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RESUMO

Este ensaio consiste em uma reflexao tedrica sobre a experiéncia do racismo no Brasil a partir das
reflexdes de intelectuais negras/os sobre o fendmeno do racismo a brasileira, paralelamente as
modalidades francesa e estadunidense, para citar dois exemplos correlatos, mas diferentes.
Partimos da premissa de que uma compreensao tedrica da experiéncia do racismo ganha forca com
uma formulagao conceitual baseada em uma abordagem epistemoldgica afrorreferenciada.
Defenderemos a hipdtese de que uma compreensdo contemporanea da experiéncia do racismo
construida histérica e socialmente na esteira coletiva dos intercambios da intelectualidade negra
transatlantica e amefricana.

Palavras-chave: Racismo. Intelectuais negros/as. Teoria racial. Teoria Educacional.

ABSTRACT

This essay consists of a theoretical reflection about the experience of racism in Brazil based on the
reflections of black intellectuals on the phenomenon of racism in the Brazilian style, parallel to the
French and American modalities, to cite two related but different examples. We start from the
premise that a theoretical understanding of the experience of racism gains strength with a
conceptual formulation based on an Afro-referenced epistemological approach. We will defend the
hypothesis that a contemporary understanding of the experience of racism is constructed
historically and socially in the collective wake of exchanges between transatlantic and amefricana.
Keywords: Racism. Black intellectuals. Racial theory. Educational theory.
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RESUMEN

Este ensayo consiste en una reflexion tedrica sobre la experiencia del racismo en Brasil a partir de
las reflexiones de intelectuales negros sobre el fendmeno del racismo al estilo brasilefio, paralelo a
las modalidades francesa y estadounidense, por citar dos ejemplos relacionados pero diferentes.
Partimos de la premisa de que una comprension tedrica de la experiencia del racismo cobra fuerza
con una formulacién conceptual basada en un enfoque epistemolégico referenciado a lo afro.
Defenderemos la hipdtesis de que una comprension contemporanea de la experiencia del racismo
se construye histdrica y socialmente a raiz de los intercambios entre intelectuales negros
transatlanticos e amefricana.

Palabras clave: Racismo. Intelectuales negros/as. Teoria racial. Teoria educativa.

INTRODUCAO

Veremos que os desdobramentos da didspora africana determinaram um tipo de
pensamento conceitual insepardvel da vida socioecondmica em seu sentido mais concreto e
material. Essa caracteristica resulta do fato incontorndvel da escravizacdo racista de povos
africanos, fato que se tornou a raiz mais profunda das sociedades coloniais, que se estende em sua
forma e estrutura contemporaneas chamadas de neocoloniais.

Intelectuais em geral e, mais especificamente, pensadoras/es negras/os elaboraram, e veem
elaborando, desde suas experiéncias reais com o racismo, suas teorias sociolégicas, antropoldgicas,
filosoficas e psicoldgicas, dentre outras, desde um ponto de vista localizado, afrorreferenciado.
Nesse sentido, sobre a radicalidade do papel econémico escraviza¢do, Santana & Campos (2021, p.
6) destacam:

Assim como a realiza¢do do trabalho em si, o trafico de escravos também correspondia a uma
atividade altamente lucrativa para as metrépoles europeias. A Inglaterra, em particular, foi
durante muito tempo um dos paises que mais traficaram escravos para as col6nias americanas,
podendo, com isso, acumular grandes montantes de capital. Portanto, as razGes seculares para
sua manutengdo sdo eminentemente econdmicas.

Os estudos e as leituras crescentes de intelectuais negras/os contemporaneos do século XX,
por algum tempo, sem espac¢o ou esquecidas/os pelas instituicdes universitarias, bem como por
diversos veiculos mididticos, principalmente as editoras de livros (e suas politicas editoriais de
publicacbes e tradugdes), tém demonstrado a presenca, ja antiga, de teorias, conceitos e
metodologias entdo constantemente formulados por intelectuais afrorrefereciados?.

Corroboramos com as palavras de Molefe Kete Asante (apud Gonzales, 2020, p. 124) que
afirma: “Toda linguagem é epistémica”. Ainda concordando com o autor: “Nossa linguagem deve
contribuir para o entendimento de nossa realidade [...]. Uma linguagem revolucionaria ndao deve
embriagar, ndo pode levar a confusdo”. Nesse sentido, encontramos em nosso referencial tedrico-
conceitual, formado por intelectuais negras/os, uma epistemologia elaborada para pensar a
experiéncia do racismo desde uma experiéncia encarnada.

