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Dedico esta tese a Dora Lucia de Lima Bertulio



Falar ¢ existir absolutamente para o outro. [...]

Frantz Fanon (2008, p. 33).

Da lingua cortada, digo tudo, amasso o siléncio e no
farfalhar do meio som solto o grito do grito do grito e
encontro a fala anterior, aquela que emudecida,
conservou a voz e os sentidos nos labirintos da
lembranga.

Conceigéo Evaristo.



RESUMO

Esta tese tem por objetivo refletir sobre como o cotidiano informa a emergéncia de
praticas de mulheres negras, que sdo potencialmente provocadoras de rupturas nas
dinamicas e nos efeitos do racismo cotidiano. A reflexdo pretendida construiu-se a
partir da trajetoria de vida da jurista e intelectual Dora Luciade Lima Bertulio,uma das
primeiras tedricas a discutir o racismo no campo juridico ainda na década de 1980.
Escrever uma tese sobre sua trajetéria pessoal e politica significa, por um lado,
apreender como histérias de mulheres negras potencializam a reflexao sobre raga,
sexo-género, classe e politica no Brasil, por outro, mobilizar aspectos que tém sido
suprimidos, desarticulados ou negados pelas perspectivas tedrica hegeménicas do
Direito e da Ciéncias Sociais. A histéria de vida foi a estratégia metodoldgica
privilegiada neste estudo. A escolha justifica-se, pois, essa estratégia nos desafia a
imaginar a produgao de outras memorias e escritas. Escritas que sejam capazes de
contar as experiéncias e as subjetividades marcadas pelo racismo cotidiano, sem que
as violéncias engendradas na articulagédo desses sistemas de poder tirem de cena os
proprios sujeitos. A poténcia das narrativas torna-se ainda mais significativa quando
produzidas em articulacdo as epistemes dos feminismos negros e da
interseccionalidade que, voltadas para sujeitas que tém sido pouco ouvidas ou
narradas por aqueles que detém a hegemonia da produg¢ao do conhecimento, permite
problematizar os modos dominantes de saber. O estudo permitiu compreender como
a memodria inventiva, articulada a ancestralidade e ao afeto, fortalece a subjetividade
de Dora, bem como sua possibilidade de enfrentamento ao racismo cotidiano. Além
disso, por meio da sua narrativa, compreendemos a importancia da educagédo como
possibilidade de reexisténcia. A trajetéria de Dora Lucia é, também, uma trajetoria de
fugitividade, capaz de transmutar o trauma em poténcia de vida. Uma trajetoria que
se recusa, portanto, a aceitar o lugar social de subalternidade que o racismo cotidiano
destina as mulheres negras

Palavras-chave: racismo cotidiano; interseccionalidade; histéria de vida; memoaria;
ancestralidade; afeto.



ABSTRACT

This thesis aims to reflect on how everyday life informs the emergence of practices by
Black women that potentially provoke ruptures in the dynamics and effects of daily
racism. The reflection is builtupon the life trajectory of juristand intellectual DoraLucia
de Lima Bertulio, one of the first theorists to discuss racism in the legal field in the
1980s. Writing a thesis abouther personal and political trajectory means, on one hand,
understanding how the stories of Black women enhance the reflection on race, gender,
class, and politics in Brazil, and on the other, mobilizing aspects that have been
suppressed, disarticulated, or denied by the hegemonic theoretical perspectives of
Law and Social Sciences. The life history was the favored methodological strategy in
this study. This choice is justified because this strategy challenges usto imagine the
production of other memories and writings—writings capable of tellingthe experiences
and subjectivities marked by daily racism, without the violence engendered in the
articulation of these systems of power overshadowing the subjects themselves. The
potency of the narratives becomes even more significantwhen producedin articulation
with the epistemes of Black feminisms andintersectionality,which,focused on subjects
that have been little heard or narrated by those who hold the hegemonic knowledge
production, allows for a problematization of the dominantways of knowing. The study
allowed us to understand how inventive memory, articulated with ancestry and
affection, strengthens Dora's subijectivity as well as her ability to confrontdaily racism.
Furthermore, through hernarrative, we comprehend the importance of education as a
possibility for re-existence. Dora Lucia's trajectory is also a trajectory of fugitivity,
capable of transforming trauma into a life force. A trajectory that, therefore, refuses to
accept the social place of subalternity that daily racism assigns to Black women.

Keywords: daily racism; intersectionality; life history; memory; ancestry; affection.



RESUMEN

Esta tesis tiene como objetivo reflexionar sobre cémo lo cotidiano informa la
emergenciade practicas de mujeres negras potencialmente provocadoras de rupturas
en las dinamicas y en los efectos del racismo cotidiano. La reflexion se construyo a
partir de la trayectoria de vida de la jurista e intelectual Dora Lucia de Lima Bertulio,
una de las primeras teoricas en discutir el racismo en el ambito juridico aun en la
década de 1980. Escribir una tesis sobre su trayectoria personal y politica significa,
por un lado, aprehender como las historias de mujeres negras potencializan la
reflexion sobre raza, sexo-género, clase y politica en Brasil, y por otro, movilizar
aspectos que han sido suprimidos, desarticulados o negados por las perspectivas
tedricas hegemonicas del Derechoy de las Ciencias Sociales. La historia de vida fue
la estrategia metodologica privilegiada en este estudio. La eleccion se justifica, pues,
esta estrategia nos desafia a imaginar la produccion de otras memorias y escritos.
Escrito que sean capaces de contar las experiencias y las subjetividades marcadas
por el racismo cotidiano, sin que las violenciasengendradas en laarticulacion de estos
sistemas de poder saquen de la escena a los propios sujetos. La potencia de las
narrativas se vuelve aun mas significativa cuando se producen en articulacion con las
epistemes de los feminismos negros y de la interseccionalidad que, enfocadas en
sujetos que han sido poco escuchados o narrados por aquellos que detentan la
hegemonia de la produccién del conocimiento, permiten problematizar los modos
dominantes de saber. El estudio permitié comprender cobmo la memoria inventiva,
articulada a la ancestralidad y al afecto, fortalece la subjetividad de Dora, asi como su
posibilidad de enfrentamiento al racismo cotidiano. Ademas, a través de su narrativa,
comprendemos la importancia de la educacion como posibilidad de reexistencia. La
trayectoria de Dora Lucia es, también, una trayectoria de fugitividad, capaz de
transmutar el trauma en potencia de vida. Una trayectoria que, por lo tanto, se niega
a aceptar el lugar social de subalternidad que el racismo cotidiano destina a las
mujeres negras.

Palabras clave: racismo cotidiano; interseccionalidad; historia de vida; memoria;
ancestralidad; afecto.
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INTRODUGAO

E dificil assinalaro momento em que uma proposta de pesquisa comeca a se
desenhar. Ainda assim, destaco alguns momentos importantes para o meu interesse
nas praticas cotidianas de mulheres negras no enfrentamento as dinamicas e efeitos
do racismo e do sexismo na sociedade brasileira. Reconhe¢o que todo marco é
arbitrario, mas esta reflexao é, de certo modo, um aprofundamento da desenvolvida
na pesquisa de mestrado, intitulada De “coisa” a “sujeito”. a construcéo da legislacdo
antirracismo e a luta politica do movimento negro no Brasil', na qual analisei disputas
e estratégias do movimento negro para a construgao da legislagao antirracismo no

Brasil.

Essa agéncia politica trouxe para a cena publica o Estado, como ator na
atualizagéo do racismo antinegro na sociedade brasileira e revelou os limites de um
projeto politico sustentado no ideal de democracia racial. Essa discussao é central
porque a democracia racial, como mito? fundador e pacto politico, produziu narrativas
sobre a nagcao imaginada como “mesti¢ca” (em termos étnico-racial), harménica (como
ideal de nacado) e cordial (nas relagdes sociais) (Silvério, 2005). Essas narrativas
dificultam a enunciagao do racismo da sociedade brasileira ou o restringem ao campo
da moralidade e expressao individual: um simples preconceito e episédio esporadico,

e estranho a “indole” nacional.

