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RESUMO

A presente pesquisa constitui um estudo etnografico com homens gays e mulheres Iésbicas
que professam pertencimento religioso a Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias,
comumente conhecida como Igreja Mormon. A partir de referenciais tedricos e
metodoldgicos, investiga-se os valores, crencas, politicas institucionais e posicionamentos da
igreja no que diz respeito ao debate sobre diversidade sexual e de género, bem como as tensdes
e conflitos vivenciados por aqueles que, identificando-se como gays ou lésbicas, buscam
manter sua fé e identidade mérmon. O estudo evidencia que esses sujeitos ndo permanecem
passivos diante das contradi¢@es institucionais. Ao contrario, desenvolvem formas de agéncia
critica, articulando-se em defesa de uma reforma institucional que os reconheca e inclua
integralmente como gays/Iésbicas e mérmons. Nesse contexto, destaca-se 0 acompanhamento
das acbes do grupo Afirmacdo, organizacdo internacional de mérmons LGBTQIA+ que
oferece apoio espiritual, politico e institucional a pessoas que, em razdo de sua orientacao
sexual ou identidade de género dissidente da norma heteronormativa, enfrentam intensos
conflitos pessoais e institucionais frente a dicotomia imposta entre sexualidade e religiosidade.
Assim, a relevancia desta pesquisa reside na compreensdo da critica formulada por esses
atores e de como ela tem impactado, em alguma medida, as politicas e posicionamentos da
instituicdo nos dltimos anos. Dessa forma, a critica a religido configura-se como elemento
singular na constituicdo do sujeito mérmon gay ou lésbica, impulsionando-o0 a narrar suas
préprias trajetdrias, afirmar publicamente seu pertencimento religioso e ocupar os bancos da
igreja. Para muitos, essa critica torna-se tambem uma tatica de permanéncia, conciliando fé e

identidade de maneira ativa e politicamente consciente.

Palavras-chave: Mdérmon; Gays; Lésbicas; Critica; Permanéncia.



ABSTRACT

This research constitutes an ethnographic study with gay men and lesbian women who profess
religious belonging to The Church of Jesus Christ of Latter-day Saints, commonly known as
the Mormon Church. Drawing on theoretical and methodological frameworks, it investigates
the values, beliefs, institutional policies, and positions of the church regarding the debate on
sexual and gender diversity, as well as the tensions and conflicts experienced by those who,
identifying as gay or lesbian, seek to maintain both their faith and Mormon identity. The study
shows that these individuals do not remain passive in the face of institutional contradictions.
On the contrary, they develop forms of critical agency, engaging in advocacy for institutional
reform that recognizes and fully includes them as both gay/lesbian and Mormon. In this context,
attention is given to the activities of the group Affirmation, an international organization of
LGBTQIA+ Mormons that offers spiritual, political, and institutional support to people who,
because their sexual orientation or gender identity diverges from the heteronormative standard,
face intense personal and institutional conflicts in light of the dichotomy imposed between
sexuality and religiosity. Thus, the relevance of this research lies in understanding the critique
formulated by these actors and how it has, to some extent, influenced the institution’s policies
and positions in recent years. In this way, criticism of religion emerges as a distinctive element
in the constitution of the gay or lesbian Mormon subject, prompting them to narrate their own
life stories, publicly affirm their religious belonging, and take their place in the church pews.
For many, this critique also becomes a strategy for remaining within the church, actively and

politically reconciling faith and identity.

Keywords: Mormon; gays; lesbians; Criticism; permanence
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1. INTRODUCAO

Aos vinte anos de idade, decidi ir a Africa do Sul com planos de trabalhar, por um
periodo de aproximadamente um ano e alguns meses, como voluntario em projetos de
desenvolvimento comunitario no ambito de alguma organizacdo humanitaria local.
Residindo em Cape Town, dividi apartamento com um jovem americano natural de Salt Lake
City. Daniel, como o chamarei aqui, se tornou minha familia durante os dezessete meses em
que estive em terras africanas. Pouco tempo depois do inicio da nossa convivéncia diéria,
descobri que um dos motivos da ida de Daniel para a Africa do Sul foi a realizacdo do seu
coming out?, o que gerou muitos conflitos com a sua familia, com seus amigos e com a sua
comunidade de fe. Até esse momento, nada parecia diferente na sua historia, muito pelo
contrario: ela se aproximava de muitas histérias de jovens gays que realizam o coming out
em uma familia com um pertencimento religioso muito bem estabelecido, tal qual a minha
prépria histéria. O que eu ndo sabia e, depois de algumas conversas, descobri, € que Daniel
e sua familia pertenciam a um grupo religioso conhecido pelo alto grau de conformidade que
exige dos seus membros. Eles eram mérmons. Daniel me introduziu dentro do universo
mormon, me falando de algumas visdes que a igreja defende sobre temas como sexualidade,
género, familia, drogas e juventude. Confrontado com aquelas informac6es, que pareciam
trazer dor a0 meu amigo, e pensando ainda na minha propria historia de vida, sendo eu um
jovem cis-gay catélico que ndo encontrou obstaculos para exercer a fé ao vivenciar a
homossexualidade, entendi de imediato que 0 meu caso era uma excecao nessa relacdo entre
religido e sexualidade ndo-heteronormativa no interior de um grupo religioso hegemonico.

Dois anos se passaram desde aquela conversa que Daniel e eu tivemos na varanda
do apartamento em Muizenberg, um subdrbio de Cape Town. Mantivemos contato pelas
redes sociais, até que, ha dois anos, descobri que Daniel havia se associado a uma
organizacdo de LGBTs mormons, pessoas que, assim como ele, ndo queriam deixar sua fé
pelo simples fato de assumirem uma orientagdo sexual ou identidade de género néo
normativas. Pessoas que almejavam promover transformacdes nos discursos e nas politicas
institucionais que a igreja defende acerca da diversidade sexual e de género. A organizacdo

na qual o Daniel passou a atuar, intitulada “Affirmations: LGBT mormons, family and

! Termo usado para se referir ao momento em que alguém decidir assumir publicamente uma orientacéo sexual
ndo heteronormativa.



friends” (Figura 1), logo me despertou o interesse de conhecé-los e buscar compreender

como essas pessoas estéo criando maneiras de permanecer na Igreja Mérmon.

Figura 1 — Affirmations: LGBT mormons, Family and Friends.

AFFIRMATION &
LGBT MORMONS
FAMILIES&FRIENDS

Fonte: Afirmacg&o (2018).

Assim, fui desafiado pela minha propria curiosidade a investigar a dindmica que
surge dentro da SUD? e 0 modo como os homossexuais que professam essa pertenca tém
protagonizado uma série de tensbes e negociacfes com a Igreja. Para a felicidade de um
aspirante a antrop6logo, naquela ocasido, tinham acabado de ser fundadas, no Brasil, duas

células do grupo: uma em Séo Paulo e outra no Recife (Figura 2).

Figura 2 — Afirmacgdo: M6érmons LGBT, Familias e Amigos

Fonte: Afirmacéo (2018).

A rede “Affirmations: LGBT mormons, family and friends” se propde, de forma
critica, a problematizar, dentro da comunidade mérmon, temas correlacionados as pautas de

diversidade sexual e de género. O grupo acredita na necessidade de mudancas nas estruturas

23UD é uma sigla usada entre mérmons para se referirem aos “Santos dos tltimos Dias” em referéncia ao nome
da igreja.
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dogmaticas da igreja com fins de reconhecimento e inclusdo de pessoas gays, lésbicas,
bissexuais e transexuais e seu pleno exercicio enquanto membro da igreja de Joseph Smith.
Seu propdsito ¢ “trabalhar para o entendimento e aceitagdo de gays e lésbicas em sua
totalidade, como pessoas iguais e dignas dentro da Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos
Ultimos Dias, e promover suporte as pessoas que tiveram experiéncias de dificil
reconciliacdo entre suas orientagdes sexuais com as crengas tradicionais do mormonismo.”
(Phillips, 2004, p. 146)

Dentro dessa dindmica, o Afirmacédo tem utilizado da critica a discursos e decisfes
da igreja que impactam diretamente pessoas LGBTs que professam a fé mérmon. Uma
maneira de sinalizar que € “preciso reformar para reconhecer e incluir”. Em Foucault (2007),
a critica € uma estratégia, um meio através do qual torna-se possivel rejeitar um modelo
dominante de governo. Jonathan Lear (2011) vai nos lembrar que nem sempre um
interrogatdrio das regras que governam o comportamento tem como objetivo fazer com que
aqueles que interrogam abandonem as normas. No entanto, a interrogagdo surge como uma
maneira de destacar o contingente pelo qual as normas séo expressas de maneiras particulares
e ampliar a possibilidade de prosseguir e expressar essas normas de outras formas.

Refletindo sobre tudo isso, passei a dar mais atencdo ao lugar da critica da religido,
em especial com relagédo a temas que tém gerado muitos debates no campo religioso como
resposta as minorias sociais e as pautas tidas como progressistas. Com esse grupo — 0s
maormons —, sobre o qual conhecemos tdo pouco, ndo é diferente. Assim, essa pesquisa se
pretende a fazer um estudo antropoldgico sobre a critica na religido. Para tal, tomamos como
marco de analise a instrumentalizacdo da critica feita pelo Afirmacdo a Igreja Mormon, a
qual, as vistas da logica de que “¢€ preciso reformar para incluir” , se propunha a possibilitar
a permanéncia de gays e lésbicas na dindmica institucional da SUD.

Dentro desse contexto, 0 homossexual mérmon se percebe em um duplo status de
conflitos (Phillips, 2004), ambos frequentemente silenciados. De um lado, a pessoa é
sexualmente atraida por individuos do mesmo sexo e, do outro, possui fortes crencas
religiosas e profundas convicgdes espirituais que contrariam essa identidade. Foi em resposta
a essas tensdes que, desde 1978, gays mormons tém formado organizagdes e grupos de apoio
para ajudar no estresse associado a ser gay e mérmon. A mais ambiciosa e bem-sucedida
dessas organizacOes é o Afirmacdo, que, para alem do seu trabalho com LGBTs mormons,
também tem denunciado abertamente a lideranca SUD?®, alegando que a igreja caiu em

3 Santos dos Ultimos Dias
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apostasia. A evidéncia para essa apostasia € a homofobia institucionalizada. Eles
argumentam que Deus nunca aceitaria essa postura da Sua Igreja, pondo em evidéncia 0s
tensionamentos que surgem entre o Afirmagdo e a 1JCSUD* e o longo processo de
negociacoes entre eles.

Isto posto, esta investigacdo antropologica tenta, através da etnografia compreender
o0 papel e o lugar da critica na religido, tentando clarear essas reflexdes a partir do caso do
Afirmacédo na Igreja Mormon. Para mais, atenta para a possibilidade de a religido também
ser critica e, com isso, questionar o status secular da critica e do sujeito religioso. De
antemao, é preciso destacar que este trabalho ndo pretende analisar, dentro do seu campo
empirico e abordagem tedrica, a comunidade de L-G-B-T mdrmon em sua ampla diversidade
de pautas e grupos. Seria minimamente ousado tentar abarcar todos 0s grupos pertencentes a
esta minoria social, de modo que me detenho Unica e exclusivamente ao L e ao G da sigla,
me lancando na busca de tentar apreender como homens cis-gays e mulheres cis-lésbicas que
participam do Afirmacdo estdo atuando na arena de disputas e negocia¢es com a Igreja.

Dentro das Ciéncias Sociais cresce a necessidade de analisar e problematizar as
novas demandas no campo religioso com o imbricamento das questdes que pautam
sexualidade. Tais demandas passaram a produzir novos discursos, experiéncias e dinamicas
que sdo importantes de serem percebidas, uma vez que constituem a maneira cOmo 0S
sujeitos passam a se enxergar e se ver no mundo. Aportado na Antropologia, passei a
problematizar a producéo do binarismo que tem se perpetuado no mundo moderno ocidental,
o0 qual contrapde religido e sexualidade, critica e religido, esfera religiosa e a esfera secular.
Aqui, me proponho a pensar a diversidade sexual e de género e a critica da religido ndo mais
como uma perspectiva dicotdmica, mas como um possivel encontro entre o que foi
historicamente constituido como avesso e 0 que, agora, disputa um lugar préprio dentro da
dindmica confessional, passando a colocar em xeque 0s principios do secularismo.

Fanella Cannell (2010), afirma que o “secular” ¢ uma ideia historicamente
produzida e que foi instituida politicamente sobre o ocidente, produzindo intensos efeitos
sobre a maneira como entendemos e percebemos o religioso. As diferencas construidas entre
o secular e o religioso, de acordo com a autora, “sdo produzidas post hoc pelas lentes
ideoldgicas por meio das quais o presente ocidental considera tanto o passado quanto outros
contextos regionais como pré-modernos” (Idem, p. 88). Talal Asad (2011), nos lembra da

indissociabilidade entre os conceitos de religido e secularismo na contemporaneidade, na

4 Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias
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qual a primeira se apresenta como “parte da reestruturagdo de tempos e espagos praticos, uma
rearticulagdo de conhecimentos e poderes mundanos, de comportamentos subjetivos,
sensibilidades, necessidades e expectativas” e a segunda como “um pardmetro dessa
rearticulacdo, a partir da qual as religiées, no plural, séo inferiorizadas como formas de
crenga” (Asad, 2011 apud Giumbelli, 2011, p. 341).

Outro elemento importante que me impulsiona no desenvolvimento dessa pesquisa
foi trazido, mais uma vez, por Fanella Cannell (2017), quando ela apresenta a negligéncia
que a antropologia da religido cometeu ao, tardiamente, dedicar-se a estudar 0 mormonismo.
A autora, em seu trabalho de campo, ilustra esse desinteresse dos antropdlogos sobre o grupo
ao definir como “horror declarado” as reagdes que seus colegas tinham quando mencionava
que pesquisava o tema. Mesmo assim, Cannell manteve-se interessada em compreender o
mormonismo. Focando especialmente nas discussdes de parentesco e nas suas aproximacoes
com o catolicismo, a autora reforca, em seus trabalhos, o quanto ainda temos a investigar
sobre o grupo.

Apesar do crescente interesse dos cientistas sociais sobre a relacéo da religido com
a sexualidade, ainda € possivel perceber uma escassez de producdes dessa linha no tocante a
alguns grupos religiosos. Grande parte das investigacbes sobre o tema repousam nas
denominacdes cristds identificadas como evangélicas ou, mais especificamente, como
pentecostais — em especial as investigacdes que versam as ditas igrejas inclusivas ou as
controvérsias publicas que constituem a relacdo conflituosa entre liderancas evangélicas e
movimento LGBT (Araujo, 2014; Caleiro, 2011; Besson, 2015; Boswell, 1980; Busin, 2008;
Miskolci, 2007; Mott, 2017; Natividade, 2006).

Destarte, refletindo sobre todas as demandas e novas configuragcdes que nascem na
religiosidade mérmon com o aparecimento do Afirmacdo, as criticas e as implicacbes que 0s
debates sobre sexualidade e género tem gerado, sou levado a fazer as seguintes indagacdes:
em que medida e como é possivel provocar uma self-critique/self-interrogation como
estratégia provocadora de mudangas nas normas internas? Como esses atores sociais
mormons articulam suas vozes criticas? Qual o potencial transformador que desejam
produzir a partir da experiéncia de tomada da palavra? Como as formas de policiamento e
normatizacdo da (homos) sexualidade produzidas pela Igreja Mormon tém lidado com a
presenca do Afirmacéo e das negociacgdes cognitivas acarretadas pelo pluralismo societario
cada vez mais amplo e desafiador para uma doutrina conservadora?

E tentando responder a essas perguntas que essa pesquisa delimita, como objetivo
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norteador, a investigacao da critica da religido como estratégia provocadora de mudangas nas
normas, tomando como marco de analise etnografica a instrumentalizacdo da critica pelo
Afirmacio a Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias. Isto sera feito as vistas da
finalidade de apreensdo das narrativas e politicas institucionais da igreja mérmon para
policiar e normatizar a (homos)sexualidade dos seus membros de forma a justapor as
barreiras comportamentais restritivas presentes na modernidade. Buscarei, ainda,
compreender a relacdo da Igreja Mérmon com o Afirmacéo, identificando os processos de
negociacdes cognitivas e os obstaculos construidos pelas cruzadas morais presentes nessa
relacdo. A partir disso, chegar até o Afirmacdo, buscando analisar os discursos e praticas

criticas adotados pelo grupo.

2. AIGREJA

A Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias ou, como é comumente
conhecida, em referéncia a seu principal livro sagrado, a Igreja dos Mdérmons, é uma
comunidade religiosa que surgiu no século XIX, possuindo fundamentacdo cristd e
caracteristicas restauracionistas. Nascida nos Estados Unidos, teve como seu fundador o
jovem Joseph Smith. A fundacdo da igreja seria fruto de uma suposta viséo e revelacdo que
Joseph recebera ainda em 1820 do préprio Deus e Seu filho. Hoje, segundo o portal The
Church of Jesus Christ of Latter-Day Saints®, a igreja esta presente em mais de 120 paises,
tendo o livro de mérmon traduzido para mais de 93 idiomas e contando com pouco mais de
16,3 milhdes de adeptos em todo 0 mundo. A Igreja é considerada uma das correntes religiosas
ocidentais mais conservadoras, atuando como um verdadeiro empreendedor moral-
comportamental na conduta dos seus membros (Phillips, 2005) e evidenciando o sistema
religioso mérmon como uma matriz de producdo de valores e de conceitos que ordenam a
existéncia social (Geertz, 2005) dos seus fiéis.

Nos seus primeiros anos de existéncia, os mormons foram perseguidos pelo Estado
norte-americano em virtude de algumas praticas que causavam, de certa maneira, algum “mal-
estar” na tradicional protestante sociedade americana, como era o caso da pratica da poligamia,
0 casamento plural, como conhecido entre seus adeptos. As controvérsias liturgicas que o livro
de mormon apresenta quando relacionado as narrativas da Biblia cristd tradicional também

geravam alguns conflitos entre mérmons e grupos protestantes. Alguns rituais feitos nos

5 Disponivel em: https://www.churchofjesuschrist.org/comeuntochrist. Acesso em: 8 set. 2022.
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templos, como o selamento para a eternidade de casais, 0 batismo dos mortos e a abnegacao
de préticas e alimentos tidos como nocivos entre os Santos dos Ultimos Dias também
causavam certo estranhamento por parte dos ndo adeptos do mormonismo. Essas e outras
praticas se caracterizavam como inapropriadas, destoantes e estranhas ao estilo norte-
americano de se vivenciar o religioso.

Todavia, foi com a ocupagdo das terras rochosas no estado de Utah, onde hoje esta
localizada Salt Lake City, que os mérmons passaram a nao ser mais perseguidos pelo Estado
e ganharam reconhecimento por parte dele. Eles finalmente conquistaram um lugar para
estabelecer suas crencas, construir seus templos e fomentar uma comunidade moérmon de
colaboracdo e cuidados mutuos. Naturalmente, depois de muitos conflitos, destruicdo de
templos, expulsdes de diversos locais do pais e assassinatos — inclusive do préoprio fundador®.

Pessoas que se convertiam ao mormonismo passaram a deixar suas terras natais e se
dirigiam para Salt Lake, que se tornou a verdadeira terra prometida para os mérmons. Com o
passar do tempo, 0s mérmons conquistaram ndo s6 os EUA, mas também o mundo, ganhando
adeptos em todos os continentes e construindo um verdadeiro império econdémico, midiatico,
literério e politico. A Igreja Mormon é um dos maiores grupos religiosos de fundamentagédo
cristda que detém consideravel poder politico no Oeste norte-americano e possui um
significativo poderio econémico, o qual tem sido usado para lobby politico e para formar a
opinido publica sobre diversas pautas, em especial as que atingem diretamente a moral cristd
(Phillips, 2005).

Se hoje, no Brasil, nos deparamos com a expressiva e crescente bancada da Biblia no
Congresso e no Senado, nos EUA existe uma forte representacdo dos mérmons nos espacos
de tomadas de decisdes. Isto ndo apenas no legislativo, mas também no judiciario, em especial
juizes e promotores formados pela Brigham Young University (BYU), a Universidade
Maormon. Esse breve relato historiografico que trago € para nos situar acerca de quem sao 0s
maormons e sua historia e, assim, permitir ao leitor estar minimamente familiarizado com esta
realidade para compreender a reflexdo a que aqui me proponho.

Ainda sobre o Brasil, a igreja possui um pouco mais de 1,2 milh&o de adeptos, sendo
0 terceiro pais com o maior numero de fiéis em todo 0 mundo. A sede da igreja no Brasil fica
localizada na cidade de Sdo Paulo, onde também estd localizado o CTM, Centro de

Treinamento de Missionarios. A igreja iniciou sua trajetdria em territdrio brasileiro em 1913,

6 Curioso lembrar que os mérmons, possivelmente em virtude das perseguicdes que sofreram, foram um dos
poucos grupos religiosos que, durante sua historia, defenderam a separagdo entre religido e Estado e neutralidade
politica por parte da igreja.
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em Joinville, Santa Catarina, através de uma familia de migrantes alemées que se converteram
ao mormonismo em 1908 e, logo que chegarem no Brasil, organizaram reunides para nao
convertidos e solicitaram o envio de materiais direto da sede nos EUA. Os primeiros estados
do pais que receberam seus missionarios foram Sao Paulo, Rio de Janeiro e Rio Grande do
Sul, seguidos de Goias, Amazonas e Pernambuco. Com isso, a igreja ganhou seus primeiros
templos e fortaleceu suas atividades em todas as regides do pais, sendo até hoje conhecida,

mesmo por aqueles que sabem pouco sobre suas dindmicas institucionais.

2.1 O afirmacéo

O Afirmacdo é uma organizacdo que nasceu nos corredores da Brigham Young
University. A instituicdo universitaria nasceu dos anseios da igreja em formar jovens
profissionais que se destacassem em suas carreiras, mas que carregassem valores e ideais do
mormonismo. Além disso, o intuito da fundagdo da universidade também foi fortalecer a
comunidade mérmon em espacos antes tidos como unicamente seculares. Jovens mérmons de
todo 0 mundo podem estudar na BYU gracas aos muitos programas de bolsas estudantis que
a igreja disponibiliza todos os anos ao redor do mundo. E muito comum, nos EUA, que
familias mérmons de muitas geracdes tenham estudado na universidade. A instituicdo, apesar
de vir se destacando entre as universidades privadas norte-americanas pela sua infraestrutura,
pesquisas e servicos prestados a comunidade, ainda é um local central de encontro de jovens
maormons. Foi nesse cenario que nasceu a Afirmacao.

No final da década de 70 e inicio dos anos 80, os Estados Unidos passaram por muitas
transformacdes sociais que tornaram esse periodo um verdadeiro caldeirdo de movimentos
sociais, manifestacdes e disputas narrativas na esfera publica entre ativistas dos movimentos
dos direitos sexuais e reprodutivos, dos direitos civis e antiguerra do Vietnd. Nesse mesmo
periodo, presenciou-se o aparecimento e crescimentos dos casos de pessoas contaminadas com
0 virus do HIV e os numeros crescentes de mortos pela AIDS. O surgimento do que ficou
conhecido e estigmatizado como “a peste-gay” trouxe muitas pressdes aos movimentos que
defendiam uma pauta mais liberal em torno da sexualidade. Esse momento afetou ndo s6
aqueles gays que tinha abertamente saido do arméario e que estavam associados aos
movimentos sociais, mas também aqueles que tinham medo de assumir publicamente sua
orientagdo sexual.

Estudantes gays da BY U ndo somente ficaram imunes aos danos causados pela presséo

social do periodo, como também foram motivados por esse fervilhdo de lutas e pautas
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identitarias que se apresentava. Foi diante dessa dindmica social que jovens homens cis gays
passaram a se reunir em um pequeno grupo nos jardins da universidade para conversar, trocar
experiéncias e, em alguns casos, terem encontros sexuais com outros jovens gays que
entendiam também como era ser um mdrmon e gay. Aos poucos o grupo foi crescendo e as
terapias de reorientacdo sexual defendidas e préaticas pela universidade passaram a ser cada
vez mais criticadas pela sociedade e pelos especialistas no campo da psicologia e psiquiatria.
O grupo foi ganhando cada vez mais adeptos e, quanto mais expressdo e visibilidade o
movimento pelos direitos gays ganhava em todo pais, mais jovens mormons se uniram ao
grupo.

Curioso notar que, apesar de ndo ter nenhuma associagao direta com o movimento gay
secular, foi através dos avangos e expressividade conquistados por ele que o Afirmacao
ganhou forma enquanto uma rede de apoio. Com o surgimento do Afirmacdo, vieram também
0s primeiros casos de coming out dentro da BYU, assim como 0s primeiros questionamentos
acerca da politica de conduta sexual que a universidade ensina e exige que seus alunos sigam
a risca. No site do Afirmacdo, € possivel ler muitos depoimentos de estudantes que foram
convidados a se retirar da universidade naquele periodo, assim como experienciaram a
excomunhdo da igreja. No entanto, o Afirmagdo continuou crescendo, e jovens de outros
estados norte-americanos que iam estudar na BYU, ao retornarem as suas cidades natais,
fundavam uma célula do grupo. Assim, o grupo foi crescendo em todo o pais, e eles passaram
a dialogar mais de perto com 0s movimentos sociais seculares, além de fazerem denuncias de
uma homofobia institucionalizada pela igreja. Passaram a aparecer na midia, em
manifestacdes publicas e em outras instituicdes de ensino superior, sempre contando as
historias de vidas de jovens mérmons gays que sofriam com a rejeicdo da igreja e da familia
ao assumirem suas orientacfes sexuais.

O grupo também passou a receber nao s6 homens gays, mas também mulheres Iésbicas,
homens e mulheres trans, bissexuais, além de todos aqueles que se identificam como queers.
Aos poucos o grupo também foi chegando a outro paises através de jovens que tiveram contato
com 0s grupos norte-americanos e pediram apoio aos membros. Com essa expansao
internacional, o grupo passou a se considerar uma rede internacional de apoio emocional,
espiritual e social a LGBTs mdrmons e suas familias.

No Brasil, o grupo foi fundado no ano de 2017 pelos entdo membros fundadores
Cristiane, Alex e Jean Carlos. Os trés vieram de familias mérmons, serviram como

missiondrios e estiveram em posicao de lideranga na igreja por muitos anos. A iniciativa de
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fundar o Afirmacdo veio quando os trés, apds sairem do armario, perceberam a importancia
de existir uma rede de apoio para LGBTs moérmons numa tentativa de mitigar os danos
emocionais do rompimento com a igreja e, em casos extremos, com a propria familia, como
foi o caso do Alex. Foi entdo que o Jean, que ja tinha morado alguns anos em Salt Lake
estudando na BYU, contatou o grupo e, juntos, passaram a desenhar a possibilidade de fundar
uma célula no Brasil. No segundo semestre de 2017, o grupo do Afirmac&o no Brasil foi
fundado na cidade de S&o Paulo, seguido da fundagédo do grupo de Recife, Fortaleza e Minas

Gerais.
2.2 Um pesquisador oficial: a minha entrada nos campos

Quando descobri sobre a fundacéo da célula do Afirmag&o no Brasil, ainda ndo tinha
conhecimento de que um grupo estava sendo fundado em Recife. O interesse por conhecé-los
e tentar compreender um pouco do trabalho da rede e das suas tensdes com a igreja me levaram
a contatar o grupo de Sdo Paulo pela rede social Facebook. Aos contata-los, me apresentei,
externei meu interesse em pesquisa-los e logo recebi um feedback positivo sobre a minha
possivel participacdo em encontros, grupos de redes sociais e reunides ordinarias. Acredito
que ao me definir como um homem cis-gay cristao, isso possibilitou que eu tivesse um pouco
Foi entdo que a liderangca me informou que um grupo em Recife havia acabado de ser
inaugurado e que eu poderia passar a ter um contato mais proximo com membros. Assim 0
fiz. No entanto, antes de construir um relacionamento com os meus interlocutores, tive
inicialmente que participar da conferéncia que aconteceria no Recife. Esse foi 0 meu primeiro
contato presencial. Ressalto que as minhas abordagens de interacdo sempre partiram de
assuntos do universo LGBT - festas, musica, séries, controvérsias publicas envolvendo pautas
politicas e até historias pessoais sobre minhas relacdes amorosas anteriores. Esses temas, de
alguma forma, produziam aproximacdes e identificacdo entre nés.

Dessa forma, consegui acessar suas historias e compreender um pouco do modo como
a igreja por muito tempo foi um elemento central em suas vidas. Além disso, pude entender
também como eles estéo articulando maneiras de permanecer ao mesmo tempo que levantam
a bandeira da diversidade. Confesso que adentrar no universo do Afirmagdo ndo foi algo
dificil. Eu era um pesquisador, mas também um amigo, alguém que, para além de perguntar
sobre a relacdo deles com a igreja, também compartilhava de outros temas. Nessa relagdo
construida, ndo senti que poderia, em algum momento, comprometer meus dados coletados,

muito pelo contrério: eles me permitiam acessar a profundidade das narrativas que me diziam.
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Em contrapartida, ndo pude encontrar essa mesma abertura e seguranca durante o meu periodo
de campo na igreja.

Um dos pilares fundamentais da igreja € o proselitismo das mensagens contidas no
livro de mérmon. Essas mensagens sdo transmitidas com vistas a conquistar novos membros
para a igreja e garantir a um numero cada vez maior de pessoas no “plano de salvagéo”. E por
essa motivagdo que, na igreja, 0s missionarios sdo 0s membros que recebem maior destaque.
Eles sdo os responsaveis por divulgar a doutrina da igreja, ensinar novos membros e manter a
comunidade confessional sempre frequente e atuante; sdo a peca central desse projeto de
expansio dos Santos dos Ultimos Dias.

Aquelas pessoas que sdo percebidas como potenciais membros durante o periodo de
evangelizacdo, no qual os missionarios visitam as pessoas em suas casas, pedem alguns
minutos para ensina-las sobre o livro de mérmon e as convidam a ir para igreja. A essas
pessoas, os mormons denominam “pesquisadoras”. Todo aquele ndo-mArmon que esta tendo
seus primeiros contatos com a igreja, aprendendo os primeiros principios e vem sendo

acompanhado por missionarios s3o considerados “pesquisadores”.

Quando iniciei esta pesquisa e decidi frequentar por algumas semanas a igreja, me
percebi num verdadeiro “limbo” semantico. Esse lugar de pesquisador atribuido pela igreja
esbarrava no meu lugar de pesquisador-académico. Havia muito medo de minha parte que isso
pudesse comprometer de algum modo a minha coleta de dados, até que, no meu primeiro
encontro missionario, fui definido como um “pesquisador-oficial”. Isso passou a me
diferenciar dos demais pesquisadores. Eu era oficial porque estava ali de fato para fins
académicos. Esse lugar que passei a ocupar também me colocou em xeque. Isso porque, a todo
momento, as pessoas gqueriam saber sobre 0 que eu estava pesquisando, sobre quais eram
minhas analises e compreensdes sobre tudo o que eu estava aprendendo e se eu iria em algum
momento perguntar para Deus sobre a veracidade do livro de mérmon — indagacéo a que irei
me deter no primeiro capitulo desta pesquisa. Aos poucos 0s membros foram se acostumando
com a minha presenca, assim como eu tambem fui entendo a melhor maneira de estar ali.

Estar entre mérmons e ser um moérmon esta inteiramente relacionado a um processo
de ensino-aprendizagem, afinal eles valorizam enormemente o conhecer da doutrina. Isto eu
pude perceber durante meus encontros com 0S missionarios e durante as reunides
sacramentais, o culto dominical dos mérmons. Foi nesse lugar que me coloquei, no lugar de
aprendiz, e esta foi a melhor maneira de interagir com os missionarios e demais membros com

guem convivi neste periodo.mais de acesso a eles, afinal, em algum grau, eu também havia
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passado pelos conflitos entre religido e sexualidade na minha trajetoria. 1sso nos aproximava.

2.3 Metodologia

Esta é uma pesquisa qualitativa de cunho etnografico. Segundo Flick (2009, p. 08), a
pesquisa qualitativa “visa abordar o mundo ‘la fora’ (e ndo em contextos especializados de
pesquisas como laboratorios) e entender, descrever e, as vezes, explicar os fendbmenos sociais
‘de dentro’ de diversas maneiras diferentes”. Nesse sentido, as formas de abordagens
qualitativas que, neste trabalho, baseiam-se na etnografia, possibilita 0 esmiucar da forma
COMO as pessoas constroem o mundo a sua volta, o que fazem ou o que estd acontecendo em
termos que tenham sentido e que oferecam uma visao rica (Idem).

O universo desta pesquisa sdo homens e mulheres homossexuais que professam o
pertencimento religioso ao mormonismo e que integram a rede Afirmacao na cidade do Recife.
O contato com esses sujeitos foi estabelecido no pré-campo durante o ano de 2019, quando, a
convite dos membros, passei a frequentar os encontros promovidos mensalmente nos jardins
do Tabernaculo Mdrmon, no bairro da Torre, no Recife, ou na casa de algum dos integrantes.
O convivio com o grupo durou um pouco mais de quatro mesmo até sermos todos afetados
pela pandemia da COVID-19.

Reconhecendo as limitacGes da observacdo participante no processo de apreensao da
experiéncia dos meus interlocutores e refletindo sobre os possiveis momentos em que eu
poderia estar mais “observando” do que “participando”, o que me dard acesso apenas aos fatos
passiveis de observacdo, fui levado a refletir sobre o lugar que passei a ocupar nessa
investigacdo. Favret-Saada (2005) nos lembra que essa interlocucdo etnografica ordinaria,
marcada por uma comunicagdo voluntaria e intencional, muito instrumentalizada por nossos
pares que optam por vivenciar mais a observacdo do que a participagdo, constitui uma
ferramenta metodologia pouco eficaz para a apreensdo de informagdes ndo verbais e
involuntéria.

Problematizando e enxergando os desafios que se colocam para uma observagéo
participante efetiva, passei a perceber que ao assumir o lugar de jovem cis-gay cristao catdlico,
mesmo pertencendo a outro grupo religioso, eu poderia compartilhar de algumas experiéncias
similares as dos meus interlocutores, expondo meus anseios religiosos. Em alguns momentos,
me situando com eles a margem de um movimento LGBT hegemonico secular, passei a ter
mais acesso a informagdes que, num primeiro momento, me haviam sido negadas. Ao me

tornar “eu”, “David, gay, catolico, vindo de uma familia muito catolica que, mesmo fora do
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armario, ainda vai a missa e comunga da sua comunidade confessional”, passei a ocupar 0
meu proprio lugar no convivio com os meus interlocutores, enquanto o meu status de
pesquisador, de um estrangeiro em terras mdérmons foi, por varios momentos, esquecido.
Talvez eu estivesse experienciando o que Favret-Saada (2005) definiu como “ser afetado”. Eu
precisei me deixar penetrar nas histérias de vida dos meus interlocutores, assim como eles na
minha. Somente assim eu passei a ser nao apenas “o menino que veio pesquisar”, mas “David,
amigo do Afirmacdo, que tem feito contribuicGes legais nas reunides e que pesquisa sobre
nos.”

Também estive participando, em marco de 2019, da conferéncia estadual do
Afirmagdo. Com o titulo “Um Olhar para o Alto”, a conferéncia aconteceu entre os dias 23 e
25 de marco na pousada Casa Mar, em Olinda. Na conferéncia, registrei minhas primeiras
observacOes sobre o grupo e pude conhecer um pouco mais da estrutura organizacional do
Afirmacao, além de tudo o que vem sendo desenvolvido pela rede. Esteve na conferéncia uma
média de 20 pessoas, entre membros locais, da célula de S&o Paulo e membros de outros
paises. E importante mencionar que a minha participacdo na conferéncia foi inteiramente
financiada pelo Afirmacdo. Ao contata-los pelo Facebook e mencionar meu interesse em
investigar o grupo, a entdo lideranca nacional da rede, a Cristiane Moraes, demonstrou total
abertura para o desenvolvimento desta pesquisa, me convidando também a participar da
conferéncia como uma forma de conhecer o grupo e o que ela definiu como “a cultura
mormon”. Durante o jantar especial no sabado & noite, Cristiane se sentou ao meu lado,
juntamente com outros membros do Afirmacdo, que me perguntaram se eu tinha alguma
davida sobre as milhares de coisas ditas durante a conferéncia — sim, eu tinha. Atenciosamente,
eles ouviram minhas perguntas e as responderam de forma didatica, de maneira que ndo sé
passei a compreender essa “cultura mérmon”, como passei a me interessar ainda mais por ela.

Para compor essa pesquisa, também seguirei delineamentos sugeridos por Minayo
(2017). A autora comenta sobre a importancia de a escolha dos sujeitos pesquisados
contemplar a multiplicidade de aspectos, relacdes e fatores do universo de pesquisa. Além
disso, baseados em Gaskell (2002), considera-se que realizar entrevistas qualitativas com
pessoas de diferentes perfis € uma possibilidade de ter acesso a uma variedade de pontos de
vista. O grupo que com que ja estou em contato totaliza 6 interlocutores, que tém entre 25 e
34 anos; trés deles residem na cidade de Recife, e os demais em cidades da regido
metropolitana. Os seis interlocutores estdo em “relacionamentos sérios”. Alguns namoram,

outros ja sdo casados. Todos eles ja possuem ou estdo cursando 0 ensino superior. Sem
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excecao, todos eles se converteram ao mormonismo quando ainda criancas ou adolescentes.
Parte dos integrantes do grupo residem na cidade de Recife, e 0s demais em cidades da regido
metropolitana.