Realizado este preambulo, esta reflexdo serd desenvolvida em trés secdes subsequentes. A
primeira apresentard um esquema conceitual voltado a contribuir com uma epistemologia do
racismo a brasileira, aos modos da assertiva supracitada de Asante sobre a relacdo entre
conhecimento, linguagem e sociedade. A segunda se¢do abordard o racismo desde as relagGes entre
as questdes da linguagem e da mulher negra na sociedade brasileira, em face as reflexdes

1 Afrorreferenciado, tal como utilizamos no texto, esta atrelado a discussdo posta por Machado (2019, p. 4), no qual s&o:
“metodologias pautadas desde historias que nos foram negadas nas escolas e universidades, perpassadas pela oralidade,
pela memoria, pelos valores que delineiam o cotidiano da populagéo negra diasporica que forma o Brasil, perpassadas
por corpos negados e cheios de poténcia e resisténcia”.
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conceituais construidas coletivamente por intercambios e didlogos intelectuais entre negras/os
sobre a vida transatlantica e amefricana.

TEORIA RACIAL E CRITICA DO RACISMO A BRASILEIRA

Teceremos uma teoria sobre o racismo no Brasil de maneira trancada aos racismos a
francesa e estadunidense. Essa articulacdo se deve a nossa compreensdo de que o racismo, assim
como qualquer outro fenbmeno contemporaneo estrutural, ndo pode ser bem compreendido se
estudado isoladamente no ambito das “nacionalidades”, embora essas impliquem distin¢des
importantes. Em outras palavras, como fenbmeno mundial e globalizado e historicamente
prolongado desde a época das invasdes coloniais, as modalidades nacionais de racismo obedecem
as dinamicas demograficas das didsporas.

Uma das leituras que nos ajuda a apreender os caminhos para a compreensdo das estruturas
em que se configuram os racismos ao redor do mundo é Oracy Nogueira (1985) que, na década de
1980, elaborou uma teoria comparativa entre Brasil e Estados Unidos, analisando como o racismo
assimilacionista e segregacionista, respectivamente, marcam as sociedades brasileiras e
estadunidenses. A andlise de como se deram as interagdes raciais nos dois paises estabelece
diferengas nas formas como se manifestam as relagdes raciais em ambos. Pela primeira definicao,
Nogueira (1985) apresenta o preconceito racial brasileiro, em que as relagGes inter-raciais sao
possiveis, uma vez que foram incentivadas a partir da ideia de miscigenagdo e, portanto, a
sociabilidade entre os mundos dos brancos e negros é tolerada. Ao passo que no racismo
estadunidense, os universos culturais, sociais e econémicos de brancos e negros permaneceram
institucionalmente apartados, as relagdes inter-raciais sdo negadas e hd segregacdo de pessoas
negras compartilhando o mundo dos brancos. O racismo brasileiro ndo segrega radicalmente o
negro dos espacos dos brancos, mas o assimila em determinadas estruturas, o que permite
interagcdes simbdlicas e culturais.

O racismo assimilacionista, a brasileira, estruturou, por exemplo, o fendbmeno da “mistura
entre as ragas”, politicamente incentivado para o projeto de embranquecimento da populacgdo
negra e fomentada como projeto nacional; ja que se partia da hipétese pseudo-genética de que no
cruzamento entre brancos e negros as caracteristicas dos primeiros iriam se sobrepor aquelas dos
segundos em seus descendentes. Desse modo, no Brasil, segundo Nogueira (1985) ha o
“preconceito de marca”, isto é, se imaginou que se poderia escapar do racismo na medida em que
as caracteristicas africanas dos descendentes pudessem ser apagadas, abrindo espaco para o
branqueamento da populagdo brasileira. Ou seja, quanto mais evidéncias fenotipicas da “marca” da
negritude, mais uma pessoa sofre preconceito e racismo no Brasil.

O racismo estadunidense, por outro lado, se desenvolveu sobre uma condicionante, aquela
definida por Nogueira (1985) como “preconceito de origem”, que estabelece que afrodescendentes,
independente do grau da pertenca, continuariam a ser segregados racialmente a partir da presenca
ancestral africana, ainda que ela seja distante, o que denota que a origem consanguinea do
componente africano ndo pode ser apagada. A partir do conceito de preconceito de marca e
preconceito de origem, Nogueira pretende “[...] desvendar o estado atual das relacbes entre os
componentes brancos e de cor da populacdo brasileira” (Nogueira, 1985, p. 317). Assim, os estudos
de Nogueira (1985) acerca das diferencas que conformam as bases das relacGes raciais no Brasil e
nos Estados Unidos abriram caminhos para a compreensao sobre as especificidades que moldam as
formas como se revelam o racismo e o preconceito a partir da nossa base origindria assimilacionista,
forjada a partir do projeto de embranquecimento da populagao brasileira, majoritariamente negra
em meados do século XIX (pds-aboli¢do).