A disputa do movimento negro no campo normativo, para criagao de leis e
politicas publicas de enfrentamento ao racismo, transformou o Direito de mero
instrumento técnico e politico em espaco de disputa politica, Essa disputa é parte da
luta para tornar-se “sujeito”: ter o direito de definire nomear suas proprias realidades
e identidades histérico-existenciais (Souza, 1983), e romper com o lugar de “objeto”

(da norma), de Outridade, e “fazer-se (de) novo” (hooks, 1990, p.15).

A dissertagdo, sob a orientagdo do Prof. Dr. Valter Silvério, foi desenvolvida no Programa de Pés-
Graduagao de Sociologia da Universidade Federal de Sao Carlos entre 2014-2016 e privilegiou a
agéncia do movimento negro empreendida nos periodos de 1940-50 e 1970-80.

2Mito como linguagem instaura-se quando a natureza toma o lugar da histéria e a “simplicidade” da
esséncia suprime a incOmodae necessaria compreensao das relagdes sociais. O mito inaugura, assim,
um tempo e um espago, que fruto de um poder constitutivo do proprio mito, busca dissolver,
simbolicamente, as contradi¢gdes que existem ao seu redor (Barthes, 2001).
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A agéncianegra, assim, tensiona os pressupostos da democracia brasileira e
enuncia o racismo nao como desvio ou periférico, mas como elemento estrutural das
relagdes sociais e politicas. Isso significa afirmar que o racismo antinegro organiza
hierarquias de corpos, subjetividades, conhecimentos, religiosidades e expressdes
culturais e, no limite, coloca o “ser negro” no lugarda ndo humanidade (Fanon, 2008).
Nesse sentido, identificar-se como negro ou negra no enfrentamento ao racismo
representa a possibilidade de existir ou um devir (Hall, 2009), “em um cenario onde a
violagdo da igualdade e das liberdades impede o exercicio da plenitude humana
(Duarte; Bertulio; Queiroz, 2020).

Tornar-se sujeito ou sujeita ndo se encerra em disputas normativas ou
institucionais. Exige a ruptura com o racismo, o sexismo e outros eixos de poder em
diferentes ambitos da vida social e da subjetividade. Também n&o é resultado da agao
unitariade um movimento social entendido como um corpo-politico homogéneo e sem
contradi¢gdes ou conflitos. Tornar-se negro e tornar-se negra é resultadoda articulagéo
de um movimento social que, embora nomeado no singular, deve ser compreendido
de forma ampla e plural sentido amplo e plural (Gonzalez, 1982; Santos, 1994), como
o conjunto de modos de articulagdo, agdo, negociagado e protesto (pessoais e
coletivos) de mulheres e homens negros para construir outro pacto social e politico no
Brasil (Santos, 1994).

O trabalho desenha-se em dialogo com as reflexdes da pesquisa de mestrado,
mas, com alguns deslocamentos. O material empirico da dissertagao revelou a forte
articulagdo de mulheres negras nas organizagdes do movimento negro, com
participagdo em protestos, congressos, convengdes e nos debates das assembleias
constituintes, nos dois periodos treinados (décadas de 1940/50 e 1970/80), sobretudo
em torno de temas como estética negra, arte, saude, cuidado, educagéao e trabalho.
Porém, a agéncia politica dessas mulheres (suas narrativas, experiéncias e
estratégias) e o entrelagamento entre racismo e sexismo, ha tempos denunciados
pelos feminismos negros, seguem ausentes na producao tedrica tradicional da
Sociologia das Relag¢des Raciais e, naquele momento, também, n&o tiveram minha

atencgdo?.

3Minha aproximacdo com esta temética ocorreu quando cursava Direito, na Faculdade de Direito da Universidade
de Sdo Paulo (2011), momento em que iniciei os estudos sobre violéncias de género contra mulheres negras,
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O estudo das experiéncias de mulheres negras torna-se relevante porque as
cenas cotidianas de racismo e sexismo que as atravessam recentemente ganham
centralidade na cena politica, nos sistemas juridicos ou nas narrativas sociais (Essed,
2001). Do mesmo modo, essas experiéncias nao ocupam lugar central em campos
que refletem como as dindmicas e os efeitos do racismo e da violéncia do Estado

incidentes sobre corpos negros.

Devon Carbado (1999) critica os estudos sobre violéncia Estado, que, ao
tomarem o homem negro heterossexual como arquétipo de vitima do racismo, deixam
de analisarde forma articulada como raga e sexo-géneroimpactam a violéncia e morte
de outros sujeitos negros. Esses campos reproduzem a légica de separagao entre
publico e privado; como resultado, a violénciainterpessoal sofrida por mulheres ndo
esta relacionada a acdo do Estado nem entendida como questdo de seguranga
publica. A violéncia “publica” é tratada apenas como masculina, sendo praticada e

vivenciada apenas por homens (Lima; Sinhoretto; Bueno, 2015).

De maneira semelhante, nos estudos de sexo-género e no feminismo
hegemdnico,aviolénciacontramulheres é interpretada como resultado do patriarcado
(gerador dessa violéncia). Essa categoria unifica as experiéncias de mulheres com
base nas assimetrias de poder existentes entre homem (branco-cis) e mulher(branca-
cis) (Capello, 2012). No entanto, a nogéo de patriarcado tira de cena a raga, que se
entrelaga com sexo-género e configuradiferentes contextos de violéncias enfrentados

pelas mulheres.

Observamos esse apagamento das experiéncias de mulheres negras na maior
parte da literatura sobre colonialismo e racismo (Kilomba, 2020). Como escreve Grada
Kilomba, esses campos de estudos, “construiram seus sujeitos em torno de
concepgdes de masculinidade heterossexual negra” (Kilomba, 2020, p. 96) e néo
abordaram a posi¢ao das mulheres negras e as maneiras pelas quais sexo-género se
intercruzam com raga na producgao de estruturas de poder. Essa construgao é
problematica pois, assim como o feminismo hegeménico (que produz seu sujeito em
torno de concepgbes de feminilidade cis, heterossexual e branca) apaga as

experiéncias de mulheres negras, como também de pessoas LGBTQIA+ negras.

discutindo a partir de uma perspectiva interseccional esse entrelagamento [racismo e sexismo] na produ¢ao dessas
violéncias.
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Assim, mulheres negras nao foram consideradas em diversas narrativas
politicas que ndo contemplam suas proprias realidades: discursos sobre racismo, no
qual o sujeito € o homem negro; discursos sobre sexo-género no qual o sujeito é a
mulher branca [cis-heterossexual]; e discussdes sobre classe em que raca nao tem
lugar (Kilomba, 2020). Essas narrativas segregadas criam uma espécie de vazio, um
apagamento e uma contradicdo, que mantém mulheres negras fora das cenas
académicas e politicas. Portanto, compreender como 0s eixos interseccionais de
poder estdo imbricados e produzem efeitos especificos nas realidades de mulheres
negras tem o potencial de desafiar as formas pelas quais esses sistemas — e a

resisténcia a eles - tém sido vistos [ou apagados] por diferentes campos de saber.

O segundo deslocamento relaciona-se ao lugara partir do qual as estratégias
de ruptura ao entrelagcamento do racismo e do sexismo: o cotidiano. Este trabalho
busca privilegiar articulagdo de mulheres negras em outra dimensé&o, para além do

institucional (da politica e dos movimentos sociais).