Todas as observac0es e interacdes foram registrados no diario de campo (Malinowski,
1978). Também realizei entrevistas semi-estruturadas (Gaskell, 2002) para perguntar aos meus
interlocutores sobre suas experiéncias de coming out dentro da comunidade mérmon, assim
como sobre suas opinides no que tange as politicas institucionais da igreja que tratam da
sexualidade e da ndo abertura para membros homossexuais. Assim, nas entrevistas, segui um
breve um roteiro para garantir o didlogo sobre as tematicas centrais da pesquisa, mas, ao
mesmo tempo, fiz perguntas livres para que os entrevistados pudessem relatar suas trajetorias.
Dessa forma, como comenta Almeida (2013), a entrevista semi-estruturada pode ser utilizada
como estratégia para reconstruir historias de vida, mantendo a possibilidade de didlogo entre
pesquisador e entrevistado e ndo apenas escuta por parte do pesquisador.

No diario de campo, registrei ndo apenas os dados coletados pelas observagdes e
conversas informais como também o transcorrer das entrevistas, o que inclui minhas
consideracBes sobre a interacdo com o0s entrevistados, assim como suas reacdes corporais.
Todas as entrevistas terdo seus audios gravados sob a condi¢do de autorizacdo prévia da
entrevistada. A estas entrevistas, associei 0s dados coletados através das observagdes que
podem me apresentar interacdes de mais pessoas e me auxiliar a acessar dimensfes mais
amplas que as perspectivas individuais. Além disso, as entrevistas qualitativas podem me
auxiliar na compreensao de narrativas que posso presenciar durante as observacgdes (Gaskell,
2002). Assim como qualquer técnica, as entrevistas também tém suas limitacdes. Segundo
Becker e Geer (1957 apud Gaskell, 2002, p. 72), os entrevistadores podem “nao compreender
plenamente a linguagem local, [...] o entrevistado pode omitir detalhes importantes”. Segundo
estes autores, estas limitagcbes ndo invalidam o método de entrevista, mas pontuam questdes
gue devem sensibilizar os pesquisadores para uma postura atenciosa no decorrer da entrevista,
justamente por considerarmos os limites das técnicas de coleta de dados, que associamos a
diferentes métodos.

Quero ressaltar que, em virtude do contexto pandémico, as atividades presenciais do
grupo foram suspensas, passando para o modelo virtual. Com essa mudancga de encontros,
percebi que houve uma diminuicéo na frequéncia e participacdo dos membros nas atividades,
0 que prejudicou o contato para a realizacdo das entrevistas e outras interagcdes. Foi em razao

disso que decidi realizar todo processo de entrevistas e contatos frequentes com as principais
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liderancas do grupo, coletando dados de trés deles que me ofertaram suas perspectivas e
vivéncia enquanto mormons e membros do Afirmagdo. Cris, Alex e Jean Carlos foram as
liderancas selecionadas, sobretudo por terem longas trajetérias dentro da igreja e papéis

estratégicos no grupo.

2.4 Estrutura da pesquisa

Essa dissertacdo esta estruturada em quatro capitulos, numa tentativa de melhor
sistematizar tudo o que foi coletado durante o trabalho de campo, as entrevistas e 0s
levantamentos bibliograficos. No primeiro capitulo, busquei entender um pouco da
cosmovisdo mérmon, de como a igreja se estrutura, das dindmicas institucionais e de seus
principais ensinamentos litargicos. O levantamento desses dados me ajudou a compreender
um pouco mais sobre esse grupo religioso e 0 modo como alguns desses ensinamentos
reverberam nas percepc¢des, bem como na sua postura diante de questdes societarias seculares,
como a sexualidade. Este capitulo foi resultado de um breve periodo de campo numa unidade
da igreja localizada na cidade de Jaboatdo dos Guararapes.

O segundo capitulo se aprofunda nas percepcbes do mormonismo sobre a
homossexualidade, discutindo sobre as tens6es produzidas por elas nos corredores da igreja e
sobre os impactos desses conflitos na vida de gays e lésbicas que professam tal pertencimento
religioso. Ao término desse capitulo, me atenho ao processo de coming out de jovens gays e
Iésbicas mérmons, buscando entender como eles agenciam suas préprias identidades e buscam
negociar suas subjetividades para continuar pertencentes ao grupo confessional.

No terceiro capitulo, apresento as politicas institucionais adotadas para igreja
maormon em relagdo as pautas de diversidade sexual e de género, tentando entender como essas
politicas afetaram familias homoparentais mérmons, jovens e familias mérmons que se viram
fora do projeto moral apresentado pela igreja. Além disso, busco evidenciar, nesta se¢éo, 0s
mecanismos adotados pela igreja para tentar barrar também os avangos dos direitos sexuais e
reprodutivos nos EUA, o que trouxe danos significativos a imagem publica da instituig&o.

No ultimo capitulo e, talvez, o mais importante para este trabalho, me lango na busca
de compreender qual ¢é a real critica que gays e lésbicas membros do Afirmacdo fazem as
posturas e argumentos da igreja, o que parece impedir uma plena aceitacdo desse grupo na
instituicdo. Ao tomar conhecimento dessas criticas, as identifico como taticas de permanéncia
e instrumento de protesto por parte do Afirmacdo a igreja, a0 mesmo tempo em que percebo,

aqui, a sinalizacao do desejo de manter suas filiagbes a0 mormonismo — até mesmo o de desejo
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de romper, mas ainda assim, provocar significativas mudancas no processo de aceitacdo dos
mormons gays e lésbicas. Por ultimo, analiso as estratégias de presenca publica de que o
Afirmacéo e outros gays e lésbicas mérmons estdo lancando mé&o para evidenciarem suas
existéncias em um grupo religioso conservador, ao passo que tentam manter um dialogo aberto
com 0s espacos seculares. Toda essa sistematizacdo ajudara o leitor a compreender um pouco
da realidade que se apresenta aos gays e léshicas mérmons no interior do mormonismo e as

tensdes que sdo fomentadas por uma doutrina religiosa como esta, tida como conservadora.

3. A IGREJA MORMON: DOUTRINA, ESTRUTURAS E POLITICAS
INSTITUCIONAIS

Durante 0 meu periodo de campo, optei ndo apenas por realizar a observacéao
participante nos encontros entre os membros do Afirmacdo, mas também por realizar o método
em um dos ramos da igreja. Escolhi o Ramo’ do Bairro de Sucupira, em Jaboatdo dos
Guararapes, por ficar mais préximo a minha residéncia. A escolha girou em torno da tentativa
de facilitar o acesso aos eventos e as reunides sacramentais, tendo em vista que a grande parte
das atividades Santos dos Ultimos Dias (doravante, SUD) se concentram nos domingos. A
capela da igreja (Figura 3) foi construida ha pouco mais de cinco anos. Todos do bairro
acompanhamos a sua construcéo, bem como o aumento do fluxo de pessoas na regido onde o
prédio foi construido. Regido esta que, anteriormente, era apenas um local deserto e com pouca
iluminacdo. Lembro-me de sempre ouvir os moradores falarem da construcdo da igreja ndo
como algo ruim ou estigmatizado, como ouvi algumas vezes ao longo da minha vida sobre os
mormons, mas de forma positiva, uma vez que isto iria tornar a regido mais movimentada,

iluminada e segura para a circulacdo de pedestres.

" A Igreja divide seus templos entre Ramos e Estacas: Ramos sdo capelas com um ndmero menor de membros
e Estacas costumam ter um ndmero maior e estar localizadas em bairros mais centrais.
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Figura 3 — Capela da igreja

Fonte: O autor (2021).

A escolha por fazer um periodo de observacéo participante na igreja se deu em razéo
do meu receio de captar, durante a pesquisa, apenas uma unica narrativa (Adichie, 2017).
Havia, assim, a necessidade de alcangar uma compreensdo numa perspectiva sistémica dos
argumentos oficiais da igreja, dos motivos pelos quais a instituicdo optou por adotar algumas
politicas institucionais e, ainda, das bases nas quais esses motivos estavam alicercados. Tive
receio de tornar esse empreendimento cientifico um produto formado por uma Unica voz e de
ndo conseguir contemplar de fato a esséncia daquilo que motivou a adog¢do desta ou daquela
medida no que tange a diversidade sexual e de género. Optei também por esse ramo porque
nenhum membro do Afirmacdo o frequentava, de modo que se apresentava, entdo, como uma
“zona neutra”; um terreno fértil para que pudessem ser colhidas todas as informagdes
importantes sobre a igreja sem a influéncia das narrativas criticas do Afirmacédo. Eu precisava
enxerga-las sem as lentes de afirmacdo. Eu queria estar sozinho, ndo conhecer ninguém, ser
um verdadeiro vaso de alabastro®, apto a ser preenchido por toda aquela doutrina, em suas
mais diversas dindmicas e posicionamentos, com o objetivo de conseguir entender as tensdes
que se colocam entre o Afirmacéo e a Igreja SUD.

O antropdlogo Edmund Leach, em 1954, mencionou que, durante o trabalho de
campo, se deparara ndo com sistemas logicos passiveis de deducgdo atraves da observacao
participante, mas sim com uma imensiddo de incongruéncias e contradi¢fes. Para Leach

(1954) — aqui fagco uso da sua relevante observagdo a partir do que encontrei com 0s

8 Referéncia a uma passagem biblica localizada no evangelho de Lucas 7:37-49, muito usada pelos meus
interlocutores durante meu periodo de campo
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missionarios mormons —, essas incongruéncias fazem parte de uma dinamica politica local
que ¢é legitimada nas e pelas posi¢fes do grupo. Assim, para que possamos fazer, em nossas
pesquisas, interpretacfes de relevancia, é preciso levar a sério as ambiguidades, ndo rejeita-
las. Foi exatamente por me deparar com tantas ambiguidades entre os discursos institucionais
do Afirmacéo, carregados de criticas, assim como entre as narrativas mormons, em detrimento
das narrativas cristds hegemonicas, que precisei me langar para compreender esse sistema de
crencgas e valores. Isso a fim de que, uma vez tendo esses dados em maos, pudesse enfim
utiliza-los na interpretacao das dindmicas que defini como recorte principal desta pesquisa.

Apesar de saber que meus principais interlocutores, os membros do Afirmacao,
acreditam em todos os ensinamentos da igreja, ainda assim alguns dos posicionamentos
assumidos no interior do sistema de ensino mormon frente a temas especificos foram
questionados por eles em razdo de afetarem diretamente a posicdo da igreja com relacédo a
diversidade sexual e de género — motivo pelo qual decidi adentrar no Ramo da Igreja. Cheguei,
entdo, como um pesquisador, um potencial futuro novo membro, aberto a entender as
informacOes basilares da fé mérmon e, para além disso, aberto também a buscar essas
informacdes, sobretudo porque provavelmente talvez ja estivesse, em alguma medida,
influenciado pelas narrativas do Afirmacao.

Em Bruner (1986), esse movimento antropoldgico de voltar a atencdo as narrativas é
a chave para compreender as realidades construidas, realidades disputadas e compartilhadas,
e as dindmicas e estratégias em torno delas. Ao ir a campo, o antropdlogo vai repleto de
narrativas préprias ou que foram construidas previamente sobre outras influéncias, e la se
depara com mundos outros que lhes s&o narrados.

Era um domingo de manha, e eu havia decidido participar da reunido sacramental —
nome dado ao culto matinal dos mérmons. Chegando 14, percebi que todos estavam bem-
vestidos: com roupas sociais, 0s homens vestiam terno e as mulheres saias e camisas formais.
Minha vestimenta ndo era muito diferente das deles. Na porta da capela, ficava uma dupla de
homens que nos davam as boas- vindas e nos entregavam uma cartilha com cangdes que
seriam cantadas ao longo da cerimonia. Senti-me acolhido por todas as pessoas que, em algum
momento antes de iniciar a reunido, se aproximaram de mim, apertaram a minha méo e me
deram as boas-vindas.

Na sala que antecede o saldo principal, havia quadros ilustrando passagens do livro
de mormon, além de um quadro de avisos e uma pintura de Jesus Cristo. No entanto, a pintura

que mais me chamou atencgéo foi a de um homem jovem, loiro, com olhos azuis e sem barba.
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O homem vestia um terno azul e camisa branca. A pintura, que depois pude descobrir ser uma
representacdo do jovem profeta Joseph Smith (Figura 4), estava centralizada em relacéo a
todos os demais quadros. Fiquei por alguns minutos parado em frente ao quadro, até que Elder
Santos, um jovem missionario de Sdo Paulo que estava cumprindo sua missao a tempo integral
em Jaboatdo dos Guararapes, atuando nas atividades da capela e evangelizando pessoas nédo-
maormons, se aproximou de mim e me perguntou se eu sabia quem ele era. Respondi, de
maneira timida e com certo receio de dizer alguma bobagem, aquilo que sabia. Disse-lhe: “Ele
é o fundador da igreja, ndo é? Ele foi o primeiro a conhecer e escrever o livro de mérmon, nao
foi isso?”. Elder Santos sorriu para mim, concordou com a cabeca e completou: “Mas nao ¢
s0 isso... Joseph foi um profeta, alguém que Deus escolheu para transmitir a mensagem de
um outro testemunho de Jesus Cristo, e nds fazemos parte desse projeto que Deus iniciou com

Joseph, e que estamos contribuindo na sua continuidade”.

Figura 4 — Irmao Joseph, de David Lindsley

Fonte: The Church of Jesus Christ of latter-day saints (2022).

Eu o olhei e percebi o ar de gratiddo e fé que sua voz e corpo expressavam ao dizer
aquilo. Até que ele me olhou e disse: “Ol4, sou Elder® Santos, como vocé se chama? Primeira

vez aqui?”, ao que respondi dizendo meu nome e confirmando que era minha primeira vez no

9 Termo dado aos missionarios homens da igreja. Durante a missdo, 0s jovens assumem o termo Elder
acompanhados de seus sobrenomes. Eles deixam de usar seus primeiros nomes durante a missao.
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espaco. Completei falando que estava ali como pesquisador, e que queria conhecer mais a
igreja. Ele me fitou com um sorriso de canto a canto e me disse: “Entdo vamos marcar um dia
para que eu possa te apresentar melhor a Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias e
0 livro de mormon”. Eu aceitei acenando com a cabega ¢, juntos, nos dirigimos para o saldo
principal, onde ja estava para comecar a reunido sacramental. Elder Santos se sentou a0 meu
lado e passou boa parte da reunido me explicando algumas coisas que aconteciam ao longo do
culto. Entre hinos, uma breve pregacdo e 0 momento em que o microfone estava aberto para
que os membros do Ramo dessem seus testemunhos, havia se passado duas horas.

Por volta das onze horas, 0 bispo que conduzia a reunido fez a ultima oracdo e
finalizou o encontro. As pessoas comecaram a se cumprimentar e a sair do saldo. Algumas se
dirigiram até mim e também me cumprimentaram. Na saida, fui abordado mais uma vez por
Elder Santos, que me perguntou qual dia da semana eu teria disponibilidade para me encontrar
com ele e conhecer mais a igreja, Joseph Smith e o livro de mérmon. Respondi-lhe que apenas
aos sébados, e marcamos de nos encontrar no sdbado seguinte, as trés horas da tarde, na sala
de estudos da capela. Ele apertou minha mao e me disse de forma contagiante: “Seja bem-
vindo, irmao”.

No sabado, a caminho da capela, imbuido de uma curiosidade por esse encontro que
era, confesso, de ordem puramente cientifica, fiz algumas reflexdes interessantes, dentre as
quais destaco apenas uma. Em funcdo da ansiedade para conhecer uma perspectiva nativa
sobre a igreja e o livro de mérmon, refleti que talvez eu estivesse, como nos disse Wagner
(2012), objetivando demais a cultura do outro. Muito embora eu ja tivesse alguma nocao sobre
0 tema, essa no¢do, naturalmente, ndo se aproximava, em termos de densidade, do olhar de
quem o experiencia diariamente em sua doutrina, estrutura e politicas institucionais.

Quando cheguei na capela, Elder Santos me aguardava sentado, juntamente a outro
missionario, Elder Rodriguez, missionario chileno que também estava servindo em tempo
integral na missdo. Elder Rodriguez falava portugués muito bem. Apesar de pronunciar
algumas palavras de forma err6nea, ainda conseguia articular bem seu raciocinio a nivel
discursivo. Elder Santos nos apresentou e logo ouvi, pela segunda vez, de maneira igualmente
contagiosa, 0 mesmo “Seja bem-vindo, irmdo!”. Elder Santos estava com o livro de mérmon
na méo e uma pasta repousada na cadeira ao lado. Sentei-me em uma cadeira que estava
localizada na sua frente e, como primeira acéo, ele nos propds que orassemos. Baixamos a
cabeca, e 0 jovem missionario fez uma breve orac¢do. Aqui, chamo atencdo para 0 modo com

que sua oragao finalizou: “Eu acredito que o livro de mormon ¢ verdadeiro, que Joseph Smith
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é o profeta de Deus e que a Igreja de Jesus Cristo dos Santos Dos Ultimos dias é a verdadeira
igreja de cristo”. Por fim, acrescentou: “Que o nosso irmdo David também possa descobrir
esses presentes dos céus e a grande obra do senhor que nos foi dada através do livro de
mormon e de Joseph Smith. Amém.”

Finalizada a oracdo, Elder Santos perguntou se eu possuia algum conhecimento
prévio do livro de mérmon, da Igreja e de Joseph. Eu afirmei que sim, afinal, eu estava
desenvolvendo uma pesquisa para 0 mestrado e ja havia iniciado uma investigacao no site da
igreja. Os missionarios sorriram para mim, e Elder Rodriguez externou: “Otimo! Logo vocé
podera perguntar a Deus se 0 livro de mormon ¢ verdadeiro e estara pronto para se batizar”.
Nesse momento, percebi que talvez os missionarios tivessem a esperanca de que eu pudesse
vivenciar uma experiéncia de conversdo a fé6 mérmon, mas, naquele instante, o que mais me
interessava era obter as informac6es de que eu precisava para a minha pesquisa. Em seguida,
Elder Santos falou que, nos nossos encontros missionarios, ele iria me apresentar um pouco
da historia da igreja, da revelacdo que Joseph Smith recebeu, do livro de mérmon e ainda
sobre 0o mundo espiritual. Esses aspectos sdo 0 que compdem o que poderiamos chamar de um
panorama geral e introdutdrio da crenca mérmon, foco deste capitulo. Os eventos que Elder
Santos descreveu deste momento em diante transformaram-se em verdadeiros fenémenos
transcendentais da vida de alguém que se dedicou a um projeto divino. Eram, assim, as
interpretagcdes dadas a esses eventos que lhes imprimiam a sua relevancia e a significancia
histdrica dentro desse universo cultural (Sahlins, 1990) mérmon.

Fui apresentado, nesses encontros, a aspectos que parecem caracterizar
exclusivamente 0 mundo mérmon e, aparentemente, apenas ele. Esses aspectos sdao dados
como sendo téo verdadeiros no interior de seu funcionamento discursivo, tdo aprioristicamente
factuais, que, gracas a eles, os mérmons legitimam a sua comunidade como A igreja de Cristo,
A escolhida para salvar a humanidade, A cuidadora do novo plano de salvacdo. Existe uma
verdade, e 0 saber de que essa verdade pertence a eles — e somente a eles — parece ser o baluarte
que Ihe d& sua propria sustentacdo, muito mais do que a verdade em si mesma. Gragas a esse
funcionamento, parece-me, esse discurso ndo abre espaco para a davida, para a contestacao.
Esse, talvez, tenha sido o primeiro choque cultural que tive com o grupo, 0 mesmo choque
cultural (Wagner, 2012) que fez produzir em meu imaginario uma concepc¢éo inicial sobre
eles, carregada de coOpias de um protestantismo histérico mescladas com percepgoes
espiritualistas sobre uma pré- existéncia e pds-existéncia humanas. No entanto, ainda assim,

acreditava existir entre os SUD um olhar critico em face de todos aqueles fatos narrados no
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livro de mérmon, sobretudo porque muitos deles aparentavam ser dificeis de acreditar, a
exemplo da migracdo de povos do oriente médio para onde hoje compreendemos como 0s
EUA, narrativa que, na verdade, ndo possui nenhum registro histérico ou arqueolégico que
possam comprova-la. Essas e outras questdes da narrativa mdérmon levaram a suspeita
primeira de que aqueles sujeitos, uma vez inscritos naquele universo religioso, pareciam
renunciar a sua capacidade de self- interrogation (Bialecki, 2018) para tomar como verdade
absolutamente tudo em sua doutrina.

Para os membros da igreja, fossem eles meus interlocutores diretos ou ndo, a verdade
mormon faz parte de sua percepcdo de mundo de forma intrinseca, de modo que ndo ha nada
que possa ser questionado nesse sistema de crenca e valores, porque a doutrina € a verdade
divina revelada, e nada é tdo autoevidente do que ser ou se tornar um moérmon. Isso vai de
encontro, por exemplo, ao que Geertz (1983) refletiu quando afirmou que as ideias religiosas
para o sujeito religioso estdo mais alinhadas ao senso comum do que a uma preposi¢do, uma
vez que “a premissa tacita da qual o senso comum deduz sua autoridade € que ela apresenta a
realidade nitida” (Idem, p. 76). Esse é 0 mesmo apelo feito em muitos momentos pela religido,
cuja légica pressupde a incorporacao da realidade nitida e evidente.

Quando Geertz (Idem) propds compreender o senso comum engquanto um sistema
cultural, ele fez o esforco de caracteriza-lo em cinco propriedades, as quais podemos encontrar
em muitos sistemas religiosos, como o préprio mormonismo. Em Geertz (ldem), as
propriedades do senso comum sdo: primeiro, a naturalidade, que apresenta as coisas como
sendo simples, como elas sdo; segundo, a praticidade, que nos informa o que precisamos fazer
para viver; terceiro, a tenuidade, segundo a qual aquilo que parece verdadeiro na superficie é
de fato é verdadeiro; quarto, a assistematicidade, que preconiza que as ideias ndo sdo
elaboradas ou bem pensadas; quinto, acessibilidade, a no¢do de que qualquer pessoa pode, e
qualquer um deveria capta-lo.

O autor finaliza, ainda, afirmando que tanto o senso comum, como a religido
representam “o mundo como um mundo familiar, um mundo que cada um pode e cada um
deveria reconhecer e no qual cada um ¢ ou deveria ser independente” (ldem, p. 91).
Conversando com 0s mérmons nesse primeiro momento da minha pesquisa, percebi que, para
eles, fazer parte desse sistema era algo ja dado, inevitavel de ndo ter acontecido, e eu, na
concepcao deles, precisava encontrar e apreender essa verdade. Tudo isso gerou em mim um
estranhamento, o excesso de verdade e convicgdo, com narrativas e argumentos que pareciam

chocar com o proéprio cristianismo hegeménico, no interior do qual fui socializado desde
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crianca. Foi entdo que passei a me questionar, a luz de Cannel (2010), se eu estaria, nesse
momento, subjugando o grupo e reforcando a dicotomia imposta pelo secularismo entre
racionalidade e religiosidade ou se eu estaria cego pelo meu lugar de pesquisador, tentando,
de alguma forma, produzir uma cultura (Wagner, 2012) mérmon que ndo existe.

Talvez essas minhas inquietacdes tenham surgido do choque cultural experienciado
(Idem), em que eu, um aspirante a antropdlogo, uma vez em campo, me encontrei imerso em
uma outra e nova cultura religiosa, totalmente diferente da minha, em face da qual produziria,
mediante 0 movimento da convivéncia, a minha prépria visdo sobre ela. Desde que chegueli
na igreja até o momento de sistematizacao das informacdes coletadas no campo, identifiquei
que alguns estagios apresentados por Roy Wagner da experiéncia que leva ao choque cultural
foram percebidos ndo somente por mim, mas também por meus interlocutores: o sentimento
de inadequacdo no inicio, quando ndo conhecia ninguém no Ramo; 0 momento de visibilidade,
no qual eu ndo s6 era um pesquisador, mas um pesquisador oficial que, uma vez estudando a
igreja, terminava por atrair algumas pessoas e olhares; a minha necessidade de participacao
atrelada a ansiedade com relacdo a coleta de dados; e, por fim, o choque cultural, quando
passei a confrontar os ensinamentos cristas-catélicos que recebi durante a minha vida inteira,
seja da liturgia da missa, seja das aulas de catecismo e do crisma, com todas as informacdes
tipicas, os novos livros sagrados e um cristo que, depois de atingir um corpo glorioso, foi parar
nas Américas. Tudo era muito novo e nada era familiar.

Enguanto estava em contato com a essa nova narrativa, a narrativa mérmon sobre
Deus, Jesus, 0 mundo espiritual e os livros sagrados, ndo me reconheci naquela religiosidade.
Ainda que se afirmasse cristg, ela era, para mim, de uma natureza diferente. Nesse momento,
me perdi de mim mesmo: ja ndo sabia mais como ser um bom receptor frente a tantas
informacdes que se confrontavam com o meu ethos religioso. Por ultimo, e acredito que gracas
ao vinculo de amizade que construi com os missionarios, pude atingir o momento da aceitacao
controlada, quando passei a me sentir mais confortavel para fazer perguntas, para falar com
outras pessoas da igreja que ndo fossem apenas 0s missionarios e para responder as perguntas
que me faziam sem muita polidez, apenas da maneira mais honesta e simples possivel. Ao
entrar em campo, me deparei com um processo que, de inicio, pareceu ser impossivel, visto o
nivel de formalidade e regras que os mérmons mantém. No entanto, num processo de escuta
ativa e de intensas trocas intersubjetivas os dados que aqui apresento passaram a ser possiveis
de apreender.

Os encontros missionarios fazem parte de um sistema de ensino da igreja através dos
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quais pessoas sao convertidas ao mormonismo e aqueles que ja séo membros da igreja podem
se apropriar ainda mais dos ensinamentos da doutrina. Os missionarios assumem o papel de
professores e de intermediarios do conhecimento direto de Deus. O “tornar-se moérmon” esté
associado a um processo de aprendizagem: para se tornar um mormon, é preciso estar sempre
aprendendo. Naquele momento, eu precisava aprender em vez de perguntar — nesse processo,
a escuta parecia ser mais importante para o aprendizado do que as perguntas. Assim, a
ferramenta metodoldgica de realizar questionamentos que eu havia estipulado parecia perder
for¢a ao assumir um lugar de “aprendiz” nesses encontros, de modo que optei por me tornar
um aprendiz mérmon. Ao contrario de Goldman (2003), que optou por ndo tomar notas frente
aos seus informantes, alegando considera-los também como seus amigos e confessando ter
vergonha de agir como pesquisador. No meu caso, no entanto, ser um aprendiz mérmon exigia
que eu estivesse sempre com um caderno em maos, uma vez que todos os demais membros
da igreja costumam estar sempre com um caderno e o livro doutrinario escolhido para ser
trabalhado nos encontros missionarios. A compreensdo dos meus informantes acerca do meu
nivel de interesse pela igreja era dada pela frequéncia com que eles me viam baixando a cabeca
para anotar algo em meu caderno durante os encontros e as atividades da capela — ser um
pesquisador e estar sempre a anotar coisas ja fazem parte da dinamica mormon. 1sso porgque,
para ser um mérmon, é preciso ter propriedade da doutrina, e essa propriedade se da no estudo.

Muitos antropdlogos da religido foram também confrontados com a dicotomia “para
perguntar € preciso primeiro aprender”, dentre os quais trago exemplificados, aqui, Landes
(1980) e Castro (1983). Maria Laura Viveiro de Castro Cavalcanti, ao investigar o Espiritismo
e, mais especificamente, as leituras doutrinarias, faz uma reflexdo sobre a complexa relacdo
entre a doutrina como codificacdo e como pratica (Castro, 1983). Para ela, o estudo do
conhecimento doutrinario € um componente essencial do ser e se tornar espirita, especialmente
quando identificada pela autora a existéncia de sessdes nos centros que se voltavam
exclusivamente para esse fim.

No caso do mormonismo, esse processo de aprendizado entre codificacdo e pratica
se da de forma simultanea. O estudo da doutrina, o proselitismo e a iniciagdo de novos
convertidos se dao todos dentro do sistema de ensino. Sao as aulas e 0s encontros missionarios
que fazem com que A palavra, tanto no livro de mérmon como em outros livros doutrinarios,
seja sempre atualizada pelas leituras e pelo literalismo presente nas reflexdes dos fatos
narrados, 0 mesmo literalismo visto por Vincent Crapanzano (2000), quando pesquisou 0S

cristdos fundamentalistas nos EUA. Ao contrario dele, porém, ndo pretendo fazer aqui uma
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traducdo do pensamento mérmon com a finalidade de questiona-los. Decidi simplesmente
relatar as licbes que recebi nos encontros missionarios, das quais lango mao para ancorar

minhas reflexdes tedricas.

3.1 O livro de mérmon e o profeta

O livro de mérmon é a obra que norteia a experiéncia religiosa do grupo. Ele é o
principal livro daquilo que eles chamam de “obras padrao”, que englobam: o livro de mérmon,
a biblia, doutrinas e convénios e a Pérola de Grande Valor. E, porém, o livro de mérmon a
obra mais emblematica e importante da igreja, uma vez que a sua identidade institucional esta
diretamente associada a esse livro, e 0 projeto de expansao evangelistico da igreja tem como
finalidade a conversdo de pessoas ao mormonismo através da propagacao dos ensinamentos
contidos nele. O processo de conversao ao grupo passa pela leitura do livro e pelas aulas sobre
seus textos, as quais 0s missionarios conduzem junto ao pesquisador e aos membros da igreja.
O livro de mérmon néo é compreendido como um novo evangelho, mas um outro evangelho,
o0 evangelho de Jesus Cristo na Ameérica, e € considerado uma literatura complementar a biblia.
O livro ganhou esse nome em referéncia a um dos profetas que o teria escrito, Mérmon, que
também teria compilado muitas informacdes de outros profetas. O profeta teria vivido em 380
d.C. de acordo com as crencas SUD. Depois que Jesus Cristo foi crucificado e ressuscitou em
Jerusalém, ele teria deixado as terras judias e ido ao compreendemos hoje como os Estados
Unidos da América, onde teria conduzido uma sequéncia de milagres e oferecido
ensinamentos para 0s povos que habitavam aquela regido. As histérias contidas no livro de
maormon, nesse sentido, teriam sido resultado desse momento da vida de Jesus.

A obra contém quinze livros que recebem o nome dos profetas que supostamente
teriam convivido com Cristo durante a sua passagem pela América. No inicio do livro, é
possivel identificar onze depoimentos de testemunhas que atestam a veracidade da obra.
Assinam tais depoimentos auxiliares, amigos, parentes e conjuges de Joseph Smith que
afirmam terem visto as placas de moérmon em suas maos. Empenhemo-nos, aqui, em tentar
entender que placas seriam essas.

No meu primeiro encontro missionario ou, como em alguns momentos ouvi, na
minha primeira palestra, aprendi com Elder Santos e Elder Rodriguez sobre a origem do livro
de mormon e sobre 0 modo com que Joseph Smith teve acesso a ele. Elder Santos me mostrou

trés figuras e me pediu para descrevé-las. Na primeira imagem (Figura 5), vejo um jovem
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homem com roupas que remetem ao século XIX ajoelhado em um bosque, e um feixe de luz
que vinha do céu iluminando o seu rosto e todo o seu entorno.

Figura 5 — Joseph Smith Orando no Bosque, de John Scott

Fonte: The Church of Jesus Christ of latter-day saints (2022).

Na segunda imagem (Figura 6), vejo 0 que parece ser esse mesmo jovem sentado no
chdo do que parecia ser o mesmo bosque. A sua frente, dois homens muito parecidos com
barbas e cabelos longos, usando uma tunica e uma capa branca. Esses dois homens ndo tocam
0 chao: cercados de uma intensa luz branca, ambos parecem estar flutuando — essa figura muito

me remeteu aquelas apari¢Bes da Virgem Maria para os Catolicos (Steil, 1996).

Fonte: The Church of Jesus Christ of latter-day saints (2022).
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Na terceira imagem (Figura 7), eu via 0 mesmo jovem sentado em uma pedra. Dessa
vez usando capa, ele segurava um livro em suas maos. Ao seu lado, era possivel ver um

personagem aparentemente celestial vestindo uma tanica branca e uma faixa na sua cintura.

Figura 7 — Joseph Smith Recebe as Placas de Ouro, de Kenneth Riley

Fonte: The Church of Jesus Christ of latter-day saints (2022).

Ao terminar minha descricdo, Elder Rodriguez sinalizou que aquele era o jovem
Joseph, e que ele seria um descendente direto de uma antiga linhagem de profetas do antigo
testamento. Disse ainda que essa seria a mesma linhagem do anjo gque estava na terceira
imagem, o anjo Mor0ni. Joseph Smith nasceu em 23 de dezembro de 1805 e, ainda
adolescente, se mudou com a familia para Manchester, no estado Nova Hampshire, Condado
de Hillsborough. A nova cidade em que passaram a residir vivia um momento conturbado.
Social e religiosamente influenciada pelo movimento do Segundo Grande Despertar, a cidade
tinha o terreno ideal para o surgimento de grupos religiosos e questdes misticas.
Denominagdes protestantes entraram em crises doutrinarias, outras seitas surgiram e crescia,
assim, um tipo de agitacdo em torno dos ritos e doutrinas das comunidades confessionais.

Joseph, nessa época, estava com 15 anos. Sua familia se filiou a igreja presbiteriana,
mas 0 jovem optou por associar-se a igreja metodista. Apesar disso, sentia-se confuso com
todas aquelas denominagfes e com seus ensinamentos, muitas vezes divergentes entre si. A
partir dai, ele inicia o que a igreja chama de “didlogo com a verdade”. Foi através de intensa
leitura da biblia que Joseph encontrou a Epistola de Tiago, 1° capitulo, versiculo 5: “E se
alguém de nos tem falta de sabedoria, pega-a a Deus, que a todos d& liberalmente e o ndo lanca

em rosto, e ser-lhe-a dada.”. Assim, por essa sabedoria o profeta passou a implorar a Deus.
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No inicio da primavera de 1820, o jovem retirou-se para um bosque, a fim de orar sozinho e
em voz alta. De acordo com Elder Santos, logo no inicio de sua oracgdo, ele havia sido
acometido por uma forga estranha, por uma “escuridao”, iniciando uma batalha espiritual com
essa forga e pedindo a Deus que o livrasse do “poder do inimigo”. Quando estava quase
desistindo, eis que surgiu uma coluna de luz a sua frente e, com ela, duas figuras que, segundo
o profeta, correspondiam a Deus e Jesus. Joseph dirigiu-se para as duas figuras celestiais,
indagando-lhes se alguma seita/denominagéo estaria certa. A resposta de ambos teria sido uma
negativa. De acordo com os mormons, todas as igrejas existentes estariam condenadas, ndo
devendo ele filiar-se a nenhuma delas. Essa teria sido o que os mormons definem como “a
primeira visao”.

Joseph Smith continuou a ter visdes pelos anos seguintes. Na noite de 21 de setembro
de 1823, teria tido uma das visdes mais importantes para 0 mormonismo. Em seu quarto, o
profeta foi surpreendido por um clardo e, com ele, uma figura angelical que usava tdnica
branca, era o anjo Mor6ni, o profeta celestial. Ele se aproximou de Joseph e apresentou-se
como um mensageiro de Deus. Moroni falou da existéncia de um livro escrito em placas de
ouro contendo o relato dos antigos habitantes daquele continente e afirmou que nessas placas
estaria narrada “toda plenitude do evangelho eterno, tal como fora entregue pelo Salvador aos
antigos habitantes.” A viso se repetiu durante a noite. O profeta narra que passou boa parte
da noite a conversar com 0 anjo em seu quarto e, no dia seguinte, exausto por nao ter dormido
a noite inteira e tendo que realizar os afazeres do trabalho no campo, Smith desfaleceu. Ao
tornar a si, ele teria tido a mesma visdo. Dessa visdo até 0 momento em que Joseph encontra
as placas que estavam enterradas em uma colina no Condado de Ontério, Estado de New York,
se passaram quatro anos, conforme indicacdo do mensageiro celestial. Por fim, em 22 de
setembro de 1827, Joseph retirou as placas com a missédo de traduzi-las. O livro que resultaria
desse trabalho serviria para restaurar a igreja de Cristo. Desse momento em diante, Joseph
assumiria a lideranga do movimento de restauracdo responsavel por dar um fim ao longo
periodo de apostasia que havia pairado sobre a terra desde a morte do ultimo profeta. Smith
iria fundar a verdadeira igreja de Cristo, aquela que iria trazer para a humanidade o novo plano
de salvacéo do pai celestial, e esse novo plano estaria sob a responsabilidade dos Santos Dos
Ultimos Dias.

E importante frisar que, naquele periodo, os Estado Unidos passavam pela ja
supracitada revolugéo cultural contra laicidade, o0 Segundo Grande Despertar. A abertura dos

americanos a vivéncia religiosa e a crescente formacdo de comunidades confessionais e a
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intensa resposta contra a secularizagcdo da sociedade americana criaram condi¢des favoraveis
para que 0 movimento encabecado por Joseph Smith ganhasse adeptos de maneira muito
rapida e crescesse em muitas regides do pais.