Lélia Gonzalez (2020, p. 117), em seus estudos desde a década de 1970 sobre o racismo no
Brasil afirma: “[...] caracteristico das sociedades de origem anglo-sax6nica, germanica ou holandesa,
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estabelecer que negra é a pessoa que tenha tido antepassados negros (‘sangue negro nas veias’)”,
corrobora com a tese de Nogueira sobre o “preconceito de origem”. Entdo ela continua: “[...]
miscigenacdo é algo impensavel (embora o estupro e a explora¢do sexual da mulher negra sempre
tenham ocorrido), na medida em que o grupo branco pretende manter sua ‘pureza’ e reafirmar sua
‘superioridade’. A consequéncia mais imediata a esse tipo de elaboracao tedrica e conceitual sobre
os fundamentos do racismo, compreende-se que os estadunidenses vislumbraram como “[...] Unica
solucdo, assumida de maneira explicita como a mais coerente, é a segregacdo dos grupos nao
brancos” (Gonzdlez, 2020, p. 117).

Gonzalez (2020), anteriormente aos escritos de Nogueira (1985), revela proximidade com o
autor, principalmente a partir dos conceitos de “racismo aberto” e “racismo disfarcado”. Lélia
desenvolve a estrutura que conforma o racismo disfar¢ado, caracteristico do Brasil e a perspectiva
assimilacionista, chamando-nos a atencao para os desafios que essa espécie de relacdo inter-racial
produz. O principio do preconceito de marca (fundado nos aspectos da fenotipia e na cor da pele),
é um modo de disfarcar o racismo e o preconceito no Brasil, situando a promessa da miscigenacao,
do embranquecimento da populacdo negra, como uma falsa solu¢do para o racismo brasileiro.
Enquanto para o estadunidense o racismo é aberto e ligado a origem, estrutura, por sua vez, a
sociedade segregada que separa e impede a integragao entre brancos e negros.

Outro autor negro que nos inspira e orienta algumas das reflexdes sobre as formas como se
dao as relagGes entre brancos e negros em sociedades colonizadas é Frantz Fanon (2020, 163). Em
sua abordagem a partir da experiéncia colonial na Martinica francesa, que também conota uma
sociedade miscigenada, em que brancos e negros convivem “pacificamente”, em que a lingua é o
marcador da integragdo racial (uma vez que aquele/a que fala o francés estd mais préximo da
metrépole, da civilizagdo; em detrimento dos/as que falam o crioulo, aproximam-se da Africa). Para
Fanon, essa identificagdo com o branco, o modelo da civilidade, da beleza e da bondade, dificulta o
processo de identificacdo e de integracdo com o seu grupo racial de pertencimento. Ou seja, assim
como no Brasil, também na Martinica, as pessoas negras, a partir dos discursos produzidos pelas
elites, acreditavam serem mais préximas dos franceses a partir da lingua, enquanto no Brasil, o fator
da inclusdo racial seria a fenotipia (o branqueamento), seja ele epidérmico ou cultural.

Quando éramos estudantes, discutiamos durante horas inteiras sobre os supostos costumes dos
selvagens senegaleses. Mas é que o antilhano ndo se considera negro; ele se considera
antilhano. O preto vive na Africa. Subjetivamente, intelectualmente, o antilhano se comporta
como um branco (Fanon, 2020, p. 163).

A politica de miscigenacao, intensificada a partir da imigracdo de um enorme contingente
de europeus na virada do XIX e inicio do século XX implicou, para pretos e pardos, apds a abolicao,
terem como solucdo aos desafios impostos por quase quatro séculos de escravizacao a brilhante
“saida” de se tornarem brancos. Como projeto politico, embranquecendo, poderiam gozar de maior
aceitacdo social, conforme vao “clareando” a pele e “refinando” seus modos, fenotipica e
culturalmente. Reforgcamos, com isso, o paralelismo vislumbrado entre a Martinica-Franca e o Brasil-
Portugal nas rela¢Ges raciais e na producdo intelectual comparativa entre Fanon, martinicano e
Gonzalez, brasileira. A questdo parece-nos semelhante nas col6nias francesas e portuguesa,
conforme a exposicao de Fanon (2020, p. 163):

Todo povo colonizado —isto é, todo povo em cujo seio se originou um complexo de inferioridade
em decorréncia do sepultamento da originalidade da cultura local — se vé confrontado com a
linguagem da nacgdo civilizadora, quer dizer, da cultura metropolitana. O colonizado tanto mais
se evadira da prépria selva quanto mais adotar os valores culturais da metrépole. Tdo mais
branco serd quanto mais rejeitar sua escuridao, sua selva (Fanon, 2020, p. 32).
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Vemos, portanto, que o assimilacionismo racial no Brasil e nas colonias francesas nao
ocorreu apenas pela miscigenacao biolégica, mas também pelas trocas culturais, como ja dissemos.
Em outras palavras, o fato de negras e negros no Brasil participarem da vida social junto aos brancos
provocou um tipo ambiguo de enegrecimento imaginario e simbdlico da sociedade, a despeito das
politicas de embranquecimento. Sendo assim, o branco desconhece em si a presenca africana em
seus habitos e comportamentos domésticos, permanecendo alienado de seu préprio racismo, pois
divulga uma falsa democracia racial. Com Lélia Gonzalez (2020) se evidencia, portanto, o
entendimento de que é fundamental a toda a sociedade brasileira reconhecer os profundos tracos
culturais africanos na nossa cultura, independente dos padrées fenotipicos.