A tese aqui defendida € a de que as praticas de ruptura contra racismo e ao
sexismo, inclusive as estratégias empregadas em contextos institucionais - sao
informadas no cotidiano das mulheres negras. Nao se trata, porém, de reproduzir a
I6gicaque separa o publicoe o privado; mas, desviarmomentaneamente o olhardeste
“‘publico”, a teoria social definiu como o |6cus da acéo politica, para complexificar os
emaranhados de praticas, subjetividades, identidades sociais, afetos, Estado e nacéo.
Em seguida, olha-lo sob diferentes pontos de vista para compreender como, no

cotidiano, também se estabelecem os fundamentos da acao institucional.

Assim, minha questao inicial é: como surgem no cotidiano praticas adotadas
por mulheres negras que sédo potencialmente disruptivas para a dindmica e os efeitos

do racismo e do sexismo?

O objetivo geral da pesquisa é, portanto, refletir sobre a emergéncia dessas
praticas empreendidas por mulheres negras nessa dimenséo da vida social. Os
objetivos especificos incluem: i) analisar as formas de apreender, conhecer e
reconhecer episddios de racismo e de sexismo; ii) discutir o que, nas trajetérias de
mulheres negras, produz negociagdes de identidades e tensionamentos de praticas
racistas e sexistas; iii) compreender a importancia da meméaria, do afeto e das redes

de solidariedade para o reconhecimento e enfrentamento desses episodios em
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diferentes tempos e espacos; iv) produzirferramentas tedrico-metodolégicas que nos

permitam entender como os sujeitos vivenciam e desafiam os sistemas de poder.

A presente reflexao é construida a partir do estudo da trajetéria e histéria de
vida de Dora Lucia de Lima Bertulio (1950-2025). Nascida em ltajai (Sao Catarina),
filha de Teodora da Silva e José Adil de Lima, e Unica mulher entre seis irmaos. Dora
foi filha, neta, mae, avo, jurista, militante, intelectual e Procuradora da Universidade
Federal do Parana (UFPR), periodo de 2002 a 2024.

No campo intelectual, destacou-se como uma das primeiras teoricas na
discussaoracismo no campo juridico brasileiro*. Sua dissertagcdo de mestrado “Direito
e relagdes raciais: uma introdugéo critica ao racismo”, defendidano Programa de Pés-
Graduacao em Direito da Universidade Federal de Santa Catarinaem 1989, constitui
uma obra fundacional do campo do direito e das relagdes raciais. Apesar de sua
relevancia, o trabalho foi publicado em formato de livro apenas em 2019,

permanecendo, ainda hoje, pouco conhecida.

Meu primeiro contato com a obra ocorreu em 2012, durante a graduagao na
Faculdade de Direito da Universidade de Sao Paulo (USP). E sintomatico que essa
aproximacgao n&o tenha se dados por meio da bibliografia obrigatoria do curso, o qual
silenciava o debate sobre direito e relagbes raciais, mas sim por iniciativa do coletivo
negro da faculdade. Naquele momento, o grupo mobilizava-se para tensionar a
auséncia da tematica racial nos curriculos e reivindicar politicas de acao afirmativa na
instituicdo.

A escolha tedrico-metodoldgica centrada na trajetéria de Dora Lucia resultou
de uma reformulagao do projeto de tese, motivada pelas restricbes sanitariasimpostas
pela pandemia de Covid-19 no primeiro semestre de 2021. O escopo original ja previa
a investigagdo da agéncia de mulheres negras, porém por meio de pesquisa
etnografica junto a coletivos politicos no Rio de Janeiro e em Bogota, focados na
resisténcia a violéncia de Estado contra a juventude negra. Diante da inviabilidade do

trabalho de campo, e mantendo o interesse central na agéncia feminina negra, os

4Destaca-se ainda a dissertacdo de mestrado intitulada “Preconceito raciale igualdade juridica no Brasil, defendida
pela professora Eunice Aparecida de Jesus Prudente em 1980 como outra pioneira na constituicdo do campo direito
e relagdes raciais (Ferreira; Queiroz, 2018).
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rumos da pesquisa foram redirecionados. Por sugestdo da orientagao, revisitei a

dissertagao de Bertulio e passei a aprofundar o levantamento sobre sua biografia.

Durante a pesquisa inicial de fontes, acessei registros audiovisuais
fundamentais, como a mesa “Direito e Relagdes Raciais nos 30 anos da obra de Dora
Lucia de Lima Bertulio”, com a participacao da prépria Dora e do professor Samuel

Vida, que reforgou o marco inaugural de sua producao.

Dei continuidade a busca porregistros de sua trajetoria e encontrei a entrevista
intitulada “Mulheres da UFPR: Dora Lucia Bertulio e o protagonismo na luta
antirracista”, realizada com Dora Lucia em 7 de marco de 2018. Nesse registro, ela
narra suas vivéncias com o racismo desde a infancia e destaca o papel de seus pais
na elaboragdo de estratégias de enfrentamento. O relato abrange também sua
graduagdo em Direito na Universidade Federal do Parana (UFRP), a militancia
estudantil durante a ditadura militar e os impactos da repressao e prisdo politica de
seu pai, operario da construcao civil, sindicalista e membro do Partido Comunista,

além da priséo e tortura de seu irmao, Gil Braz de Lima, entdo estudante da UFSC.

Ainda nesse contexto, Dora Lucia resgatou sua atuagéo na criagdo do grupo
“SOS racismo”, em Florianépolis (SC), durante seu mestrado, assumindo a
representacgao judicial em casos de discriminagao racial. Destacou as barreiras para
a insergao da tematica racial na academia nos anos de 1980 e 1990, o que exigia a
estratégia de aborda-la de forma “camuflada”, ao debate dos Direitos Humanos.
Assinalou, por fim, seu protagonismo nas articulagbes do movimento negro que
resultaram na adocdo das cotas raciais na UFPR, instituicdo que, ao lado da
Universidade de Brasilia (UnB) e a Universidade Estadual do Rio de Janeiro (Uer;j), foi

pioneira nas agao afirmativa no ensino superior brasileiro®.

Diante da densidade desses relatos, a sugestdo de pesquisa consolidou-se
como a escolha definitiva para esta tese. Isso porque foi possivel vislumbrar uma
trajetoria de vida atravessada por multiplas dimensdes da agéncia negra; a vivéncia
naregiao Suldo Brasil (territério marcado pela negacao histérica e social da presencga
negra em sua formagao); a articulagdo de uma rede de afetos fundamental para o

reconhecimento e o enfrentamento do racismo desde a infancia; a ascensao social de

5 Retomareia discussdo sobre a trajetoria académica e politica de Dora Lucia no quarto capitulo da tese.
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familias negras e a insergao desses sujeitos no sistema superior de ensino entre as
décadas de 1960 e 1980. Além disso, sua historia revela o inicio do surgimento do
campo “direito e relagdes raciais”; a presengade mulheresnegrasnouniversojuridico,
e a atuacao de militantes negros na resisténcia a ditadura militar, tematicas que ainda

merecem aprofundamento académico.

Analisar a trajetoria de Dora Lucia significa, por um lado, apreender como as
narrativas de mulheres negras potencializam a reflexdo sobre raga, sexo-género,
classe e politica no Brasil e, por outro, mobilizar saberes que tém sido suprimidos,
desarticulados ou negados pelas perspectivas teéricas dominantes do Direito e das

Ciéncias Sociais.

Esta pesquisa nasce do desejo de dialogar com outros trabalhos (Silva, 2017;
Giuseppe, 2019; Santana, 2021; Fonseca, 2021; Gomes, 2013; Almeida, 2022)
produzidos em diferentes campos de saber, que buscam diminuira lacuna existente
sobre a producgao de intelectuais negras e as agéncias femininas negras no Brasil.
Além disso, almejo, em dialogo com propria Dora Lucia, ampliar a compreensao de
Como 0O racismo e o0 sexismo sao vivenciados, decodificados e, sobretudo, desafiados

na pratica cotidiana (Essed, 2001).