Ao longo do encontro, percebi que a todo momento a figura de Joseph Smith era
sempre lembrada. Passagens de sua vida eram trazidas como exemplos a serem seguidos e
como maneira de exemplificar a verdadeira conduta de um mormon, sem esquecer de
mencionar a autorizacdo divina recebida por Smith para conduzir uma verdadeira revolucéo
de salvacdo na terra com a fundacdo da sua igreja. A exortacéo a figura do profeta era tanta
que, as vezes, pensava-se estar ouvindo uma lenda ou um conto heroico. Joseph é o tipo ideal
cristdo, a personificagdo em homem das virtudes dadas por Deus, condi¢do esta que
possivelmente lhe revestiu de poder e carisma notaveis. Geertz (1998) traz a mesma reflexao
ao descrever os cortejos de Elizabeth Tudor e sua imagem sempre associada as virtudes de
Deus. Isso parecia acontecer de forma semelhante com o jovem profeta. A sua imagem nao
podia ser associada a essas virtudes através de cortejos ou grandes performances, como
acontecia a Elizabeth, mas elas eram sempre associadas quando era mencionada a conduta
esperada de um santo dos Ultimos dias, haja vista ser Joseph o tipo ideal de mérmon. Sua
figura carismatica esta diretamente associada ao sagrado, o que imprime poder e influéncia a
sua imagem e historia de vida.

Roberta Campos (2011), em artigo que busca analisar o carisma pentecostal na figura
do lider religioso dessas comunidades, faz uma reflexdo que aqui aciono na tentativa de
compreender essa figura que é o profeta mérmom. A figura que esses lideres carismaticos
ocupam no imaginario dos fiéis como exemplos de fé e virtuosidade foge do papel que foi
dado historicamente ao lider protestante, até porque o protestantismo, como acéo purificadora,
tentou romper com a ideia de intermediacdo entre Deus e 0 homem, sobretudo através do
acesso a experiéncia com o sagrado na vida ordinaria. Esses lideres carismaticos — dentre eles,
incluo Joseph Smith —, trazem de volta para esses grupos confessionais a existéncia de
intermediadores, dando destaque a figura do profeta, como muitas vezes séo tratados. Cria-se,
assim, uma elite de detentores do acesso ao sagrado, as quais passam a liderar as novas formas
de compartilhamento do conhecimento divino. Assim como Campos (2011) fez com os
lideres/profetas pentecostais, opto por perceber o carisma, nesse caso especifico do profeta
maormon, ndo por uma via weberiana (1994), na qual o carisma é tratado como algo atribuido
ao individuo de forma sobre-humana, extracotidiana ou magica, nem na definigdo

bourdieusiana (2007), que limita o carisma pela via da estrutura social, definido social e
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economicamente pelo capital religioso. Compreendo o carisma, isto sim, a partir da juncéo
dessas duas interpretacdes, levando também em consideracdo 0s mecanismos sociais e
culturais disponiveis na época em que Smith estava situado.

Isso ficou claro a partir do momento em que Elder Rodriguez comentou que Joseph
teria sido guiado pelo anjo Mordni para encontrar as placas de ouro escritas e enterradas por
mormon para que um dia pudesse ser revelado ao mundo que Jesus Cristo esteve na América
e que seria preciso por fim a apostasia através dos Santos escolhidos por Cristo nos Gltimos
dias deste mundo. Aqui me deparo com a ideia de sacralizacdo do lugar através da presenca
fisica das mensagens deixadas por um anjo. Roberta Campos (2008) ao analisar 0 caso do
Juazeiro do Norte percebe que ainda que essa sacralizacdo seja representativa, ela se da
sobretudo através de experiéncias, estética, objetos, musica, lugares, personagens historicas e
outros elementos que irdo reforcar e corporificar a narrativa sagrada que busca ser vivida
localmente e enraizada na experiéncia do grupo. Essa experiéncia percebida pela
pesquisadora, me levou também a perceber sinais dessa sacralizacdo de lugar e narrativa entre
0s mormons. Com a responsabilidade de achar as placas de ouro e traduzi-las, Joseph Smith
se tornou fundador e profeta do que ficou conhecido como a Igreja de Jesus Cristo dos Santos
dos ultimos Dias ou como Santos dos Ultimos Dias (SUD). A constituicdo da lideranca de
Smith se deu tanto por vias espirituais- proféticas, com a narrativa do encontro e traducdo das
placas, quanto pela via do social e do politico durante esse periodo que fortaleceu a expansdo
de seu movimento. Afinal, naguela mesma década, grupos religiosos como os Adventistas e a
Igreja Metodista Episcopal Africana também surgiram como parte do Segundo Grande
Despertar.

Ao terminar essa explanagdo, Elder Rodriguez me questionou se eu acreditava em
tudo aquilo que ele havia acabado de me contar, ao que lhe respondi dizendo que nao saberia
dizer se acreditava ou ndo. A maior certeza que eu possuia, naquele momento, era a crenca
daqueles dois missionarios. Esse encontro me levou a recordar do estudo da religido birmanesa

de Melford Spiro (1978), no qual ele se prop6e a definir a nogédo de crenca:

Qualquer conhecimento referente aos seres humanos, a sociedade ou ao mundo que
¢ considerado verdadeiro. Por “crenga religiosa” entendo qualquer crenga que direta
ou indiretamente se refere a seres que séo considerados possuidores de forca superior
a dos humanos e animais, com 0s quais 0s seres humanos mantém relacdo
(interacOes e transagdes) e que podem afetar a vida humana para bem ou para o mal.
Resumindo: as crencas “religiosas “sdo crengas relacionadas com seres
sobrenaturais.” (Idem, p. 136).

Apesar de trazer uma definicdo convencional de crenga, o autor abre a compresséo
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dessa nocdo desvinculada de forma exclusiva a religido. As crencas religiosas sdo um
subconjunto das crencas em geral, mas o que as configura sdo 0s conhecimentos considerados
verdadeiros pelas pessoas que trazem esse conteudo. Isso pode ser percebido em face das
palavras que ouvi de Elder Santos, quando Ihe confessei ndo saber se acreditava ou ndo.
Aconselhou-me o missionario: “David, ndo se preocupe. Quando vocé perguntar a Deus se 0
livro de mérmon é verdadeiro e ouvir sua confirmacéo, vocé também sabera que o que estamos
falando ¢ tdo verdade quanto esse sol que nos aquece”.

Curioso analisar essa convicg¢ao dos missionarios no que tange a veracidade do livro
de mérmon, quando em um breve levantamento de informacdes identifiquei uma série de
debates entre historiadores, antrop6logos e socidlogos nos Estados Unidos que afirmam que
os relatos trazidos no livro de mérmon nédo sdo veridicos e que nenhum registro histérico
comprova a existéncia de povos que possam ter migrado do Oriente Médio para as Américas.
Uma das criticas cientificas mais contundentes e constantemente lembradas foi escrita por
Percy Benjamin (1899), em seu artigo na American Anthropologist intitulado “The Origin Of
The Book Of Mormon”. No artigo, o autor afirma que o livro de mérmon nada mais ¢ que um
plagio de partes do antigo e do novo testamento e de trechos de “The Manuscript Found”, do
Reverendo Salomon Spalding (1885). O artigo € uma critica contundente ao mormonismo.
Outros autores como, O’Dea (1957) e Brugger (1946) também escreveram com um certo grau
de desconfianca em relacdo as informacdes historicas, cientificas e literarias do livro.

Apesar de todo esse debate que pde em xeque 0s escritos presentes no livro de
maormon, é preciso reforcar que esse € um livro religioso, de modo que todas as suas historias
e ensinamentos, uma vez pertencentes a ordem da crenca para os individuos que professam tal
pertenca, estdo isentos da necessidade de corroboracéo histdrica ou cientifica para produzir os
efeitos subjetivos na experiéncia individual e coletiva do grupo.

Uma vez que a sociedade se modifica cada vez mais pelo texto escrito, podemos
afirmar que os Santos dos Ultimos Dias s&o um grupo religioso que se molda e adquire
conhecimento pelo texto. As palavras de seus lideres chegam até eles, portanto, através de
escritos. Nesse sentido, Michel de Certeau (1994) nos mostra a ilusdo de como a leitura parece
ser 0 apice da passividade que caracteriza o leitor. Realmente esse leitor permaneceria passivo
diante da leitura? Aceita passivamente que sua sexualidade, crencas e identidades sejam
deslegitimadas segundo as ordens impressas do Deus cristdo?

As palavras dos profetas e apostolos mérmons contidas nos textos sdo dotadas de

autoridade divina, pois esses homens sao dotados de autoridade do sacerddcio para receberem
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as revelacdes da vontade de Deus e repasséa-las os membros da Igreja. Os Santos dos Ultimos
Dias creem que somente esses homens possuem autoridade para tal, de forma que os textos
sdo construidos para serem seguidos e respeitados, passando credibilidade. 1sso nos remonta
aquilo que nos fala Certeau (1994, p. 252), quando nos diz que “a leitura ¢ apenas um aspecto
parcial do consumo, mas fundamental”. Isto é o que faz 0s crentes se moverem, isto que é o
que produz praticantes. Até onde os crentes podem se mover, até esbarrarem nos limites
reguladores da Igreja? O que essa crenca os faz fazer? Mas como se fazer crer? Sobre a esta

credibilidade que faz os crentes se moverem, nos diz Certeau (2008):

A citacdo sera, portanto, a arma absoluta do fazer crer. Como ela joga com aquilo
que o outro supostamente cré, €, portanto, o meio pelo qual se institua o “real”. Citar
0 outro em seu favor &, portanto dar credibilidade aos simulacros produzidos num
lugar particular (Idem, p. 290-291).

Assim que eu comecei a ser uma presenca frequente na igreja, percebi que as pessoas
gue se aproximavam de mim sempre me perguntavam o que eu estava achando dos encontros
missionarios e se eu ja havia perguntado a Deus acerca da veracidade do livro de mérmon. A
confirmacéo de Deus de que o livro de mérmon é verdadeiro € parte importante e decisiva no
processo de conversdo. Em um dos encontros, perguntei a Elder Santos como se daria esse
processo, ao que ele me respondeu dizendo que Deus d& uma confirmacéo diferente para cada
pessoa. Alguns sentem em seus coragdes uma paz profunda, outros dizem ouvir sua voz
confirmando e ha aqueles que sonham ou recebem algum sinal. Logo percebi que o que 0s
maormons entendem por confirmacgdo de Deus ndo é nada mais que uma revelagdo divina aos
moldes daquelas com que Joseph Smith teve contato. Afinal, esse é um grupo religioso
alicercado na experiéncia profética da revelacdo. E preciso receber essa confirmacio para se
sentir um santo dos Gltimos dias; s6 a partir dela é que o segundo passo na trajetdria de um
maormon, o batismo, se da.

Confesso que passei boa parte da minha experiéncia na igreja afirmando aos meus
interlocutores que eu n&o estava pronto para fazer essa pergunta. Nao por ndo acreditar no que
eles me diziam, mas, talvez, pelo receio de que eu de fato recebesse alguma resposta. Além
disso, passei a achar que eles ainda ndo tinham compreendido a razdo da minha presenca ali:
mesmo sabendo que eu era um pesquisador, ainda assim eu era tratado como um potencial
futuro convertido. Tratamento este que, na verdade, contava com a minha permissao,
sobretudo porque eu tinha o receio de que, ao optar por me impor como um pesquisado oficial,
eu perdesse a abertura e o acesso que havia conquistado como potencial futuro convertido. “O

que deixaria de ser dito a um pesquisador oficial?” foi a indagagdo que esteve em minha cabeca
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durante os dois meses que frequentei a igreja. Por medo de comprometer os dados que estava
coletando, optei por me manter na condi¢éo de aprendiz mérmon.

Findando meu primeiro encontro missionario, Elder Santos nos propds que
orassemos. Nesse momento, Elder Rodriguez me fez o convite para orar — convite que,
pedindo desculpas, neguei, afirmando que talvez ndo saberia dizer as coisas certas. Elder
Santos me deu um leve sorriso ¢ disse: “David, ndo existe a maneira certa de orar. A oracao ¢é
uma forma de conversar com o pai celestial. O que vocé quiser dizer ele ira acolher. Mas hoje

eu irei orar, ndo se preocupe.” Baixamos as nossas cabecas € ouvimos a seguinte oragao:

Querido pai celestial, queremos te agradecer por esse encontro, pela oportunidade
de conhecermos nosso irmao David e termos o privilégio de compartilhar com ele o
teu evangelho. Te pedimos, Pai Celestial, que abencoe David e sua familia e que
ilumine e conduza o seu caminho, para que ele possa aprender mais sobre teus
ensinamentos. Obrigado por nos dar um novo amigo, obrigado por nos ter dado essa
missdo. N6s, como teus filhos, acreditamos que o livro de mérmon é a tua revelacéo
nos dada para salvar todas as almas e que essa é a tua igreja. Por isso te agradecemos
com todas as nossas forcas, em nome de Jesus Cristo, amém (Santos, 2021, n.p.
transcrigdo nossa)

Elder Santos mais uma vez reforcou a veracidade da mensagem do livro de mérmon
e da igreja enquanto instituicdo sancionada por Deus e, nessa oracao, ficou claro para mim o
quanto eles esperancavam pela minha conversao. Ao término da prece, Elder Santos me falou,
com um tom animado, que eu poderia me tornar um bom Elder e que eu me sairia muito bem
caso decidisse frequentar o instituto de estudos da igreja, local onde os jovens que decidem
realizar a missao passam em torno de um ano estudando e se aprofundando na doutrina antes
de serem enviados para o servigco missionario. Quando estavamos nos conduzindo para sair da
capela, durante nossa caminhada fui questionado pelos missionarios sobre a minha formacao
académica e minhas experiéncias profissionais. Nesse momento, ouvi a seguinte frase: “A
igreja prioriza e nos ensina que sejamos autossuficientes, ela nos incentiva a nos
aperfeicoarmos. Por isso que n6s oferecemos muitas atividades para os jovens, aula de
idiomas, de mdsica, préatica de esportes, tudo isso nos ajuda a sermos autossuficientes. Vocé
ira gostar dessas nossas atividades, David.” Percebi que esse lugar que eu ocupava no
imaginario deles de um jovem mestrando e com uma bagagem profissional que despertava
interesse me diferenciava e me tornava um potencial membro que demonstraria, na pratica, a
“autossuficiéncia” desejada e prezada pela igreja. Aqui, mais uma vez ficou claro para mim
que eles ndo estavam me enxergando apenas como um pesquisador oficial, mas como um
futuro membro ou, talvez, um futuro Elder. Antes de deixar a capela, Elder Santos me abordou

no portdo de entrada e falou que no dia seguinte, no domingo, o dia da reunido sacramental,
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diria quando poderiamos ter o nosso segundo encontro. Por fim, perguntou ainda se
poderiamos manter nossos encontros aos sabados. Eu confirmei, ao que ele mais uma vez

afirmou:; “Amanha confirmamos”.

3.2 Jesus Cristo na américa e 0 mundo espiritual

Quinze dias depois, estava eu me dirigindo para a capela. Era o dia do nosso segundo
encontro. Como da primeira vez, estavam 14 me aguardando Elder Rodriguez e Elder Santos.
Iniciamos com uma breve orag&o e, em seguida, 0s missionarios conduziram o encontro. Elder
Santos me perguntou se eu sabia que Jesus Cristo havia estado na Ameérica, e pude, nesse
momento, perceber que o0 seu tom de voz era como se quisesse provocar uma reagdo de
surpresa. Contando-lhe que ndo sabia, ele prontamente tirou de sua pasta, repousada sobre a
cadeira ao lado, uma pintura (Figura 8). Nessa imagem, Jesus Cristo veste com uma tlnica e
uma capa branca e, ao seu redor, ha pessoas utilizando roupas que remetem a alguma
civilizacdo antiga. Na tela, é perceptivel a existéncia de ruinas, coqueiros e, ao fundo, uma

piramide e montanhas.

Figura 8 — Cristo Visita as Américas, de Johnn Scott

Fonte: The Church of Jesus Christ of latter-day saints (2022).

Apresentada a imagem, Elder Santos disse-me que ela se referia a passagem do livro
de mérmon que afirma que Jesus Cristo ja esteve na América e que ela seria a nova terra
prometida para os Santos dos Ultimos Dias. Perguntei quem seriam aquelas pessoas, e Elder
Rodriguez me respondeu prontamente e com um tom de empolgagdo: “Sao os néfitas e

lamanitas” — adiante, discutiremos mais detalhadamente sobre esses povos. Nesse momento,
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percebi que estava entrando em contato com uma nova narrativa ndo apenas da vida de Cristo,
mas também da prépria historia das civilizagdes pré-colombianas que habitaram as Américas.
Eu estava entrando em contato com a histéria do mundo mérmon.

Antes de apresentar a explicacdo que me foi dada sobre essa passagem de Cristo pela
América e sobre 0 modo com que isso configura a percep¢do mérmon da criagdo do mundo,
fui levado a relembrar do texto de Leach (1962) sobre a génesis enquanto mito. Na tentativa
de analisar a narrativa mormon como um mito, identifiquei algumas das caracteristicas
levantadas por Leach em seu texto, no qual se afirma que os mitos tendem a ter a repeticéo e
0 padrdo dualistico como marca basilar. O livro de mérmon segue 0 mesmo modelo da biblia,
carregando tais marcas indicadas pelo autor. Desse modo, se a biblia fosse uma comunicacao
de Deus com os antigos habitantes do Oriente Médio, o livro de mérmon seria a comunicacao
de Deus com os antigos habitantes da Ameérica. Todos 0os membros da capela a quem
perguntei, apds esse meu segundo encontro, sobre a histéria da passagem de Jesus pela
América ndo apresentaram ddvidas de sua veracidade: eles haviam recebido de Deus a
confirmacdo, a revelacdo de que tudo era verdadeiro, ndo uma representacdo mitica da
realidade.

Ainda compreendendo essa narrativa da criacdo do mundo mérmon enquanto mito,

Mircea Eliade (1998) expressou 0 mito da seguinte forma:
O mito narra uma historia sagrada; relata um acontecimento que ocorreu no tempo
primordial. O tempo fabuloso dos inicios. Em outras palavras, 0 mito conta como,
através dos feitos de seres sobrenaturais, uma realidade veio & existéncia, seja ela
toda a realidade, 0 cosmos, ou apenas um fragmento da realidade — uma ilha, uma
espécie de planta, um determinado tipo de comportamento humano, uma instituicéo.
O mito, portanto, € sempre um relato de uma “criagdo”; ele conta como algo foi
produzido, como comecgou a existir. O mito fala apenas daquilo que realmente
aconteceu, daquilo que se manifestou completamente. Nos mitos os atores sdo seres

sobrenaturais. Por isso 0s mitos mostram sua atividade criativa e revelam a
sacralidade (ou simplesmente a sobrenaturalidade) e suas obras (Idem, p. 5-6).

Sendo 0 mito uma narrativa que conta a historia do que se sucedeu durante o chamado
inicio de tudo, eles costumam ser tratados como verdadeiros, um relato preciso dos
acontecimentos narrados por parte daqueles que os contam. Eles ndo apenas servem para
explicar algo, mas também para reforcar a aparicao do sagrado no meio do profano e mundano.
Utilizando da contribuicdo desses autores na compreensdo do mito, percebi que a historia
mormon que narra a presencga de Jesus Cristo na América caracteriza-se como a historia do
mundo moérmon, da sua criagdo e existéncia inicial. A maneira como 0s meus interlocutores

me narravam atualizava ndo apenas 0 mito, mas a propria experiéncia de fé e pertenca deles.
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Dessa forma, essa narrativa ndo seria apenas uma historia contada, mas uma realidade viva e
vivida, experienciada por todos aqueles que professam essa fé e que continuam sendo por ela
influenciados. Em funcdo disso, quando Malinowski (1948) trata sobre o mito, ele nos afirma
que essa narrativa ndo deveria ser tratada como explicacdo ou como simbolo, mas deveria,
isto sim, ser compreendida a partir da forma como ele motiva as pessoas a moldar suas vidas
e suas realidades.

Dentre tantas controvérsias publicas envolvendo o livro de mérmon, uma delas esta
diretamente associada a essa historia do mormonismo. Em 1996, a Smithsonian Institution
publicou um memorando afirmando que ndo houve, na América, qualquer contato com povos
egipcios, hebreus, da Asia Ocidental ou do Oriente Proximo. Essa publicacio causou reagdes
entre mérmons que passaram a publicar com frequéncia respostas ao instituto. Apos uma série
de press@es, em 2001, o Instituto publicou uma nota afirmando que o livro de mérmon é um
livro religioso e ndo pode ser compreendido a partir de uma 6tica cientifica. Concluem, ainda,
dizendo que jamais o Instituto utilizou o livro para fins de pesquisas arqueoldgicas.

O breve relato que apresento a seguir foi coletado na minha segunda aula com os
missionarios. Nesse encontro, eles me contaram a historia da presenca de Jesus Cristo na
América. Esse relato nada mais é que a historia do mundo mérmon. A partir dela, toda uma
dindmica doutrinaria se estabeleceu e, durante 0 tempo em que estive em campo na igreja,
percebi que essa narrativa era sempre reafirmada nas conversas, nas aulas, nos livros ou nos
filmes recomendados pela igreja. Era uma narrativa prépria da vida do filho de Deus que dava
sentido ao ser um Santo dos Ultimos Dias.

A primeira parte do livro de mérmon ¢ intitulada “Primeiro livro de Néfi”. Néfi seria
o filho mais novo do patriarca Lei, que teria fugido de Jerusalém em busca da terra prometida
600 anos antes do nascimento de Cristo. Néfi é também o responsavel pela construcdo do
barco que teria levado Lei e seus descendentes para a América. Além dele, Lei tinha um outro
filho, Lama (o0 mais velho). Com a morte do pai, ja na terra prometida, a América, 0s irmaos
se separaram e deram origem aos dois principais grupos que habitaram a América: néfitas e
lamanitas, que eram povos opositores. Trezentos anos depois, o povo de Néfi encontrou um
outro povo remanescente dos jareditas, também vindos de Jerusalém, anos antes de Lei e sua
familia. Os jareditas se uniram aos néfitas contra os lamanitas, o que deu inicio a um longo
periodo de conflito entre esses dois grupos. Isso até 0 momento da chegada de Jesus na
Ameérica. De acordo com 0os mormons, Jesus teria aparecido para os néfitas e lamanitas trés

vezes e, durante suas aparigoes, teria realizado alguns milagres, ensinamentos e feito algumas
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profecias. Uma delas dizia respeito a Joseph Smith.

Apos as aparicOes de Jesus, os nefitas e lamanitas teriam vivido um periodo de paz,
até que novamente os dois povos se separaram. Nesse momento, os néfitas teriam aceitado o
evangelho, enquanto os lamanitas renegaram-no; anos depois, 0S mesmos que aceitaram o
evangelho passaram a nega-lo. Segundo os relatos trazidos no livro de mérmon, em 321 d.C.
teria irrompido uma sequéncia de guerras entre os dois povos; a Ultima delas teria acontecido
em 385 d.C., aos pes do Monte Cumorah. Na ocasido da ultima batalha, o comandante do
exército nefita, chamado mormon, escondeu placas de ouro nas quais Néfi teria registrado a
histdria da sua familia. Os néfitas perdem a batalha, muitos morreram, mas o filho de Mérmon,
Moréni, teria sobrevivido. Apds esse periodo de intensos conflitos, Mor6oni se dedicou a
registrar em placas a historia dos jareditas, conforme seu pai 0 contard. Antes de morrer,
Moro6ni teria escondido as suas placas no mesmo local em que seu pai escondeu as placas de
NEfi.

E Mor6ni quem ird aparecer para Joseph Smith em forma de anjo e falar sobre a
localizacdo das placas que ele e seu pai haviam enterrado. Para a crenga mérmon, entre a morte
de Mordni e 0 nascimento de Joseph Smith ndo houve profeta sobre a terra. 1sso é o que eles
chamam de “a grande apostasia”. Nesse sentido, a importancia de Mordni para os mérmons €
tanta que em cima de todo templo ha uma estatua do Anjo Moréni tocando uma trombeta,
anunciando que o periodo de apostasia teria terminado.

Posteriormente ao ouvir essa versao resumida da historia da presenca de Jesus na
América e entender o modo com que isso reverberou nas historias narradas no livro de
mormon, fui levado por Elder Rodriguez a adentrar ainda mais no “mundo espiritual” da
doutrina mérmon. De inicio, Elder Santos me perguntou se eu sabia 0 que acontece conosco
depois que morremos. No momento seguinte, ele assumiu uma postura ainda mais mitica, a
meu ver, quando me questionou se eu sabia 0 que acontece conosco antes de nascermos neste
mundo. Para as duas indagacOes eu disse que ndo sabia ao certo, embora conhecesse as
interpretacdes do pds-morte dada por muitas crencgas. Aqui, Elder Rodriguez olhou para mim
como se estivesse confuso e me perguntou: “David, vocé acredita que quando morrermos
iremos para algum lugar? Voceé acredita que nosso espirito ndo morre com a nossa carne?”’.
Respondi as duas perguntas dizendo que ndo me sentia seguro o s_uficiente para dizer que sabia
0 que aconteceria conosco depois da morte e completei dizendo que, por ter sido criado em
uma familia catolica, eu havia aprendido o que o catolicismo diz sobre isso, ainda que néo

tivesse total convicgdo também dessas narrativas. Elder Rodriguez (2021) me falou:
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Iremos te explicar o que realmente acontece conosco antes de nascermos neste
mundo e depois que deixamos ele. Te aconselhamos que, depois desse nosso
encontro e antes do proximo, vocé possa perguntar ao pai celestial se tudo o que
estamos te ensinando é a verdade. Eu tenho certeza que ele te confirmara. Entéo,
vocé ndo tera mais divida alguma sobre o mundo espiritual (Idem, n. p., transcrigao
nossa).

Importante destacar que a cosmologia e cosmogonia do cristianismo
tradicionalmente falam de uma realidade formada por trés camadas: céu, inferno e um mundo
terreno. No mormonismo, essa cosmovisao se apresenta de uma forma um pouco diferente.
No geral, no campo religioso, essa cosmovisdo é diversa e apresenta diferentes interpretagdes.
A cosmovisdo Yanomami, por exemplo, foi investigada por Napoleon Chagnon (1992), que
descobriu que ela era composta por uma realidade de quatro camadas: havia a camada mais
elevada, chamada duku ka misi, que pouco interessava a eles, sendo considerado um espaco
vazio; o segundo nivel mais elevado, hedu ka misi, onde animais, plantas e os ancestrais vivem
como 0s Vivos; o terceiro nivel, hei ka misi, onde os humanos vivem; e a ultima camada, hei
ta bebi, habitada por um povo muito semelhante aos Yanomami, chamado Amahiri-teri — essa
é considerada uma camada quase deserta.

Sam Gill (1981), em sua pesquisa etnogréafica sobre a religido dos Navajo, descreve
que eles acreditam ser o universo organizado como uma “pilha” de catorze estruturas mundiais
ou mundos em forma de pratos empilhados um em cima do outro. Para 0s Navajos, nos niveis
mais inferiores encontram-se pessoas-insetos, pessoas-animais e pessoas-passaros, a0 passo
que, nas camadas superiores, vivem 0s homens e 0 povo sagrado que, juntos, deram origem a
era dos herdis da cultura e das origens dos rituais. Esses sdo alguns exemplos de como
diferentes religides apresentam diferentes narrativas acerca da constitui¢cdo do universo e da
existéncia humana. Com o mormonismo ndo seria diferente. Ele diverge um pouco da
cosmovisdo do cristianismo tradicional, e foi nesse encontro que aprendi suas particularidades
e interpretacoes.

Elder Rodriguez tirou da sua bolsa algumas plaquinhas e as colocou em suas maos.
Na primeira plaquinha havia escrito os dizeres “mundo pré-mortal”. Para os mérmons, antes
de nascermos, vivemos uma vida pré-mortal. NOs ja somos ndés mesmos, com nossos dons,
habilidades, personalidade, mas ainda ndo somos de carne e 0sso. Nesse momento, no mundo
espiritual todos nds somos iguais, mas recebemos talentos e vocacdes diferentes, assim como
somos chamados por Deus para fazermos coisas diferentes na terra. No momento em que 0

pai celestial nos envia a terra para nascermos, um véu cobre a nossa memdria, fazendo com
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gue esquecamos da nossa preexisténcia. Segundo os missionarios, o pai celestial faz isso para
que possamos Viver nosso livre arbitrio, fazendo escolhas e sendo capazes de discernir o bem
do mal. Apos o véu cobrir nossa memoria, recebemos um corpo mortal para que possamos
viver na terra. Neste instante, somos designados a uma familia terrena, 0s nossos pais. 1sso
porque, na légica mérmon, primeiramente somos filhos do pai celestial, que por sua vez, nos
empresta para a nossa familia mortal para que vivamos com eles para sempre, inclusive apos
a morte terrena, uma vez que, depois de morrermos, passamos a assumir o lugar de filhos
espirituais dos nossos pais. Com a morte do corpo terreno, vamos entdo para 0 mundo
espiritual, o lugar onde ficaremos aguardando pela ressurreicdo. Com a nova ressurreicao de
Jesus, nosso corpo mortal, que estava esperando no mundo espiritual, se unird novamente com
0 nosso espirito. SO entdo recebemos o grau de gléria que merecemos, s6 entdo descobrimos
onde ficaremos apds a ressurrei¢do de Cristo.

De acordo com o mormonismo, 0 mundo espiritual seria composto por quatro
mundos ou, como ouvi em algumas ocasides, quatro reinos. Para cada um deles, nos
precisamos adquirir um certo grau de gléria, que € definido pelas atitudes que tomamos em
vida: conhecer a igreja e o livro de mormon, aceitar e viver de acordo com 0s seus principios
e ensinamentos, constituir uma familia'® e a conduzir dentro da doutrina etc.

O primeiro dos reinos é o mundo celeste, seria 0 que compreendemos em outras
denominagdes cristds como o Paraiso. O mundo celeste exige o grau maior grau de gloria.
Para receber esse grau, é preciso ter sido um membro da igreja e ter seguido a risca a doutrina.
Em seguida, temos o0 mundo terrestre, esse exige um grau de gléria medio. Na compreensao
maormon, se alguém rejeitou o evangelho em vida, mas o aceitou no mundo espiritual, essa
pessoa ira herdar o mundo terrestre. Importante lembrar que, para 0s mérmons, existem
missionarios no mundo espiritual que visitam os mundos com menos grau de gloria para
ensinar e converter aqueles que nao aceitaram o evangelho em vida. O reino que exige o grau
de gldria mais baixo é o mundo teleste. Neste reino estdo aqueles que ndo aceitaram o
evangelho nem na terra nem no mundo espiritual. Essas pessoas ficardo no inferno até o dia
da ressurreicédo e estdo condenadas a nunca poder ver Jesus em suas visitas a reinos de gloria
mais baixos. Ha& ainda um altimo mundo, que seria destinado aqueles que se entregaram a
satands, as trevas exteriores.

Ap0s a explanacao do mundo espiritual, Elder Rodriguez me perguntou: “David, em

10 Na discussao tecida no proximo topico, esse aspecto sera de imprescindivel importancia para compreendermos
os conflitos que se apresentam a um mormon que decide assumir uma orientagdo sexual ndo heteronormativa e,
consequentemente, decide ndo constituir uma familia no interior dos padrdes morais da igreja
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qual reino vocé quer estar?”. Respondi que no mundo celeste, ao que ele prontamente me
provocou mais uma vez a questionar para o pai celestial se todos aqueles ensinamentos eram
verdadeiros. Sendo-me concedida a confirmagao, eu estaria pronto para me batizar e iniciar
minha caminhada rumo ao mundo celeste. Eu sorri um pouco constrangido, mas, a0 mesmo
tempo, entendi que o que ele fazia era externar seu cuidado, sua preocupagdo quanto ao meu
espirito, caso eu ndo aceitasse o evangelho a tempo de conseguir usufruir do mundo celeste.
Finalizamos nosso encontro com uma oragéo e nos despedimos sabendo que no dia seguinte,

no domingo, estariamos juntos para a reunido sacramental.

3.3 A missdo e a familia eterna

Quinze dias depois, como fora acordado, estivamos mais uma vez nos reunindo na
sala de estudos da capela. Antes de iniciarmos mais uma licdo, descobri que esse seria meu
altimo encontro missionario com Elder Santos e Rodriguez: eles estariam sendo transferidos
para outro Ramo, no intuito de dar continuidade as suas missfes. Sabendo disso, externei
minha tristeza — confesso que ja havia me afeicoado aos dois missionarios. Perguntei 0 motivo
da transferéncia, e eles me falaram que é assim que funciona o periodo da missdo. Externei,
entdo, a minha curiosidade em saber como funcionava a dindmica do trabalho deles, ao que,
antes de iniciar a atividade do dia, eles me deram uma breve explanacéo.

Os missionarios sao os responsaveis pela expansdo da igreja no mundo. Séo eles que
atuam diretamente no processo de conversdo de novos membros, assim como realizam visitas
aos ja membros. Além disso, conduzem as aulas doutrinarias e estdo sempre a disposicéo para
orar por alguém ou tirar davidas sobre algum conhecimento da doutrina. Homens e mulheres
podem ser missionarios, mas a preferéncia é dada sempre aos homens (para as mulheres, a ida
a missédo é opcional).

Para se tornar um missionario, € preciso ter frequentado o instituto da igreja por no
minimo um ano. O instituto é o local onde eles aprofundam seus conhecimentos sobre a igreja
e sua doutrina. A missdo pode durar até dois anos, e o missionario ficara dedicado em tempo
integral as atividades da igreja, ndo recebendo remuneracdo alguma durante esse periodo, de
modo que todas as despesas com moradia, comida, transporte e afins sdo de responsabilidade
da igreja. Em cada ramo ou estaca existe um membro responsavel pela administracdo dos
recursos enviados pela igreja para cobrir as despesas com 0s missionarios. O dia de trabalho
de um missionario costuma iniciar as 09h da manhd, sendo a primeira atividade um turno de

visitacdo a membros da igreja que ndo apareceram nas ultimas reunides sacramentais ou que
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estejam passando por alguma dificuldade. Essa atividade é seguida de um turno de realizacao
de palestras a algum pesquisador indicado por algum membro. A atividade mais importante
deles, no entanto, é conquistar a confianga de pessoas desconhecidas para Ihes falar sobre a
igreja.

E preciso ainda, para ser um missionario, receber o sacerddcio de Melquisedeque.
No mormonismo, existem dois tipos de sacerddcio: o sacerdocio Aarbnico, que é também
chamado de sacerdécio menor, cujos portadores tém a autoridade para administrar as
ordenancas externas de fé, arrependimento e batismo; e o sacerdocio de Melquisedeque,
chamado também de sacerd6cio maior, cujos detentores sdo responsaveis por todos o0s
trabalhos espirituais da igreja, como o batismo vicério (o batismo dos mortos) e 0s convénios
para a eternidade (o casamento). S&o responsaveis ainda por presidir Alas, Ramos, Estacas e
Missdes, além de curar doentes, abencgoar as criancas e dar béncéos especiais. A pessoa que
recebe o sacerddcio Aardnico pode exercer na igreja os oficios de didcono, mestre, sacerdote
e bispo, sendo possivel estar de posse desse sacerddcio a partir dos doze anos de idade. J& as
pessoas com o sacerddcio de Melquisedeque atuam como elderes, sumo sacerdote, patriarca,
setenta e apostolos.

O local onde cada Elder vai servir na sua missdo € estipulado pela igreja através de
uma revelacdo dada por Deus ao Presidente e Profeta da Igreja e aos seus Apdstolos em Salt
Lake City. Cada jovem deve se candidatar em seu Ramo ou Estaca para servir em uma missao.
Feito isso, o bispo local deve preencher um formulario com os dados e histérico do jovem e
envia-lo para a sede da igreja em Salt Lake City — Utah. Passadas algumas semanas, esses
jovens recebem cartas nas quais constardo o local da missdo, onde cumprirdo as atividades
missionarias. A cada trés meses, 0s missionarios sdo transferidos para outros Ramos e Estacas
da mesma regido. No caso de Elder Santos e Rodriguez, os trés meses no bairro em que a
pesquisa estava sendo desenvolvida ja estavam por findar, de forma que eles estavam prestes
a serem transferidos a outro bairro da mesma cidade. As vistas da transferéncia desses
membros, optei entdo por interromper o trabalho de campo na igreja, acreditando que as
informagdes mais importantes e essenciais da fé mormon eu ja tinha em méaos.

O cenario que me foi apresentado sobre os missionarios e o trabalho missionario me
levou a buscar investigar 0s impactos dos trabalhadores missionarios nas suas comunidades
confessionais. A este passo da pesquisa, encontrei os estudos de Ernst Gellner (1992) sobre
religibes locais e religides translocais. Para o autor, esses grupos religiosos translociais,

também chamados de mundiais, sdo desenraizados de seu contexto social original. Ainda que
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mantenham uma ligacdo com algum lugar sagrado especifico, manter a pratica religiosa em
um unico lugar prejudica as aspira¢fes em se tornar uma religido translocal e, por conta dessas
aspiracdes, elas muitas vezes sdo bastantes missionarias e proselitistas. 1sso porque eles
precisam recrutar novos membros e proporcionar-lhes uma nova comunidade — em alguns
casos, uma nova identidade também.

Outra caracteristica ressaltada por Gellner (Idem), caracteristica esta que encontro
ressonancia no mormonismo, é que, para o autor, as religides translocais sdo preocupadas com
a doutrina, com o dogma, com a crenca. E, portanto, a doutrina que os unifica, raz&o pela qual
déo tanta importancia ao ensinamento dos dogmas, garantindo que eles sejam assimilados de
forma clara e, assim, possam ser aceitos sem discordancia ou questionamento por parte dos
membros. Dessa forma, e Gellner (Idem) vai destacar a escrita, um corpus oficial padronizado,
um canone, como um elemento crucial na disseminacdo dessa ortodoxia, uma vez que a
existéncia de uma obra oficial em que esteja contida essa doutrina, faz surgir também uma
classe especializada de individuos para estudar, preservar e ensinar essa doutrina. Dito de
outro modo, faz surgir uma institucionalizagdo eclesiastica com func¢des ligadas ao papel de
manter a doutrina viva, assegurando sua constante disseminacdo. A partir dessas reflexdes,
passa a ficar mais claro o papel e a importancia dada ao Elder no mormonismo: ele é o agente
de transmisséo e difusdo da doutrina pelo mundo. E através dele que o livro de mérmon passa
a ser conhecido e que a igreja ganha seu status de translocal.