A partir desse aparato tedrico pensamos que o tal “problema do negro brasileiro”, é, na
verdade, um “problema do branco brasileiro”, arquitetado por suas engenharias e administracoes
coloniais e imperialistas. A ideia de uma supremacia branca deve ser revista e desconstruida por
brancos, que sdo os agentes produtores do problema das hierarquias e diferencas ontoldgicas entre
0s grupos raciais. Acreditamos que os caminhos para a construcdo de relacGes raciais, politicas e
socioeconOmicas igualitarias devem ser construidos por todas/os ou, tal como Fanon (2020) afirma,
como processo de desalienag¢do: um envolvimento de brancos e negros, que deve ser uma tarefa
de ambos, ja que todos/as sdo impactados/as pela perspectiva colonial.

Lélia Gonzdlez (2020) estende esse tipo de complexidade brasileira a partir de bases
psicanaliticas, tal como Fanon e, com um inigualdvel pioneirismo, reconhece o racismo disfarcado
ou, como ela define, racismo por “denegacdo”, em que “[..] prevalecem as ‘teorias’ da
miscigenacdo, da assimilacdo e da ‘democracia racial’[...]” Segundo a autora, trata-se de “[...] uma
reflexdo que nos permite compreender como esse tipo especifico de racismo pode se desenvolver
para se constituir numa forma mais eficaz de aliena¢do dos discriminados do que a anterior [anglo-
saxOnica]” (Gonzdlez, 2020, p. 118). A intelectual observa uma possibilidade tedrica a partir do
conceito de denegacdo, pois esse funcionaria como um termo capaz de abarcar boa parte da
complexidade do racismo a brasileira, expresso como assimilacionismo, e que se revela como
“disfarcado”. Nesse desenvolvimento e, para refletir sobre as estruturas do racismo e a constitui¢cdo
das nossas subjetividades, a autora nos provoca a pensar o racismo como sintoma da neurose
cultural brasileira. Essa perspectiva, extremamente original, exige pensar que no racismo
disfarcado, em oposicdo ao aberto, o préprio racista ndo sabe que o é, na medida em que a
estratégia neurdtica do ndo reconhecimento, segundo a psicandlise, ndo consiste em sua
capacidade de esconder ou ocultar, mas, sim, de negar duas vezes (denegar), o que implica a
“negacao da negacdo”.

O racista brasileiro, portanto, nega seu racismo e, subsequentemente, nega que nega seu
racismo. Por esse motivo, assim como se conceitua a neurose na psicanalise, o racista (assim como
0 neurdtico), permanece alienado de si mesmo. Sem embargo, devido a esse raciocinio, Lélia
Gonzalez classifica o racismo a brasileira como um sintoma neurdtico, ja que esse tem por definicao
uma certa atividade que ndo pode ser percebida pelo prdprio sujeito que o produz, ndo por estar
encoberto ou escondido, mas por ser negado. Mas essa negacdo so pode ser efetiva porque o
sintoma, por definicdo, esta criptografado no campo da linguagem. Podemos dizer, assim, que o
racismo a brasileira estd inscrito em uma linguagem que o proprio racista ndo compreende e ndo
reconhece como sendo emitida por ele. Mais ainda, por estar no campo da linguagem, estamos
necessariamente tratando o fendmeno em sua dimensdo comunicativa.

Na esteira de Molefe Asante, de sua reflexao epistemoldgica afrocentrada, vemos que Lélia
Gonzalez (2020, p. 115) explicard o sintoma do racismo como neurose cultural brasileira pela via das
tramas linguisticas da lingua portuguesa falada nas colonias escravistas. Primeiro a autora situa sua
perspectiva conceitual da denegagdo como “[...] um olhar novo e criativo no enfoque da formagao
histérico-cultural do Brasil que, por razdes de ordem geografica e, sobretudo, da ordem do
inconsciente, ndo vem a ser o que geralmente se afirma [...]”. Ou seja, o brasileiro ndo seria aquilo
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que ele realmente afirma ser. A partir de e com Lélia, podemos olhar para as africanidades
brasileiras como elementos estruturantes da formacdo cultural de todo o pais e ndo apenas das
pessoas negras, cujos ancestrais percorreram nos tumbeiros a Calunga Grande?.