O trabalho estrutura-se em quatro capitulos, organizados a partir de “cenas” ou
episdédios narradas por Dora Lucia em trés entrevistas em profundamente realizadas
em agosto de 2022, em suacasa, nacidade de Curitiba-PR).Sao cenasque remetem
a experiéncia do racismo cotidiano, mas, sobretudo, as negociagdes, aos

enfrentamentos e as praticas de ruptura de suas dinadmicas.

Metodologicamente, o conceitode cena € mobilizado como um recorte temporal
do ato, que privilegia um acontecimento singular (Pavis, 2008), articulado a “analise
de episodica” proposta por Grada Kilomba (2020). Essa abordagem permite descrever
os contextos de performance do racismo, evidenciandoacomplexidade e a constancia
das violéncias raciais e de sexo-género na vida dos sujeitos. Quanto a “tradu¢ao” da
oralidade para o texto académico, adota-se a perspectiva de Anabel Diez (2016),
alternando momentos de exposicio direta das narrativas de Dora Lucia, sem analises

imediatas com sec¢des dedicadas a discussao tedrica desses relatos.

No primeiro capitulo, estabeleco as bases tedrico-metodoldgicas da pesquisa,

articulando o horizonte epistemologico dos femininos negros com a
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interseccionalidade comoteoria critica. A historiade vida é apresentadacomo método
privilegiado da investigagdo. Essa escolha justifica-se pela premissa de que, ao
incorporar as singularidades na fabricagdo do conhecimento cientifico, as histérias de

vida deslocam as narrativas e experiéncias dos sujeitos para o centro da teoria social.

No segundo capitulo, discuto o cotidiano como categoria analitica central da
pesquisa. A partir da primeira cena selecionada, o encontro de Dora Lucia com
pessoas brancas, analiso as possibilidades de uma teoria do cotidiano e discuto como
normas e estruturas de poder moldam as praticas sociais a capacidade de agéncia
(Butler, 2017). Argumento que interagbes aparentemente banais fornecem indicios

para a compreensao da producéo e do enfrentamento ao racismo.

Em dialogo com a sociéloga neerlandesa Philomena Essed (1990; 1991; 2001)
e a pensadora portuguesa Grada Kilomba (2020), profundo o conceito de racismo
cotidiano. Essas pensadoras mobilizaram essa nogao para desvelar as experiéncias
de mulheres negras. Conforme Essed (1991), a analise do racismo baseada nas
experiénciasde mulheres negras é uma estratégia para tornar centralizarseus pontos
de vista dessas mulheres nos estudos das relagdes étnico-raciais. Com base nos
relatos de Dora Lucia, em especial de suainfancia e juventude, o capitulo esmiuga as
dimensdes ou camadas do racismo cotidiano e defende a enunciagao dessa violéncia

como importante estratégia de enfrentamento.

No terceiro capitulo, articulo trés eixos conceituais, a fim discutiras complexas
dinéamicas de (re)existéncia de mulheres negras no Brasil: memoria, ancestralidade e
afeto. Sustenta-se que a experiéncia negra, marcada pela violéncia da escravidao e
por suas "pés-vidas" (Hartman, 2008) exige uma lente analitica que entrelaga essas
dimensdes. A memoria € abordada como campo de disputa e I6cus de producgao de
saberes (Hartman, 2008). A ancestralidade é compreendida por meio da transmisséo
intergeracional de cosmologias que sustentama vida nadiaspora, conceitoque ganha
contornos especificos sob a nogdo de amefricanidade de Lélia Gonzalez (1988). Por
fim, a partir dos vinculos de Dora com as mulheres de sua familia, sobretudo sua avd
materna, Dona Justa e suamae, Dona Theodora, o afeto é teorizado como categoria
politica e pratica de liberdade (bell hooks, 2021; Almeida, 2022; Bispo dos Santos,
2023).

No quarto capitulo, discuto a educagdo como horizonte de enfrentamento ao

racismo cotidiano na trajetéria de Dora Lucia. A educacgéo, articulada as dimensoes
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da cultura e da subijetividade, é abordada como uma das principais estratégias da
agéncia do movimento negro brasileiro. Em seguida, discuto a trajetéria pessoal,
académica e profissional de Dora Lucia no Direito, e reitero a relevancia de sua
atuacgédo para a emergéncia do campo de estudos sobre Direito e Relagdes Raciais no

pais.
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1 0 CONHECIMENTOS APARTIR DAS EXPERIENCIAS DE MULHERES NEGRAS

Os feminismos negros, como projetos de justica social e de teorizagao critica,
assumem diferentes formas para responder aos desafios enfrentados pelas mulheres
negras (Collins, 2017). Na primeira parte do capitulo, discuto a articulagdo
epistemoldgica entre acdo social e teoria presente na interseccionalidade. O foco
reside na producao de teorias e escritas capazes de explicar o entrelacamento entre
0 racismo e o0 sexismo €, sobretudo, os modo como mulheres negras desafiam esses

sistemas de poder.

Na segunda parte do capitulo, abordo a importancia das escolhas
metodoldgicas em pesquisa que se propde interseccional e discuto a historia de vida.
Argumento que essa abordagem biografica € interessante por permitir evocar
criticamente as experiéncias compartilhadas de racismo cotidiano em diferentes
contextos e, sobretudo, desvelar as singularidades dessas vivéncias e fabricar, por
meio das narrativas de mulheres negras, outras memdrias sobre o enfrentamento

desse sistemas de poder.

1.1 Dialogos tedricos: Feminismos negros e a interseccionalidade como teoria
social critica
Ou a liberdade ¢ indivisivel ou ndo é nada além de
avangos, temporarios, miopes e passageiros, para

poucos.

June Jordan, 1992, p. 190.

O termo interseccionalidade foi nomeado pela jurista estadunidense Kimberlé
Crenshaw?® para expor a incapacidade do sistema juridico de identificar e enfrentara
discriminagao contra mulheres negras. A autora concentrou-se nas experiéncias de
mulheres racializadas para abordar, de forma ampla, como o problema social

especifico da violéncia afeta pessoas negras, mulheres e grupos imigrantes

60 termo aparece em seu texto Demarginalizing the intersection of race and sex: a black feminist critique of
antidiscrimination doctrine, feminist theory and antiracist politics. University of Chicago Legal Forum, 1989, ¢
no texto Mapping the margins: Intersectionality, Identily Politcs and Violence Against Women of Color, in Martha
Albertson Fineman, Roxanne Mykitiuk (eds), The Public Nature of Private Violence. New Yourk: Routledge, 1994.
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(Crenshaw, 1989). Seu trabalho ndo constitui um “ponto de origem” para a
interseccionalidade em si, mas representa um importante ponto de inflexdo dessa
categoria (Collins, 2022). Crenshaw (2004) utiliza a metafora do trafego de veiculos
para ilustrar a condigdo das mulheres negras com um cruzamento entre duasvias: a
da raga e a do género. Assim, como em uma encruzilhada onde o fluxo provém de
multiplas diregbes, os eixos de poder colidem e se combinam, produzindo formas

unicas de subordinagao.

Em suas obras, a interseccionalidade opera tanto como categoria analitica
quanto politica. Constitui um modelo que analisa as posicdes das mulheres na
interseccao de diferentes eixos de poder e seus efeitos na vida cotidiana,
simultaneamente, expde a invisibiidade das experiéncias de violéncias e
discriminagao sofridas por mulheresnegras no interior das politicas e dos movimentos

sociais (Crenshaw, 2004).

Patricia Hill Collins e Sirma Bilge (2021, p. 71) destacam que a formulagao da

jurista foi fundamental para seu uso subsequente, uma vez que,

seu trabalho sugeriu, desde o inicio, que a ideia de interseccionalidade
funcionou em multiplos registros de reconhecimento da importancia dos
arranjos estruturais sociais de poder, de como as experiéncias individuais e
coletivas refletem essas intersecgdes estruturais e de como a marginalidade

politica pode engendrar novas subjetividade e nova atuagao.