Apbs tirarem minhas davidas sobre como funcionava a vida de um missionario
maormon, retornamos a licdo do dia escolhido por eles. Nesse encontro, aprenderiamos sobre
a instituicdo-chave do mormonismo, aquela que é essencial para se obter 0 maior grau de
gléria e em torno da qual toda a estrutura da igreja gira: a familia. Os missionarios comegaram
dizendo que, no mundo celeste, viveremos com a nossa familia eterna, viveremos com Deus
e como Deus. Para 0 mormonismo, esse reino celestial é parecido com 0 nosso mundo, sé que
perfeito. Nele receberemos a mesma gléria de Deus, porgque nds somos da linhagem de Deus
e, sendo assim, seus descendentes direitos. Logo, nos tornaremos deuses.

Na crenca dos SUD, Deus um dia foi como nos: ele tem um pai, uma mée, um avo e
assim por diante. De acordo com os registros de Joseph Smith, Deus nada mais é que um
homem exaltado, entronizado em céus distantes. Para os mérmons, ndo ha um s6 Deus, mas
sim h& um Pai Celestial, pai de todos, um Deus supremo. Deus € também um estado a ser
alcancado e, para tal, precisamos seguir o0 mesmo caminho que Ele seguiu. Assim, depois de

morrermos e ganharmos o maior grau de gldria, nos tornaremos um Deus que, tal qual como
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o Pai Celestial, podera ter filhos espirituais e reinar sobre mundos espirituais também.

Nesse sentido, a peca-chave para esse plano celestial se torna a familia, haja vista a
crenga de que o merecimento da exaltacdo no reino celestial exige que tenhamos constituido
uma familia em terra e que estejamos a ela selados. Nesse momento, perguntei a Elder Santos
0 que significaria estar selado a uma familia. Ele explica dizendo que, para 0 mormonismo,
existem dois tipos de casamento: o temporal e o eterno. O casamento temporal é aquele
performatizado pelo poder do Estado ou por clero de outra fé. Esse € o tipo de casamento no
qual a expressao da sexualidade é apropriada e esperada do casal. Ele é preconizado pela igreja
e € legalmente vinculativo até que a morte o separe, como sugerido nas ceriménias. O
casamento eterno, por sua vez, ndo apenas € legalmente reconhecido pelo Estado, como
também é sancionado por Deus. Ele s6 pode ser performatizado pelo poder de um sacerdote
maormon e so pode ser transacionado em um templo especial reservado para esse proposito.

Os casamentos eternos ou casamentos no templo criam a unido entre marido e mulher
que permanece eficaz ndo apenas nesse mundo, mas também na outra vida, no “paraiso
celestial”. Assim, os casamentos eternos na teologia moérmon sao essenciais para uma salvagdo
completa e para que o casal possa usufruir do mais alto grau do paraiso, um lugar onde pessoas
sdo permitidas a se tornarem deuses e a criar seus proprios mundos, ha mesma capacidade e
intensidade que o Criador desta terra. Assim, pessoas gque se casam com outras do mesmo sexo
ndo estariam incluidas nesse projeto de salvacgdo, que tem o casamento eterno como elemento
central.

Em 1995, a igreja divulgou uma declaragdo chamada: “Familia: uma proclamacéo ao
mundo”, na qual sdo reafirmadas praticas e doutrinas da instituicdo, além dos principios

fundamentais para a felicidade e o bem-estar da familia mérmon:

Nos, a Primeira Presidéncia e o Conselho dos Doze Apodstolos d’A Igreja de Jesus
Cristo dos Santos dos Ultimos Dias, solenemente proclamamos que o casamento
entre homem e mulher foi ordenado por Deus e que a familia é essencial ao plano
do Criador para o destino eterno de Seus filhos [...] (Hinckley, 1995, p. 01).

O texto da declaragdo reforca o projeto de sujeito e familia mérmon, que se
caracterizam essencialmente pela heterossexualidade monogamica e delimitagdes nos papéis
de género, por uma ampla prole e pela obediéncia aos ensinamentos da doutrina.

Em 2008, a Igreja mormon apoiou a campanha da proposi¢ao 8, uma iniciativa que
aconteceu no estado da California cujo objetivo era banir a unido de pessoas do mesmo sexo.
Ela foi aprovada em um referendo com 52% dos votos a favor, alterando a decisdo da suprema

corte estadual de reconhecer legalmente tais unides — merece atengéo o fato de que a principal
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doadora da campanha foi a Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos ultimos Dias. A igreja
mobilizou adeptos de diferentes posicGes hierarquicas para atuar de porta a porta na Califérnia
com o intuito de convencer as pessoas sobre a ameaca que 0s casamentos homoafetivos
representam a familia tradicional, além de ter financiado também material impresso, videos,
propagandas e mensagens nos diversos meios de comunicacdo reforcando a ideia. A
proposicdo s6 foi derrubada em 2012 por um grupo de juizes que a considerou
inconstitucional.

As tensOes se intensificaram entre a igreja mérmon e 0 movimento dos direitos gays
nos EUA. Gays e léshicas que afirmavam pertencer a igreja organizaram-se em criticas a alta
cupula mérmon através da rede Afirmacao, sem esquecer de mencionar o papel da midia, que
reforcou a imagem conservadora dos mdérmons no que tange as pautas relacionadas as
minorias sociais. Esse drama social, envolvendo mérmons e ativistas do movimento gay,
caracterizou-se pelas controvérsias (Giumbelli, 2014; Montero, 2012) presentes no discurso
de diferentes agentes em torno de uma definicdo de familia nuclear. O que se presenciou
naquele momento foram “situagdes nas quais os atores estdo de acordo de que discordam entre
si” (Venturini, 2011, p. 6). Ao passo que, de um lado, mérmons levantavam a bandeira da
familia tradicional, de outro, ativistas do movimento gay e seus apoiadores defendiam as
novas configuracdes de familia. Aqui estdo postas diferentes definicBes da realidade que
passam a se articular em um campo heterogéneo. Nesse caso, as percepg¢des sobre casamento
e familia que estavam em jogo e o modo com que essa ou aquela percepcdo geraria
determinadas reconfiguracdes sociais.

Durante a pesquisa, passei a ter acesso a um acervo vasto de materiais audiovisuais
produzidos pela igreja e até mesmo a produgdes que polemizaram algumas préaticas dos
mormons. Dentre esses materiais, havia os videos produzidos para o canal do YouTube da
Igreja, nos quais era for¢ada a todo momento a importancia da familia para os planos do pai
celestial. Isso se dava sobretudo através da defesa de que ter muitos filhos € uma das maiores
contribui¢cdes que podemos dar ao plano de salvacdo, de modo que entender e exercer 0s
papéis de géneros bem definidos faz-se de extrema importancia ndo somente para o bem- estar
da familia, mas também para o bom funcionamento da igreja. Fanella Cannell (2017), em seu
artigo “Mormonism and Anthropology: On Ways of Knowing”, traz uma das experiéncias
etnograficas mais potentes do seu trabalho, 0 momento em que conheceu uma familia
mormon. Na descricdo que faz, a autora elucida a importancia da pertenca familiar na lo6gica

gracas a qual todos os membros da familia continuardo juntos no reino celeste, encontrando
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seus antepassados, também maormons, e juntos tornando-se deuses e deusas que viverdo na
plenitude do mais alto grau de gloria. Com essa reflexdo, Cannell (2017) reforca a maneira
com que as relagbes de parentesco e continuidade constituem, para 0s mérmons, uma das
bases de sua religido.

Outro elemento importante no principio do selamento familiar € a extensdo da
garantia de salvacdo para os ancestrais que ndo tiveram a oportunidade de escolher fazer parte
da igreja. Essa € a ideia de que os vivos salvam os mortos, 0 que SO é possivel através do
batismo vicario. Na ocasido, 0 membro da igreja se batiza em nome dos seus antepassados,
garantindo aos mortos a salvacao e aos vivos a possibilidade de garantir uma linhagem eterna
no reino celestial. Essa I6gica mérmon parte da nocdo de evolucdo, segundo a qual somos
sempre 0s mesmos na vida pré-mortal, mortal e pds-mortal, mas, ao sermos obedientes e
realizarmos os convénios recomendados pela igreja, atingimos o maior grau da evolucédo dos
seres, que é se tornar um deus.

Em uma conferéncia internacional que aconteceu em Salt Lake City, no dia 3 de abril
de 2004, um dos membros do Quérum dos Doze Apodstolost! externou: “Nossos antepassados
precisam de ajuda. Precisam dos convénios que os libertardo da prisdo espiritual. As novas
tecnologias aumentam nossa obrigacdo. De quem muito recebe, muito se exige” (Eyring,
2004). Por essa razao, a igreja mantém o maior site de genealogia do mundo, a fim de que
seus membros possam pesquisar 0s seus antepassados e garantir-lhes salvacao.

Nesse momento perguntei o que acontece com aqueles que ndo constituem familia
na vida mortal: “Eles ndo irdo para o reino celestial? Eles poderdo se casar no mundo
espiritual? Quanto aos divorciados, o que acontece ao certo com eles?”. Nesse momento,
percebi uma reacdo quase que de misericordia por parte dos missionarios, até que Elder
Rodriguez falou: “Quem ndo tiver se casado, mas tiver sido obediente e tiver realizado todos
0s convénios, ird para o Reino Celestial, mas sem alcancar o mais alto grau de gléria. Eles
irdo servir aos casados como servos.” Ele completou: “Sem uma familia, ndo poderemos
contribuir com o plano divino de salvacao. Pessoas que ndo se casam costumam néo ter filhos
e, se nao tém filhos, ndo serdo pais dos filhos de Deus. Consequentemente, ndo dardo a sua
contribui¢do no plano de Salvagao.” Fui provocado por Elder Rodriguez mais uma vez quando
disse: “Se lembra quando te falamos que o Reino Celestial ¢ igual a este lugar, s6 que

perfeito?”. Confirmei com a cabeca, ao que ele continuou: “J& que 14 é como aqui, s6 que

11 Segundo corpo administrativo da igreja, 0 Quérum dos Doze Apéstolos é formado por um grupo de homens
que auxiliam o presidente e o profeta da institui¢do.
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perfeito, as pessoas que morrerem solteiras poderdo casar-se la e, assim, alcangar o grau de

gloria maior”. Ele prosseguiu:
Quanto aos divorciados, & um pouco mais complexo. Se lembra quando falamos que
0s casamentos realizados nos templos sdo para a eternidade? Pois bem, se um casal
decide se divorciar por cometer adultério, a pessoa que cometeu passa por um
processo muito doloroso dentro da igreja, tendo seus direitos de membros negados
e chegando a excomunhdo. Mas, se 0 motivo do divércio for outro, eles poderdo se
separar, sO que ainda assim passardo por um processo doloroso. Eles estardo
divorciados, mas continuardo ligados espiritualmente, especialmente se tiverem
filhos, pois os filhos nasceram dentro do convénio do casamento e é muito dificil
desfazer o convénio do casamento. Um convénio com Deus é eterno, é sagrado, € 0
casamento faz parte do maior grau de gléria no reino celestial. Quando comegamos

a desobedecer a um convénio com o Senhor, automaticamente nossas béngéos séo
interrompidas (Rodriguez, 2021 n. p. , transcricdo nossa).

Nesse momento, Elder Santos interrompeu a explicacdo de Elder Rodriguez e disse:
“David, o mais importante ¢ vocé entender que a familia ¢ uma pré-condicdo necessaria para
que o homem possa viver no Reino Celestial.” Eu falei que tinha compreendido, mas, dentre
as minhas indagacdes ainda nao respondidas, estavam aquelas pessoas que possuem uma
orientacdo sexual ndo heteronormativa. Preferi ndo externa-las, especialmente depois que ele
falou: “Sobre o casamento, vocé ficara sabendo mais quando comegar a frequentar o instituto.
L4 eles te dardo aulas direcionadas para cada tema.” Aqui, percebi que ndo havia espago para
as minhas perguntas. Apenas respondi que adoraria assistir a essas aulas no instituto, e eles
me falaram que eles me deixariam informado assim que as novas datas dos encontros fossem
divulgadas. Finalizamos o encontro orando, como de costume. Enquanto saiamos da capela,
Elder Santos falou que meu proximo encontro provavelmente seria com a nova dupla de
missionarios que estariam chegando em uma semana. Disse-me que eu ndo me preocupasse,
porque eles repassariam um relatorio para eles, a fim de que soubessem exatamente a que
passo estdvamos nas ligdes. Agradeci, e nos despedimos.

No dia seguinte, na reunido sacramental, encontrei com os dois missionéarios pela
Gltima vez. Ao final, o bispo anunciou publicamente o que todos ja estavam sabendo: a partida
dos dois Elders para outra capela. Quando o bispo agradeceu aos missionarios pelos servigos
prestados, todos os aplaudiram e, ao fim da reunido, ambos foram cumprimentados por todos
0s presentes na reunido, inclusive por mim. Esse também foi meu Gltimo dia na Capela. A esta
altura de investigagdo em campo, acreditava ja ter conseguido apreender as informacGes
basilares para compreender a fé mormon e alguns dos seus valores. Na minha breve vivéncia
com 0s missionarios e alguns membros do ramo, pude compreender o modo com que a

doutrina emerge, para 0s mormons, como o0 elemento norteador da experiéncia de ser e se
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tornar um mérmon. Além disso, pude também entender o seu papel no processo de endossar
as estruturas institucionais determinantes para que politicas institucionais possam ter
capilaridade entre os milhares de membros espalhados pelo mundo. Para ser e viver como um
maormon, é preciso aprender e acreditar na doutrina e ter a certeza de que todas as estruturas e
politicas institucionais bebem de uma revelacdo divina oferecida apenas aos Santos dos
Ultimos Dias.

Dos grupos religiosos que ja pude conhecer, talvez tenham sido 0s mérmons o grupo
religioso que mais dedica horas de estudo a sua propria doutrina. Entre palestras, leituras,
visitas a pesquisadores e reunides sacramentais, é revelado aos mérmons ndo somente o
sagrado, mas também a certeza de uma salvagdo que lhes é exclusiva. Quanto as politicas
institucionais, essas nunca sdo questionadas por um “bom moérmon”. Afinal, se o presidente-
profeta e os demais lideres da igreja divulgam essas politicas, € porque receberam uma
revelacdo do proprio Deus. Essa mesma revelacdo € incessantemente procurada por um
membro da igreja, justamente por ser a partir dela que o pertencer a comunidade dos Santos
do Ultimos Dias se afirma e reafirma, isto é, na experiéncia de um sujeito que decide se
converter a0 mormonismo.

Uma das conclusdes a que chego, a este passo da pesquisa, € ao efeito de que eu ndo
poderia escrever sobre o mormonismo sem antes tentar compreender suas estruturas: era
preciso, isto sim, que antes eu conhecesse 0s missionarios e entendesse um pouco da dindmica
de seus trabalhos, além de imergir na dindmica de uma igreja mérmon. Entendo que sé assim
poderia vislumbrar mais detalhadamente a riqueza de suas particularidades enquanto um grupo
religioso de base crista visto como hermético, fechado. Séo as estruturas institucionais que
déo sentido a cada posto, fungéo e atividade que um membro assume, a cada relacdo com a
comunidade em que uma igreja esta localizada. Somente através disso a identidade da igreja
e de sua doutrina ganham forma e visibilidade. Quem nunca se perguntou sobre 0s jovens
missionarios mormons andando nas ruas usando roupas parecidas? Sobre o que teria no
interior de um templo, ao passar pela sua fachada? Esses sdo alguns exemplos de coisas que
séo preservadas na dinamica mérmon gracas as estruturas institucionais e suas regras. Nao se
pode conhecer 0 mormonismo sem ter uma experiéncia de perto, uma conversa ou uma ida
como visitante a um tempo. Se eu precisasse definir os mérmons em duas palavras, seriam:

vivéncia e estudo.
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4. AHOMOSSEXUALIDADE NO MORMONISMO: TENSOES E NARRATIVAS QUE
CONDEM OS AFETOS “DESVIANTES”

Passado meu breve periodo de campo frequentando a igreja e participando de
encontros com 0s missionarios, decidi me voltar ao objeto central desta pesquisa: a
homossexualidade no mormonismo. Atraves de um didlogo sempre frequente com o0s
membros do Afirmagdo, busquei tentar entender como a igreja compreende a
homossexualidade e quais sdo as acOes e discursos que pautam essa tematica
institucionalmente. Essa investigacdo demandou um passeio pelos livros doutrinarios e pelos
videos de pregacao de lideres da igreja assistidos tanto nos encontros de estudo como também
sozinho em pesquisa na internet, além de conversas com gays mormons e de uma constante
busca nas redes sociais por essa parcela de mdérmons que estdo a procura de um
reconhecimento institucional. Para que eu vislumbrasse com clareza o Afirmacdo e o seu
trabalho enquanto uma rede global, era necessario que eu entendesse as tensdes que emergem
da experiéncia de ser gay ou Iésbica no mormonismo. Essas e outras questfes que resultam do
exercicio de observacao e coleta de informaces realizado para essa pesquisa sdo a base de
sustentacdo desse capitulo, no qual se veem sistematizadas as tensdes, narrativas e politicas
que condenam a homossexualidade.

Para os moérmons, assim como para grande parte das denominacBes de
fundamentacdo cristd, a homossexualidade é vista como uma pratica pecaminosa, uma
“abominagao” aos olhos de Deus, um estigma do tipo moral e espiritual (Goffman, 2004). No
livro publicado pelo entdo apdstolo mérmon Spencer W. Kimball (1999), intitulado “O
milagre do Perdao”, o autor dedica um capitulo inteiro a falar sobre a homossexualidade,
considerando-a “um crime contra a natureza”, uma maneira de agir contra a natureza divina
instituida por Deus, na qual 0 homem subverte aquilo que é esperado dele. “Todos esses
desvios das relagdes heterossexuais normais e proprias nao sao apenas anormais, sao também
pecaminosas as vistas de Deus” (Kimball, 1999, p.79).

Em novembro de 2015, a presidéncia da igreja divulgou duas mudancas
administrativas como uma nova politica institucional que atingia diretamente pessoas
homossexuais e suas familias. Dentre medidas adotadas, estd a proibicdo de batizar ou
abencoar filhos de casais homoafetivos — esta proibicdo vale tanto para criancas adotadas
quanto para criancas bioldgicas de um dos parceiros. Além disso, foi instituida ainda uma

nova forma de apostasia, de acordo com a qual contrair ou estar em um casamento
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homoafetivo legal torna os envolvidos na relacdo passiveis de excomunhao:

Uma crianca natural ou adotiva de um dos pais que vive em uma relacdo do mesmo-
género, seja o casal casado ou em coabitacdo, ndo pode receber um nome e uma
béncdo. Uma crianca natural ou adotiva de um pai que vive em um relacionamento
do mesmo-género, seja o casal casado ou em coabitacdo, pode ser batizada e
confirmada, ordenada, ou recomendada para 0 servi¢co missionario somente se: Um
presidente de missdo ou um presidente de estaca solicitar aprovacdo do Gabinete da
Primeira Presidéncia para batizar e confirmar, ordenar, ou recomendar o servi¢o
missionario para uma crianca de um pai que viveu ou esta vivendo em uma relagdo
do mesmo-género quando ele estiver satisfeito por entrevistas pessoais que ambos
0s seguintes requisitos séo atendidos:

1. A crianga aceita e estd empenhada em viver os ensinamentos e doutrinas da
Igreja, e especificamente repudie a préatica de coabitagdo ou casamento do mesmo-
género.

2. Acrianca € maior de idade e ndo vive com um pai que viveu ou vive atualmente
em uma relacéo de coabitagdo ou casamento do mesmo- género. (Vozes MArmons,
2015, n. p.).

Outra questdo a que vale a pena dar destaque é o fato de que igreja ndo permitia a
inclusdo de familias homoafetivas nos registros do portal FamilySearch, o maior site de
genealogias do mundo alimentado e mantido pela igreja. Medidas como essas supracitadas
impactaram negativamente os/as homossexuais que professavam seu pertencimento religioso
ao mormonismo, levando-os a experienciar o sentimento de exclusdo da comunidade. Os
homens e mulheres que decidem “sair do armario” dentro da fé SUD encontraram fortes
dificuldades em conciliar a identidade homossexual e a mérmon, tendo em vista as rigidas
doutrinas que pautam comportamento e sexualidade nessas instituicdes, bem como o
despreparo dos lideres da igreja para lidar com a questdo.

Muitos homens e mulheres que assumem publicamente sua homossexualidade
relatam ser comum ouvir de liderancas da igreja que é possivel a reorientacdo sexual. Esse
processo envolve 0 movimento de praticar jejum e oracdo e de tomar as liderancas da igreja
como modelos a serem seguidos e contatos apropriados com 0 sexo oposto. Além disso,
envolve ainda a abstencdo da masturbacdo, uma vez que se acredita ser a eliminacao dessa
pratica um pré- requisito para a reorientacdo dos desejos homossexuais (Phillips, 2004). O gay
ou lésbica mormon sdo admoestados a iniciarem encontros heterossexuais com outros
membros da igreja, e 0 casamento acaba se tornando uma solugéo implicita nesses encontros.
A suposicao tacita por tras dessa urgéncia é que, uma vez iniciada a relacdo heterossexual, a
natureza da sexualidade dada por Deus ira ser assumida definitivamente pelo individuo. E por
conta disso que a igreja tem desenvolvido uma série de politicas institucionais que ndo apenas

limitam a participacdo de homossexuais nas atividades eclesiasticas, mas também fomentam
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praticas de “acolhimento”, orientacdo e escuta daqueles membros que apresentam “problemas
homossexuais” e que precisam ser curados e reenquadrados nos padrdes de um Santo dos
Ultimos Dias.

Durante meu periodo de campo nas atividades do Afirmacdo e no levantamento
bibliografico com outras pesquisas ja desenvolvidas sobre o tema, tive acesso a depoimentos
que reportavam o quao doloroso havia sido o0 momento de “sair do armario” no contexto da
igreja, ao longo do qual esses individuos se sentiam carregados de culpa e, a0 mesmo tempo,
de uma necessidade de autorreconhecimento de suas sexualidades e afetos. Era possivel
perceber nos seus discursos o desejo de serem reconhecidos por esse outro, a igreja. A exemplo
disso, cito o que ouvi de alguns dos meus interlocutores, quando disse que 0 processo nunca
é facil, mas que a existéncia de uma rede como o Afirmac¢do vinha amenizando os problemas
que vieram a tona depois da decisdo de sair do armario e “praticar” a homossexualidade.

Desde 2018 a igreja tem reproduzido em seu discurso durante as conferéncias
internacionais anuais em Salt Lake City que ser homossexual ndo é pecado e que, sim, €
possivel ser homossexual e continuar atuando ativamente na igreja, ocupando posicoes
importantes na dinamica institucional. O problema para a alta cipula mérmon € a pratica da
homossexualidade, de modo que um membro da igreja estar em uma relacdo homoafetiva e,
ainda assim, se manter ativo em suas funcbes, € o que configuraria uma incoeréncia
institucional. O pecado, nesse sentido, esta na pratica, como pude ouvir de um gay mérmon
que optara por ndo viver sua homossexualidade e casar-se com uma mulher, com quem ja
possuia filhos. Individuos em casos como esse sdo o que a igreja denomina “pessoas que
sentem atracdo pelo mesmo sexo, mas que nédo se relacionam com pessoas do mesmo género”.
Existem, a esse proposito, sites, videos e outros tipos de materiais da igreja destinados a
fornecer informacdes e orientacGes para casos assim.

No altimo final de semana de marco de 2019, foi realizada a Conferéncia Anual de
Afirmagcéo em Recife!?. Sabendo da realizagio do encontro, entrei em contato, via Facebook,
com a direcdo da rede em S&o Paulo, que logo me convidou para participar e ficar hospedado
no hotel com alguns membros do argumentando que eu poderia ter livre acesso para tirar
duvidas e conhecer melhor suas propostas. Aceitei de imediato. Empolgado, criei, nesse

momento, a imagem de um Afirmacdo em que todos vestiam as roupas de praxe que 0S

12 Apesar de o encontro ter acontecido em um hotel na cidade de Olinda, o evento havia sido divulgado
nacionalmente como “Conferéncia Anual de Afirmagdo em Recife”, razdo pela qual optamos por nos referir ao
evento dessa forma.
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missionarios mormons vestem, mas, em vez da plaquinha com seus nomes, imaginei 0s
missiondrios utilizando um broche com a bandeira LGBT. Sim, confesso que me deixei ser
levado pelos padrfes das células norte-americanas com que me deparei durante as minhas
pesquisas na internet.

No dia em que cheguei no hotel, me deparei com um grande banner identificando que
ali estava acontecendo a conferéncia. Ao entrar na sala de eventos, fui recebido por Cristiane
Moraes, uma mulher que aparentava ter trinta e poucos anos, branca, lésbica, casada com outra
membra do grupo, paulista e que ocupava a posic¢éo de presidente nacional da rede. Cris, como
passei a chama-la, a pedido dela, me recebeu como se eu ja fosse um dos seus conhecidos,
como se ja fosse membro do grupo. Pediu para que a acompanhasse; ela me levaria até o meu
quarto. Nesse momento, o saldo contava, em média, com a presenca de quinze pessoas. Todas
me observavam. Nesse instante, acredito que eu deva ter causado um certo estranhamento
entre eles, afinal tratava-se de alguém que eles nunca tinham visto, com uma mochila nas
costas, uma camera pendurada no pescogo e uma maleta nas maos. Tentei sorrir discretamente
para todos, como forma de mostrar cordialidade e simpatia.

Acompanhei Cris até o quarto onde ficaria e, ao abrir a porta, me deparei com uma
bolsa em cima da cama. Dentro dela, havia um bloquinho de notas, uma caneta e um cartao
de boas-vindas. Tudo estava personalizado com a marca do Afirmagéo. No travesseiro, havia
ainda um livro mormon. Cris olhou para mim e me disse: “Esse € um presente nosso para
ajudar vocé na sua pesquisa. Caso tenha qualquer duvida € s6 perguntar”. Ela seguiu,
brincando: “Eu servi na missao, sou muito boa ensinando”. Ambos rimos e, em seguida, antes
de voltarmos para o saldo de eventos, eu deixei meus pertences sobre a cama. Quando
retornamos, ja havia um banquete de café da manhd, do qual os presentes se serviam. Eles
estavam espacialmente separados em grupos, socializando, rindo e brincando uns com 0s
outros. Logo percebi que aquele cenério se configurava por afinidade. Me servi de café e tentei
me aproximar de algum grupo para iniciar um primeiro movimento de investigacgéo.

N&o tardou até que uma membra, integrante de um desses grupos do saldo, me
chamasse para perto. Ela claramente era bastante popular entre todos, o que pude perceber ao
notar o modo com que ela circulava e brincava com os demais, ria, falava abertamente de sua
vida pessoal e ainda fazia algumas piadas irénicas sobre a igreja. No momento em que me
aproximei, ela se apresentou. Aqui, conheci Robs, uma mulher, negra, com vinte nove anos,
muito extrovertida, também paulista, mas que j& morava em Recife ha mais de trés anos, por

razdes profissionais. Robs trabalha no consulado americano e, quando mais jovem, também
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foi missionaria. Mais tarde, pude descobrir também que tinha uma voz incrivel para o canto e
uma habilidade extraordinaria de oratdria.

Robs fez questdo de me apresentar a todos e, para isso, a todo momento utilizou os
dizeres: “Ele ¢ pesquisador e quer pesquisar sobre nds, estamos atraindo a ateng¢ao da academia
agora”. Ela sempre finalizava gargalhando. Apesar de sentir um pouco de ironia na sua
brincadeira, logo que iniciou o evento eu pude compreender o porqué da colocagéo da Robs.
Cris mencionou que nos EUA j& havia muitas pesquisas, livros, simpdsios e outros eventos
académicos que tratavam sobre a questao da diversidade sexual e de género na Igreja Mormon,
mas que, no Brasil, eles nunca haviam despertado o interesse de um pesquisador académico,
de modo que isso era novidade para eles. A brincadeira de Robs sobre estar atraindo a atencao
da academia era, na minha interpretacdo, uma forma de afirmar que eles estavam sendo
(re)conhecidos em outros espacgos que nao fossem no préprio Afirmacdo e na Igreja. Ressalto
que a fundacdo do Afirmacdo no Brasil se deu através do intercdmbio tanto de membros do
Afirmacao norte-americano para o Brasil como de membros do grupo brasileiro para os EUA.
Essas idas e vindas entre esses membros permitiu que pudessem identificar a real caréncia de
existir um grupo em que gays e léshicas mérmons pudessem ser apoiados.

Sem sombra de dividas, num primeiro momento, 0 grupo norte-americano foi
importante para a consolida¢do do grupo no Brasil, inclusive financeiramente. Os primeiros
encontros e a conferéncia da rede no Brasil foram totalmente custeados por recursos vindos
do Afirmacdo norte-americano. Até hoje, se mantém uma relacdo de proximidade entre esses
dois grupos, o que contribuiu para que a Cris, na atual gestdo da rede, ocupasse uma posicao
internacional no conselho do Afirmacéo, além de possibilitar que representantes do Afirmacédo
Brasil estivessem sempre participando de eventos, simposios e encontros nos EUA voltados
ao debate sobre a realidade e o futuro do gay e lésbica mérmon e de suas familias.

Voltando para a conferéncia, fomos todos convocados pela Cris, alguns minutos
depois, para o saldo onde estavam dispostas em um grande circulo algumas cadeiras. Além da
Cris, havia uma outra pessoa ao seu lado, um homem. Ambos usavam as camisas do
Afirmacdo e nos davam as boas-vindas enquanto entrdvamos e nos sentdvamos. Quando
estavam todos devidamente acomodados, Cris apresentou o jovem homem ao seu lado, Alex,
um homem negro, gay, com aproximadamente trinta anos. Ele representava uma das
liderancas nacionais do grupo e seria 0 proximo presidente da rede no Brasil. Alex se
apresentou e informou que, juntamente com Cris, iria conduzir os dois dias de conferéncia.

Em seguida, nos foi solicitado que ficAssemos em pé para orarmos. Cantaram hinos e, depois
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de pedirem para que nos sentdssemos novamente, a fim de darmos inicio as atividades, Cris
apresentou um panorama que disponho, aqui, como parte fundamental desse capitulo. A partir
dele, é possivel entender um pouco mais detalhadamente sobre a percep¢do da igreja frente a
questdo da diversidade sexual e, sobretudo, frente as acdes tomadas internacionalmente pela

rede para mitigar o sofrimento dos LGBTs mérmons.

4.1 Teologia mérmon e a homossexualidade

As restricbes quanto as expressdes afetivo-sexuais dissidentes adotadas pelas
denominacgdes cristds encontram bases na “veneravel lei de Moisés”, compreendida como um
cddigo de conduta dos antigos hebreus. A descricdo detalhada da lei esta no livro de Levitico,
no qual apresentam-se as proibicdes acerca de préaticas sexuais como adultério, incesto,
estupro, dentre outras. Uma dessas restricdes € interpretada como uma proibicdo a
homossexualidade masculina, uma vez que as relacdes homossexuais masculinas séo
chamadas de “abomina¢do” por Deus. De acordo com as explanac¢des dadas por essas igrejas,
Deus adverte aos hebreus: “O homem que se deitar com outro homem como se fosse uma
mulher, ambos cometeram uma abominagdo, deverdao morrer, € seu sangue caira sobre eles”
(Levitico, 20:13).

No Novo Testamento, também é possivel encontrar outras referéncias que tratam da
homossexualidade masculina como um pecado, como no livro de Corintios, quando o
Apostolo Paulo escreve explicitamente que os homossexuais e os afeminados ndo serdo
aceitos no reino dos céus. E com base nesses trechos do texto biblico que muitas igrejas cristis
argumentam em favor da manutencdo da intolerancia as relacbes homoafetivas, haja vista
acreditarem gque a homossexualidade esta para a sociedade como o cancer esta para 0 corpo.
Nessa perspectiva, defendem que deve ser erradicada e ndo apenas evitada, posto que sua
presenca é um indicativo da degeneracdo cultural e da decadéncia moral, como afirmou Erling
Jorstad (1990). Em muitas interpretacdes feitas acerca da destruicao das cidades de Sodoma e
Gomorra, muitos lideres cristdos afirmam que a homossexualidade masculina seria a razao

principal para a destruicdo dessas cidades.

Por causa disso Deus os entregou a paix0es vergonhosas. Até suas mulheres
trocaram suas relagdes sexuais naturais por outras, contrarias a natureza. Da mesma
forma, os homens também abandonaram as relagBes naturais com as mulheres e se
inflamaram de paix8o uns pelos outros. Comegaram a cometer atos indecentes,
homens com homens, e receberam em si mesmos o castigo merecido pela sua
perversdo. Além do mais, visto que desprezaram o conhecimento de Deus, ele 0s
entregou a uma disposicdo mental reprovavel, para praticarem o que nao deviam
(Romanos, 1:2-31).
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A homofobia € um fendmeno social ainda presente na sociedade e muitas igrejas
tradicionais e conservadoras sdo resistentes a sua tolerancia. Desse modo, 0 processo de
aceitacdo da diversidade sexual encontra obstaculos sobretudo nas proibigdes impostas pelos
grupos confessionais cristdos mais conservadores. E importante lembrar que a revitalizacio
do fundamentalismo dos anos 80 se deu em resposta ao medo da AIDS, o que revigorou e
renovou os ataques feitos por cristdos conservadores aos homossexuais. Inspirados por uma
interpretacéo literal da escritura sagrada e ancorados no argumento de que os ensinamentos da
Biblia possuem aplicabilidade universal, os membros dessas comunidades mais conservadoras
embarcaram em um movimento social de retorno aos preceitos biblicos, a partir dos quais
preconizavam a denuncia e marginalizacdo da homossexualidade (Phillips, 2004). Até hoje é
perceptivel que grupos religiosos mais conservadores sao os soldados da linha de frente contra
os avancos dos direitos LGBT e das medidas legislativas que tentam proteger a comunidade.

A igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias, por muito tempo, dedicou
pouco espaco para esse debate dentro de suas dinamicas institucionais. Desde a sua fundacéo,
em 1830, as liderangas moérmons mantiveram-se relativamente silenciosas quanto a questao
da homossexualidade. O debate sobre o assunto pouco aparece nos sermdes dos lideres em
todo século X1X e na primeira metade do século XX. Contudo, a partir do momento em que 0
movimento dos direitos gays emergiu, no final da década de 60, esse panorama vem mudando:
denuncias de praticas homoafetivas e alertas dos danos da homossexualidade para o bem-estar
da familia passaram a ser feitas nos canais oficiais da igreja e no pulpito. Apos a revolta de
Stonewall, em 1969, viu-se nascer um crescente movimento dos direitos gays em todo o
mundo, e o clero SUD passou a condenar abertamente pessoas gays e seus estilos de vida,
chamando os comportamentos homoafetivos de “perversdo sexual” e “violacdo do poder
sagrado de criar vida”. A partir dessa década, a homossexualidade passou a ser mencionada
com certa frequéncia nas conferéncias gerais semianuais da igreja e, em todos os casos, ela é
condenada. Os argumentos e politicas institucionais adotados pela igreja moérmon para tratar
da (homos)sexualidade entre seus membros podem ser percebidos como formas de
policiamento e normatizacdo das sexualidades e religiosidades (Musskopf, 2008). Essas
medidas, segundo Musskopf (Idem), sdo tomadas pelas institui¢des religiosas e contribuem
com o ideario ocidental secular que coloca religido e sexualidade em extremos opostos,
reforcando padrdes morais a serem seguidos. Além disso, a partir do que se tem presenciado
mais recentemente na esfera publica sobre esses dois temas, nos deparamos com um cenario
em que grupos religiosos protagonizam fortes disputas com 0s movimentos dos direitos
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sexuais e reprodutivos, acionando o discurso do panico moral (Rubin, 2007) quando tais
movimentos e suas agendas sdo vistos como ameacas aos valores e a moral crista.

Alguns apdstolos da igreja ttm comparado a homossexualidade com o crime de
assassinato e deixam claro que a sua aceitacao teria sido a razao para a destrui¢do nao apensas
de Sodoma e Gomorra, mas também do império grego e romano. Em livro que se tornou um
best-seller nas livrarias mormons, Spencer Kimball (1999), chama a homossexualidade de
“repugnante”, “degenerativa”, “ndo- natural” e “horrenda”. Ja o apodstolo Bruce McConkie
(1958), afirma que “abominagdes homossexuais estdo rapidamente tornando-se a norma de
vida entre perversos ¢ impios” e que o mundo logo se tornard um lugar mau, como foi nos
dias de Noé.

Pesquisas mostram que as palavras dos lideres da igreja foram muito bem
apreendidas pelos membros: dentre os diversos grupos religiosos nos EUA, os mérmons,
segundo Taylor Petrey (2018), estdo entre os mais intolerantes no que tange a aceitacdo da
homossexualidade. Essa realidade é encontrada também numa pesquisa de Glenn Vernon
(1980), na qual os mérmons entrevistados afirmam que a homossexualidade, numa escala de
1 a 10, esta na escala 10, sendo considerada algo “extremamente errado” — apenas adultério e
assassinato foram considerados pecados piores.