Para Lélia Gonzalez (2020, p. 70): “A consciéncia exclui o que memoaria inclui. Dai, na medida
em que é o lugar da rejei¢do, a consciéncia se expressa como discurso dominante. Mas a meméria
tem suas astucias, seu jogo de cintura; por isso, ela fala através das mancadas do discurso da
consciéncia”. A hipétese branca acerca da mistura dos corpos (especialmente de mulheres negras),
também se estendeu para a mistura das linguas, cujo conceito de pretugués, Lélia Gonzalez
denuncia o recalque, a recusa e a reclusdao dos léxicos, dos fonemas e dos grafemas africanos
estruturantes da lingua e, portanto, do inconsciente, da cultura. Entretanto, existe uma dupla
dificuldade para se pensar epistemologia e linguagem no ambito do colonialismo, pois, conforme
Fanon (2020): “Falar uma lingua é assumir um mundo, uma cultura. O antilhano que quiser ser
branco tanto mais o serd quanto mais tiver assumido como seu o instrumento cultural que é a
linguagem” (Fanon, 2020, p. 52). Fanon oferece questdes que elucidam aspectos sobre o racismo e
de como ele se apresenta para nds no eixo conhecimento-linguagem. Os conhecimentos sobre
negros e brancos se constroem no confronto entre as visdes de mundo elaboradas acerca dos
“civilizados” e dos “selvagens” e que diferencia brancos/as e negros/as e o aspecto da assimilagdo
cultural da linguagem pelo colonizado e das praticas dela decorrentes que, para além da lingua em
si, representa a assunc¢ao dos ideais culturais do colonizador.

Para desenvolver essa tarefa interpretativa, Lélia Gonzalez reflete sobre dois pontos
principais em que se manifesta a denegacdao de maneira interdependente: i) no eixo da linguagem,
em que a lingua portuguesa falada no Brasil é africana e, portanto, pode ser reconhecida como
pretugués; ii) a figura da Mae Preta como formadora do nosso inconsciente, a grande mae da nagao,
materializada em nosso imaginario e no simbdlico, fixada como presenca silenciosa, apagada, ou
negada a partir da “consciéncia”, a figura colonial da ama-de-leite, da mucama, atualmente
transformada na cuidadora, na empregada doméstica. De fato, é essa mulher negra ancestral é a
grande formadora das nossas bases culturais, do nosso inconsciente. Basicamente, o brasileiro nega
a lingua coloquial que fala em prol do imaginario da “lingua culta” normativa; ao passo que nega na
base da econdmica doméstica a mulher negra, envolvida material, econémica e afetivamente nas
familias brasileiras. Nega, com forca, a presenca dessa mae cultural ancestral e africana,
matriformadora do inconsciente brasileiro.

DENEGAGAO: A LINGUA E A MULHER NO RACISMO BRASILEIRO

Lélia Gonzéalez (2020) recoloca a Mde Preta em um lugar de relevo na memdria brasileira
guando afirma o pretugués como lingua prépria do Brasil, ensinada e articulada em nosso
imaginario a partir da presenca intima e primordial com a “ba”, que entdo emerge na centralidade
gue representa na nossa sociedade. A partir da ideia da “rasteira” dada pela Mae Preta na cultura
brasileira, aqueles/as que ndo podem falar, pois que, escravizados/as ndo falam, mas s3o falados/as
(como as criancas), finalmente falam. O pretugués, como a lingua inconsciente do brasileiro, ndo
estd escondida. Diz Lélia Gonzalez (2020, p. 78): “Essa crianca, esse infans, é a dita cultura brasileira,
cuja lingua é o pretugués”. Com essa crianca, por extensdo, a lingua e a cultura também sdo
negadas: “A funcdo materna [que] diz respeito a internalizacdo de valores, ao ensino da lingua
materna e a uma série de outras coisas mais que vao fazer parte do imagindrio da gente. Ela passa
pra gente esse mundo de coisas que a gente vai chamar de linguagem. [...] gracas a ela [Mae Preta],
ao que ela passa, a gente entra na ordem da cultura” (Gonzalez, 2020, p. 78) e, assim, portanto, na
ordem do inconsciente.

2 Calunga Grande é a imagem que africanos/as na travessia construiram acerca do oceano Atlantico.
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Na esteira dessa reflexdo, portanto, o racismo pode ser trazido a consciéncia na medida em
gue a branquitude brasileira possa tratar seus preconceitos de marca, o tal racismo disfarcado. Serd
sobre como se desenha no simbélico e no imagindrio nacional os valores denegados em torno da
“lingua materna” e da “mae” que poderemos abrir o conflito entre o “pretugués” e o “portugués”
e as figuras da mulher negra: como toda a base de denegacdo que se elabora a partir da heranca
cultural que ela nos oferece e que é apagada. Esse complexo pode ser lido na seguinte passagem de
Lélia Gonzalez (2020):