Além disso, a utilizagao da interseccionalidade como metafora revelou-se uma
estratégia relevante. Conforme observa Collins (2022, p. 44), as metaforas, muitas
vezes, moldam a compreensao das relacdes sociais e a participacido nelas. Essenciais
para o pensamento e para a agao, elas auxiliamna vivéncia de “uma coisa por meio

dos termos de outra” e desencadeia uma sensagao de entendimento.

Como metafora, a interseccionalidade designa um processo comunicativo
continuo que busca a compreensao de raca em termos de género ou género em
termos de classe. Como explica Collins (2022, p. 45), em vez de seguiressa “cadeia
de metaforas”, a interseccionalidade ofereceu um atalho para a visualizacdo das
interconexdes entre tais estruturas de poder. A imagem proposta por Kimberlé
Crenshaw, de um cruzamento onde duas ou mais vias se encontram constitui uma
ideia familiar no espaco fisico e geografico. Ou seja, € um conceito reconhecivel, pois

invoca as relagdes espaciais tangiveis da vida cotidiana.
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Stuart Hall (1996) argumenta que as metaforas estdo frequentemente ligadas
a transformacéao social, as maneiras pelas quais as pessoas podem passar do que
Ihes é familiarpara imaginaro desconhecido. Nessadire¢ao, as metaforas devem nos

permitir ao menos duas coisas:

Imaginar como seria quando valores culturais predominantes fossem
desafiados etransformados, as velhas hierarquias sociais fossemderrubadas
e os velhos padrbées e normas desaparecessem [...] e nosso significados e
valores, configuragdes sociais e culturais comegassem a aparecer. No
entanto, essas metaforas também deve ter valor analitico. Elas devem, de
alguma forma, fornecer maneiras de pensar sobre a relagdo entre os
dominios social e simbdlico nesse processo de transformagéo (Hall, 1996, p.
287).

A interseccionalidade mobiliza ambos os elementos. Conforme discutirei ao
longo deste capitulo, ela surgiu em meio a lutas politicas contra diferentes estruturas
de poder e, embora nao tenha determinado os caminhos da transformagao social,
ganha valor analitico pela conexdo entre as estruturas sociais e as ideias

responsaveis por sua reproducao (Collins, 2022).

A relevancia especifica da metafora da interseccionalidade esta namobilizagéo
de ideias do espaco fisico para sua aplicacdo a compreensdes simbdlicas mais
amplas e menos visiveis de raga, sexo-géneroe classe (Collins,2022). Tal abordagem
apresentou novas perspectivas sobre cada estrutura de poder, suas combinagdes e
divergéncias, bem como as possibilidades sugeridas por essa nova analise. Ainda, a
metafora espacial, visivel no mundo material, promoveu, de modo implicito, uma
afirmacéo tedrica mais abstrata sobre a estrutura social: a de que “os lugares para os
quais os sistemas de poder convergiram possivelmente fornecem melhores
explicagbes para os fendmenos sociais que aqueles que ignoram tais intersec¢des”
(Collins, 2022, p. 47).

A base desse pensamento, contudo, ndo emerge com Kimberlé Crenshaw, mas
assenta-se em uma tradigao anterior de intelectuais e ativistas. Assim, as ideias sobre
interseccionalidade ndo s&o inéditas, tampouco se restringem a uma unica tradigéo
tedrica e politica. A consolidagao da interseccionalidade como conjunto de ideias
produtoras de um paradigma tedrico ocorreu no ambito dos feminismos negros,
indigenas e de paises do Sul, fundamentada na critica a centralidade concedida ao

género no feminismo hegeménico (Diaz-Benitez; Mattos, 2019).
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Ao discorrer sobre a genealogiada nogao de interseccionalidade, Hill Collins
(2017) realga a importancia dos pensamentosfeministas negros das décadas de 1960
a 19807. Nesse periodo, identifica-se uma declaragdo precoce sobre
interseccionalidade na produgéo tedrica e nos multiplos agenciamentos politicos.
Algumas das principais ideias do que seria nomeado “interseccionalidade” foram
forjadas natrajetéria de mulheres negras em diferentes contextos sociais e politicos,
por meio de producgdes tedricas como ensaios, manifestos, livros, poesias, entre

outras.

Collins (2017) destaca o ensaio The Black Woman, editado por Toni Cade
Bambara na década de 1970. A obra tornou-se inovadora ao apresentar reflexdes
provocativas sobre como a liberdade das mulheres negras dependem da
compreensao simultdnea deraga, classe e sexo-género. A autora ressalta também a
atuacédo do Coletivo Combahee River, grupo de mulheres negras de Boston, que
publicou, nos anos 1980, o manifesto chamado A Black Feminist Statemente. O
documento apresentou uma declaragdo abrangente das politicas do feminismonegro,
argumentando sobre as incompletudes de perspectivas tedricas e politicas que
consideram apenas uma dimensao do poder. Para o grupo, a injusti¢a social que
estruturaria a vida das mulheres negras é moldada pela intersec¢ao de raga, sexo-
género, classe social, localidade geopolitica. Propunha, assim, que os sistemas de
opressao fossem compreendidos de modo interconectado, antecipando uma

perspectiva interseccional ainda ndo nomeada.

Proposta semelhante esteve presente nas reflexdes de outras pensadoras da
época, entre elas, da poetisa e intelectual caribenha Audre Lorde. Entre os anos 1970
e 1980, Lorde publicou uma série de poesias e ensaios sobre as experiéncias de
mulheres negras em uma sociedade que rejeitava a diferencga, lida sob a 6tica do
medo e da aversdo. Em seus escritos, chamou a atengao para a existéncia de uma

“norma mitica” que orientaria a agdo dos movimentos sociais. Segundo a autora, “as

7Como destaca bell hooks (2019), no século XIX, mulheres negras estadunidenses tinham ciéncia do fato de que
a liberdade implicava ndo apenas a libertagdo de uma ordem social racista como também sexista que negava
sistematicamente todos os direitos a todasasmulheres. A autora destaca que mulheres como Mary Church Terrel,
Sojourner Truth, Anna Cooper, entre outras, participaram tanto da luta pela igualdade racial quando do movimento
pelos direitos das mulheres. No entanto, no século XX, até os anos 1960, “o espirito revolucionario radical que
caracterizou a contribui¢do intelectual e politica das mulheres negras no século XIX foi sufocado” (hooks, 2019
p. 20, traducdo minha). Essa mudanga foi indicativa de um declinio geral nos esforgos de mulheres para efetuar
uma mudanga social radical. Durante esse periodo, embora as mulheres negras tenham seguido participando do
movimento de luta contra o racismo (recebendo menos reconhecimento publico que os lideres negros masculinos),
afastaram-se dos movimentos feministas.
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armadilhas do poder” residem nessa norma, definida nas sociedades modernas a
partir de um Eu masculino, jovem, branco, heterossexual, cristdo (Lorde, 2019, p.
143). Isso porque, aqueles que estdo a margem dessa norma, frequentemente,
identificam algo pelo qual sdo “diferentes” e consideram que essa seja a causa

primaria de toda a subalternidade social.

O pensamento de Audre Lorde nos incentiva a compreender que aforma como
a diferenca é entendida é fundamental. Na perspectiva criticada pela autora, a
diferenca é lida em termos de oposicao. Estruturas de diferenca oposicional realcam
as categorias sociais como ou iguais ou diferentes. Tal binarismo pressupde que as
entidades [e identidades sociais] sdo separadas, distintas e opostas (Collins, 2022).
Essa compreensao é forjada no processo histérico e politico da modernidade colonial
que, ao fundaraldgica categorial®, organizou o mundo ontologicamente em termos de
categorias homogéneas, atdmicas e separaveis, e os sujeitos e grupos em duaszonas
— a do humano (ser) e a dos ndo humano (n&o ser) (Fanon, 2008). A diferenga em
termos de oposicdo reforca essa légica categorial e desconsidera a
multidimensionalidade das relacdes de poder e da propria diferenca.