No entanto, existem membros da Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias
que sdo gays e lésbicas, e tornar isso publico dentro da igreja passa a ser uma experiéncia
vexatdria para essas pessoas, muito embora seja perceptivel que gays e léshicas estdo
conquistando mais espac¢o na sociedade, trazendo o debate da luta pela ndo-discriminacdo e a
conquista de direitos civis. Gays e léshicas mdrmons sdo confrontados pelos discursos e
posicionamentos da igreja que ndo veem os direitos homossexuais como uma causa credivel.
Claro que a dificuldade de conciliar uma orientacdo sexual ndo heteronormativa com uma
pertenca religiosa ndo é unanimidade dos mérmons. Thumma (1991) realizou uma etnografia
com um grupo de gays evangélicos e percebeu que muitos dos que participavam desse grupo
buscavam maneiras para tentar lidar com suas “crises de identidade”. Marcelo Natividade
(2005) também identificou o conflito que se coloca entre orientacdo sexual e pertenca
religiosa. Em uma igreja no Rio de Janeiro, constatou-se que alguns dos seus interlocutores,
que ja teriam participado de encontros de cura e libertagdo contra o “demodnio da
homossexualidade”, realizaram a pratica de jejuns, oracdo diaria e leitura da biblia para tentar
lidar com esse “choque” de identidades. Ambas as pesquisas chegaram a conclusdo de que

uma das alternativas colocadas a essas pessoas nas igrejas evangélicas é mudar para uma outra
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congregacao, onde eles podem encontrar uma comunidade que 0s aceitem como homossexuais
e cristaos.

No entanto, esse movimento de mudanca nao é tao facil para aqueles que assumem a
homossexualidade no interior do mormonismo. A doutrina dos Santos dos Ultimos Dias é
fundamentalmente diferente dos ensinamentos das demais comunidades protestantes nesse
quesito, o que faz com que grande parte dos mérmons sinta pouca familiaridade com pessoas
ndo heteronormativas que néo estejam dispostas a recorrer a comunidades protestantes mais
abertas no que tange a diversidade sexual e de género.

De acordo com um dos principios mais basilares da doutrina mérmon, a igreja havia
sido criada porque o verdadeiro evangelho de Jesus Cristo teria sido corrompido e modificado
pelo catolicismo romano e pelos reformadores protestantes. Por causa disso, 0 sacerddcio de
Deus — que, conforme o mormonismo, possui 0 poder para agir em seu nome — havia sido
retirado da terra. Foi somente com a revelacao recebida por Joseph Smith que esse poder foi
restaurado, o que teria acontecido em meados de 1829 (Quintas, 1976). Para os membros da
igreja, apenas o batismo, as ordenangas e outras cerimonias performadas sob o poder do
sacerdocio a luz da doutrina mérmon seriam reconhecidas por Deus. Assim, muito embora,
para um homossexual cristdo protestante, exista a possibilidade de encontrar salvacdo em uma
outra denominacao, mais aberta e tolerante, para 0s mérmons isso ndo se aplica. Isso porque
0s mormons acreditam que sua igreja é a Unica verdadeira, de modo que ndo ha nenhum outro
grupo religioso alternativo que esteja sancionado por Deus como eles. Esse pensamento

encontra base em uma passagem no livro de mérmon, que afirma:

E disse-me ele: Eis que ndo ha mais do que duas igrejas; uma é a igreja do Cordeiro
de Deus e a outra, a igreja do diabo, portanto, quem ndo pertence a igreja do Cordeiro
de Deus faz parte daquela grande igreja, que é a mae de abominacGes; € ela é a
prostituta de toda a Terra (1 Néfi, 14,10).

Outro fator que marginaliza os membros homossexuais da igreja é o elevado
compromisso que se constroi com a doutrina a partir do lugar que a igreja ocupa nas
experiéncias religiosas individuais. Essas experiéncias sdo compreendidas como a clara
evidéncia de que a Igreja dos Santos dos Ultimos Dias é a fé verdadeira. Elas sdo
extremamente significativas para os mérmons e sao continuamente reafirmadas e recontadas
nas reunides da congregacdo nas quais os membros divulgam uns aos outros 0s seus

testemunhos. Os jovens da igreja sdo estimulados a “ganhar um testemunho”, “uma

experiéncia profética com o pai celestial”, através da pratica do jejum, da oragdo e da aderéncia
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aos mandamentos. Essa procura por um encontro com o sobrenatural é uma tentativa de
experienciar o mesmo que Joseph Smith, pois foi através da oracdo, dos questionamentos a
Deus, que o jovem profeta recebeu uma visdo Dele, de Jesus e do anjo Mordni. E justamente
em funcdo disso que os membros da igreja sdo estimulados a perguntarem a Deus, assim como
o fez Joseph Smith, acerca da veracidade do livro de mormon. Essa pratica também esta

baseada em uma passagem no livro, que diz:

E quando receberdes estas coisas, eu vos exorto a perguntardes a Deus, o Pai Eterno,
em nome de Cristo, se estas coisas ndo sao verdadeiras; e se perguntardes com um
coragdo sincero e com real intengdo, tendo fé em Cristo, ele vos manifestara a
verdade delas pelo poder do Espirito Santo (Mor6ni, 10:4).

Em pesquisa realizada com jovens gays mormons que haviam acabado de voltar da
missdo, Rick Phillips (2017) identifica que gays membros ndo se sentem confortaveis em
compartilhar seus testemunhos com os demais membros, com receio das reagdes e

interpretacdes que receberdo dos demais. Um dos seus interlocutores fala:

Eu ndo posso negar meu testemunho. Eu sei que a igreja € verdadeira, tdo verdadeira
guanto eu estou parado aqui. Eu sei que o livro de mérmon é verdadeiro com todo o
meu coragdo. Nada pode me convencer que esse ndo é o evangelho de Jesus Cristo.
Mas eu também sei que eu sou gay. Eu ndo sei o que fazer sobre isso. Eu ndo sei o
que eu posso fazer com isso (Phillips, 2017, p. 23).

Além disso, existe ainda uma outra questdo que contribui para a segregacdo dessa
parcela de fiéis: a forte crenca na natureza e funcdo do casamento. Como ja mencionado no
capitulo anterior, os moérmons acreditam que os “casamentos eternos”, os ‘“‘casamentos no
templo”, criam uma ligagdo entre marido e esposa que dura nao apenas o tempo deste mundo,
mas se estendem e permanecem no mundo espiritual. De acordo com a teologia mérmon, o
casamento é um elemento essencial para uma salvacdo completa. Com ele, o casal ganhara o
maior grau de gloria no paraiso celestial, o lugar em que marido e mulher se tornardo deuses
e criardo seus proprios mundos, com a mesma capacidade criadora que o Deus judaico-cristdo
tudo teria criado. Essa expectativa de tornar-se um deus criador de mundos esta envolvida
diretamente com a concepgao de “gerar filhos espirituais” que irdo habitar os mundos. Sendo
assim, 0 casamento se torna necessario para a habitagdo desse “reino celestial” através da
reproducdo desses deuses homens e mulheres. Em livro doutrinario chamado “Doutrinas e
Convénios”, obra destinada a enumerar a conduta moral e comportamental de um mérmon,

Joseph Smith (s.d.) pontua:
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Portanto, se um homem se casar com uma mulher no mundo e ndo se casar com ela
por meu intermédio nem por minha palavra; e fizer convénio com ela enquanto
estiver no mundo e ela com ele, seu convénio e casamento ndo terdo valor quando
morrerem e quando estiverem fora do mundo; portanto, ndo estardo ligados por lei
alguma quando estiverem fora do mundo. Portanto, quando estdo fora do mundo néo
se casam nem sdo dados em casamento, mas sdo designados anjos no céu, anjos
esses que sdo servos ministradores, para ministrar em favor daqueles que séo dignos
de um peso muito maior, imensuravel e eterno de gléria. Porque esses anjos nao
guardaram minha lei; portanto, ndo podem crescer, mas permanecem separados e
solteiros, sem exaltacdo, no seu estado de salvacdo, por toda a eternidade; e dai em
diante ndo sdo deuses, mas anjos de Deus para todo o sempre. E também, em verdade
vos digo: Se um homem se casar com uma mulher e fizer um convénio com ela para
esta vida e para toda a eternidade; e se esse convénio nao for feito por mim nem por
minha palavra, que é a minha lei, e ndo for selado pelo Santo Espirito da promessa,
por meio daquele que ungi e designei com esse poder, ndo sera valido nem estara
em vigor quando se encontrarem fora do mundo, porque ndo foram unidos por mim
nem por minha palavra, diz o Senhor; quando estiverem fora do mundo néo seré
aceito I4, porque ndo poderdo passar pelos anjos e pelos deuses designados para ali
estar; ndo podem, portanto, herdar minha gléria; pois minha casa é uma casa de
ordem, diz o Senhor Deus. E também, em verdade vos digo: Se um homem se casar
com uma mulher pela minha palavra, que é a minha lei, e pelo novo e eterno
conveénio e for selado pelo Santo Espirito da promessa por aquele que foi ungido, a
guem conferi esse poder e as chaves desse sacerdécio e for dito a eles: Surgireis na
primeira ressurreicdo; e, se for depois da primeira ressurreicdo, na proxima
ressurreicdo; e herdareis tronos, reinos, principados e poderes, dominios, todas as
alturas e profundidades — entéo seré escrito no Livro da Vida do Cordeiro que ele
ndo cometerd assassinato, derramando sangue inocente; e se guardarem meu
convénio e ndo cometerem assassinato, derramando sangue inocente, ser-lhes-a feito
de acordo com todas as coisas que meu servo disse, nesta vida e por toda a
eternidade; e estara em pleno vigor quando estiverem fora do mundo; e passaréo
pelos anjos e pelos deuses ali colocados, rumo a sua exaltagéo e gloria em todas as
coisas, conforme selado sobre sua cabeca; gloria essa que sera uma plenitude e uma
continuacdo das sementes para todo o sempre. Entdo serdo deuses, pois ndo terdo
fim; portanto, serdo de eternidade em eternidade, porque continuardo; entdo seréo
colocados, sobretudo porque todas as coisas Ihes seréo sujeitas. Entdo serdo deuses,
porque terdo todo o poder e os anjos Ihes serdo sujeitos (Smith, s.d., 123:10).

Essa perspectiva acerca do casamento, mais do que qualquer outra coisa, parece
confirmar a exclusdo imposta aos membros gays e lésbicas, o que os condiciona, no plano
espiritual, a um grau de gléria inferior no paraiso. O casamento mérmon também é percebido
como uma oportunidade de se gerar frutos ndo s6 no paraiso celestial, mas na terra também.
Ter uma grande familia, com muitos filhos e uma mde para cuidar do lar e do bem-estar dos
filhos e marido é uma das mais fortes experiéncias idealizadas dentro da doutrina. Vale
ressaltar que, depois de casar-se, 0 uso de anticonceptivos é desencorajado, e a pratica do
aborto € uma ofensa a Deus e & comunidade dos Santos, tendo a sua realizacdo intencional
como resultado a excomunh&o do casal.

A preferéncia mormon por uma grande familia parte da crenca de que se vive como
espirito no paraiso antes de se receber um corpo mortal e vir para a terra. Adquirir um corpo

é parte necessaria para o processo de exaltacdo no plano de salvagéo, assim, o casal mérmon
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que gera filhos da a esses espiritos de deuses a oportunidade de virem ao mundo como criangas
e serem criadas dentro da doutrina, participando desse plano de salvagéo e exaltacdo daqueles
que seguirem os ensinamentos. O modo como isso entra em conflito com as experiéncias
afetivas dos gays e lésbicas mormons, como consta nos materiais impressos da igreja, “afeta
diretamente o coracao da ética sexual moérmon e o plano de Salvador, afinal pessoas do mesmo
sexo ndo podem procriar, ¢ antinatural e uma ofensa divina.” (Emile, 1987, p. 23).

Dessa maneira, é possivel perceber que 0 mormonismo nao é uma doutrina no interior
da qual se possa facilmente administrar uma orientagdo sexual ndo heteronormativa ao lado
de sua pertenca religiosa. A experiéncia de ser gay ou léshica na igreja mérmon costuma
causar muito estresse, medo e culpa. A ideia de ser um apdstata, de ter que deixar a igreja —
ou mesmo deixar de receber um grau de gléria inferior — para passar a ser a causa nao s6 do
seu “castigo”, mas também do castigo dos demais membros de sua familia no mundo
espiritual, assusta enormemente, gerando uma tensdo inevitavel no processo de assumir e
aceitar uma orientacdo sexual ndo heteronormativa na familia e na igreja. Rick Phillip (2017)

traz um importante relato de um dos seus interlocutores:

Crescer como um mormon faz com que seja impossivel separar alguém
emocionalmente da igreja. Para muitos, permanecer na igreja torna- se antagonismo
insollvel em suas vidas. Meus amigos homossexuais que sdo ex-mérmons tém
frequentemente me falado que o rompimento que realizaram com a igreja e com toda
essa hostilidade que estavam submetidos, foi a coisa mais positiva que eles fizeram,
mas todo homossexual mérmon, mesmo aqueles que ja ndo estdo mais na igreja,
sabem que permanecem inextricavelmente emaranhados com a igreja. Quando eles
percebem a posicao extrema que a igreja adota, eles ficam incrédulos que eu possa
continuar sendo um membro ativo. Seus backgrounds religiosos ndo os ddo uma
perspectiva adequada para compreender os efeitos profundos que ser criado no
mormonismo gera na vida dos seus membros. Ser um mérmon e homossexual traz
a tona muitos dilemas para essas pessoas. A “sombra do medo” da forte tradi¢do
familiar, a pureza sexual, e a doutrina do casamento celestial sdo fortemente
impressos no carater de uns jovens homem da igreja (Idem, 2017, p. 26).

No depoimento acima, € possivel identificar o quanto a decisdo de sair da igreja ou
de permanecer sendo um homossexual produz profundos efeitos emocionais nesses jovens. E
por conta disso que € comum que muitos deles acabem procurando ajuda dos lideres
eclesiésticos, na esperanca de encontrar compreensdo e assisténcia para lidarem com as
contradic@es inerentes a esse tema tdo caro a0 mormonismo. E também por essa raz&o, assumo
aqui, que a igreja tem sido forgcada a desenvolver politicas institucionais, direcionadas a bispos
e presidentes de missdo, direcionadas as pessoas que 0s procuram em busca de ajuda para o

que a igreja chama de “problemas homossexuais”.
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4.2 Realizando o0 Come Out no mormonismo

Assumir uma orientacdo sexual ndo heteronormativa quase nunca € uma experiéncia
facil. Quando se trata de gays e léshicas mormons, isso tende a produzir severos efeitos
emocionais e psicoldgicos, como vimos anteriormente, afinal, uma das primeiras coisas que
eles, enquanto homossexuais, aprendem na igreja é que o comportamento homossexual € um
pecado grave. Dessa forma, € comum entre esses jovens que, ao perceberem a existéncia de
desejos e afetos homossexuais, eles sejam tomados por dividas, culpa e uma profunda
preocupacdo com a salvacdo. Wells e Kline (1987) apontam que jovens gays costumam
apresentar fortes sintomas de ansiedade ao “sair do armério”, por medo de rejeicdo e dos
estigmas sociais. O que acontece aos jovens homossexuais mérmons néo € diferente. Tendo
em mente a posi¢do da igreja sobre isso e sabendo, ainda, do quanto suas familias estdo
imersas nessas narrativas, gays e léshicas mormons vivenciam intensos conflitos de
negociacbes subjetivas, sobretudo por medo da rejeicdo familiar e da sua comunidade
religiosa.

A igreja mérmon costuma fazer um intenso esforco para garantir que a pureza sexual
esperada do jovem membro seja apreendida por completo. Assim, o medo, a culpa e a
vergonha sdo elementos acionados para fazer com que esse padrdo da pureza sexual seja
seguido a risca. Esses padrdes sdo reforcados e definidos pelas autoridades institucionais e
pelas escrituras doutrinarias e, talvez, seja a mensagem que recebe mais énfase dos lideres dos
Santos dos Ultimos Dias quando o assunto é juventude e solteirice (Asade , 1973). Para muitos
dos meus informantes, o processo de reconhecimento de suas homossexualidades foi uma
experiéncia muito dificil, caracterizada por confusdo e isolamento. Esse momento de
isolamento quase sempre é também acompanhado por um sentimento de angustia por seus
pensamentos e sentimentos homossexuais, para 0s quais aprenderam a olhar como impuros,
pecaminosos, geradores de danos espirituais profundos. Na grande maioria dos casos, esse
tipo de ensinamento é responsavel por causar intensos conflitos entre as identidades mérmon
e homossexual. Eles temem n&o serem salvos, ndo por terem tido relagdes homossexuais, mas
simplesmente por fantasiaram ou pensaram em tais relac6es. Sobre isso, Taylor Petray (2019)

nos diz:

Muitos desses meninos e meninas desenvolvem mecanismo que os impecam de
pensar sobre relages sexuais com pessoas do mesmo sexo. Eu lembro que um dos
meus informantes estava conversando com um apoéstolo que o disse que nossa
mente é um palco e nossos pensamentos sd0 0s atores em cena e 0S maus atores
estdo sempre tentando tomar o palco e nos distrair. Entdo, quando eles tentarem
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tomar o palco, vocé precisa ter um hino ou uma passagem favorita das escrituras
memorizada para afugenta-los. Mas eles me informaram que mesmo que tivessem
uma passagem das escrituras memorizada, eles ndo faziam ideia do quédo
persistentes sdo esses pensamentos. Suas fraquezas nunca se tornaram uma forca,
eles nunca conseguiram parar de pensar ou sentir sobre possiveis relacdes
homoafetivas (idem, p. 124).

Alguns dos meus informantes homens tambeém relataram sobre o modo como a
homossexualidade esteve por muito tempo associada a pratica da masturbacdo na concepgao
de alguns lideres da igreja. Por causa disso, muitos deles contam que, se 0s pensamentos
homossexuais e a emergéncia da atracdo por pessoas do mesmo sexo 0s consumiam de culpa,
quando esses pensamentos e fantasias eréticas estavam combinadas com a préatica da
masturbacdo, a culpa e a vergonha se tornavam algo quase que debilitante. Eles sempre
ouviam dos lideres que a pratica da masturbacdo os tornava impuros para servir em uma
missao ou para entrar no templo se eles ndo se arrependessem de tal ato e o abandonassem.
Também lhes era ensinado que a masturbacdo poderia conduzi-los a outras formas de
perversao sexual, como preconiza Spencer Kimball (1999, p. 53) ao dizer que: “algumas vezes
a masturbac&o € o inicio para os mais sérios pecados do exibicionismo e o do bruto pecado da
homossexualidade”.

Nesse sentido, toda a carga emocional de vergonha e culpa gerada faz com que nasca
a necessidade de confessar os pecados sentidos e pensados para a lideranga da igreja. Sobre
isso, alguns interlocutores contam ter sido justamente o fardo pesado de culpa e vergonha o
que os levou a procurar voluntariamente ajuda e confessar seus “pecados”. Muitos deles
afirmam que, num primeiro momento, 0 desejo maior era mudar sua orientacdo sexual,
acreditando que a igreja e seus lideres eram suas ultimas e melhores chances de conseguir esse
feito. Outros contam ainda terem pensado que poderiam ser excomungados caso revelassem
suas homossexualidades, independentemente de estarem ou ndo envolvidos em atos
homossexuais.

Como Becker (2008), a igreja assume um carater de empreendedor moral, 0 que se
manifesta sobremaneira nos momentos em que se pretende rotular certas categorias e controlar
as regras responsaveis por determinar quais comportamentos sdo considerados desviantes.
Pensando a doutrina mérmon, o padrdo SUD de familia e sexualidade é sempre reiterado,
legitimando assim a producdo de mecanismos de controle dos corpos e desejos dos seus
membros. Um exemplo disso € o mecanismo de confissdo, a partir do qual o membro
homossexual é encorajado a testemunhar a suas tentagdes pecaminosas ao lider religioso com

a certeza de que dessa forma estara se ajudando e sendo ajudado. Isto remonta a definigdo de
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confissdo para Foucault (1999), segundo o qual a confissdo € um ato de fala em que o sujeito
se torna publico, se relaciona com o ato de verbalizacdo, como uma maneira de fazer a si
mesmo aparecer ao outro. Assim, a confissao pressupde que o individuo tem de aparecer para
se constituir e que ele s6 pode se constituir dentro de uma relacdo construida socialmente.

O ato de confessar, nesse caso, constitui 0 reconhecimento de alguém como um
membro dos Santos dos Ultimos Dias, ndo apenas de alguém que esta buscando ajuda, alguém
que tornou seus “erros” publicos para serem reconhecidos e perdoados; aqui, mediante o ato
da confissdo, esses “erros” estdo sujeitos a serem pejorativamente lembrados e renegados.
Assim, constituicdo ética e moral (Campos; Mauricio junior, 2018; Butler, 2015; Mauricio
Junior, 2019; Phillips, 2001) de ser um mérmon, torna-se um elemento chave no controle dos
sujeitos que almejam continuar usufruindo dos beneficios de ser parte da comunidade, se
livrando do perigo do nao-reconhecimento entre seus pares e do perigo da excomunhéo.

O processo de excomunhdo é administrado através de uma corte da igreja, e ser
excomungado pode fazer de alguém um paéria nos circulos de convivéncia mérmon. No
entanto, depois de um periodo probatdrio, a pessoa que foi excomungada tem a possibilidade
de ser reintegrada a igreja. Apesar da ameaca de ser vitima de uma situacao tdo constrangedora
dentro da comunidade mérmon, muitos informantes foram até seus bispos depois de se
perceberem homossexuais em busca de orientagéo, afinal admitiam que ndo conseguiriam
resolver seu “problema” sozinhos.

Muitos classificaram esse momento de suas vidas como uma “confusdo”, outros
afirmaram aos seus bispos que estavam apenas confusos com suas sexualidades, mas que ndo
sabiam se eram gays ou lésbicas. Para meus interlocutores, essa foi uma fase muito “carregada
emocionalmente”. Richard Troiden (1980), ao pensar o processo de descoberta da
homossexualidade e de desenvolvimento de uma identidade homossexual, escreve sobre essa
“confusdo” que os meus informantes trazem em seus relatos. Pensando o “tipo ideal” desse
processo de autoidentificacdo, Troiden (1980) supOe que esse trajeto envolve quatro etapas:
primeiro, a sensibilizacdo, o inicio da consciéncia sexual que acompanha o periodo da
puberdade; segundo, a confusdo de identidade, a percepcdo de que ha algo diferente; terceiro,
a suposicdo da identidade, em que a diferenca percebida é compreendida como
homossexualidade; e quarto, o comprometimento, 0 momento em que a identidade
homossexual se torna permanentemente incorporada a personalidade do individuo. Passar por
todas essas etapas leva tempo e, quase sempre, é doloroso. Conversando com 0S meus

interlocutores, pude identificar que todos eles passaram por esse processo, ao longo do qual a
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igreja sempre demarcou sua presenca, ocupando uma posicdo central desde o momento
primeiro da confiss&o.

Algumas pesquisas (Costa; Machado, 2015; Frazdo; Rosério, 2008; Hauer;
Guimardes, 2015) j& demonstraram que costumeiramente a familia e 0s amigos sdo 0s
primeiros a saber que alguém do seu convivio € homossexual, mas, na comunidade mérmon,
isso tende a ser um pouco diferente. 1sso porque a primeira pessoa para quem gays e lésbicas
membros da igreja contam sobre sua orientacéo sexual é o bispo ou o presidente da missao. A
confissdo ao lider local é vista como uma forma de arrependimento. Nesse sentido, a
experiéncia de sair do armario para jovens mormons nao significa que estdo no caminho da
aceitacdo de uma nova identidade ou de reconciliagdo com sua homossexualidade, uma vez
que a narrativa, nesse momento, se vé& ancorada no arrependimento, as vistas de um pedido de
ajuda, do objetivo de mudar a orientacdo sexual desviante.

Sempre que um jovem confessa aos lideres da igreja sobre sentimentos ou atos
homossexuais, além de demonstrar que esta precisando de orientagdes, também esta se
submetendo a algum tipo de sangéo disciplinar institucional aplicada por uma corte da igreja
formada por lideres eclesiasticos do alto escaldo mormon. Socidlogos e antropdlogos
(Durkheim, 1996; Teixeira, 2003; Bezerra, 2018; Rocha; Sampaio, 2016; Rodrigues, 2005;
Mafra, 2000; Hefner, 1993) da religido tém notado que, a fim de manter a ortodoxia dos
crentes e defender o consenso em questdo de fé e doutrina, organizacdes religiosas podem
recorrer a meios coercitivos para controlar seus membros.

Na Igreja Mormon, o controle coercitivo é exercido através do uso de sang¢des, sendo
as mais comuns aquelas que limitam a participacdo de um membro nas atividades da igreja e
nos sacramentos. Existem diferentes niveis de sancfes. A mais suave é chamada de
“provacao”, uma sancao mais informal que envolve acordos entre o bispo e a pessoa em
disciplina. Normalmente, nessa sancdo, o fiel fica por algumas semanas sem participar do
momento de comunhdo nas reunides sacramentais, o que envolve ficar sem tomar o pdo e a
agua na ceriménia dominical. Em outros casos, o fiel é convidado a parar de frequentar o
templo até o periodo da “provagdo” acabar. Essa sangdo ndo envolve a participagdo da corte
formal da igreja para ser tomada, mas 0 membro da igreja que precisar passar por esse tipo de
disciplina precisa participar de reunides semanais com o bispo (Phillips, 2016).

Ha ainda uma outra san¢ao muito comum, a chamada “desassocia¢do”, uma san¢ao
institucional administrada pela corte da igreja a partir da qual membros desassociados, embora

sejam permitidos de frequentar as reunides, ndo podem ter um “chamado institucional” e ndo
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devem participar em ordenancas de sacerdocio ou de algum sacramento. A Ultima e mais grave
das sang¢des, também administrada pela corte da igreja, é a excomunh&o. O nivel dos atos
disciplinares que os homossexuais vém recebendo, no caso da igreja mérmon, mudou bastante
ao longo das altimas décadas. Hoje, o que ira estabelecer qual san¢do sera aplicada depende
do nivel de envolvimento em que esse membro da igreja se encontra com a homossexualidade,
variando numa escala que vai da presenca de sentimentos e pensamentos homoafetivos a
pratica de relagdes homoafetivas propriamente ditas (Phillips,2016).

Alguns informantes mais velhos, especialmente homens, contam que na década de
80, quando iam procurar 0 bispo para conversar sobre suas confusfes acerca da sexualidade,
era comum ouvirem desses lideres que eles precisavam fazer mais coisas “masculinas”. Isso
porque, aparentemente, se acreditava que a homossexualidade era causada pela tomada de
atitudes femininas. Aconselhavam- se atitudes como praticar esportes, evitar o uso de roupas
intimas apertadas, realizar encontros heterossexuais dentro dos padrdes comportamentais da
igreja e, em alguns casos, iniciar uma relagdo com uma jovem da igreja ja conhecida pelo
bispo. O mesmo poderia acontecer a jovens lésbicas mérmons, muito embora a frequéncia
com gue eram dadas estas orientacdes a rapazes fosse consideravelmente superior.

Era comum que, quando os jovens retornavam da missao, caso tivessem conseguido
lidar com seus conflitos sexuais, eles recebessem dos lideres da igreja a orientagdo para se
casarem 0 mais rapido possivel. 1sso aconteceu com minha principal interlocutora, a Cris. Ela
nos conta, nos momentos de socializacdo da conferéncia, que, quando retornou da misséo, o
Bispo e outros membros ja comentavam entre si sobre o rapaz da sua capela com quem ela
poderia se casar. Cris relata que, num tipo sutil de pressdo, mencionavam a importancia de
que o casamento fosse feito enquanto ela ainda era jovem, enquanto pudesse ter filhos.

Na aba de testemunhos no site do Affirmation, gays mérmons contam que, ao
receberem a orientacdo para iniciarem uma relacdo heterossexual e se casarem, era comum
ouvir do bispo ou do presidente da missao que ndo era preciso dizer as suas companheiras que
eles eram gays ou que ja tiveram desejos por pessoas do mesmo sexo. E possivel notar, nesses
testemunhos, que muitos se casaram, mas um grande numero destas unides foi acometido por
fins drasticos, com a revelacdo de suas homossexualidades ja em idades avancadas.

Nos EUA, um outro método era usado pela igreja para tentar mudar a orientagao
sexual de um membro homossexual nas décadas de 70 e 80, a chamada “terapia de aversao”.
A terapia de aversdo emprega principios da Psicologia Comportamental para tentar mudar a

preferéncia sexual de uma pessoa através de um reforco negativo. A universidade da igreja, a
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Brigham Young University, conduziu pesquisas nos anos 70 a fim de determinar os meritos
relativos da terapia de aversdo no “tratamento” de homens gays. Quando se iniciaram os testes
com jovens homossexuais estudantes da BYU, lhes eram exibidas fotografias homoeroticas a
medida que choques elétricos eram administrados (Cowan, 1985).

Os experimentos da terapia de aversdao comegaram a diminuir na BYU, tanto porque
estavam falhando no que se propunham quanto porque a Associagdo Americana de Psicologia
tornou-se cada vez mais critica com as técnicas usadas na terapia. Em 1983, apenas 0s
remanescentes do programa permaneceram. Naquelas alturas, ja estava claro que o programa
de aversdo ndo funcionava e que parecia ndo haver jeito de mudar da homossexualidade para
a heterossexualidade, entdo a igreja decidiu adotar outra postura com seus membros
homossexuais que procuravam seus lideres para ajuda ou arrependimento.

Informantes mais jovens da minha pesquisa narram outras experiéncias de seus
momentos de conversas com o0 bispo ou o presidente da missdo, especialmente aqueles que
atuaram na igreja dos anos 90 para os 2000. As orientagdes para “fazer mais coisas
masculinas” ou assumir uma rela¢do heterossexual ja ndo existia mais: a igreja consolidou um
Departamento de Servico Social dos Santos dos Ultimos Dias e um Centro de
Aconselhamentos, passando a ser cargo dessa area o atendimento a jovens em conflito com
suas sexualidades, com o intuito de ajuda-los na manutencao de sua saide mental e emocional
—embora seja sabido que o Unico intuito do bispo e do presidente de missdo é no valor pessoal
daquele individuo para sua comunidade (Loren, 1993).

Na conferéncia do Afirmacdo de que eu estava participando, ouvi alguns membros
contarem 0 quanto se surpreenderam com 0 modo com que 0sS Seus bispos se demonstraram
sinceros e solicitos enquanto 0s ouviam em seus escritorios. Em vez da esperada condenagéo
ou ameaca de excomunhdo, muitos deles reportam que 0 bispo expressou sua preocupacéo,
garantindo que a igreja ndo mudaria ou daria as costas para eles, contanto que fizessem um
esforco sincero para viver de acordo com os mandamentos. Por conta dessa “atmosfera mais
relaxada”, muitos gays e lésbicas permaneceram na igreja, alguns mais ou menos fora do
armario, enquanto outros continuaram a “escolher” suas orientagdes sexuais. Alguns deles se
mantém ativos, possuem chamados eclesiasticos, alguns trabalham com jovens na igreja,
outros possuem altos niveis hierarquicos com consideravel responsabilidade nas dindmicas
institucionais, como servir no bispado. Para isso, € preciso que todos estejam comprometidos,
trabalhando para mudar suas orientacdes sexuais, ou a0 menos para viver o celibato. E comum

gue, nesses casos, esses homens e mulheres continuem sendo assistidos pelos bispos e
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participando de conversas regulares, a fim de que o sacerdote tome conhecimento de como
anda a sua vida celibataria, os seus pensamentos e desejos homossexuais e até mesmo a
condicéo de sua satde mental e emocional.

Um ponto crucial na experiéncia de come out para gays e léshicas mérmons é a forte
influéncia dos valores da “familia crista centrada no evangelho”, valores que sempre foram
exaltados pelos lideres mérmons como a melhor maneira de proteger os filhos de cairem em
transgressdes. Na dindmica familiar mérmon, mulheres devem deixar o mercado de trabalho
para ficar em casa cuidando dos filhos, ao passo que homens devem prover suas familias e
presidir seus lares com o sacerddcio. SO assim as criangas ndo irdo se desviar dos caminhos
do evangelho.

Para os padrdes da igreja, ter um filho ou uma filha homossexual € a certeza de que
houve uma “falha no lar”’, especialmente quando eles compreendem isso a partir dos
ensinamentos da Biblia, a exemplo da seguinte promessa: “Ensina a crianga no caminho em
que deve andar, e, ainda quando for velho, ndo se desviara dele” (Provérbios, 22:6). De acordo
com os apostolos mérmons, “as familias devem prezar pelo ensino adequado no lar; a
orientacdo e lideranca dos pais sdo a panaceia para os alimentos do mundo e de seus filhos.
Sdo curas para doencas espirituais € emocionais € o remédio para seus problemas.”
(Achieving, 1992, p. 5) A énfase dada pela igreja aos valores familiares tradicionais serve
como meio de salvaguardar suas familias-membros contra as imoralidades sexuais.

Se ter um filho ou filha homossexual pode apresentar certas dificuldades para as
familias lidarem inicialmente, no mormonismo isso se exacerba um pouco mais. Um lar em
que surge um filho ou filha homossexual é um espaco caracterizado pela fraqueza dos pais na
conducdo de suas familias. Jan Cameron, mae mérmon de um filho gay, ficou conhecida nos
EUA por fundar o grupo de apoio Homosexual Education for Latter-day Saint Parents
(H.E.L.P). Ela escreve, em um dos depoimentos publicados nas redes: “Nos machucamos
como pais porgque nOs vemos nossas esperancas e sonhos diminuirem para aquele filho, sem
missao, sem casamento no templo, sem netos e, ainda pior, talvez sem a familia eterna no
paraiso celestial.” Alguns dos meus informantes relataram que, ao contar as suas familias,
viram suas maes se culparem por ter um filho homossexual. Elas compartilhavam do
sentimento de vergonha e até da divida de serem seus filhos realmente homossexuais, 0 que
contribuia para o crescimento da estigmatizacdo dos seus filhos em suas alas da igreja.

Os ensinamentos sobre o relacionamento entre igreja e familia tém adicionado ao seu

repertorio as historias de gays e léshicas mérmons, ainda que ndo saibam lidar muito bem com
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essa “nova” dindmica que surge. A ideia de que as familias sdo eternas € um obstaculo para
as pessoas homossexuais na congregagéo, uma vez que eles ndo podem desfrutar da verdadeira
salvacdo sem estarem casados e sem construirem familia. Essa doutrina, por outro lado,
também parece ser 0 que 0s protege da excomunhdo, porque corta-los do convivio da igreja e
de suas familias afetaria, até certo ponto, a qualidade da salvacdo de seus pais, irmaos,
sobrinhos e demais membros. Contudo, a homossexualidade na familia pode provocar
rupturas de diferentes maneiras. Algumas familias sdo afetadas profundamente quando um

membro decide deixar a igreja, 0 que tem acontecido com muitos gays e lésbicas mérmons.

O assumido compromisso de mudar a orientacdo sexual ou a decisdo de assumir o
celibato parece ser, para muitos, a melhor maneira de se manter na igreja. Todavia, quando
esses esforcos falham surge o rompimento. Embora a decisdo de deixar o0 mormonismo possa
levar agonizantes anos, ela pode ser percebida por alguns como a unica maneira possivel de
viver suas relacdes afetivo-sexuais, isto é, viver suas vidas como as pessoas que realmente
s&o0. E comum notar que a experiéncia de se apaixonar reciprocamente por alguém do mesmo

sexo constitui um fator também importante para a decisdo de deixar a igreja (Phillips, 2004).

Aqueles que decidem permanecer podem escolher entre duas estratégias basicas para
harmonizar suas orientacGes sexuais € a doutrina. A primeira delas é aceitar a definicdo de
homossexualidade da igreja, bem como suas regras para o0 apropriado comportamento de um
membro homossexual. Os que fazem essa escolha costumam manter sua fé através do celibato,
do casamento heterossexual ou da tentativa de mudar sua orientacdo. a segunda consiste em
rejeitar a definicdo e as regras propostas, tentando reformar a doutrina através do ativismo seja
enquanto vivem o celibato, seja enquanto vivem ativamente a homossexualidade — na grande
maioria escondidos da igreja. A estas pessoas que procuram mudar de igreja e manter ativas

suas relagdes homoafetivas, iremos mais detalhadamente nos ater no préximo capitulo.

Antes de encerrar esta secdo, lanco luz sobre algumas consideracdes que destaqueli
ao longo do texto e que acho importante condensar aqui. Apesar de uma aproximagao
institucional com o Afirmagao norte-americano, a dindmica e visibilidade da célula brasileira
pouco se assemelha a ele. O grupo norte-americano, pelos anos que vem atuando dentro da
igreja e pelo didlogo que vem construindo com a sociedade secular, apresenta maior
visibilidade, tanto na igreja, quanto na midia e nos movimentos que pautam os direitos sexuais
e reprodutivos nos EUA. O Affirmation tem participado das principais paradas do orgulho
LGBT nas grandes cidades americanas, tem sido convocado para compor debates sobre

sexualidade e religido e faz um uso cada vez maior das redes sociais para apresentar seu projeto
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institucional e suas demandas quando o assunto é o reconhecimento e aceitacdo de LGBT e
sua familia na igreja mérmon. O grupo tenta manter-se em contato com os principais lideres
da igreja, sendo sempre convidado para reunibes com esses lideres quando o assunto é
acolhimento, assisténcia social e saude mental dos jovens LGBT de familias mérmon. O
Affirmation, a0 mesmo tempo em que “incomodava” a moral e a conduta mérmon, também
passou a ser um canal através do qual a igreja poderia conhecer e acompanhar as tensdes e
efeitos com que jovens gays, lésbicas, bissexuais, transsexuais e queers que professam o
mormonismo se deparam.