Ela, simplesmente, é a mie. E isso mesmo, é a m3e. Porque a branca, na verdade, é a outra. Se
assim ndo é, a gente pergunta: quem é que amamenta, que da banho, que limpa coc6, que pde
pra dormir, que acorda de noite pra cuidar, que ensina a falar, que conta histdria e por ai afora?
E a mde, ndo é? Pois entdo. Ela é a mae nesse barato doido da cultura brasileira. Enquanto
mucama, é a mulher; enquanto “ba”, é a mae. A branca, a chamada legitima esposa, é
justamente a outra, que, por impossivel que pareca, sé serve pra parir os filhos do senhor. Ndo
exerce a funcdo materna. Esta é efetuada pela negra. Por isso a “mae preta” é a mae. E quando
a gente fala em funcdo materna, a gente ta dizendo que a mae preta, ao exercé-la, passou todos
os valores que |Ihe diziam respeito pra crianga brasileira (Gonzalez, 2020, p. 78. Grifo nosso).

Gilberto Freyre em “Casa Grande e Senzala”, obra de 1933, escreve sobre a mulher negra
na sociedade colonial e, mesmo romantizando e minimizando as violéncias sofridas na
escravizacao, ainda assim, reconhece a importancia da mae preta na formagdo da sociedade
brasileira. Mesmo considerando a sua interpretacdo sobre as relagdes raciais no Brasil a partir da
cordialidade e a benevoléncia nas trocas entre senhores e escravizados/as no Brasil, o autor
teceu consideracdes sobre a permeabilidade da presenca da mulher negra na casa grande,
especificamente a mae preta, sempre junto a cozinha, influenciando os habitos alimentares, a
educacdo das criancas e os processos de constituicdo das subjetividades.

Nenhuma cultura, nenhuma gente, nenhum povo depois do portugués, exerceu maior influéncia
na brasileira do que o negro. Quase todo brasileiro traz a marca dessa influéncia. Da negra que
o embalou e Ihe deu de mamar. Da sinhama que lhe deu de comer, ela prépria fazendo com os
dedos o boldo de comida (...). Da preta velha que lhe contou as primeiras historias de bichos e
mal-assombros (...) (Freyre, 1933, p. 72).

A pequena “falha” de Freyre, nesse sentido, foi tornar simplista a presenca da mulher negra
na casa grande, reforcando a cordialidade nas relagdes entre brancos e negros. Assim evidenciada,
ocorre o apagamento das resisténcias forjadas no interior do sistema escravocrata exercido por
mulheres no bojo das trocas inter-raciais.

[...] a opressdo racial e a explorac¢do de classe ficam devidamente esquecidas nos pordes de uma
sociedade cujos sistemas de classificagao social e econdmico fazem da mulher negra o foco, por
exceléncia, de sua perversdo. Esquecer isso é negar toda uma histdria feita de resisténcias e de
lutas, em que essa mulher tem sido protagonista gracas a dinamica de uma meméria cultural
ancestral (que nada tem a ver com o eurocentrismo desse tipo de feminismo). Esquecer isso
significa ndo querer ver todo um processo de expropriagdo socioecondmica e de apropriagdo
cultural que as classes dominantes brancas tém exercido contra mulheres e homens negros
deste pais” (Gonzales, 2020, p. 249. Grifos nossos).

Fanon (2020), assim como Gonzalez (2020) e, mais recentemente, Kilomba (2019) recolocam
no centro do debate as relacdes coloniais e a questdo do “Outro” conforme as categorias
psicanaliticas, o que nos oferece significativo substrato para refletir sobre o lugar em que negros e
negras sdo posicionados/as na estrutura das sociedades racistas, notadamente aquelas que tém o
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contorno assimilacionista. Segundo a autora, o [...] sujeito negro torna-se aquilo a que o sujeito
branco ndo quer ser relacionado. Enquanto o sujeito negro se transforma em inimigo intrusivo, o
branco torna-se a vitima compassiva, ou seja, o opressor torna-se oprimido e o oprimido, o tirano
(Kilomba, 2019, p. 34-35. Grifo da autora)

A autora também oferece importante fundamentacdo sobre as situacbes de racismo
cotidiano que impactam sobremaneira as mulheres negras. Abordamos aqui as reflexdes de
Kilomba (2019) sobre a fala das mulheres negras, sobre suas vozes (ou melhor, seus siléncios): uma
vez objetificadas e desumanizadas, acabam por sofrer com o apagamento ou, os registros de suas
existéncias na légica social colonial. A imagem da escrava Anastacia usando a mascara de flandres
gue lhe tapa a boca emerge de maneira significativa nessa questao:

Quero falar sobre a mdscara do silenciamento. Tal mascara foi uma peg¢a muito concreta, um
instrumento real que se tornou parte do projeto colonial europeu por mais de trezentos anos.
(...) Oficialmente, a mascara foi usada pelos senhores brancos para evitar que africanas/os
escravizadas/os comessem cana-de-aclcar ou cacau enquanto trabalhavam nas plantacdes,
mas sua funcdo era implementar um senso de mudez e de medo, visto que a boca era um lugar
de silenciamento e de tortura. Nesse sentido, a mdscara representa o colonialismo como um
todo. Ela simboliza politicas sadicas de conquista e dominacdo e seus regimes brutais de
silenciamento das/os chamadas/os “Outras/os”: Quem pode falar? O que acontece quando
falamos? E sobre o que podemos falar? (Kilomba, 2019, p. 33).