Angela Figueiredo (2020) ressalta que uma visdo homogeneizante e
generalizada das identidades sociais, ao apagar discursivamente as singularidades,
n&o se limita as estratégias politicas de reconhecimento dos movimentos sociais,
sendo também parte estruturante das narrativas hegeménicas. Em contextos
estruturados pelo racismo, os discursos identitarios buscam dar sentido as
experiéncias mediante a articulagao coletiva de um discurso hegemdnico que deseja
responder a um conjunto de esteredtipos raciais® [positivos ou negativos]

generalizados para 0s grupos.

8Categoria é uma nogio que provém do sistema de pensamento que Michel Foucault (2011) chamou de era classica
(sécs. XVII e XVIII). Esse sistema de pensamento tomou a mdthésis (ciéncia da ordem) como referéncia. As coisas
passaram a ser organizadas em séries, hierarquizadas e categorizadas, com isso, as similitudes ndo desaparecem
do pensamento, mas sdo deslocadas para os reconditos da imaginacdo ¢ das impressdes como um murmurio
insistente e necessario. As diferencase as identidadesaparecem no pensamento. Foucault reconhece doravante a
separacdo daspalavras dascoisas (Garcia-Severino; Catoia, Kawakami,2023). A representacdo dascoisas se da
agora pela comparacdo, inevitavelmente binaria. “O elemento significante ndo € [mais] o signo. Ele s6 se toma
signo sob a condi¢cdo de manifestar, além do mais, a relagio que o liga aquilo que significa. E preciso que
represente, mas que essa representacdo, por sua vez, se encontre representada nele” (Foucault, 2011, p. 88).

9A partir das reflexdes de Stuart Hall (1997, p. 257), estereo6tipo é entendido como uma pratica de significacio
centralpara a representacdo da diferencaracial. O esteredtipo usa a cisio como estratégia de divisio entre o normal
e o aceitavel do anormal, ou do humano e ndo-humano, sendo possivel apenas onde ha desigualdades de poder,
ndoapenasem sua dimensio socioecondmica ou de violéncia fisica, mastambém em sua dimensao simbélica, por
meio de praticas de representacao.
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Do mesmo modo, ao discorrer sobre como as criticas ao essencialismo
desconstruiram a ideia de uma identidade e de uma experiéncia negras monoliticas,
bell hooks (2013) aponta que as proprias praticas discursivas que permitem a
afirmacdo de uma identidade ou de uma “autoridade da experiéncia” ja sao
determinadas por politicas de raga, género e de classe social. A politica de exclusao
essencialistacomo meio de afirmacéo de identidade e de experiéncia, portanto, € uma
pratica cultural presente também nos grupos hegemdnicos: homens, brancos, cis,
heterossexuais a partir de posi¢des de privilégios perpetuam o essencialismo como
meio de dominagado, num contexto em que os sistemas de poder ‘lhes dao

‘autoridade
p. 111).

semque elestenhamde dar nome ao desejo que tém dela” (hooks, 2017,

N&o desejo, neste trabalho, realizar uma critica totalizadora de “politicas de
identidade”, dado que a nomeacéao da identidade tem feito parte da luta politica dos
feminismos,do movimento negro e de mulheres negras como resposta as construgdes
discursivas e praticas que alocam os sujeitos no lugar da desvalorizagdo e
subalternidade social. O que proponhoaqui é refletir sobre os avancos e limites dessa
estratégia identitaria, e, sobretudo, destacar que o que € teoricamente inovador e
politicamente importante na interseccionalidade é a perspectiva de se ir além das
narrativas de subjetividades “originarias”, bem como de olhar de que modo os sujeitos
se forjam nos entrelugares, ou “nos excedentes da soma das partes da diferenca,

geralmente expressas como classe-raga-género” (Bhabha, 2018, p. 20).

Esses entrelugares também fornecem o terreno para a elaboragdao de
estratégias de subjetivagdo - singulare coletiva - que d&o inicios a novos signos de
identidade e de contestagao no ato de se definira prépria ideia de social (Bhabha,
2018). Pelas palavras de Edward Said (2007, p. 29), “ndo se trata de uma presenca
que se transmite verdadeiramente, mas de uma presencga que se apresenta na
fabricacdo desse processo”. Nessa perspectiva, mesmo a nogéo de identidade ganha
novos contornos, sendo entendida como um “processo de posicionamento” em
constante mudanca, um processo que envolve a variacdo de identificagdesemvez de

um estado de ser singular, completo e terminado (Hall, 2017, p. 16).

O desafio é, portanto, enxergar os pontos de conex&o, sobreposi¢cao ou
articulagao dos sistemas de poder e investigar como esses sistemas moldam uns aos

outros (Collins,2022), compreendendo o poder como algo que se articulanaprodugao
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e agenciamento de relagées marcadas pela diferencga (Diaz-Benitez; Mattos, 2019).
Nessa perspectiva, estruturas de diferenca relacional, propostas numa analise
intersecional, reconhecem as distingdes, mas também evidenciam que n&o existem
efeitos independentes de raca, sexo-género ou classe social e que os sistemas de

poder se constroem mutuamente (Collins, 2022).

Nos escritos de Audre Lorde, a perspectiva relacional da diferenga emerge nas
enunciagdes sobre a importancia de nao se hierarquizar opressdes, ou nos relatos
que destacam sua prépria dificuldade [como mulher, negra, Iésbica] de se sentir
pertencente a um unico movimento social. Direcionou, em especial, a critica ao
movimento de mulheres brancas e ao movimento feminista hegemdnico dos anos
1960 e 1970, que concentravam a analise na estrutura de poder sexo-género,
silenciandoracga, classe, idade e nacionalidade, bem como a atuagao politica numa
suposta homogeneidade de experiéncias de mulheres, coberta pela ideia de
sororidade, que nem sempre existia” (Lorde, 2019, p.143).

bel hooks (2019, p. 47), ao narrar sua experiéncia no movimento feminista no
iniciodos anos 1970, destacou as dificuldades para as militantes negras evocarem a
“triade género, ragca e classe social”, num momento em que a maior parte das
pensadoras feministas [brancas] eram resistentes a essa perspectiva. Dessa

experiéncia, reverbera em seu relato:

Nao éramos tratadas como iguais. E embora se mostrassem interessadas em
nossos relatos pessoais sobre a experiéncia negra, agiam como se coubesse
a elas decidirem sobre a autenticidade dessas experiéncias. Se ousassemos
criticar o movimento ou assumir novas ideias, nossas vozes eram apagadas,
repelidas, silenciadas. Eramos ouvidas apenas se nossa fala ecoasse os
sentimentos ligados ao discurso dominante (hooks, 2019, p. 48).

As mulheres negras, como objetos de um discurso feminista, permaneceram
numa posi¢ao subalterna. Eram encorajadas a relatar suas experiéncias apenas se
enunciassem uma seérie de estereotipos ligados a negritude (hooks, 2019, p. 49). Ao
mesmo tempo, suas ideias sobre outros aspectos ligados do movimento feministas
eram silenciadas, deslegitimadas ou romantizadas. Como destaca hooks (2019a), isso
decorria do fato de o feminismo nunca ter sido protagonizado por mulheres nao
brancas e pobres, que experienciam cotidianamente, e de modo articulado a outras

categorias sociais, os efeitos do sistema de poder sexo-género.
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Nao desconsidero, aqui, a relevancia de género presente nos feminismos
hegemobnicos. Com base nesse conceito, tem-se construido uma abordagem
conceitual que analisaarealidade social, avaliar politicas publicas, normativas e o cria
estratégias de agado politica. Essa abordagem tem permitido compreender como
operam privilégios e subalternidades, ao mesmo tempo em que orienta a formulagao

de estratégias para seus enfrentamentos.