Em outro contexto, o grupo brasileiro, com pouco mais de quatro anos de atividade,
tem atuado em apenas quatro cidades brasileiras e com um nimero ainda pequeno quando
comparado ao norte-americano. O Afirmag&o tem tentado se aproximar dos principais lideres
mormons no Brasil para construir um debate de reflexdo com essas liderancas. Esse
movimento de aproximacao tem acontecido de maneira lenta, mas, de acordo com 0s meus
interlocutores, j& vem dando sinais promissores. O grupo tem, aos poucos, dialogado com o
movimento LGBT secular e, em 2019, participou pela primeira vez da parada do orgulho
LGBT de S&o Paulo, conversando com as pessoas que estavam na parada e distribuindo
preservativos e informacdes sobre a rede. Aos poucos, também vem ganhando as redes sociais
compartilhando mensagens, divulgando eventos e constantemente convidando pessoas a
conhecerem o grupo. O Afirmagé&o Brasil ainda ndo se tornou um "incomodo”, como seu irmao
norte-americano, mas se espelha nele para que um dia alcance dimenséao suficiente para ser
percebido e conseguir mobilizar todo um debate na comunidade mérmon.

Ainda assim, as tensdes e as narrativas com que se deparam a resisténcia da igreja e
sua alta clpula local sdo as mesmas que a célula americana enfrenta, até porque o
mormonismo preza pela uniformidade dos ensinamentos, normas e politicas institucionais
onde quer gue esteja no mundo. O Afirmacdo (BR) e o Affirmation (EUA) seguem tentando
mostrar que é possivel ter uma orientacdo sexual ou identidade de género ndo heteronormativa

€ manter-se mormon.

5.“NAO FOI POR AMOR, FOI POR VER A DOR”: AS MUDANCAS NAS POLITICAS
INSTITUCIONAIS QUE AFETAM GAYS E LESBICAS MORMONS

No cenario das dinamicas institucionais que condicionam gays e lésbicas a um lugar
fora do projeto SUD, essas pessoas passaram a Se organizar com o intuito de prestar apoio e
orientacdo espiritual a toda a comunidade LGBT que, por suas orientagcbes sexuais e
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identidades de género ndo normativas, foram excluidas de suas vivéncias mérmons — 0 que
também se estende as suas familias. Foi através de grupos como o Afirmagdo: Mormons
LGBT, Familias e Amigos, que essas pessoas passaram a integrar redes de mobilizagdes com
0 intuito de reafirmar o pertencimento ao mormonismo a medida que reforcam criticas a igreja
acerca da necessidade de reformas doutrinarias que incluam e reconhecam todos os LGBTSs e
suas familias na fé mérmon.

Durante minha participacdo na conferéncia, nos momentos de socializacdo em que
ndo estavamos participando das palestras ou dos momentos devocionais, indaguei sobre o que
eles achavam das ultimas mudangas nas politicas da igreja e sobre o que teria motivado tais
medidas. Uma das respostas que obtive me chamou muito atengao: “Nao foi por amor, foi por
ver a dor”. Na percep¢do de uma parcela dos meus interlocutores, a igreja, desde 2008 —
quando apoiou a proposicdo 8 na Califdrnia, que visava a ndo reconhecer a unido de pessoas
do mesmo sexo —, vem sofrendo com as criticas da opinido publica e, ainda, com a evasdo de
membros da igreja que ndo concordaram com tal posicionamento.

Percebo que, durante todo encontro, os embates trazidos como exemplos que
aconteceram entre a igreja e seus membros de orienta¢fes sexuais ndo- heteronormativas, ou
até mesmo 0s movimentos sociais relacionados aos direitos sexuais e reprodutivos, foram
sempre casos norte-americanos. Isso porque a atuacdo do Afirmagdo no Brasil ainda é muito
timida: o grupo vem tentando, nos ultimos anos, iniciar um dialogo mais proximo da igreja e
de suas liderancas nacionais. Quando levantei esta observacéo para Cris durante a conferéncia,
ela externou que esses exemplos servem de motivacdo e os ajudam a entender a dimenséao da
forca e articulacdo que o Afirmacao possui nos Estados Unidos, além de reforcar que had muito
a ser feito aqui no Brasil para que possam “chegar no nivel” — expressdo que ela mesma
colocou para se referir as acdes e a visibilidade do grupo norte-americano.

Na primeira noite da conferéncia, enquanto participAvamos de um jantar especial,
percebi que uma parcela consideravel deles compartilhava suas lembrancgas enquanto estavam
na missdo. Em todos os casos que ouvi, relataram que foi justamente na missédo que eles
tiveram suas primeiras relacbes homoeroticas, algumas delas com seus proprios parceiros de
missdo. Em tom de brincadeira, um dos membros deixa escapar: “Imagina se o presidente da
missdo descobre que s6 tem viado, e que eles vivem se pegando”. Todos riram, alguns fizeram
outros comentarios reforcando a brincadeira, até que Alex colocou em debate a questdo da
homossexualidade e 0 modo como ela tem sido um tema caro para a igreja nos ultimos anos,

em face da qual a igreja tem tentado “sufocar ao maximo” o dialogo.
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Alex nos trouxe, ainda, o exemplo das politicas institucionais de 2015. Para ele, 0s
efeitos provocados pela igreja foram intensificados e tornaram-se cada vez mais visiveis apos
as medidas de 2015, que afetaram tanto casais homoafetivos como as familias homoparentais.
Além disso, a igreja também teria visto os impactos dessas politicas e acdes no crescimento
do nimero de suicidios entre adolescentes e jovens LGBT ligados ao mormonismo, assim
como o0 aumento de pessoas que apresentaram algum tipo de transtorno psicologico. O conflito
existente na condicdo de possuir uma orientagdo sexual tratada como estigma e pecado pelo
seu grupo religioso de pertencimento tem produzido efeitos nocivos a esses jovens, justamente
pela existéncia de uma homofobia que, por ser institucionalizada, marginaliza seus afetos em
vez de acolhé-los. Os membros do Afirmagéo acreditam que a igreja deu, sim, um passo a
caminho de uma abertura, o que teria acontecido em decorréncia das duras criticas da opinido
publica e do sofrimento que essas medidas geraram na vida de milhares de jovens e suas
familias.

O surgimento de outros grupos como o Afirmacédo nos corredores da igreja também
contribuiu para essas mudancas. Esses grupos vém construindo pontes de didlogos com atores
da sociedade secular, ganhando visibilidade e expondo o quanto, por muitos anos, as politicas
institucionais afetaram o bem-estar do jovem LGBT moérmon. Canais do YouTube, livros
infanto-juvenis, portais, perfis nas redes sociais, centro de apoio e publicacdes impressas
diversas foram criadas para contar as historias de familias mérmons que perderam seus filhos
para o suicidio resultante dos conflitos entre sexualidade e pertencimento religioso. Também
foram publicados depoimentos de jovens que viveram situacoes de fragilidade emocional ao
decidirem deixar a igreja ou realizar o come out em um lar mérmon. O compartilhamento
dessas historias para um puablico mais amplo, que ndo apenas a comunidade moérmon,
contribuiu para que a igreja percebesse o sofrimento experienciado por essas pessoas.

Diversos gays e lésbicas mérmons e suas familias tém rejeitado a definicdo de
homossexualidade pregada pela doutrina. Para eles, a homossexualidade ndo tem nada de
vergonhosa e é uma parte integrante de suas personalidades. Muitos daqueles que defendem
de forma orgulhosa suas identidades homossexuais ainda desejam manter sua filiacdo a igreja,
estando eles num processo de negociacdo que exige racionalizacdo e harmonizacéo para fazer
as duas identidades coexistirem. Estas pessoas passam ndo somente pelos desafios colocados,
mas também pelos estigmas sociais e pelos obstaculos teoldgicos. Durante os Gltimos anos,
suas vozes foram ecoando dentro das rigidas estruturas da igreja, e suas histérias de vida

comecgaram, aos poucos, a corroer o carater cristalizado que a doutrina de Smith,
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tradicionalmente conhecida por contar com “pequenas” mudancas, foi deixando de ter.

Em abril de 2019, o presidente-profeta da igreja, Roussell Nelson, divulgou, na
conferéncia internacional da igreja em Salt Lake City, que criancas criadas por casais do
mesmo sexo poderiam, a partir daquele momento, ser batizadas e abencoadas, mesmo que a
igreja ainda ndo reconhecesse a unido dos seus responsaveis. Outra medida relevante foi a
inclusdo de casais e familias homoafetivas nos registros do Family Search?3. Tais mudancas,
apesar de parecerem irrisorias para aqueles que estdo de fora desse universo, foram de
importancia significativa para seus adeptos LGBT, pois emergiram como medidas

sinalizadoras de uma possibilidade real de transformaces na teologia mérmon.

Filhos de pais que se identificam como lésbicas, gays, bissexuais e transexuais agora
podem ser abengoados quando bebés e, mais tarde, batizados como membros da
Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias, de acordo com as atualizagdes
anunciadas nesta quinta-feira as politicas da Igreja de novembro de 2015,
intencionadas, na época, em manter a harmonia familiar, mas percebidas como
dolorosas entre alguns defensores da comunidade LGBT.

A igreja também atualizard seu manual de instrucfes para que lideres removam o
rétulo de apostasia por comportamento homossexual, que também havia sido
aplicado em novembro de 2015, disse o presidente Dallin H. Oaks, primeiro
conselheiro na Primeira Presidéncia, o qual anunciou as mudancas em nome da
Primeira Presidéncia na manha de quinta-feira durante a sesséo de lideranca da 1892
Conferéncia Geral Anual da Igreja (Nelson, 2019, n. p., tradugéo nossa).

Apesar destas Ultimas aberturas sinalizadas pela igreja, ainda é notoria a existéncia
de limites neste didlogo e, sem sombra de duvidas, as prerrogativas morais ainda criam
sombras sobre esta relacdo, produzindo verdadeiras cruzadas morais (Becker, 1977) em
funcédo de valores idealizados e do receio por transformacdes sociais que possam ameacar a

estabilidade e seguranca dos padrdes defendidos.

Do ponto de vista antropolégico, espiritualidade e religido fazem parte da
superestrutura de um sistema cultural, anteriormente definida como o conjunto de
ideias, crencas e valores pelo qual um grupo de pessoas da sentido ao mundo e nele
percebe seu lugar [...] Uma religido tradicional refor¢ca as normas do grupo,
estabelece san¢Bes morais para a conduta dos individuos e fornece a ideologia de
objetivos e valores comuns (Haviland et. al., 2011, p. 380).

Com todos os debates promovidos na esfera publica acerca da homossexualidade e
das tensdes produzidas por ela na sociedade, € preciso refletir sobre as mudancgas que vém

sendo desencadeadas quando o que esta em jogo é o poder das instituicdes religiosas nas

13 Disponivel em: https://www.familysearch.org/pt/. Acesso em: 3 jun. 2022.
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trajetdrias de vida das pessoas LGBTs. Nos ultimos anos, temos visto lideres religiosos se
posicionando em favor da tentativa de levantar, entre seus fiéis, uma reflexdo sobre as
transformacgdes que o espago privado tem sofrido — muito embora isso ndo sinalize
necessariamente uma abertura para mudancas nos valores institucionais com fins de uma
inclusdo efetiva de léshicas, gays, transexuais, bissexuais e queers.

Trazemos, agora, 0 caso de uma familia homoafetiva mérmon que possui dois filhos
e que ganhou notoriedade entre LGBTs mdrmons. Devon e Rob vivem em Salt Lake City,
Utah, EUA, e cresceram dentro de lares mérmons. Mesmo apds assumirem a
homossexualidade, eles permaneceram frequentando a igreja e se afirmando pertencente aos
Santos dos Ultimos Dias. O casal tem dois filhos, um de quatro anos e outro de seis — no
tenho conhecimento da natureza do vinculo de parentesco construido entre o casal e as
criancas, se proveniente de adocdo ou de tecnologias de reproducéo. Apesar disso, a historia
do Devon e Rob ficou conhecida entre a comunidade LGBT mdrmon gracas a postagens que
eles fizeram em suas redes sociais, entre os anos de 2015 e 2019, sobre as politicas
institucionais da igreja que impediam uma participacédo ativa das familias homoparentais na
religiosidade SUD. O casal, a partir da postagem de 2015, criou um perfil no Instagram e
Facebook que se propunha a mostrar o dia a dia de uma familia com dois pais e dos seus
envolvimentos politicos com as demandas do movimento LGBT norte-americano. O perfil
criado recebeu 0 nome de @dadndaddies e logo se tornou um sucesso entre 0s usuarios LGBT
de todo o mundo, em especial entre familias homoparentais. Eles detém cerca de 225 mil
seguidores no Instagram e fazem postagens com os filhos nas dindmicas da vida ordinaria com
bastante frequéncia.

Em 2015, Devon e Rob publicaram uma postagem (Figura 9) como resposta a entéo
nova politica institucional da igreja que proibia o batismo e a benc¢éo sacerdotal de criancgas,
assim como considerava todo mormon que estivesse em uma relagéo afetivo-sexual com outra
pessoa do mesmo sexo como apdstata. Devon e Rob compartilharam uma foto com seus dois
filhos e descreveram, na legenda, o quanto essa politica os entristecia e causava dor em tantas
familias que professavam a fé mormon. O casal confessava, ainda, que naquele momento se
via excluido da igreja e lamentava ndo poder criar os filhos em constante contato com a
doutrina e as atividades da igreja assim como eles haviam sido criados. Apesar disso, 0 Devon,
Rob e seus filhos continuaram frequentando as reunifes sacramentais de sua capela e passaram

a se envolver nas atividades do Afirmacéo, participando assiduamente das atividades do grupo
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direcionadas as familias, adolescentes e criancas'*
Em 2019, com a divulgacédo da politica que derrubava as medidas institucionais de
2015, demonstrando uma maior abertura para as familias homoparentais, Devon e Rob fizeram
uma nova postagem em suas redes. Utilizando-se da mesma foto que haviam postado em 2015,
ainda que ndo deixem de ressaltar o impacto negativo que a antiga medida causou ao longo
dos altimos quatro anos que esteve vigente, o casal agora expressa satisfagdo com a nova
politica.
Em 2015, publiquei esta foto no meu FB em resposta a uma politica que impedia as
criancas de pais gays serem batizadas na igreja SUD e rotulava os gays como
apostatas. Meus filhos frequentam a igreja, e doeu que a congregacdo em que eu
cresci fizesse algo tdo odioso. A enorme resposta desse post me levou a iniciar esta
conta no IG. Hoje a igreja reverteu essa politica. Fico feliz que uma organizacao
impactante tenha feito tal movimento em direcdo a mais inclusdo e aceitac&o.

Também sou grato agora que essa politica ndo precise ser um fator no envolvimento
de meus filhos com a igreja (Devon; Rob, 2019, n. p. , tradugdo nossa).

Figura 9 — Devon e Rob no Instagram
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Fonte: Instagram (2022)

O casal também expressa nas redes 0 modo como suas percepcdes sobre a igreja, seus
rituais e suas medidas institucionais mudaram, os permitindo perceber que a adeséo religiosa
(Duarte, 2005) que seus filhos venham, por ventura possuir, passara pela escolha pessoal
deles.

14 Ressalto ter sido justamente foi através das redes sociais que conheci o casal e passei acompanha- los,
despertando, assim, meu interesse pelo universo mérmon, em especial no que tange as pessoas LGBT que
assumem o pertencimento ao mormonismo e reforgam uma constante experiéncia de negociagdo com a realidade
(Duarte, 2005) a partir das identidades mormon e LGBT.
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Desde 2015, minhas visfes mudaram e tudo bem. Sou humano e posso mudar.
Devemos também permitir que uma organizagao gerida por seres humanos tenha
0 mesmo espaco para cometer erros e mudar as suas opinifes. 1sso ndo tira a dor
que eu e muitas familias sentimos nos Ultimos anos por causa dessa politica. Um
pedido de desculpas da igreja seria apropriado, mas eu ndo espero, nem preciso de
um. Eu passei a permitir que uma igreja tome decisfes por minha familia. Esta
politica me levou a olhar com mais atengéo para o batismo e como ele é usado para
moldar uma crianga e determinar seu curso de vida. E definitivamente uma deciséo
que deve ser tomada quando alguém sabe perfeitamente o que significa se alinhar
com qualquer igreja em particular. Quando meus filhos sdo capazes de entender a
dindmica dessa politica, espero que eles aprendam que sé eles conseguem decidir
se tém um relacionamento com Deus ou ndo. A espiritualidade é uma decisdo
pessoal e nunca deve ser deixada nas mdos de lideres da igreja indecisos,
especialmente quando esses humanos ainda ndo abracaram totalmente a bondade
da comunidade LGBT (Devon; Rob, 2019, n. p. , tradugdo nossa).

Por fim, o casal levanta uma preocupacdo para com as outras familias que, assim
como eles, sofreram com tais medidas, reforcando, no depoimento, a existéncia de uma rede
recém-acionada de pessoas que se viram e ainda se veem excluidas do espaco confessional
mormon. “O que todos nds podemos fazer agora? Podemos alcangar e apoiar aqueles que
foram afetados por esta politica. Podemos trabalhar para curar nossa cultura e encontrar mais
pontos em comum [...]” (Devon; Rob, 2019, n. p. tradugdo nossa).

O atual presidente e profeta da igreja, Russell Nelson, afirmou, em 2016, que as
politicas de novembro de 2015 haviam sido revelacGes dadas por Deus. Os mdrmons
acreditam que Deus conduz a igreja através de revelacdes dadas ao profeta. Contudo, em
janeiro de 2018, o presidente Nelson afirmou, em reunido com lideres mérmons de todas as
partes do mundo, que uma onda de novas politicas institucionais inspiradas a partir de
revelagOes estaria a ser publicada.

O editorial mérmon mais conhecido do mundo, o Deseret News, admitiu, em 2019,
que tais decisfes revogavam algumas das politicas de 2015 gracas a intensa pressao da opinido
publica. Apos a divulgagdo das politicas “antigays”, lideres da igreja sairam em defesa das
medidas numa tentativa de amenizar os impactos negativos que elas geraram na comunidade
maormon, assim como nas relagdes publicas da igreja com a sociedade mais ampla. Na ocasiéo,
muitas reacdes foram percebidas e uma parcela da comunidade reagiu contra as medidas,
manifestando- se nas redes sociais. Houve, ainda, casos de membros que solicitaram a
resignacdo. As mées mérmons que tiveram seus filhos discriminados institucionalmente
também se organizaram em protesto. Ap6s novembro de 2015, tomou-se percep¢do do
surgimento de grupos e movimentos que se posicionavam abertamente contra essas politicas

institucionais.
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Outro problema identificado que foi atribuido as politicas institucionais
antidiversidade sexual e de género foi o crescimento considerdvel da taxa de suicidio entre
jovens mérmons em Salt Lake City. Nos ultimos meses do ano de 2016, 34 jovens mormons,
que tinham entre 14 e 20 anos, cometeram suicidio. A raiz do problema estaria na homofobia
institucionalizada na igreja, que seria a motivacao para os casos de suicidio entre esses jovens
de Utah. O estresse, a depressdo, o sentimento de culpa e a profunda rejeicao, tanto da igreja,
quanto de muitas familias, levaram-nos a atentar contra si. Um grupo de estudantes e
professores da Universidade Mormon em Utah, BYU, formado para dar apoio a estudantes

LGBT, demonstram preocupacao quanto aos nimeros crescentes de suicidios:

O risco de suicidio é uma realidade séria e complexa que muitas pessoas LGBTQ
enfrentam. Em geral, os jovens LGBTs que sdo fortemente rejeitados séo 8 vezes
mais propensos a tentar o suicidio. Infelizmente, os alunos da BYU n&o séo excecédo
a estes riscos. Uma pesquisa de estudantes LGBTQ/AMS na BYU de 2012 revelou
que 74% deles tinham pensado em suicidio, enquanto 24% ja tinham tentado. No
ltimo ano, houve pelo menos cinco tentativas de suicidio confirmadas, henhuma
das quais, felizmente, foi fatal (Hansen, 2016, n. p.).

Mitch Mayne, membro ativo da igreja mérmon que serviu por muitos anos no
Bispado no estado da Califdrnia, descreveu, em sua coluna no HUFFPOST, o conflito gerado

entre a igreja, seus membros LGBT e suas familias:

Antes da nova politica, qualquer decisdo a favor ou contra a disciplina da Igreja para
um membro LGBT era deixada aos lideres locais, e havia uma maré consistente de
boas-vindas varrendo a cultura mérmon. Congregacles de Seattle a Boston
comegaram a imitar o que foi iniciado na regido da baia de San Francisco em 2011,
onde todos eram bem-vindos — incluindo membros LGBT casados com conjuges de
seu proprio género. Segundo esta abordagem, a juventude LGBT Mdrmon tinha pelo
menos uma vaga idéia de esperanca de que, se eles ndo fossem capazes de aderir a
uma norma rigida do celibato ao longo da vida e acabassem com alguém que
realmente amam, eles ainda poderiam encontrar uma congregacao que estenderia a
eles a mdo do amor cristdo inclusivo. Mas agora tudo isso mudou. Hoje, a mensagem
para a juventude LGBT Mdrmon é clara, e é uma Escolha de Sofia sombria: Ou
resignar-se a uma vida de celibato forcado, ou ser ejetado de sua igreja e familia —
para todo o tempo e eternidade. Independentemente de qual opcéo a juventude
Mérmon escolha, eles perdem. Nao deveria ser nenhuma surpresa, entdo, quando a
depressdo e as tentativas de suicidio aumentam entre as criangas mormons gays.
Também ndo deve ser uma surpresa quando mais jovens LGBT se véem
marginalizados ou rejeitados por seus pais sinceramente religiosos, que agora se
sentem mais impelidos do que nunca a escolher entre seu filho e sua igreja. Enquanto
caridade, bondade, amor e preocupacdo dizem estar por tras da nova politica, é
bastante claro que muitos membros ativos da Igreja, gays e heterossexuais, véem o
que ela realmente é: uma nova rejeicdo descarada a membros LGBT. E a pesquisa
baseada em evidéncias feito pelo Projeto Aceitacdo Familiar nos diz resepeito as
criangas que experimentam altos niveis de rejeicdo tém: Mais de 8 vezes maior
probabilidade de tentar suicidio; Quase 6 vezes mais probabilidade de relatar altos
niveis de depressdo; Mais de 3 vezes mais propensos a usar drogas ilegais; Mais de
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3 vezes mais probabilidade de ser de alto risco para HIV e DSTs. Criangas mérmons
ndo estdo imunes a ciéncia... Uma das frases mais repetidas frequentemente usadas
para defender a nova politica é que ela esta sendo promulgada para proteger as
criancas. A maioria das pessoas, incluindo multiddes de Santos dos Ultimos Dias
ativos devotos, simplesmente ndo estdo acreditando nessa defesa. (Mayne, 2016, n.

p.).

Além disso, veiculos de comunicacdo criticaram a nova politica da igreja. O mais

emblematico deles foi o artigo publicado pelo The New York Times (2015) que dizia:

A sua nova politica particularmente chocante. A exclusdo das criancas, em
particular, tem alimentado um doloroso exame de consciéncia entre 0s mérmons
devotos e 0s ndo praticantes, incluindo muitos que tinham desaparecido da igreja,
mas estavam contentes em permanecer em seus elencos. Kate Kendell, uma
ativista dos direitos gay que foi criada mdrmon, escreveu que ela nunca esperava
cortar formalmente os lagos com a igreja até que ela soube da nova politica, ela
expressa: “Foi o tratamento gratuitamente cruel e estigmatizante das criangas que
me empurrou a repudiar a igreja da minha infancia ... E impossivel para mim ser
parte de uma religido que atacaria seus préprios membros e 0s pune negando o
envolvimento de criancas na Igreja (New York Times, 2015, tradugdo de Vozes
Maormons).

Depois de toda essa pressdo publica vivenciada pela igreja, a presidéncia da igreja

admitiu:

Na época em que anunciaram as politicas de novembro de 2015, os lideres da igreja
mantiveram sua posicdo de longa data de que os membros da igreja ndo deveriam
excluir ou ser desrespeitosos com aqueles que escolnem um estilo de vida diferente.
Eles também disseram que os membros da igreja poderiam expressar apoio politico
para 0 casamento entre pessoas do mesmo Sex0 sem consequéncias para a
membresia da igreja. Ainda assim, alguns disseram que as politicas foram dolorosas
para eles e os criticos lancaram peticdes pedindo aos artistas convidados que
cancelassem as apari¢cfes com o Coro do Tabernaculo na Praca do Templo e
boicotassem os jogos contra a Universidade Brigham Young, a principal escola da
igreja (Nelson, 2019, n. p.).

A presidéncia formaliza as mudancas nos seguintes termos:

Todos os pais, incluindo os que ndo sdo da igreja ou que sdo LGBT, podem solicitar
uma béngdo para um bebé, por um portador do sacerdécio digno e autorizado[.] Os
lideres da igreja local devem instruir o pai ou pais que a béng¢éo, uma ordenanca que
coloca 0 nome da crianga em registros formais da igreja e desencadeia uma série de
contato vitalicio nela, significa que os membros da congregagdo entrardo em contato
com eles periodicamente e propordo batismo quando a crianga completar oito anos
de idade. Comegando imediatamente, criangas de oito anos ou mais cujos pais se
identifiguem como LGBT podem ser batizadas sem a aprovacdo da Primeira
Presidéncia. Os lideres da igreja local devem obter permissdo dos pais para o
batismo de uma crianca e garantir que eles entendam a doutrina que membros da
igreja ensinardo a crianga e que ele ou ela esta fazendo um convénio para viver 0s
principios do evangelho conforme ensinado pela igreja. Embora o casamento entre
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pessoas do mesmo sexo por um membro da igreja ainda seja considerado uma
transgressao séria[,] ele ndo sera mais tratado como apostasia para propdsitos de
disciplina da igreja. O esclarecimento alinha a resposta da igreja as violacBes da
doutrina da lei da castidade — as relagdes sexuais sdo adequadas apenas entre um
homem e uma mulher que séo legal e legitimamente casados como marido e mulher
— quer ocorram em relacionamentos heterossexuais ou homossexuais. (Nelson,
2019, n. p.).

No site do Afirmacéo, gays e Iésbicas mérmons narram que, nos Ultimos anos, a igreja
vem se reunindo com as liderancas do Afirmacdo e de outras organizacGes pro-LGBT na
comunidade dos Santos dos Ultimos Dias para debater conjuntamente sobre os casos de
suicidio entre adolescentes e jovens mormons. Para Cristiane Moraes, a igreja tem feito um
movimento de didlogo com essas organizac@es, reconhecendo o seu trabalho de acolhimento
ndo s para com jovens LGBTs mérmons, mas também para com suas familias, mesmo ainda
ndo reconhecendo as unides homoafetivas e ndo estando completamente aberta para as
questdes que pautam a diversidade sexual e de género.

Uma das ultimas ac6es significativas da igreja que sinalizou uma certa abertura ao
debate sobre a intolerancia a membros LGBT foi 0 apoio dado pela alta cipula mérmon para
a realizacdo de um show em 2019, na cidade de Salt Lake City, que tinha por objetivo
conscientizar a sociedade sobre o perigo do preconceito contra a comunidade LGBT. O
Festival LovelLoud foi organizado e liderado pela banda norte-americana Imagine Dragons,
que deu visibilidade nacional, nos EUA, a casos de jovens que cometeram suicidio em funcao
de conflitos relacionados a questdo da sexualidade no interior da comunidade moérmon. O
show contou com outras bandas americanas que reforcaram a mensagem de aceitacdo e
respeito a diversidade.

Um dia antes da realiza¢ao do show, a igreja declarou seu apoio ao evento e reforgou
sua preocupacao para com os jovens e suas familias, além de ratificar os valores do respeito,
civilidade e amor. A igreja, aos poucos, parece dar sinais de abertura para essa parcela de seus
membros — embora continuem a afirmar certos limites que essa abertura pode ter. Pensando
nessas negociacdes e nas suas implica¢fes, bem como na maneira como 0os mormons lidam
com o pluralismo societario, a igreja parece iniciar um periodo de negocia¢do cognitiva
(Berger, 2004), uma possibilidade de didlogo com a pluralidade contemporanea, mesmo que

encontre dificuldades em manter um dialogo com esses temas.

Elogiamos o Festival LoveLoud pelo esfor¢o da juventude LGBTQ em reunir 0s
adolescentes em um local seguro e expressar respeito e amor a todos os filhos de
Deus. Unimos nossa voz a de todos os que se unem para promover uma comunidade
de incluséo na qual ninguém é maltratado por causa de quem é ou em que acredita.
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Compartilhamos crengas comuns, entre as quais a alta estima que temos por nossa
juventude e o valor das familias. Esperamos sinceramente que este festival e outros
esforcos relacionados possam edificar a comunicacdo respeitosa, o melhor
entendimento e a civilidade ao aprendermos uns dos outros. O evento LGBTQ esta
sendo organizado por Dan Reynolds, vocalista da banda ganhadora do Grammy,
Imagine Dragons, que estava procurando um lugar seguro para colocar as diferengas
de lado entre as comunidades LGBTQ e as comunidades religiosas e promover o
amor e aceitacdo da juventude LGBTQ. O LovelLoud serve para reunir nossa
comunidade e conversar sobre como podemos amar nossa juventude LGBT e fazé-
los sentir-se aceitos e amados na comunidade mormon, para que assim as taxas de
suicidio entre eles caiam (lgreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias, 2017,

n. p.).

Nesse movimento institucional, identifiquei, entre os membros do Afirmacao,
pessoas que decidiram deixar a igreja, mas, ainda assim, mantém um forte vinculo espiritual
e religioso com os valores e a doutrina mérmon, como é o caso de Alex, o atual presidente do
Afirmacdo no Brasil. Apesar de ndo ser mais membro ativo da igreja, Alex preserva habitos e
valores mérmon no seu dia a dia. Além disso, ha também aqueles que decidiram manter suas
filiacGes, como pessoas que optaram pelo celibato ou que, de outro modo, vivenciam suas
relagbes homoafetivas — algumas dessas relacfes sdo publicamente conhecidas, enquanto
outras sd@o mantidas escondidas. A forma como a igreja lida com o caso daqueles que
decidiram manter a filiagdo em paralelo a suas vivéncias homoafetivas depende de cada
lideranca local: entre os meus interlocutores, esta Leonardo, com 32 anos, membro da igreja
desde os 12 anos de idade. Na sua Estaca, todos sabem que ele € gay e ja esteve casado com
um homem por mais de cinco anos, ainda que hoje ndo esteja mais numa relacdo estavel.
Apesar de ser sabida a sua orientacdo sexual, seu bispo nutre uma relacdo de respeito e
admiracdo por ele, além de saber da sua habilidade de ensinar, o que faz com que Leonardo
seja sempre convocado pelo bispo para ministrar aulas para novos membros da igreja. Ele
permanece um membro ativo e é um dos fundadores da célula do Afirmacéo no Recife. No
entanto, uma caracteristica comum entre esses dois grupos de gays e lésbicas mérmons € o
desejo de “desafiar” e questionar a igreja sobre sua posi¢do no que concerne a
homossexualidade. Motivados por um espirito de ativismo, esses individuos vém fortalecendo
a existéncia de grupos de apoio a membros homossexuais da igreja, como & o caso do
Afirmacgdo, que tém se apelidado de “O novo gay moérmon”. O objetivo de usar essa
nomenclatura esti na tentativa de convencer homossexuais mérmons a sair do armario e
trabalhar para mudar a igreja e suas politicas, provocando uma aceitacao integral das pessoas
homossexuais e a institucionalizacdo e reconhecimento oficial das expressdes homoafetivas
dentro da igreja.

A logica em torno da ideia de um “novo gay mérmon” se sustenta no questionamento
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a alguns ensinamentos. A posi¢do da comunidade religiosa no que tange a homossexualidade
¢ uma das questdes sobre as quais eles questionam. Com a finalidade de que esses
questionamentos cheguem as liderancas, eles convidam outros membros a um certo tipo de
acdo ativista na tentativa de convencer a igreja a mudar. Fazendo isso, eles atacam um dos
alicerces sociais e teoldgicos do mormonismo: a definicdo de conduta sexual apropriada para
membros da igreja. Vale ressaltar que esses gays mormons, os que sdo membros ativos da
igreja abertamente gays, sdo duplamente marginalizados, uma vez que porque apresentam
incompatibilidade entre as duas comunidades. Suas a¢des centrais giram em torno do debate
acerca da intolerancia de ambos os grupos antagonicos — a Igreja e 0 Movimento LGBT —
chamando a atencédo da igreja para aceitad-los como homossexuais a medida que convidam o
mainstream gay a aceitd-los como mérmons. Uma publicacdo impressa do Afirmagdo, em

1985, assinala de forma clara essas tensdes existentes:

Muitos de nds, como Santos dos Ultimos Dias, n&o concordamos com cem por cento
do que o movimento gay faz ou diz. Do mesmo jeito, ndés ndo concordamos com
cem por cento do que a igreja diz ou faz em relagdo a homossexualidade. Nos
estamos numa situacdo delicada: quando nds expressamos Nosso amor ao evangelho
e a nossa fé e heranca mérmon, n6s corremos o risco de sermos desaprovados por
nossos irmaos e imas gays e léshicas na nossa comunidade; e quando nés afirmamos
nossa natureza homossexual, nds corremos o risco da rapida excomunhdo da nossa
igreja. A coisa fécil a se fazer nessa situacdo é se manter invisivel e viver uma vida
dupla. Mas é a coisa honesta a ser feita? Isso ira ajudar outros? Ird ajudar a vocé
mesmo? (Afirmagdo, 2019, n. p.).

Sdo questbes como estas que vém, ao longo dos anos, motivando gays e lésbicas
moérmons a sairem da invisibilidade, seja na igreja ou na comunidade LGBT. Eles tém
produzido contetidos contando suas historias, levantando reflexdes na comunidade mérmon e
dialogando cada vez mais com outros espacos sociais e grupos seculares. Essa tem sido uma
das formas que encontraram para serem “uma voz critica” com relagdo as acdes da igreja, ao
passo que reforcam uma urgéncia no processo de reconhecimento dessas pessoas.

O curioso dessas a¢Oes — destaco, aqui, as aces do Afirmacao —, é que, ao identificar
a importancia central que a igreja ocupa na vida dessas pessoas e perceber o quanto parece ser
decisivo para elas que haja mudancgas institucionais que as reconhegam e as incluam nessa
dindmica, passo a compreender aquilo que Adorno (2001) problematizou ao dizer que o “eu”
ndo se desvincula da matriz das normas éticas e dos referenciais morais conflituosos que esta
inserido. Para o autor, essa matriz ¢ também a condi¢do para o surgimento do “eu”, de modo

que o “eu” ndo existe sem um campo de normas que o formem: todo e qualquer relato que
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esse “‘eu” tente fazer sobre si esta implicado em uma relacdo com um conjunto de normas que
constitui a sua propria histdria. O sujeito ndo é obrigado a se apropriar por completo das
normas, mesmo que essas normas viabilizem a existéncia desse sujeito. No entanto, num
processo critico a essas normas, € que se pode produzir estratégias através das quais esse
sujeito podera existir dentro do campo ontoldgico. Isto significa dizer que esse “eu” que aqui
reflito é esse ente/sujeito que se encontra fora de um padrdo da norma — ser um mdérmon
heterossexual —, mas que entende a importancia dessa norma na constituigéo de si. Antes de
lancar luz sobre as questdes que giram em torno do “novo gay mérmon”, julgo importante
falar da igreja mérmon, de sua doutrina e do relato sobre si que € tecido neste contexto,
trazendo todos os conflitos que se originam, antes de tudo, nas normas morais que 0s
fundamentam. Ndo hé relato de um gay ou Iéshica mérmon sem que haja um relato das normas
e praticas éticas de ser um mormon.

Judith Butler (2015) traz uma contribuicdo ao pensamento de Adorno (2001) ao
exemplificar aqueles que néo estdo de acordo com as normas no momento em que desejam
relatar sobre si. Para a autora, ao ndo estarem de acordo, esses sujeitos devem deliberar sobre
essas normas, 0 que resulta em uma compreensao critica de sua génese social e seu significado.
Esta critica, por sua vez, comprova que ndo se pode seguir adiante sem considerar o0 modo
como se da a existéncia do sujeito deliberante e o fato de que ele pode viver ou se apropriar
de um conjunto de normas. As vistas dessa reflexo, é possivel perceber que o que esse “novo
gay mérmon” tem feito é uma deliberag@o critica sobre as normas, e que, nesse processo, ele
pde em compreensdo a sua existéncia, seja na maneira como lida e agencia as duas identidades,
seja na maneira como ele coaduna a apropriacao da norma, a existéncia de si e a subverséo da
ordem.