A historiografia ou os historiadores que registraram as rea¢des negras contra a escraviddo o
fizeram tecendo a narrativa da fragmentagdo, dos acontecimentos isolados, como no caso
expressivo do Haiti. Hoje podemos bem observar que as lutas negras pela liberdade foram
sistemdticas nas colOnias, podendo apresentar diferentes modalidades e dimensdes estratégicas.
Assim, as revoltas mais expressivas e que receberam predicados devem ser vistas a luz de
movimentos frequentes pela liberdade. E Susan Buck-Morss (2017) quem me auxilia a pensar que:

Se os fatos histdricos a respeito da liberdade podem ser extirpados das narrativas contadas
pelos vencedores e recuperadas para a nossa propria época, entdo o projeto da liberdade
universal ndo deve ser descartado, mas, pelo contrario, resgatado e reconstituido sobre novas
bases (Buck-Morss, 2017, p. 117).

Alinhando a tese psicanalitica de Lélia Gonzalez sobre consciéncia e memdria e a reflexao de
Buck-Morss, que sugere que Hegel escreve sobre a dialética do senhor e do escravo a partir dos
relatos sobre a revolucdo haitiana na virada do XIX (1806), podemos perguntar: a “rasteira” dada
pela M3e Preta — a despeito do apagamento de todas as revoltas ocorridas contra a exploracdo
escrava no pais — revela a dialética em que escravizados/as inverteram a ordem vigente,
escravocrata? A mulher negra escravizada ou ex-escrava, ainda explorada pelo sistema patriarcal e
racista, empreendeu uma resisténcia silenciosa de dentro da casa grande? Podemos afirmar que a
inscricdo dos referenciais africanos, tal como a presenca do pretugués como uma lingua partilhada
por todos/as é uma evidéncia da memoria sobre a consciéncia?

Com Grada Kilomba (2019) é notabilizada a perspectiva da invisibilidade, do apagamento e
do silenciamento que envolve as pessoas de cor, mas mais evidentemente, das mulheres negras:
“Nés nos tornamos visiveis através do olhar e do vocabulario do sujeito branco que nos descreve:
ndo sdo nossas palavras nem nossas vozes subjetivas impressas nas paginas da revista, mas sim o
gue representamos fantasmagoricamente para a nagdo branca e seus verdadeiros nacionais”
(Kilomba, 2019, p. 73).

E essencial, nesse sentido, que os marcadores de género, raca e classe sejam considerados
na centralidade dessas narrativas que demarcam existéncias apagadas.
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[...] para descrever a condicdo das mulheres nesta sociedade, na verdade se refere a situagdo de
um seleto grupo de mulheres brancas casadas, com formacdo universitdria, de classe média e
alta — donas de casa entediadas com o lazer, a casa, os filhos, as compras, que queriam mais da
vida. (...) “Nao podemos continuar a ignorar essa voz intima da mulher, que diz: Quero algo mais
gue meu marido, meus filhos e minha casa” (hooks, 2015, p. 194).

J& abordamos o fato de que, historicamente, as mulheres negras, nas sociedades
colonizadas, ndo sdo sujeitas e vivem a margem e a sombra do simbdlico e do imaginario que
reconhece o universo em que apenas o homem, branco, possui uma existéncia. Assim, destituidas
de humanidade, ausentes de espagos em que ecoam suas falas, objetificadas, elas mesmas nao
falam por si, isto é, falam-se delas e por elas. E é desse lugar que intencionamos abrir caminhos e
possibilidades: da possibilidade de mulheres serem ouvidas, criar espago em que sejam sujeitas de
suas falas, de suas histérias, das memarias sobre os territorios ancestrais em que habitam. Através
das narrativas biograficas, as memadrias das mulheres, suas lutas, resisténcias, formas de articulacdo
em coletividades, redes de solidariedade possuem centralidade no realocamento da luta
antirracista.

CONCLUSAO

Este ensaio consiste em uma reflexao tedrica-conceitual acerca de uma pesquisa mais ampla,
em nivel de doutorado em educacgdo, acerca da atuacdao de mulheres quilombolas no contexto da
educacdo escolar em suas comunidades. Compreendemos que para uma abordagem metodolégica
dessas colaboradoras em seus contextos depende de uma reflexao tedrica sobre o racismo no Brasil,
mais especificamente, sobre a articulacdo existente entre o preconceito contra a linguagem e contra
a mulher negra no pais. Esta reflexdo critica tragou conceitos importantes para se compreender que
o racismo a brasileira é complexo e estrutural; o que significa dizer que estdo submetidos a inimeras
estratégias de negacdo que, nas palavras de Lélia Gonzalez (2020), se trata de denegagdo.