Para AdrianaPiscitelli (2008), um dos aportes centrais dos feminismos consiste
em desnaturalizar os processos pelos quais diferencas sociais e culturais séo
convertidas em desigualdades apresentadas como se fossem naturais ou biolégicas.
A autora chama atencéo para um duplo mecanismo de naturalizagao: primeiro, as
diferencas sdo tomadas como inatas, fixas e anteriores a vida social; depois, as
desigualdades sdo concebidas como “desdobramentos inescapaveis dessas
diferencas” (Piscitelli, 2008, p. 119). Ao evidenciar esse duplo movimento, as
feministas elaboram novas categorias analiticas capazes de romper essa ldgica, e
mostraram que o que se apresenta como dado da natureza €, na verdade, efeito de
processos histéricos de hierarquizacdo, sustentados por instituicbes, praticas

discursivas e normativas que produzem e legitimam desigualdades.

Nessa direcédo, o conceito de género, mobilizado por distintas correntes
feministas,desempenhapapel decisivona critica a naturalizagdo. Ele denota o carater
relacional, histérico e social das distingdes entre homens e mulheres, bem como das
préprias nogcdes de masculinidade e feminilidade. Em vez de compreender essas
diferencas como expressao direta de atributos bioldgicos, 0 género permite analisa-
las como construgdes sociais atravessadas por relagdes de poder. Trata-se, portanto,
de uma ferramenta analitica que explicita como normas e expectativas de género
organizam instituigdes, praticas e subjetividades, produzindo a subalternizagéo das
mulheres e de sujeitos que escapam ao modelo hegemdnico de masculinidade
(Bandeira, 2014).

Sandra Harding (1993, p. 9) observa o esforgo inicial das teorias feministas
consistiu em ampliar e interpretar categorias oriundas de diversas tradigoes tedricas '°,

como o proposito de analisar as realidades vividas pelas mulheres. Contudo, em

0 Em um primeiro momento, feministas recorreram a campos como o marxismo, a teoria critica, a
psicanalise e o estruturalismo, e buscaram retomar seus instrumentos conceituais para pensar as
relagdes de género, reinterpretando nogdes centrais como trabalho, ideologia, inconsciente, estrutura
e tensionando seus limites explicativos (Harding, 1993).



28

pouco tempo tornou-se evidente os limites de simplesmente “acrescentar’ as
experiéncias de mulheres aos modelos tedricos classicos, elaborados a partir da
experiéncia particular do masculino (também particular — ocidental, branco, cis,

heterossexual) sem distorcé-los ou altera-los.

A partir dai, os feminismos avangaram ao sustentar que nao bastava “ajustar”
ou “estender” teorias existentes, era preciso submeter a escrutinio critico os proprios
fundamentos que sustentam essa tradicdo. Tratou-se, assim, “de interrogar a prépria
arquitetura epistémica do pensamento ocidental”. Isso porque, a ciénciatem sido “mal
conduzida”,distorcida por uma perspectiva masculinaque define problemas, métodos,
conceitos a partir de uma visao parcial de mundo (Harding, 1993, p. 12). Assim, as
diversas vertentes feministas, ao longo das décadas, formularam teorias, categorias
e metodologias para examinar as assimetrias de poder entre mulheres e homens na
vida social e cultural contemporanea. Aanalise das relagdes de género contribuiu para
transformacdes profundas tanto na forma de produzir conhecimento quanto nas

experiéncias cotidianas dos sujeitos.

Como escreve Flavia Biroli (2018), essas transformag¢des configuram um
processo amplo de reordenacéo, que atinge simultaneamente os modos de conhecer,
as experiéncias entendidas como intimas ou pessoais e os padrdes de participacao
das mulheres na esfera publica (Biroli, 2018). Ao deslocar a fronteira entre publico e
privado, os feminismos revelam que aquilo que é vivido como experiéncia individual —
como a divisdo doméstica do trabalho, a violéncia de género ou o controle da
sexualidade — esta imerso em estruturas sociais e institucionais que produzem e

reproduzem desigualdades.

Os feminismos hegemdnicos tiveram, portanto, um papel central ao pensar as
experiéncias de mulheres e denunciar o “masculino”, que universaliza a experiéncia
de um grupo especifico e converte em auséncia os demais modos de conhecer,
apagando, em particular, saberes produzidos a partir da experiéncia de mulheres
(Harding, 1993). Entretanto, esses feminismos ainda sustentaram a nocao de

“‘mulher”’, como categoria fixa e universal.

A esse respeito, Luiza Bairros (2008) assinala o uso problematico da nogéo de
‘experiéncia” que o feminismo hegeménico ainda langa mé&o para definir as
subalternidades sofridas por mulheres: se, por um lado, “experiéncia” remete a

importancia da subjetividade em oposicéo a objetividade, por outro, da margem a
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generalizagbes, tornando experiéncias localizadas parametro para as mulheres em
geral. A teoria [e pratica] que moldou os feminismos hegeménicos, em especial dos
paises europeus e anglo-saxdes, tiveram como ponto de partida as experiéncias de
mulheres brancas, cis, heterossexuais, jovens, de classe média e alta. Essas
experiéncias, embora marcada por dilemas e problemas especificos, tornaram-se a

referéncia e “sindnimo da condigdo de mulher” (hooks, 2019a, p. 21).

O conceito de sexo-género produzido e mobilizado por esses feminismos como
um atributo do sujeito, uma realidade natural e idéntica a si mesma, uma espécie de
“‘metafisica da substancia”, (Butler, 2006, p. 29), demarca estruturas de diferenga
oposicional,bem como uma ordem social que inscreve o corpo e as diferencas para
fora do campo histérico e cultural. Essa perspectiva unidimensional produz uma
suposta substancia [e realidade] feminina e ofusca o entendimento do sistema de
poder sexo-género (Rubin, 2017; Butler, 2018) como algo contingente, inconstante,
que nao denota um ser substantivo, mas uma producao naturalizada e hierarquizada
da diferenca: “um ponto relativo de convergéncia entre conjuntos especificos de

relagdes culturais e historicamente convergentes” (Butler, 2018, p. 29).

Essa perspectiva unidimensional reflete, ainda, o préprio privilégio racial e de
classe das pensadoras do feminismo hegemdnico (hooks, 2019). Ja naquele
momento, a critica das mulheres negras era a de que o discurso que esquece as
distingdes nao é apenas ilusorio, como também, perverso, posto que esquece a
branquidade como politica racial, silenciando seus efeitos sociais e politicos (hooks,
2019), impedindo, desse modo, de fazer aparecer outras mulheres[e experiéncias]na
cena politica. Lorde (2019, p. 145) ressalta que quando mulheres brancas ignoram os
privilégios inerentes a sua branquidade e definem o sujeito mulher de acordo com
suas proprias experiéncias pessoais, sociais e culturais, as mulheres negras se
tornam Outras, “outsiders cujas experiéncias e tradicdo sao alheias demais para

serem compreendidas”.

A recusa em reconheceras diferengas entre as experiéncias vivenciadas por
diferentes grupos de mulheres impede o enfrentamento dos diversos problemas que

essas mulheres encaram, pois quando a antinegritude € um dos pilares do sistema de
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poder sexo-género, as armadilhas utilizadas para subalternizar mulheres brancas'' e
mulheres racializadas ndo sdo as mesmas. Além disso, em relacdo as mulheres
negras, o racismo exige que estas distingam as opressdes da branquidade dos
conflitos existentes no interiordas comunidades negras. Para mulheres brancas essa

questdo nao existe (Lorde, 2019).