Tem sido nesse cenario de intensa disputa e acGes criticas as politicas institucionais
que gays e lésbicas mérmons vém construindo formas de permanecer na igreja. Essa atitude
critica que vem sendo adotada por membros do Afirmacdo nos sinaliza as multiplas maneiras
de se viver uma pertenca religiosa sem que necessariamente o sujeito precise se apropriar ou
estar de acordo com as suas normas. Diante das politicas que pautam o reconhecimento das
familias homoafetivas e de seus filhos, o impacto da homofobia na saide mental de jovens e
a pressdo, tanto da opinido publica, quanto de membros que ndo concordam com posic¢des da
igreja, o desejo de uma real mudanga vem aumentando cada vez mais, sobretudo as vistas de
uma necessidade crescente de inclusdo de membros LGBT que desejam manter sua filiacdo

a0 mormonismo.
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A critica feita pelo Afirmacéo e por tantos outros membros da igreja mérmon nos
comprovam que o sujeito religioso pode agir de forma critica sobre seu proprio grupo
confessional, afinal, em muitos momentos da histdria, instituicdes religiosas mudaram através
de uma atitude critica de alguém ou de algum grupo. E justamente sobre a atitude critica desse
“novo gay mormon” que irei me ater no proximo capitulo, buscando compreender como essa
critica pode ser percebida e 0 modo como ela se sustenta a partir da historia de vida daqueles
que a deliberam. Compreender essa critica é a chave para entendermos como alguém que tem

parte de si ndo-reconhecida por uma instituicdo deseja permanecer nela e transforma-la.

6. ANALISANDO A CBiTICA DOS DESVIANTES: A ATITUDE CRITICA COMO
TATICA DE PERMANENCIA

Na conferéncia, conversando com o0s participantes, percebi que as mudangas nas
politicas da igreja estavam sempre associadas ao resultado do ativismo dessa parcela dos
mormons. Como o Afirmacdo vem sendo considerado o mais antigo e mais importante grupo
que trata sobre o tema da diversidade sexual e de género no mormonismo, 0 grupo acaba por
ter um papel fundamental em conquistas como o sutil movimento de abertura, de escuta por
parte da lideranga mdérmon. Cris, que, naquele ano, era a entdo presidente do Afirmacéo, havia,
no ano anterior, em 2018, participado da Conferéncia Internacional do Afirmacdo em Salt
Lake City (Figura 10). Na ocasido, ela conta que houve reunides com a alta cipula mérmon,
juntamente as liderancas do Afirmacdo do mundo todo. Além disso, esses lideres mérmons
também participaram de um jantar promovido pelo Afirmacdo com o intuito de apresentar as
acOes sociais desenvolvidas pelo grupo ao redor do mundo, enfocando o cuidado com a saude

mental, espiritual e fisica de LGBTs mérmons.

Figura 10 — Liderancas do Afirmac&o de varios paises se rednem com liderangas mérmon no Joseph Smith
Build, em Salt Lake City — Utah.

89



PN Iy

Fonte: Mais Fé (2018).

Cris conta que, ao término da conferéncia internacional, a igreja decidiu destinar uma
quantia em dinheiro para as agdes sociais do Afirmacao, se dispondo a manter um didlogo
com a rede. Os recursos destinados seriam para as a¢des de prevenc¢do contra o suicidio e de
promocdo da saude mental a estes jovens. Apesar de ter sido um passo significativo, meses
depois, também em Salt Lake City, houve a Conferéncia Internacional do Afirmacéo (Figura
11), evento que é transmitido para todas as partes do mundo. Normalmente, para aqueles que
ndo podem ir para os EUA para assistir a conferéncia presencialmente, a igreja organiza uma
exibicdo do evento em templos maiores de cada regido das cidades. Sendo assim, os membros
se dirigem quase gue em caravana para esses templos, onde assistem a conferéncia e, ao final,

participam de um momento de refei¢do preparado pela igreja.

Figura 11 — Conferéncia internacional do Afirmacdo em Salt Lake City — Utah.
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Fonte: Afirmacéo.org (2019).

Na conferéncia daquele ano, a igreja, mais uma vez, reafirmou seu posicionamento

acerca da homossexualidade, tecendo criticas a uma cultura secular que tenta normalizar o
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comportamento homossexual e ratificando quais eram os padrdes sexuais e comportamentais
esperados de um mdérmon. Os membros do Afirmacdo ficaram impactados com esse
pronunciamento, afinal, naguele mesmo ano, a Igreja havia aberto um diadlogo com a rede,
além de ter feito doagOes as obras sociais. Nos dias que sucederam a conferéncia, 0 grupo
reagiu aqueles depoimentos, que mais uma vez afetariam negativamente a vida de pessoas
LGBT que gostariam de permanecer na igreja. Esta reacao se deu através das redes socais, nos
sites e numa mobilizagdo de denuncia — foi a partir desse momento que a critica do Afirmacgéo
a igreja veio se intensificando.

Foi em um movimento de tomada da palavra (Villalobos, 2017) que os membros do
Afirmacdo passaram a fazer o uso de suas vozes ao tratar abertamente sobre suas orientagdes
sexuais, criticando decis@es e politicas da igreja a medida que confrontavam doutrina com
ethos privado e expressavam o desejo de permanecer na comunidade. Com essa atitude, eles
deixaram o siléncio da oracdo e converteram suas vozes em pronunciamento, uma vez que
usam das redes sociais e de atos publicos para falar das suas experiéncias, tal qual a passagem
do espaco privado para o publico.

Ao tratarem abertamente e de forma critica suas situacdes com a igreja, essas pessoas
rompem com as barreiras construidas no espaco confessional em torno da diversidade sexual
e de género, fazendo com que as autoridades religiosas detentoras do conhecimento sagrado
passassem a ser questionadas por aqueles que contrapuseram tais conhecimentos e o proprio
saber sobre si. Isto seria aquilo que Foucault (2008) definiu como economia de verdade. O
sentimento de vergonha que fundamenta o medo de ndo sair do armario ou de expressar seus
afetos e suas identidades € subvertido, agora, pela narrativa da autoaceitagdo e do orgulho. O
grupo intensificou 0 uso das redes sociais para denunciar a homofobia institucionalizada,
passou a construir um didlogo mais frequente com grupos do movimento LGBT secular e
liderou um debate mais amplo para a sociedade civil acerca do suicidio entre LGBTS,
assumindo sempre uma atitude critica perante os posicionamentos e decisGes da igreja.

Foucault (1997) acredita que a critica surge como uma resposta e esta associada as
formas e técnicas de governamentalizagdo. Para o filosofo, a critica se sustenta na questéo
“Como nao ser governado?”. No entanto, ele deixa claro que a resposta a essa pergunta ndo
libertard ou prevenird as pessoas da governanca, das influéncias do poder, mas permitira que
0 sujeito possa estar e atuar nessas relagdes de governanca e poder de maneiras diferentes. A
critica, nesse sentido, pode ser percebida como uma arte, “a arte de ndo ser tdo governado”

(Idem, p. 29). Assim, se a governamentalidade ¢ o “movimento pelo qual o sujeito é subjugado
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na realidade de uma pratica social por meio de mecanismos de poder que aderem a uma
verdade”, a critica funcionaria como “o movimento pelo qual o sujeito se dd o direito de
questionar a verdade quanto aos seus efeitos de poder e questionar o poder quanto aos seus
discursos de verdade” (Idem, p. 32).

Embora o sujeito ndo possa se distanciar completamente das relagdes de poder, ele
ndo é simplesmente determinado por elas, ele ndo esta fadado a reproduzir e pensar
acriticamente as normas e valores prevalecentes em sua sociedade. Foucault (1997) definiu
como “atitude” a posi¢do assumida pelo sujeito relativa ao seu presente. Ela envolve o pensar,
o falar e o agir, assim como as relagfes com o0 que existe, 0 que se sabe, 0 que se faz, ou seja,
a relacdo entre si mesmo e a sociedade, a cultura e os outros. A critica, ou uma atitude critica,
seria entdo a maneira de responder ao presente e as suas dinamicas, de modo que uma atitude
critica corresponderia ao ato de pensar, falar, agir e relacionar. Tudo isso resultaria, nesse
sentido, em um movimento de “insubordinac¢do” contra condigdes prevalecentes que deixam
0 sujeito numa relacdo autossacrificial de obediéncia a autoridade de normas.

Uma atitude critica, para Foucault, pode ser cultivada. O primeiro valor identificado
¢ arecusa “a aceitar como autoevidentes as coisas que nos sdao propostas” (Foucault, 1980). O
segundo valor ¢ a curiosidade, que o fildsofo ira descrever como “a necessidade de analisar e
saber, uma vez que nada podemos realizar sem reflexdo e conhecimento” (Idem). O terceiro
valor ¢ a inovagdo, o movimento de “buscar em nossa reflexdo aquelas coisas que nunca foram
pensadas ou imaginas” (Idem). As praticas de recusa, curiosidade e inovacdo mostram que a
atitude critica assumida por um sujeito se opde ao carater autossacrificial da subjetivacdo em
que o sujeito foi imerso. O autossacrificio € um modo de subjetivacdo que exige que 0s
individuos se subjuguem a autoridade com o objetivo de terem acesso a verdade. Sendo assim,
assumir uma atitude critica permite ao sujeito que assuma uma postura contraria ou, pelo
menos, ambivalente em relacdo ao que foi apresentado como verdade, como dado e como
necessario. A critica, nesse momento, se da num processo de autoconstituicdo do sujeito que
a executa e funcionaria de maneira a desenvolver novos, diferentes e inesperados modos de
pensamento e de existéncia, enfatizando a reflex&o e o conhecimento em oposi¢ao a um regime
de verdade.

Desse modo, Foucault (Idem) deixa claro que, embora toda autoconstituicdo ocorra
dentro de um contexto especifico, o0 sujeito ndo é determinado por essas nogoes prevalecentes:
ele possui a capacidade de se constituir e pode fazer isso de maneira diferente, assumindo

normas e praticas existentes de novas maneiras ou rejeitando-as completamente. Aqui percebo
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que a reacdo do Afirmacao a conferéncia de 2018 foi uma sinalizacdo de que a subjetivacao
desses individuos a esse regime de verdade estava, naquele momento, em movimento de
atitude critica, comunicando ao poder que ndo querem mais ser percebidos, governados e
compreendidos da maneira que sdo, que ndo querem mais ser tratados como pecadores,
abominacfes ou desviantes. James Bielo (2018), problematizando a relacdo entre
Antropologia, Teologia e Critica, vai nos lembrar que parte do que faz a religido evoluir € a
critica e as reformas internas. Para o autor, a religido pode ser definida por modos de
autocritica que circulam pelas instituicbes e permeiam a linguagem individual e a
subjetividade.

A critica da religido passaria a ser vista como um mecanismo de mudanca cultural.
Dentro dessa mudanca cultural da religido, Bielo (Idem) identifica o que chama de vozes
proféticas, expondo a relacdo de dominacao, opressao, injustica, desigualdades e sofrimento.
O objetivo dessas vozes, no entanto, ndo é meramente revelar os problemas, mas buscar a
reconciliacdo dos atores. Cornel West (2011 apud Bielo, 2018) vai mais além e denomina
essas vozes de religido profética, afirmando que a condicdo de verdade dessa religido é
permitir que o sofrimento fale. Essas seriam vozes proféticas de transformacao, "criticos™ de
dentro, que chamam a igreja para prestar contas de seu papel cumplice e reprodutivo no
sofrimento. Criticos proféticos pedem a responsabilizacdo das formas de violéncia estrutural
(Bielo, 2018).

A partir dessa reflexdo, fui levado a me questionar se as vozes criticas do Afirmacao
ndo seriam vozes proféticas dentro da igreja mérmon, uma vez que elas podem aparecer em
qualquer rede teol6gica como vozes que falam a verdade para o poder (Idem). Assim ndo seria
a critica do Afirmacdo uma voz profética? N&o estaria ela denunciando o sofrimento
vivenciado por gays e lésbicas na fé6 mérmon para, assim, buscar uma reconciliacdo entre
norma — doutrina mérmon —, sujeitos e pertenca? N&o seria o propésito da atitude critica do
Afirmacdo despertar a reflexdo de seus pares para compreender que pessoas estdo sendo
excluidas, ndo-reconhecidas e proibidas de viverem suas fés? Chego a concluséo de que essa
voz profética nada mais é que a recusa ao autossacrificio em nome de um codigo moral — 0
gue ndo quer dizer que esses sujeitos queiram negar esse regime de verdade, o que eles
almejam é a reconciliagéo e o reconhecimento.

A pratica critica expde os limites do esquema histdrico das coisas, o horizonte
epistemoldgico e ontoldgico dentro do qual os sujeitos podem surgir. Assim, quando o

Afirmacdo assume esse lugar de critico da igreja, 0 que ele estd fazendo é assegurar o
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desassujeitamento de uma politica de verdade (Foucault, 1990). O desassombramento, nesse
movimento, ndo significa uma ruptura total com o regime, mas uma forma de encontrar novas
maneiras de se relacionar com ele. Jonathan Lear (2011) afirma que nem sempre um
interrogatdrio das regras que governam o comportamento tem como objetivo fazer com que
aqueles que interrogam abandonem as normas. No entanto, a interrogacao surge como uma
maneira de destacar o contingente pelo qual as normas séo expressas de maneiras particulares
e ampliar a possibilidade de prosseguir e expressar essas normas de outras formas.

Com isso0, nesse topico, tento analisar as principais criticas do Afirmacdo a igreja
Maormon, partindo das reflexdes da Antropologia da Moral e da Etica e tentando situar essas
reflexBes a partir da constituicdo ética deste gay/léshica mérmon diante de um processo
constante de negociacgdo entre as identidades de ser mérmon e gay/lésbica e ocupar um lugar
na religiosidade SUD.

6.1 “E possivel ser gay e mormon, sim!”: uma operacio critica que confirma

Em Towards a Critical Moral Anthropology, Didier Fassin (2012) nos apresenta duas
linhas dentro do campo de estudos da Antropologia da Moral: a perspectiva durkheimniana,
que se originaria numa abordagem kantiana e a linha foucaultiana, que se liga a perspectiva
aristotélica. Na linha durkheimniana, a acao do sujeito é analisada a partir do respeito as regras
a que ele esta vinculado. Os pesquisadores que adotam essa linha costumam interpretar a
moralidade como um conjunto de valores e normas que irdo definir o que o sujeito deve ou
ndo fazer, como dever agir. Aqui, a moral é percebida como algo exterior ao individuo e
imposta a ele pelo social (Fassin, 2012).

Na linha foucaultiana, por sua vez, a acdo do sujeito é percebida através da disposicao
virtuosa que esta implicita na psicologia do agente da a¢do. Os pesquisadores que adotam essa
perspectiva tomam a ética como um exercicio subjetivo executado pelos atores que conduzem
a si mesmos de acordo com o seu conhecimento do que é uma boa vida. Aqui analisa-se a ética
como um processo pelo qual ela é compreendida como um estado interno que € nutrido pela
virtude e que nutre a acdo. Em Foucault (1980), essa abordagem ganhou ressonancia com a
sua ideia de “subjetivacao ética”, influenciando os trabalhos de antrop6logos como Talal Asad
e Sabah Mahmood. Nessa perspectiva, 0s antropdlogos nao veem a religido como um sistema
cultural exterior aos individuos, mas sim a partir de exercicios de disciplina e préaticas de
reflexdo que produzem sujeitos éticos (Fassin, 2012).

Em Foucault (1980), essa ética ecoa nas formas e modalidades de relagdo consigo,
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atraves das quais o individuo se constitui e se reconhece como sujeito. Em Historia da
Sexualidade: O uso dos prazeres, o filésofo desenvolve um estudo dos modos pelos quais 0s
individuos sdo levados a se reconhecerem como sujeitos sexuais. O autor entende a moral
como um conjunto de valores e regras de acdo propostas aos individuos por intermédio de
aparelhos prescritivos diversos, como a familia, as instituicbes educativas, as igrejas etc. Os
fendmenos morais, aqui, sdo divididos em trés niveis: o codigo moral, quando os valores e
regras forma um conjunto prescritivo; a moralidade dos comportamentos, relacionada ao
comportamento real dos individuos no que diz respeito as regras e aos valores que lhes séo
propostos; e as diferentes maneiras de se conduzir moralmente, isto é, as formas como 0s
individuos agem, ndo simplesmente como agentes, mas sim como sujeitos morais dessa a¢ao.
A essas diferentes maneiras, Foucault (2014) deu o nome de “praticas de si”, que seriam as
tecnologias que reverberam no self do sujeito. Essas praticas de si ndo seriam inventadas pelo
individuo, mas estruturas que ele encontra em sua cultura e que Ihes sdo oferecidas ou impostas
pelo grupo social. Sendo assim, a ética da virtude, para o autor, nada mais seria que as praticas
de si que o sujeito agencia a fim de constituir a si mesmo como sujeito moral.

Esse sujeito tem sua subjetividade formada nas e através das relacdes de poder que
capacitam ou constrangem o individuo através das praticas de si. Assim, 0 sujeito é
simultaneamente capacitado e constrangido pelas mesmas instituicbes e normas. Para
Foucault (2014), é num movimento de refletir criticamente sobre esse processo de se tornar
um sujeito que o individuo realiza a tarefa de descobrir como e quando ele é capacitado ou
confrontado pelas normas e institui¢bes através dessas praticas. Do mesmo modo, é também
neste movimento que o individuo identifica as maneiras pelas quais ele pode assumir um papel
de resisténcia a normalizacdo, afrouxando as préaticas existentes a fim de desenvolver praticas
novas e diferentes que o ajudem a se relacionar consigo mesmo e com 0S outros.

Ao problematizar o poder pastoral, ele ird destacar que as praticas de si cristds
costumam acontecer dentro de uma relagdo em que as pessoas sdo conduzidas na dire¢do da
salvacdo por outras pessoas, as quais estdo subordinadas (Foucault, 1997). Nessa dinamica é
que o individuo subordinado deve submeter- se a certas verdades geradas externamente, como
as doutrinas e codigos religiosos. Todavia, 0 processo de aceitacdo ndo é feito de forma
passiva: o individuo subordinado também participa dos varios tipos de praticas, “regras gerais,
conhecimentos particulares, preceitos, métodos de exame, confissdes e entrevistas” com o
objetivo de acessar e revelar a verdade acerca de si mesmo (Idem).

A0 assumir essas praticas, o individuo também se constitui como sujeito. As praticas
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de si possuem um duplo carater: de um lado elas manifestam as normas e valores da sociedade
na qual o sujeito vive, estabelecendo uma relag&o do individuo com os outros; por outro lado,
na medida em que o sujeito as assume e incorpora as praticas, acontece a construgdo da sua
propria subjetividade. Sendo assim, as préaticas estabelecem uma relacéo entre individuo e ele
mesmo. No caso dos meus interlocutores, as praticas das frequentes reuniées com o bispo ou
presidente da misséo, da oracgdo, do jejum, bem como o aumento do envolvimento com as
atividades da igreja, poderiam ser identificados como praticas que fomentariam o acesso a
uma verdade sobre si embasada nos valores e na moral mérmon, a qual tentaria por fim aos
desejos por individuos do mesmo sexo. Do mesmo modo, ao assumir essa posi¢do, meus
interlocutores estariam constituindo a si mesmos dentro dessa dindmica enquanto mérmons
que estavam lutando contra as tentagdes do “demodnio em suas vidas”. Por isso, para muitos
deles, essas praticas foram vistas como as Unicas maneiras de salvacdo e manutencdo no
caminho da salvacdo. A fim de que permanecessem sendo mormons fi€is e obedientes ao Pai
Celestial e a Doutrina, era preciso que se vivesse a experiéncia do autossacrificio de suas
vontades. No entanto, foi somente pela via de um movimento de reflexividade e de
guestionamento ao processo de subjetivacdo e de suas praticas que eles passaram a iniciar uma
operacdo critica contra esse regime de verdades.

Nesse estudo, trato a critica do Afirmacdo como uma maneira dos meus interlocutores
de se conduzir moralmente dentro de um cédigo moral prescritivo. Estes homens e mulheres
passaram a ndo mais se reconhecerem integralmente dentro de um codigo moral — o c6digo
moral mérmon que pauta sexualidade — e, num movimento de reflexividade, usam da critica
como um ferramenta que visa a afrouxar a norma e, assim produzir novas praticas e novas
aberturas para que pessoas que ndo tenham uma orientacdo heteronormativa tenham a
possibilidade de se relacionar consigo mesmo enquanto gay, léshica e mérmon, assim como
com 0s seus pares no interior da comunidade confessional. Nessa tentativa, eles assumem um
comportamento moral que, talvez, chegue a destoar dos demais mérmons ao questionarem até
mesmo as profecias e as politicas institucionais. No entanto, buscam encontrar, com esse
comportamento moral de “rebeldia”, formas de permanecer e exercer na sua integralidade a
fé esperada de um Santo dos ultimos dias.

Como mencionado, a abordagem foucaultiana dara o norte para a compreensdo da
operacdo critica do Afirmacao, visto que € a partir de um processo de reflexividade com o
cédigo moral em que o sujeito ja ndo se sente mais reconhecido por um regime de verdades

que ele passa a operar a critica como forma de produzir transformagdes ou ocasionar rupturas
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nessas estruturas. Ndo se pode, porém, esquecer que mesmo esta operacdo de critica a um
regime de verdade é também uma operacdo critica sobre si mesmo. Para Foucault (2012),
qualquer relacdo com o regime de verdade sera, a0 mesmo tempo, uma relacdo consigo
mesmo, Visto que uma operacgdo critica ndo pode acontecer sem essa dimensdo reflexiva.
Assim, pér em questdo um regime de verdade, quando € o regime que governa a subjetivacao,
é pbr em questdo a verdade de si mesmo e, com efeito, a capacidade de dizer a verdade sobre
si mesmo, de fazer um relato de si mesmo. Isso ficou claro para mim quando, em entrevista

com o atual presidente do Afirmacéo Brasil, Alex (2021), ele expressou:

Em relacdo & conversdo a igreja, eu ndo passei por esse processo, porque eu ja nasci
[na igreja]. Quando eu nasci, 0s meus pais j& eram membros da igreja, meus avos ja
eram membros da igreja... Comecou com a minha avd, e a gente ta ai na terceira,
guarta geracdo de membros da igreja. Aos 19 anos, como € de praxe, né? A gente
sabe que a gente é praticamente obrigado a ir a missdo. Aos homens é obrigado e as
mulheres € uma escolha; e servir missdo por dois anos, uma missdo por tempo
integral, ininterrupta, acabou passando um pouco. Eu servi um pouco mais por trés
meses a pedido do presidente, porque na época estava em falta de missionarios no
campo. Antes da missdo, eu servi em varias areas da igreja como o professor da
primaria, que é professor de criangas, servi como lider dos rapazes. Na questdo
eclesiéstica, aos doze para treze anos, a gente recebe o sacerdécio. Fui diacono, fui
mestre, aos quatorze mestre, aos dezesseis sacerdote... Aos dezoito vocé se torna
Elder, que também é um oficio dentro do sacerdécio, sé que ai vocé ja muda de
sacerddcio, porque dentro da igreja tem dois sacerdécios: sacerdécio aardnico e
sacerddcio de melquisedeque. Quando vocé faz dezoito anos, vocé recebe o
sacerddcio de melquisedeque no oficio de Elder, é por isso que todos os missionarios
sdo Elderes. E ai aos dezoito eu me torno Elder dentro do oficio do sacerddcio de
melquisedeque, aos dezenove eu saio para a missdo, sigo missdo por dois anos... Ao
retornar da missdo, ai comeca aquela... Quando eu terminei a missdo eu retornei para
casa e dai comeca aquele conflito, né? Conflito de familia, religiosidade e
homossexualidade. Quando eu terminei a missdo, aos vinte e um anos, eu entendi
que eu cumpri todo o papel e processo que a igreja e a familia haviam me cobrado
durante todo esse periodo de tempo, entdo agora era momento de eu viver a minha
vida e fazer as minhas prdprias escolhas. E ai entra esse conflito, como eu falei
anteriormente, religido, familia e homossexualidade. E a Unica forma que eu tinha
para poder lutar contra isso, até porque eu ndo queria uma briga, eu pago para ndo
brigar. Entdo eu sai de casa e vim para Sao Paulo, que foi a cidade pela qual eu servi
em missdo. Era a Unica cidade que eu tinha em mente, porque era uma cidade que
eu tinha feito amizade fora da cidade que eu nasci, que era Salvador. Entdo a Unica
cidade que eu poderia comegar a ter uma vida nova seria a cidade pelo qual eu servi
em missdo por dois anos, porque eu tinha amigos, as pessoas ndo conheciam minha
familia, entdo eu estava meio que longe de todo aquele globo que tinha se formado
entre infancia, adolescéncia... Entdo eu vim para Sao Paulo, e aqui em S&o Paulo eu
comecei aquele processo de me libertar, de sair do armario, entdo aqui eu comecei
esse processo, de tentar me afastar um pouco da igreja, de tentar fazer minhas
préprias escolhas, viver a minha homossexualidade (Idem, 2021, n. p., transcri¢do
nossa).

Nesse fragmento da fala de Alex, é possivel identificar a existéncia de um conflito, o
qual produziu nele uma experiéncia de reflexividade sobre si mesmo. Esse conflito entre
familia, religiosidade e homossexualidade que ele destaca, bem como a decisdo de deixar sua
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cidade e tentar fazer suas préprias escolhas, remonta aquilo que Foucault (2014) refletiu ao
questionar um regime de verdade. No caso do Alex, os regimes foram os da igreja e de sua
familia, regimes pelos quais se atribuem o ser e a sua prdpria condi¢do ontologica. A atitude
critica ndo apenas diz respeito a uma préatica social determinada ou a certo horizonte de
inteligibilidade em que surgem as praticas e instituicdes: ela também significa que sou
questionado por mim mesmo. Quando Alex passa a assumir esse conflito e decide mudar de
cidade para iniciar o “processo de se libertar”, ele estd como afirmou Foucault (Idem), em “O
que ¢ a Critica?”, colocando-se em risco, colocando em perigo a prépria possibilidade de
reconhecimento por parte dos outros — familia, igreja, amigos. Ao questionar as normas de
reconhecimento que governam o que ele poderia ser, perguntar o que elas deixam de fora e o
que poderiam ser forgadas a abrigar, Alex assumiu o risco de distanciar-se do regime de
verdade que o constituiu desde a infancia, assumindo uma operagdo critica sobre sua
religiosidade, sua familia e sobre si mesmo. A operacédo critica de Alex ocorreu para gerar
uma ruptura entre ele e o cédigo moral com que esteve conectado por muito tempo.

Ao perceber que esse codigo moral ndo reconheceria uma pessoa homossexual, Alex
percebe que a auséncia de reconhecimento também poderia acontecer com sua familia, tendo
em vista ja serem mormons ha geracdes e ja possuirem um intenso e profundo pertencimento
a doutrina e seus ensinamentos. O que Alex faz ao refletir sobre essa dimensdo é também
buscar se situar enquanto sujeito que esta constituindo a si mesmo a partir do
auto(re)conhecimento de seus desejos e vontades afetivo-sexuais, reprimidos por tanto tempo.
Ele executa, entdo, uma operacdo critica as instituicdes que, através de préaticas, o constituem
— familia e igreja — e uma operagéo critica a si mesmo, almejando “libertar-se” de um regime

de verdade que ndo mais o contempla. Alex (2021) continua:

Eu ndo quero viver aquilo [a religiosidade mérmon], eu saio, né? Porque vocé pode
me perguntar “Alex, por que vocé ndo vai na igreja hoje, embora vocé tenha uma
crenga tdo mormon difundida dentro de vocé?”. Porque eu ndo quero sentar num
lugar, num banco, olhar para o lado e olhar para o outro e ver que tem pessoas ali
que ndo me aceitam. “Ah, nos aceitamos!”. Na falsidade, entendeu? Aqui no meu
condominio mora 0o meu presidente de estaca, e ele sabe que eu sou gay, ja tentou
me excomungar duas vezes. E uma vez eu encontrei ele na portaria do prédio, e ele
falou assim: “Eu ndo tenho te visto na igreja!”. Eu disse: “Nossa, faz tempo, né?
Porque ja faz tempo que eu ndo vou 14”. Ele falou: “Entdo, mas a igreja € para todos”.
Eu falei: “Isso é mentira, a igreja ndo ¢é para todos. A partir do momento que tem um
no meio desse “todos” que vocé esta falando a pensar diferente de vocés, vocés
comegam a excluir essas pessoas, seja com palavras, seja com um olhar, seja de
ambiente social etc. e tal”. Porque eles sdo dessa forma, entendeu? Se isso me faz
mal, entdo eu estou fora, ndo vou. E na questdo do Afirmacéo, até mesmo como
presidente, eu acredito que o Afirmacdo influencia muito nessas mudancas das
decisdes da igreja. A gente teve |4 a preposi¢do 8, quando a igreja gastou horrores
de dinheiro para poder proibir, tentar de alguma forma proibir o casamento
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homoafetivo nos EUA, eles usaram muito dinheiro, usaram milhdes de délares, até
para poder tentar comprar os parlamentares para poder ndo votar. Essa questdo de
2015 de proibir o batismo de filhos de homossexuais e, logo em 2019, voltarem
atras... Tem outras questdes que, muitas vezes, a gente nao fica sabendo. [Questdes]
do Afirmacdo entrar com processo... Teve uma moca que se suicidou, e a igreja foi
obrigada a pagar um valor x para o Afirmacéo por indenizagdo. Entdo o Afirmacéo
é importante nessa briga mesmo, porque 14, ndo aqui no Brasil, o Afirmacéo e igreja,
eles tém uma relagdo muito intima. E tanto que, quando eu fui para a primeira
conferéncia do Afirmagao, 14 em 2018, a primeira reunido que a gente teve foi com
um representante do profeta junto com toda a clpula do Afirmag&o. Isso aqui no
Brasil ndo acontece, e I4 os caras tém muito isso, entendeu? Porque eles entendem
gue, quando partem do principio de homossexualidade, eles mesmos, como lideres
religiosos, ndo conseguem ajudar, porque eles sdo condicionados a ter preconceito.
Se um cara chegar 14 e dizer “Sou gay e vou me matar”, eles ndo sabem o que fazer,
entdo eles precisam do Afirmacdo. Todas as vezes que tem uma situacéo nesse nivel,
0 que eles fazem? Ligam para o Afirmacdo, para poder o Afirmacéo ajudar (Idem,
2021, n. p., transcrigdo nossa).

Em conversa com Cris, atual membra do conselho do Afirmacéo Internacional e
presidente do Afirmacdo Brasil, antecessor de Alex, ela também deixa expressar esse
momento de ruptura através da reflexividade e operacao critica sobre si e sobre 0 codigo moral

maormon quando diz:

Eu acho que cada pessoa tem uma forma diferente [de sair do armario na igreja],
pessoas sdo diferentes e membros da igreja também sdo diferentes, e cada uma tem
0 Seu peso maior ou ndo, né? Tem uns que carregam um elefante nas costas quando
se descobrem sendo LGBT, e outros que é como se fosse um passarinho, ndo faz
muita diferenca. No meu caso, como eu tinha a questéo, tinha ndo, tenho a questéo
religiosa muito forte em mim e também tenho uma converséo muito forte, e tinha
uma preocupagdo muito grande com o exterior, com o que o pessoal da igreja iria
falar, o que a familia iria falar, eu carreguei isso por muito tempo escondido sem
nunca ter tido uma experiéncia com uma mulher, porque eu tinha j& medo de pecar.
Pensar isso para mim j& era um pecado e que Deus realmente ndo iria concordar com
aquilo. Sempre foi muito pesado para mim. Quando eu entendi que eu ndo era feliz,
que eu ndo conseguia mais suportar aquela dor de viver sozinha, de néo ter a vontade
de dividir nenhum espago com uma pessoa que ndo fosse aquilo que me fizesse bem,
para mim foi dificil, foi bem dificil. Porque imagine... Quando vocé tem essa questao
de principio e tem os valores da igreja que te pedem para deixar, é como se estivesse
cortando um braco; para mim, foram meus dois bracos, naquele momento foi muito
dificil. Quando vocé chega para um lider seu e fala: “Olha, eu acredito em todos os
principios que eu fui ensinada, eu ensinei todos os principios que eu acredito, eu
acredito fielmente em todas as coisas, mas eu sou lésbica”, e ai vocé escuta de volta:
“Quando vocé virou lésbica?”. Ai vocé precisa responder para essa pessoa: “Mas
quando vocé virou hetero?”, e a pessoa parar... Ai eu disse: “Olha, eu ndo virei
lésbica, eu nasci assim”. Af voce precisa tomar alguns caminhos... A igreja, ela tem
os principios dela, mas eu precisava tomar um rumo na minha vida. Eu ainda ndo
sou excomungada, mas eu me afastei, eu vou quando eu quero ir, mas eu ndo tenho
mais a liberdade de ter um cargo na igreja ou de poder ter as mesmas func¢des que
eu tinha, porque a igreja possui 0s principios dela, e a gente precisa respeitar, mas
para mim foi muito dificil. Minha familia sempre soube, mas sempre me respeitou.
De um modo geral, a minha familia ndo foi o fator mais preocupante. A questdo
preocupante toda foi perder os meus cargos da igreja, perder os meus privilégios que
eu tinha na igreja, perder os amigos que, supostamente, deixariam de ser meus
amigos por estar me assumindo lésbica, e pela questdo da missdo que eu fiz, das
pessoas que eu ajudei a batizar, tudo pesou muito, muito, muito na minha vida. Me
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doeu muito isso. Foi um processo que durou anos para eu poder conseguir me sentir
melhor (Cris, 2021, n. p., transcricdo nossa).

Nesse fragmento da nossa conversa, Cris deixa claro que foi num movimento de
reflexividade acerca da sua felicidade que uma operacdo critica se formou. Colocando em
contraponto os principios da igreja e seus anseios afetivos, ela operacionaliza essa critica no
momento em que decide chegar ao seu lider e contar da sua orientacdo sexual. Ela é
questionada por ele e, como mecanismo de resposta, como forma de relatar sobre si mesmo
na auséncia do reconhecimento desse terceiro (Butler, 2015), ela também interroga seu lider
sobre a sua orientacdo sexual. Nessa atitude interrogativa, Cris questiona o poder pastoral e a
maneira como ele aciona discursos e mecanismos de controle sobre os fiéis (Foucault, 2014).
Além disso, percebemos que, ao decidir “tomar meu rumo” e assumir sua homossexualidade,
ela coloca em risco a sua propria constituicdo, tendo em vista a nitida importancia da igreja
na sua vida, o desejo de ter cargos na instituicdo, de atuar na missdo etc. Assumir aquelas
responsabilidades era um aspecto constitutivo dela. No entanto, ao revelar sua orientacao
sexual, ela decide romper com esse regime de verdade, “tomar um outro rumo”, gerando uma
ruptura na sua prépria experiéncia de subjetivacdo. Por isso, ela reforca inimeras vezes o
quanto foi dificil assumir essa postura.

Ainda nessa mesma conversa, Cris menciona 0 modo como o Afirmacdo tem se

articulado contra as politicas da igreja que afetam pessoas LGBT. Ela segue relatando:

Quando a igreja tomou essa posicdo mais rigida com LGBTs, o Afirmacao
circulou um movimento, uma peti¢cdo, um documento que todos os membros do
Afirmagao assinaram, e nés nos posicionamos, fomos ter uma reunido, falamos a
respeito de como nos nos sentiamos. Houveram varias publicagdes em jornais nos
Estados Unidos a respeito disso, essa lista de assinaturas chegou a ser entregue a
igreja. Gragas ao bom pai celestial, algumas coisas mudaram, mas eu tenho certeza
que houve uma forca muito grande, porque quando aquilo foi declarado, foi
perceptivel o nimero de pessoas em declinio de depressao, de suicidio, de pessoas
gue foram expulsas de casa. No caso do Brasil, € que aqui ndo é catalogado da
maneira como é la, em Salt Lake. A gente ndo consegue separar um suicidio
“normal” ou porque é por uma questio religiosa e o cara ¢ gay, entendeu? E muito
diferente. L4 ndo, Ia é muito mais facil fazer isso. Entdo eu acho que o papel do
Afirmacéo naquele momento foi crucial, porque ter um documento dizendo como
n6s nos sentiamos, a dor que aquilo nos causava, o sofrimento do que poderia
causar nos nossos filhos, as transformac8es nos casamentos, vocé se sentir 6rfao
de uma religido... Teve uma transformagdo muito grande, uma mudanca, mesmo
que ainda pequena, mas houveram mudancas porque eles perceberam que existem
pessoas lutando, grupos lutando e um desses grupos é o Afirmagdo. O Afirmacéo
ndo tem s6 mantido os seus principios, ele tem alargado esses espacos. As Ultimas
presidéncias internacionais tém tido relagdes fortes com lideres da igreja, lideres
da igreja fortissimos, pessoas que eram lideres e apds muitos anos, quarenta anos,
trinta anos carregando o peso de ser LGBT, mas ali dentro da organizacgéo tomaram
forgas e sairam e se juntaram ao Afirmagdo. Pais de LGBT que percebem o
sofrimento do filho e que apoiam tanto financeiramente quanto presencialmente,
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apoiando nas conferéncias, cedendo suas casas para que hajam reunides. Tudo isso
sdo fatos que sdo relevantes no sentido que as coisas estdo mudando, as pessoas
irdo mudar. Se ndo for pelo amor, vai pela dor; se ndo for de uma forma normal,
vai ter que mudar, t& mudando. Eu acredito muito nessa mudanca (Cris, 2021, n.
p., transcricdo nossa).