Sabemos que os delineamentos tedrico-conceituais criticos de uma pesquisa sdo
determinantes sobre seu andamento metodoldgico (in)coerente, na medida em que os
preconceitos do/da pesquisador/a sdo quase sempre inconscientes e, por isso, quase sempre
imperceptiveis no processo de coleta de dados. No caso especifico de pesquisas junto a populacdes
tradicionais, que historicamente sofrem preconceitos e explora¢des diversas, as questdes
conceituais estdo intimamente a dimensdes éticas na abordagem metodoldgica. Assim,
considerando que nosso referencial teérico-conceitual foi construido na esteira histdrica e politica
de uma epistemologia afrorreferenciada e antirracista, forjada por maos negras.

Dessa maneira, o ensaio tedrico-conceitual ora apresentado no trouxe até o ponto de
delineamento de nossos principios metodoldgicos no trabalho com mulheres negras origindrias de
grupos tradicionais denominados quilombolas. O que narram as mulheres quilombolas sergipanas
sobre os sentidos da educa¢do em seus territérios? E Kilomba (2019) quem nos apresenta a
possibilidade das narrativas biograficas como metodologia de captura das entrevistas de mulheres
guilombolas: quais as memadrias, quais as experiéncias que orientam as lutas que elas empreendem
pelos seus territdrios ancestrais e, mais especificamente, sobre a educacgao escolar quilombola.

Comprometida com a expressao de suas subjetividades narradas por elas mesmas, define-
se a “abordagem das entrevistas narrativas biograficas ndo diretivas, que permitem o minimo de
guestionamento direto”, conforme a autora afirma:

A entrevista [narrativa biografica] ndo diretiva permite a/ao entrevistadora/entrevistador
incentivar as/os entrevistadas/os a falar sobre um determinado tépico com um minimo de
guestionamento direto ou orientacdo. (...) Desse modo, a entrevista narrativa biografica ndo
diretiva permite as/aos entrevistadas/os definir sua realidade subjetiva e a experiéncia com o
racismo em suas vidas” (Kilomba, 2019, p. 86).
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Entre-escuta é um neologismo criado por Santana (2020) para dar conta do percurso
metodolégico de sua pesquisa de doutorado, mais especificamente, sobre os procedimentos para
coleta das narrativas. Assim, unificamos a perspectiva da entre-escuta das narrativas biograficas
para captar a qualidade existencial do que cada mulher quilombola representa, situadas em seus
territdrios originarios, bem como as suas experiéncias.

[Entre-escuta] é um termo que também possui cardter neologista e que substitui a convencional
entrevista. Esta para além do ver, esta no duo escutar-ver (...). Em linhas gerais, a entre-escuta
é um movimento ampliado da entrevista que ultrapassa a visdo, adentra a audicdao e mobiliza a
emocado. De carater tridimensional, este movimento é conduzido essencialmente pela escuta
sensivel (Santana, 2020, p. 63).

Nas palavras de Conceic¢do Evaristo (2005, p. 20):

Escrever pressupde um dinamismo préprio do sujeito da escrita, proporcionando-lhe a sua
autoinscricdo no interior do mundo. E, em se tratando de um ato empreendido por mulheres
negras, que historicamente transitam por espacos culturais diferenciados dos lugares ocupados
pela cultura das elites, escrever adquire um sentido de insubordinagdo. Insubordinagdo que se
pode evidenciar, muitas vezes, desde uma escrita que fere “as normas cultas” da lingua, caso
exemplar o de Carolina Maria de Jesus, como também pela escolha da matéria narrada. A nossa
escrevivéncia ndo pode ser lida como histdrias para “ninar os da casa-grande” e sim para
incomoda-los de seus sonos injustos.

Assim, a escrevivéncia, termo forjado por Evaristo (2009), aparece como central nessa
pesquisa, plantado como ferramenta metodoldgica, prdopria de uma escrita de nés, de mulheres
negras aquilombadas que se unem para inscrever suas narrativas, suas memorias e lutas a partir
das experiéncias subjetivas, a partir de suas narrativas biograficas, pretendemos também elucidar
os sentidos de estar em coletivo na construcdao da Educa¢do Escolar Quilombola a partir dos
movimentos sociais em que mulheres quilombolas estdao constituidas. A partir da escrevivéncia,
portanto, temos a oportunidade, a for¢a e o impulso coletivo de inscrever na histdria e reviver em
nossas memoarias, a forca das existéncias e das resisténcias de mulheres negras.
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