Na conferéncia, durante o jantar especial, Cris me convidou a sentar em sua mesa
para que pudéssemos conversar e sanar minhas possiveis duvidas. No jantar, lhe externei que,
apesar de entender que o Afirmagdo tem “militado” para provocar uma transformag¢do nas
politicas e na doutrina, a fim de que ocorresse o0 reconhecimento e a inclusdo da comunidade
LGBT no mormonismo, eu ainda ndo havia compreendido em totalidade quais pontos dessa
doutrina e dessa dindmica institucional eram criticados. Sobretudo visto que, se o sujeito nao
estd de acordo com as normas morais, isso quer dizer que ele precisa deliberar sobre essas
normas e que parte dessa deliberacdo vai produzir uma compreensdo critica de sua génese
social e de seu significado. Nesse caso, a deliberacdo ética esta intrinsecamente ligada a uma
operacdo da critica (Butler, 2015). Sendo assim, a critica do Afirmacdo ndo poderia existir
sem considerar como se da a existéncia do sujeito que a delibera. Nesse caso, ndo poderia
também existir sem considerar como a igreja compreende ou produz esse sujeito homossexual
e como ele pode viver ou se apropriar do conjunto de normas instituido por ela. Eu queria
saber, de forma clara, o que, nesse regime de verdade, estava sendo questionado. Foi entdo
que ela me elencou trés pontos-chave para apreender a critica do Afirmacao.

O primeiro e mais comum argumento de critica envolve a crenca geral de que a
homossexualidade ou a diversidade sexual e de género, como um todo, é uma parte inelutavel
do ser. Ndo sendo a homossexualidade produto de socializacéo, eles argumentam que a igreja
ndo deveria proibir as formas de expressao da sexualidade, porque ninguém esté preordenado
ao inferno por conta disso. Essa critica ataca diretamente um dos argumentos da igreja sobre
a homossexualidade, segundo o qual as pessoas ndo sdo preordenadas para 0 mal. Nesse
sentido, a homossexualidade seria, entdo, uma escolha individual que as condenaria a um
caminho contrario aos planos do pai celestial. Essa critica se refor¢a na justificativa que me
foi dada pelos membros do Afirmagdo durante o jantar: “O livro de mérmon diz que o espirito
é dado a cada homem para saber do bem e do mal. Eu sabia que eu era gay desde que eu era
garoto, mas nunca senti que fosse algo mal, ruim. Foi alguém que nunca foi gay que disse
iss0.”.

O segundo argumento que me foi apresentado afirma simplesmente que as proibigdes
contra a homossexualidade ndo tém a forca das escrituras ou revelagdes divina por tras delas

e que elas sdo, portanto, validas apenas como opinides de individuos que as expressam, mesmo
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que esses individuos sejam apdstolos ou profetas. De acordo com os membros do Afirmacéo,
a cultura mérmon acredita na continuidade das revelagGes segundo as quais a origem dessas
proibicdes é a vontade de Deus, ndo decisbes politicas feitas pelos burocratas da igreja. 1sso
porque a igreja ensina que o presidente da igreja e seus apostolos recebem continuamente
inspiracdes e revelacbes de Deus. Nos primordios do mormonismo, o fundador da igreja,
Joseph Smith, escreveu as revelagdes que haveria recebido e as compilou em um livro de
escrituras chamado “Doutrinas ¢ Convénios”.

A medida que a igreja foi crescendo e deixando de ser um pequeno movimento
liderado pela autoridade carismatica do seu fundador para ser um grupo religioso com
nlmeros expressivos, caracterizado, agora, pelas autoridades burocréticas, a pratica das
revelagBes escritas mudou. Os atuais profetas e apdstolos afirmam receber revelacGes e
inspiracdes, mas essas revelaces ndo sdo mais canonizadas como as que foram escritas por
Joseph Smith. Isso deixa aberto a maltiplas interpretac6es quais declara¢fes sdo obrigatorias
para os membros da igreja e quais pronunciamentos tém a autoridade das escrituras; quanto
do que os apostolos e profetas dizem refletem suas préprias opinides e quanto € a palavra do
Senhor. Por exemplo, apesar de, individualmente, profetas e apostolos falarem
veementemente contra a teoria da evolugdo, ndo ha um posicionamento oficial da igreja que
se constitua como uma diretriz divina sobre esse tema. Teoricamente, membros da igreja
podem acreditar na evolucdo se eles escolherem, e alguns o fazem. Liderancas da igreja
também tém falado contra casamentos inter-raciais de tempos em tempos, mas membros da
igreja sdo e sempre tém sido, livres para casar-se com quem desejarem sem colocar em perigo
suas filiagOes a igreja.

Gays e léshicas mérmons argumentam que os discursos dos apostolos e profetas que
condenam a homossexualidade ndo sdo resultado de revelagdes, mas sim de meras crencas
pessoais expressas em eventos importantes da igreja. De fato, em toda a literatura eclesiastica
mormon, relagdes entre pessoas do mesmo sexo ndo sdo mencionadas em momento algum.
Homossexuais mdérmons acreditam que o problema dos versos biblicos que condenam a
homossexualidade reside na possibilidade de serem mal compreendidos. Referindo-se as
teologias protestantes, eles argumentam que esses versos condenam a homossexualidade em
contexto de prostituicdo, estupro e idolatria, mas ndo a proibem per si. Mel Barber (1997) em
artigo intitulado “Davi amou Jonatas: uma analise de primeira Samuel 18-20”, argumenta que
a homossexualidade €, na verdade, tolerada pela Biblia ao interpretar a famosa amizade entre

0 Rei Davi e Jonatas como uma relagdo homossexual:
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Como eles secretamente se encontraram pela Gltima vez, Davi caiu ao chdo e
beijaram um ao outro ndo por alguns momentos, mas até Davi exceder (I Samuel
20-41). Exceder significa passar ou superar, ou nessa situacao, desmaiar de emocao.
Agora se isso é amizade, ou companheirismo ou amor fraternal, eu estou certo de
que a alguns de nés poderia reconhecer que nessa relagdo ha mais do que amizade
(Barber, 1997, p. 12).

Enquanto alguns tentam harmonizar a biblia com a homossexualidade, os mérmons
ndo sentem que o0s versos biblicos ndo ameagam ou contradizem suas crengas. Para mérmons,
a Biblia, enquanto inspiracgdo, esta cheia de erros, e € um trabalho de escritura inferior quando
comparado com o Livro de Mormon e Doutrinas e Convénios. Na concepgdo das escrituras
mormon, “a biblia ¢ a palavra de Deus apenas na medida em que ¢ traduzida corretamente”.
Quando apresentada alguma contradicdo entre as crengas mormon e a Biblia, mérmons, gays
ou nao, se referem a esse artigo de fé em suas defesas.

Homossexuais mérmons também apontam que o fundador do mormonismo, Joseph
Smith, nunca mencionou a homossexualidade em nenhum dos seus discursos ou escritos. Na
verdade, uma curiosa citacdo do diario de Joseph Smith é sempre indicada por gays e lésbicas
maormons como parte importante da historia da igreja. Em 16 de abril de 1843, Smith escreveu:
“E um prazer para os amigos se deitarem juntos envolvidos nos bracos do amor para dormir,
e acordarem também envolvidos nos bra¢os um do outro para assim renovar a conversa entre
eles”.

Por fim, o ultimo argumento de critica que me foi apresentado est4 na busca de
conciliar suas orientagfes sexuais e suas crencas religiosas. Ele parte do pressuposto de que
os lideres da igreja cairam em apostasia. A evidéncia para essa queda estd na sistematica
discriminacdo da igreja contra LGBTs e mulheres, “coisa que o pai celestial nunca perdoaria”
\Varios gays e lésbicas mérmons afirmam com muita veeméncia que ndo acreditam que os
profetas e apdstolos atuais sdo receptores da vontade de Deus. Acreditam que ha muito ndo
recebem revelagGes do Senhor e que estdo abusando do poder pastoral que a eles foram

concedidos:

Nos temos aprendido, a partir da nossa prépria experiéncia, e por muito tempo de
Servigo a igreja, que o que a igreja fala sobre a homossexualidade ndo é verdade. A
homossexualidade ndo € aprendida ou adquirida, ndo é algo que escolhemos. Orar,
servir a igreja, jejuar, aconselhamento, casamento, confissao, terapia de choque,
excomunhdo, encarceramento, e suicidio ndo resolvem ou mudam a
homossexualidade. Crescer sendo um mormon sempre exacerba dilemas
psicoldgicos individuais em razdo das ndo verdades ensinadas pela igreja
(Afirmagdo, 2020, n. p.).
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Alguns membros do Afirmacéo dizem que esses problemas podem ser corrigidos se
gays e léshicas mérmons jogarem com as cartas certas. Eles informam que a igreja estd em
constante mudanca, e elas acontecem, geralmente, como resultado de pressdes externas. A
exemplo disso, podemos citar as ameacas do governo norte-americano, que foram as grandes
responsaveis para que a igreja parasse de praticar a poligamia ou, ainda, as pressdes externas
dos grupos dos direitos civis nos EUA, que forgaram a igreja a permitir que afrodescendentes
pudessem receber o sacerdocio em 1978. Outro exemplo é o feminismo, que parece estar
movendo a igreja em direcdo a um genuino reconhecimento das mulheres em suas dinamicas
institucionais. Inspirados em exemplos como esses, gays e léshicas mormons ativistas se
engajam na necessidade de um ativismo responsavel dentro da igreja, sobretudo porque
acreditam que apenas dessa forma eles podem provocar as mudancas desejadas.

E importante lembrar que nem todos os gays e léshicas mérmons gostariam de ver a
igreja mudar suas posicdes tdo criticamente. Muitos sdo mais pacificos em sua retérica e
comportamento, ainda que firmes nas solu¢des que apresentam a igreja. H& aqueles que
rejeitam a definicdo de homossexualidade da igreja, mas, mesmo assim, sentem que a melhor
maneira de agir as vistas de uma reforma é trabalhar dentro dela. Firmemente comprometidos
com a ideia de que as relacdes homossexuais devem ser apoiadas por Deus e pela igreja, eles
defendem que a melhor maneira de trazer a aceitacdo para essas relagdes € adotar e permanecer
no celibato. Eles decidem falar sobre as suas homossexualidades, mas sem agir contra a igreja.
Tais membros estdo “fora do armario”, mesmo dentro do circulo da igreja, porém suas vidas
sdo caracterizadas por um mérito pessoal e um compromisso com 0s servigos da instituicao.
Eles tomam cada oportunidade para admitir que séo gays e lésbicas, que Deus os fez assim, e

que eles esperam ansiosamente pelo momento em que a igreja ira aceita-los como séo.

O que eles podem fazer comigo? Apedrejar-me? Pela primeira vez na minha vida eu
percebi que ser gay e mérmon s&o coisas que ndo excluem mutuamente ambas as
coisas. O “contrato” entre mim e a igreja ¢ bem simples: eles esperam que eu me
abstivesse do sexo e das relagcbes homoafetivas, mas ndo de admitir a minha
homossexualidade (Alex, 2021, n. p. transcri¢do nossa).

Essa parcela dos gays e lésbicas mérmons acredita que vivendo o evangelho de forma
literal, insistindo que as expressdes homossexuais ndo deveriam ser proibidas, seriam capazes
de mostrar aos lideres da igreja que sdo membros dignos e, talvez, provocar a mudanca que
tanto almejam. “Eu sinto que, estando dentro da igreja, serda mais efetivo naquilo que nds
queremos”, disse um dos meus interlocutores. Enquanto esperam as mudangas na doutrina e

na politica institucional da igreja, esses membros estdo contentes por viver o celibato ou, pelo
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menos, por restringirem severamente suas atividades sexuais, afirmando com frequéncia que
a homossexualidade pode ser consistente e estar em consonancia com 0s ensinamentos da
igreja.

Mesmo com dentro da parcela que optou por viver o celibato, € possivel identificar
diferentes expectativas quanto a estas mudancas. Alguns deles possuem expectativas muito
baixas quando se fala na real influéncia que podem provocar. A baixa expectativa se deve
principalmente ao fato de que algumas dessas pessoas, mesmos estando moralmente “limpas”,
isto &, seguindo os ensinamentos a risca e optando sempre pelo servigo a igreja, foram
convocadas para encontros com as liderancas eclesiasticas ou para reunides disciplinares com
0s bispos como forma de punigdo ou de aviso, caso caissem na tenta¢do da “pratica da
homossexualidade”.

Muitos deles ndo percebem que, para além do seu comportamento sexual, a igreja
esta interessada nas suas associacdes e nas crencas que eles defendem publicamente. Assim
como as feministas da igreja podem encarar as agdes disciplinares por serem ativamente pro-
escolha ou apoiar causas feministas que a igreja julga como radicais ou perigosas, estar
abertamente associado com outros homossexuais e expressar uma crenga que € contraria as

doutrinas séo razdes suficientes para receber a¢cdes disciplinares.

Diretivas da igreja indicam que, para ser excomungado, alguém deve ser culpado
por acBes homossexuais. Apenas ser um homossexual ou ter pensamentos ou
sentimentos homossexuais ndo é suficiente, mas, frequentemente, as autoridades da
igreja usam a ideia de “conduta ndo- cristd” para fundamentar a excomunhdo de
homossexuais. Consequentemente, ndo é necessario provar nenhuma agdo com esse
argumento. Claro que falando da lista de possibilidades que poderiam ser usadas
[para a excomunhao], o uso desse termo [conduta ndo-cristd] deixa em aberto quais
condutas seriam essas e torna-se dificil de provar o que seriam (Afirmagéo, 2019, n.

p.).

Comumente reconhecidos como apostatas — adjetivo utilizado para justificar a
desfiliacdo ou excomunhdo da comunidade —, muitos desses sujeitos passaram a participar de
grupos ou mobilizacGes dentro da igreja, como é o caso do Afirmagdo. Nesses grupos,
rejeitava-se a definicdo de homossexualidade e se propunha mudancas na doutrina e nas
politicas da instituicdo no que tange as diversas expressdes da homossexualidade. O
Afirmacdo se tornou um local de acolhimento daqueles que almejam de alguma forma
empurrar a igreja a mudancgas na sua posi¢cdo sobre a homossexualidade. Gays e léshicas
maormons reportam que o Afirmacao € uma otima fonte de suporte e informacao, uma vez que

ajuda muitos a resolverem as contradi¢des e armadilhas associadas a coexisténcia de sua

105



orientacdo sexual com a sua filiagdo religiosa enquanto Santo dos Ultimos Dias. No entanto,
enquanto muitos tecem elogios ao grupo, outra parcela apresenta criticas, defendendo que as
disputas e dissidéncias internas que vém causando sérios problemas a igreja.

Conversando com o Alex, o indaguei, na condicdo de presidente do grupo brasileiro,
sobre o que ele achava acerca dos problemas internos do Afirmacéo. Alex deixou claro que
eles existem e que tém sido o trabalho das principais liderancas do grupo, em todas as partes
do mundo, lidar com as divergéncias e tentar produzir um ambiente onde todos possam ser
ouvidos e compreendidos em suas demandas e pontos de vista. Para Alex, foi a escuta ativa
que tornou o Afirmacdo um grupo reconhecido e respeitado na comunidade mérmon. No

entanto, ndo se pode fechar os olhos para as contradi¢Oes internas. Ele me esclareceu:

E possivel perceber, quase que uniformemente, dois campos “rivais” de membros
do Afirmagdo. O primeiro deles contém aqueles que estdo altamente envolvidos com
o movimento LGBT, sdo ativos localmente nas pautas do movimento social e
sempre sugerem 0s métodos de ativismo empregados por alguns grupos do
movimento LGBT para usarmos nas nossas agdes. Muitos desses grupos escolheram
voluntariamente a excomunhdo ou foram cortados das atividades da igreja apos seus
comportamentos sexuais serem descobertos pelos lideres de suas estacas ou ramos.
A maioria desses membros diz que ainda acreditam na igreja, mas que ndo tém nada
0 que fazer até que mude a homofobia institucionalizada. O outro grupo consiste
naqueles que querem provocar uma mudanga na igreja de dentro e que olham para
0 Afirmagdo como um suporte para harmonizar a homossexualidade e o
mormonismo. Membros que apoiam essa ideia costumam fazer criticas as atitudes
mais liberais que pautam a sexualidade de outros membros do grupo. Eles possuem
uma Vvisdo um pouco mais conservadora no que tange ao ativismo secular. (Alex,
2021, n. p. transcricdo nossa)

Aqui, € possivel, ainda, identificar que a experiéncia critica ocorre dentro do proprio
grupo, mas isso tem provado a diversidade de olhares nas demandas de gays e lésbicas
mormons e no modo como cada sujeito percebe o ativismo institucional do grupo, sem que
necessariamente queiram abandona-lo ou saber da sua importancia. Na medida em que esses
sujeitos se constituem enquanto homossexuais e mérmons, eles podem se constituir de formas
diferentes. Ndo é porque sdo gays e lésbicas dentro de um mesmo regime de verdade que terdo
as mesmas opinides ou narrativas sobre suas experiéncias. Sendo assim, o fato de que existem
dois campos diferentes de opinido dentro do Afirmag&o é um sinal da existéncia de praticas
que facilitam as negociacbes das relacbes de poder existentes, o que potencializa as
capacidades criticas e criativas desses sujeitos e, por outro lado, reduz o esfor¢o de apagar a

subjetividade através do autossacrificio.
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6.2 “O caminho da cura é o afirmar-se”: a tomada da palavra como tatica e a

presenca publica

Com os encontros presenciais comprometidos com a pandemia da Covid-19, 0s
encontros do Afirmacdo passaram a acontecer nas plataformas virtuais. Os encontros tinham
perfis diversos, que iam desde reunides de planejamento e devocionais a momentos de
confraternizacdo. Durante a pandemia, fui convidado a participar de um devocional, o
Devocional Especial Brasil (Figura 12). Diferente de outros devocionais, esse seria um pouco
mais demorado, pois teriamos uma mensagem especial compartilhada por um convidado, Jean
Carlos, um membro do Afirmacdo que havia, ha pouco mais de um ano, se mudado para Salt
Lake City para realizar um mestrado na Universidade Estadual de Utah. Jean é um dos
fundadores do Afirmacdo no Brasil, ja serviu como missionario e, por muitos anos, foi
professor do CTM, o Centro de Treinamento de Missionarios que fica localizado em
Campinas, Sé&o Paulo.

Figura 12 — Devocional Especial Brasil

Vocé e sua familia,
venha participar.

Fonte: Afirmacdo.org (2020).

Durante a sua mensagem, a frase “O caminho da cura ¢é afirmar-se” me chamou
bastante atencdo. Foi a partir dela que passei a prestar mais aten¢cdo na maneira como o
Afirmacdo, mas sobretudo gays e léshicas mérmons, de modo geral, tém ocupado uma
presenca publica saindo da invisibilidade institucional. Durante todo o periodo em que estive
pesquisando o grupo, sempre que eu falava para as pessoas quem eram os meus interlocutores,
eu recebia reagdes de surpresas como: “E existem LGBT moérmons?” ou “Eles devem ser super

discretos, né?”. Ap6s a mensagem do Jean, pude entender o motivo pelo qual buscavam
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dedicar tanto tempo as redes sociais, em articulagdes com outros atores estratégicos. E preciso
sair da invisibilidade para romper barreiras e criar mudancas.

No discurso do Jean, ele diz que a missdo atual do Afirmagdo é tornar visivel a
existéncia da comunidade LGBT na igreja mormon, ratificando que a igreja precisa acolhé-la
e reconhecé-la. Além disso, relembra sempre os danos emocionais do ndo-reconhecimento,
por parte da igreja, da comunidade LGBT, bem como da dificuldade da autoaceitacdo do gay
e 1ésbica mérmon. Jean sugere, com muita contundéncia, que “o caminho da cura ¢ o afirma-
se”. Ele deixa claro que somente quando LGBTs mormons passarem a se afirmar enquanto
gays, léshicas, bissexuais, transsexuais, queers e mérmons, tornando suas existéncias visiveis,
¢ que a igreja entendera a necessidade de reformas institucionais. “NoOs precisamos ser
vistos!”, “Eles precisam saber dos nossos afetos e da nossa fé”, “Precisamos ocupar 0s espacgos
que nos ajudem a sermos vistos”. Estas foram algumas frases ditas por Jean, quase que em
tom de convocacao.

Desde que passei a conhecer mais de perto o grupo, tenho notado sua crescente
presenca nas principais redes sociais, e essa € uma caracteristica ndo apenas do grupo
brasileiro. Frequentemente o grupo faz posts convidando as pessoas a participar de eventos,
escrevendo mensagens devocionais ou motivacionais e tecendo criticas a algumas atitudes da
igreja que afetam a comunidade LGBT mormon. As redes sociais se tornaram a principal
plataforma do Afirmagdo para ampliar sua visibilidade e questionar as politicas institucionais
e o poder pastoral. Esta acdo, reconheci como um ato de “tomada da palavra”, como ja
mencionei no capitulo anterior. Sandra Villalobos (2017, p. 246), ao aplicar o conceito para
pesquisar mulheres que ocupam lugares até entdo ndo destinados a elas no ambito religioso,
reforca que essa tomada da palavra nada mais ¢ do que “fazer o uso da voz, ¢ também a
passagem de um espaco de diferenciacdo do crente para 0 espaco de visibilizagdo de um sujeito

com caracteristicas especificas." A autora completa:

Tomada da palavra é tomar o texto biblico para dizé-lo em voz alta, ressignifica-lo,
interpreta-lo ou transforma-lo; é tomar o poder no campo para posicionar-se. N&o é
uma voz que se limita a acompanhar, mas uma voz que produz - ainda que, nesse
processo, deva fazer as duas coisas. A palavra, sob esse ponto de vista, é também
um exercicio de direitos, de construgdo de igualdade, porque constitui -se em
ferramenta e fim; portanto, pode-se dizer que o campo religioso se fragmenta, se
constroi e se reconfigura com a participagdo daqueles que tomam a palavra, para
construir um espaco religioso proprio e diferenciado (Villalobos, 2017, p. 246-247).

Nesse sentido, na medida em que as redes sociais permitem que gays e lésbhicas
mormons atuem na construcdo de um espaco religioso préprio, configura- se, entendo aqui,
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um espacgo que os acolhe, os reconhece e os permite vivenciar a religiosidade mérmon sem
conflitos com seus interesses afetivo-sexuais; elas desempenham um papel central ndo sé na
visibilizacdo dessas pessoas e de suas demandas, mas também na autonomizagdo desse
“sujeito socio-eclesial” especifico. Assim, quando eles vém a publico, seja “saindo do
armario”, seja criando mobilizagdes nas redes, eles estdo rompendo com o siléncio que tenta
apagar a existéncia de uma diversidade sexual e de género no campo religioso.

Esse processo de ruptura com o siléncio vem acontecendo de diferentes maneiras.
Em 2018, o The New York Times publicou na sua lista de best-sellers mais vendidos nos
Estados Unidos o livro “Minha versdao de vocé€” (Figura 13), um romance adolescente
protagonizado por dois garotos mérmons na cidade de Provo, Utah, que fica a pouco mais de
2 horas de Salt Lake City. A autora do livro, Christina Lauren, € mérmon e foi aclamado pela
critica especializada em literatura infanto- juvenil, assim como, recebeu duras criticas da
igreja. “Minha versdo de Vocé€” ajudou a dar visibilidade a existéncia da homossexualidade
nos corredores da Igreja de Jesus Cristo dos Santos dos Ultimos Dias e problematizou o tema
de satde mental entre jovens gays mérmons. O livro toca em assuntos como rejei¢ao, medo,
ansiedade e isolamento durante toda a trama construida em torno de Tanner Scott e Sebastian

Brother, protagonistas da obra.

Figura 13 — Minha versdo de vocé, de Christina Lauren

Fonte: Instagram (2020).

No Brasil, 0 assunto ganhou notoriedade apo6s a participagdo de um jovem gay
maormon no reality show de maior audiéncia no pais, Gil do Vigor, como ficou conhecido. Gil
apresentou a um publico mais amplo os dilemas em torno de ser gay e mérmon, a0 mesmo

tempo que reforgou a possibilidade de uma conciliagdo entre ambas as identidades. E notdrio,
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em todos os discursos do Gil em rede nacional, o seu forte vinculo de pertenca a igreja. Uma
das suas primeiras agdes ao sair do reality foi ir a uma reunido sacramental e, em muitas
entrevistas, deixou claro o quanto se sente bem na igreja e acredita plenamente nos
ensinamentos da doutrina, tecendo um intenso testemunho da sua converséo e de seu trabalho
no periodo em que era missionario (Figura 14). No entanto, assim como boa parte dos meus
interlocutores, Gil também tece criticas as politicas da igreja que pautam diversidade sexual e
de género.

Figura 14 — Publicag&o de Gil do Vigor no Instagram

* gildovigor & - Following
Gratiddo

@ ildovi © Que a fé independentemente de qual for a sua,

W/ sempre nos reabasteca e nos guie pelos melhores caminhos.
Realizado por tudo o que vem acontecendo na minha vida, e grato
desde ja por tudo o que vcs ainda vio me ver fazer acontecer! Q)

() lizia_maria Um testemunho & dom de Deus.. Minhairma étua ¢,
3, engragado pq ela sempre diz, esse af é "morminho” todo,
independente das suas escolhas, que como pessoa e SUD eu o
respeito, & nitido que vc ama o Evangelho!

Qv W

DD Liked by katabrito and 665,791 others

€ mean

Fonte: Instagram (2022).

Todos os acontecimentos e agdes que, como esses, contribuem para 0 aumento da
visibilidade de gay e lésbicas mérmons, seja na igreja, seja na sociedade mais ampla, passo a
compreender como taticas que visam a permanéncia desse grupo na Igreja de Jesus Cristo dos
Santos dos Ultimos Dias. Chego a essa conclusio me utilizando da definicdo de tatica de
Michel de Certeau (2005):

[...] chamo de téticas a agdo calculada que é determinada pela auséncia de um
préprio [...]. A tatica ndo tem lugar sendo a do outro. E por isso deve jogar com 0
terreno que Ihe é imposto tal como o organiza a lei de uma forca estranha. Ndo tem
meios para se manter em si mesma, a distancia numa posi¢do recuada, de previsao e
de convocagdo propria: a tatica ¢ movimento “dentro do campo de visdo do
inimigo”, [...] e no espago por ele controlado. Ela ndo tem, portanto, a possibilidade
de dar a si mesma um projeto global nem de totalizar o adversario num espago
distinto, visivel e objetivavel. Ela opera, golpe por golpe, lance por lance. Aproveita
as “ocasides” e delas depende, sem base para estocar beneficios, aumentar a
propriedade e prever saidas (Idem, 2005, p. 100).

De acordo com Certeau (ldem, p. 101), “[...] a tatica é a arte do fraco”. Ela ¢
determinada pela auséncia de poder. Na tatica, quanto menor for o poder, maior sera a

possibilidade de produzir efeitos de asticia. As taticas, em Certeau (ldem), em nenhum
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momento apontam a submissdo desses sujeitos, pelo contrario: a todo tempo 0s sujeitos
praticantes estdo criando formas de burlar o poder estabelecido e fazer valer suas vontades,
desejos e sentimentos. Dessa forma, enxergo as acOes do Afirmacdo mediante a auséncia de
poder e reconhecimento. O grupo tem produzido meios para expressar suas demandas e
existéncia. Isso acontece de forma gradativa, a medida que eles se utilizam das oportunidades
que surgem para levantar o debate, provocar reflexdes e evidenciar as auséncias. A tética de
tomar a palavra como ferramenta de marcar uma presenca publica tem sido o maior dos
esforcos do Afirmacao. Para os meus interlocutores, é preciso afirmar-se, dar visibilidade as
suas existéncias na igreja para alcangar as transformacdes que tanto almejam.

Ao tomar a palavra, assumir a narrativa, contar suas historias e declarar suas
existéncias, os membros do Afirmacéo estdo agenciando uma cura. Ao longo dos breves meses
de convivio com o grupo, ficou claro para mim que a cura pode comecar dentro de cada uma
daqueles individuos no gesto da afirmacéo. Através deste gesto, eles se curam dos traumas,
das rejeicbes, do medo e da ansiedade. Essa cura também se estende, e foi justamente esta
extensdo que se tornou o elemento central da presenca publica do Afirmacdo. Desse modo,
eles almejam curar a igreja de uma homofobia institucionalizada, que produz dor e exclusédo
as pessoas que assumem uma orientacdo sexual ou identidade de género ndo normativa. Nesse
contexto, cura institucional ira acontecer mediante a instrumentalizacdo da critica e de uma
presenca publica crescente para dar seus primeiros sinais de cicatrizacéo das feridas que foram
abertas. As acdes do Afirmacao se tornaram o0s estimulos necessarios para que a igreja mude

e, com ela, o mundo ao seu redor.

7. CONSIDERACOES FINAIS

Ao fazer um esforco de tentar analisar o grupo de LGBTs mdérmons e, mais
especificamente, de gays e lésbicas que acionam mecanismos e taticas para permanecer na
comunidade dos Santos dos Ultimos dias, foi de fundamental importancia perceber o cenario
mais amplo no que tange ao debate da religiosidade e sexualidade, assim como os conflitos
produzidos. Conflitos estes que colocam o tema da diversidade sexual e de género em campos
antagbnicos daqueles que carregam o discurso religioso. Além disso, foi importante também
entender que as politicas institucionais e 0os mecanismos de controle adotados pela igreja tém
produzido, por muitos anos, barreiras para a tdo desejada reforma de inclusédo dos gays e
lesbicas mormons, a0 mesmo tempo em que esses sujeitos vém encontrando, a despeito disso,

caminhos para assumir uma presenca publica reivindicatoria tanto dentro da igreja como fora
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dela. A partir disso, busquei examinar e questionar como essas duplas identidades — LGBT e
mormon — estdo em constante negociagdo e de que forma as estruturas dogmaticas do campo
eclesial estdo sendo questionadas e colocadas a prova por este par.

Esse exercicio em muito se aproxima daquilo que Luis Fernando Duarte Dias (2005)
prop0s ao superar “antiteses perfeitas” em busca de “sinteses possiveis”. Apesar das multiplas
dimensdes do poder na producao de hierarquias e experiéncias excludentes, ele também pode
reafirmar novas categorias identitarias. Atualmente, é exatamente o0 que acontece com 0s gays
e léshicas mérmons e 0 agenciamento de suas taticas de permanéncia. No primeiro capitulo
desta dissertacdo, me lancei num movimento etnografico de compreender o universo mérmon,
a histdria da igreja, seus principais ensinamentos dogmaticos, 0 modo como o proselitismo
religioso € acionado, seus principais valores e a maneira com que temas como familia e
juventude tornaram-se elementos basilares da fé mérmon. A compreensdo desses elementos
me permitiu perceber como gays e lésbicas moérmons sdo impactados por esses ensinamentos
e como isso tem produzido experiéncias dolorosas para esses sujeitos.

No segundo capitulo, voltei meu olhar para a logica doutrinaria relacionada
diretamente a homossexualidade, para 0 modo como a teologia mérmon compreende a
homossexualidade e, ndo menos importante, 0 modo como meus interlocutores reagiram ao se
perceberem gays e léshicas. As experiéncias emocionais vivenciadas e as san¢Ges adotadas
para controlar e banir as experiéncias homoafetivas do contexto mérmon reverberam néo
apenas na existéncia dos LGBTSs que professam essa fé, mas também em suas familias e nas
dindmicas sociais nas quais estdo inseridos. Ao fazer esse levantamento e andlise, busquei
evitar reduzir o religioso ao conservador ou ao heteronormativo, mostrando que a dor da
exclusdo vivenciada pelos meus interlocutores é também sinal do desejo de permanéncia e
pertencimento ao grupo. E neste ponto que me lanco a toda articulacdo liderada pelo
Afirmacdo, um movimento legitimo nos corredores mérmons que visa a visibilizar essas
pessoas, suas historias de vida e sua forte ligacdo ao mormonismo. Aqui, parafraseio Juan
Marco Vaggione (2014), ao defender que precisamos reapropriar o religioso em termos
favoraveis a liberdade e a diversidade sexual.

No terceiro capitulo, me dispus a apresentar as mudangas nas politicas institucionais
da igreja. Apesar de ter um certo grau de familiaridade com os mérmons e com o Afirmacé&o,
tomar conhecimento dessas mudancas, do lugar de onde elas partiram e do modo como elas
foram compreendidas e impactaram as vidas de LGBTs mormons e suas familias, me causou

surpresa. Sobretudo por ter entendido como se d& o processo de apropriacdo de espaco, a
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“tomada da palavra” feita pela parcela dos mormons que busca afirmar uma verdade sobre si
mesma, recursando as narrativas que as autoridades eclesiais costumam tecer sobre e para ela.
E possivel perceber uma reconfiguracdo do ambiente institucional, assim como a produgéo e
o0 reconhecimento de novos ordenamentos. Com todas as criticas feitas pelo Afirmacdo e por
outras organizagdes mérmons que defendem uma igreja mais inclusiva, € perceptivel que gays
e léshicas moérmons passaram a criar 0s proprios espagos, configurando uma nova igreja e
novas formas de percebé-la.

Essa maneira de criar novos espacos e tecer criticas se aproxima ao exercicio de
reimaginar e reinventar o religioso. André Musskopf (2008), ao analisar as teologias
libertadoras e inclusivas, afirma que se trata de repensar e recriar 0 mundo em que se vive e 0
lugar em que se vive nele. E também um esforco de reinventar a si mesmo, consigo mesmo e
com os outros. Estariam, entdo, os gays e lésbicas mérmons protagonizando a criacdo de novas
ordens, novas verdades e novas vozes que tentam falar e questionar o poder pastoral.

J& no quarto e Ultimo capitulo, me aprofundei na critica dos meus interlocutores,
buscando compreender, a partir de uma abordagem da antropologia da moral e da ética, como
a critica esta sendo instrumentalizada como ferramenta de transformacdo, denuncia e
permanéncia dessa parcela de mérmons. As vozes proféticas que dela se utilizam comunicam
ndo s6 ao poder pastoral, mas também ao poder secular, sobre a necessidade de mudancas no
que diz respeito a dicotomia entre religido e sexualidade, ratificando a necessidade de sua
reconfiguracdo. A experiéncia de gays e lIésbicas mérmons nos traz um olhar pratico para a
possibilidade de pessoas de diferentes orientacfes sexuais ou identidades de género ocuparem
espacos antes negados a elas. Além disso, falam, ainda, da possibilidade de o sujeito religioso
tecer criticas a sua prépria comunidade confessional, sem que seja questionada a sua
permanéncia. A critica do Afirmacdo, nesse sentido, € uma critica em busca de
reconhecimento, ndo de aceitacdo. O que gays e lésbicas mdérmons desejam é o
reconhecimento de suas existéncias dentro da doutrina, assim como o reconhecimento da
possibilidade de estar atuando ativamente em suas comunidades sem que sejam privados de
exercer atividades eclesiais.

Ao serem reconhecidos, seré possivel reimaginar ndo so a presenca desses corpos nos
espacos religiosos, mas também uma mudanca na mentalidade das comunidades religiosas,
ampliando as formas de compreensdo sobre o publico e o privado, o religioso e o secular, a
doutrina e as vivéncias, o reconhecimento e a critica. Assim como, para Michel Foucault, a

critica € uma forma de expressdo, o desejo de ndo querer mais ser governado de uma
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determinado forma, isto €, a voz que critica, € também uma forma de sinalizar as multiplas
maneiras de se querer ser governado. O que gays e léshicas moérmons estdo fazendo é reforgar
a alta cupula mérmon que existem outras formas de viver a religiosidade de uma Santo dos
Ultimos Dias sem que ela esteja necessariamente atrelada a experiéncias heteronormativas.

O que pude perceber, no breve tempo convivendo com os membros do Afirmacéo,
foi que suas acles estdo alinhadas com o propdésito de tornar publicas suas presencas nos
corredores da igreja, e de construirem pontes de didlogos com outros espagcos que nao
unicamente a comunidade mormon. As articulagdes que o grupo vem fazendo reforcam a
necessidade de marcar sua presenca também nos espacos seculares, na construcdo de uma
agenda social que possibilite um olhar ampliado no tocante ao pertencer a uma comunidade
confessional sem que para isso seja necessario anular ou matar suas experiéncias afetivas-
sexuais ou suas identidades dissidentes. O “E preciso transformar para reconhecer e incluir” ¢
uma sinalizacdo de que todo processo de inclusdo surge de transformacdes, de rupturas, de
provocacoes e do desconforto.

O que aprendi com gays e léshicas mérmons? Nao podemos generalizar o religioso
em sua ampla dimens&o do que € ser religioso. Entendi que toda e qualquer estrutura sé passara
por mudancas quando vozes de dentro dela falarem ao poder. A insisténcia dessas vozes pode
ndo provocar mudancas imediatas, mas deixara vestigios de uma insatisfagdo. O problema da
homossexualidade e, de maneira geral, da diversidade sexual e de género no ambito do
mormonismo é que ele atualiza o problema das contracondutas que foram historicamente
contréarias as organizacGes pastorais instrumentalizadoras do poder de producdo de corpos
disciplinados, nos termos de Foucault (2007). E a constituicdo de comunidades subversivas
dentro dessas comunidades confessionais que tem questionado a economia de verdade
desenvolvida pelo poder pastoral baseado em uma verdade sagrada como dogmas, principios
morais e/ou um ensinamento imutavel.

Encerro esse trabalho afirmando que, a partir do que experienciei, vi e ouvi de gays
e lésbicas mérmons, a luta pelo reconhecimento da comunidade LGBT dentro das instancias
da igreja estd apenas no comeco, haja vista que uma ampla rede vem sendo criada para dar
visibilidade e existéncias as histdrias desses homens e mulheres. Mesmo que eu ndo seja um
Santo dos Ultimos Dias, me propus a contribuir com essa rede através dessa pesquisa,
fortalecendo a voz profética que ecoa ndo sO na igreja moérmon, mas em outros grupos

religiosos.
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