Audre Lorde (2019, p. 148) ja assinalava, naquele momento, que a ameaca da
“diferenca” provocava embates na propria agéncia negra. Segundo a autora, nas
comunidades negras, onde o racismo € uma realidade viva, as diferengas, muitas
vezes, também eram [sd0] percebidas como “suspeitas” ou “ameacgas”, e a
importancia da solidariedade no enfrentamento do racismo confundia-se, muitas
vezes, com a necessidade de negacao dos conflitos e das contradicdes. A autora fez
importante critica a segmentos do movimento negro que ignoravam o fato de que
mulheres negras e homens negros compartilhavam de modos distintos a opresséo
racial e silenciavam o fato de o sistema de poder sexo-género atravessar as relagbes

entre homens e mulheres também nas comunidades negras.

Em relagdo a essa “suspeita”, bell hooks (2013) relata a experiéncia como
professora universitaria de ministrar aulas sobre feminismo no contexto dos Estudos
Negros e as dificuldades de estudantes negros em aceitar um enfoque que
privilegiasse especificamente mulheres negras. Segundo a autora, esse conteudo era
lido a partir do ceticismo acerca da importancia do movimento e do pensamento
feministas para qualquer discussdo que envolvesse as experiéncias negras ou o

enfrentamento politico ao racismo.

Dessa experiéncia, a pensadoratambém destaca que o comprometimento com
a politica feministae com a luta pela libertagao negra significa ser capaz de confrontar
as questdes de raga e sexo-género dentro de um contexto negro, “proporcionando
respostas significativas para perguntas e meios acessiveis e apropriados para
comunicar essas respostas” (hooks, 2019, p. 152). Entendendo-se que raga, sexo-
género, classe social se reconfiguram mutuamente e sé podem ser compreendidos
em sua multidimensionalidade (Bairros, 2008). Assim, uma analise interseccional

implica entender que as subordinagdes e os eixos de poder se reforcam mutuamente,

T Audre Lorde (2019, p. 146) destaca, porexemplo, para mulheres brancas existe uma série de pretensasescolhas
e recompensas em troca de se identificarem como o sistema de poder sexo-género e suas ferramentas. Essa
possibilidade, no entanto, inexiste, nos mesmos modos, para mulheres negras.
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desse modo, uma resposta politica a cada forma de subordinacédo deve, ao mesmo

tempo, ser uma resposta politica a outras (Crenshaw, 1993).

Nao se trata, portanto, de abrir mdo da nogao de “experiéncia”, mas de
recoloca-la de modo a compreender, por um lado, que ndo ha sujeito preexistente a
experiéncia,ao contrario, sdo as experiéncias vividas que constituem e posicionamos
sujeitos (Scott, 1999) e, por outro, perceber as fissuras, os pontos de intersecgéo, as
singularidades, ou seja, vislumbrar a “experiéncia” também como ruptura, como
deslizamento de identidades sociais que fixam os sujeitos no lugar da hegemonia ou

da subalternidade social.

Segundo Patricia Hill Collins (2017) a afirmagao “a liberdade é indivisivel” da
poetisa, ensaista e critica cultural June Jordan encerra o pensamento daquela época.
Jordan defendia que o feminismos negros exigiam esforgos continuos para desvelar
a interseccéo, os sistemas de poder de raga, sexo-géneroe classe, responsaveis pela
subalternidade social de uma geragao a outra. Entendia, ainda, que mulheres negras
néo poderiam ser livres se perseguissem apenas seus interesses. No dialogo com
Jordan, Collins (2017, p. 7) aponta que a luta politica do feminismo negro nao tratava
apenas da analise abstrata de liberdade e igualdade, mas das formas que as
iniciativas de justica social deveriam assumir para dar “vida a politicas
emancipatorias”. As ideias de interseccionalidade e solidariedade politica que
sustentam os feminismos negros, ja naquele momento, tinham por objetivo tornar a
liberdade e a justi¢a social significativas para as pessoas cujas experiéncias estavam

circunscritas pelos sistemas de poder que produzem desigualdades.

A interseccionalidade propde repensar a prépria desigualdade social. Nas
ciéncias sociais, as teorias hegeménicas explicam as desigualdades sociais como
entidades distintas e suas causas, com frequéncia, residem em estruturas que
estariam fora das “particularidades” raca, sexo-género e classe. No entanto, tratar a
desigualdade social como resultado de processos estruturais, aparentemente, mais
fundamentais como, por exemplo, as estruturas sociais, a sugere como algo inevitavel
“porque ligada ao mundo social, a natureza individualou a ambos” (Collins, 2022, p.
71). A interseccionalidade rejeita essas no¢des que normatizam a desigualdade e a
retratam como algo natural ou inevitavel. Ao contrario, ela aponta para o

funcionamento dos sistemas de poder na producgéo das desigualdades sociais.
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Como forma de investigagcdo critica e de praxis, o contorno da
interseccionalidade na academia refletiu o contexto de uma “traducao imperfeita”
(Collins, 2017, p. 7), quandointelectuais negras e outros ativistas levaram os ideais
de justica social para os espacos das universidades. Enquadrados nos estudos
culturais, de sexo-género, pos-coloniais e projetos similares de perspectiva critica,
esses enfrentaram o desafio de traduzir esses ideais para as normas académicas. A
interseccionalidade conecta dois lados de producido de saber. a agao politica e
producgao intelectual de sujeitos e grupos sociais subalternos e a producgao de

conhecimento emanada da academia. Desse modo,

A interseccionalidade pode ser entendida como uma forma de investigagao
critica e de praxis, precisamente, porque tem sido forjada por ideias de
politicas emancipatérias de fora das instituigdbes sociais poderosas, assim
como essas ideias tém sido retomadas por tais instituigdes (Collins, 2017, p.
8)

Como teoria social critica,’? a interseccionalidade parte do legado dos
feminismos negros e o leva adiante, podendo ser entendida como “um projeto
intelectual e politico em construgdo, amplo e colaborativo com diversos agentes
sociais (Collins, 2022, p. 18). O que antes eram nocdes difusas sobre a articulacdo
entre diferentes sistemas de poder e lutas politicas tornam-se centrais para a
interseccionalidade como uma forma especifica de investigagao e praxis critica, a qual
busca n&o apenas explicar, mas criticar a ordem social injusta como o olhar voltado

para a criagao de possibilidades de sua ruptura (Collins, 2022).

Assim, desenvolver a interseccionalidade como teoria social critica requer a
atencdo a ambos: tanto a suas ideias quanto a suas praticas (Collins, 2022, p 22).
Nenhuma teoria é intrinsecamente libertadora e revolucionaria, s6 pode ter esse

carater quando orientamos nossa teorizagdo para esse fim'3 (hooks, 2013). Com

2Teoria social evoca modos distintos de explicar o mundo social, oferece interpretagdes de como [e porque] as
coisas s3o como sdo,bem como acercado que elaspodem vira ser. Ao explicar o mundo o social, a Teoria o afeta,
também o produz, mesmo que tal produgdo ndo seja enunciada. Ainda, uma teoria social pode justificar ou
contestar uma ordem social vigente: algumas tém o poder de subalternizar sujeitos e grupos; outras de suscitar
consideravel acdo politica, e promover explicagdes criticas e catalizadoras de transformacdes sociais (Collins,
2022, p. 17). Desse modo, critica é entendida como exercer a analise ou avaliagdo, mastambém caracteriza algo
essencial ou crucial para que algo acontecga.

13Como assinala bell hooks (2019, p.86), a nomeacdo de um termo ndo é suficiente para dar existéncia a uma
pratica. O emprego de certo termos como “teoria” ou “feminismo” ndo implica, necessariamente, um modo de
viver que incorpore a agao,a pratica de teorizar ou mesmo que signifique o engajamento em uma luta politica. O
ato privilegiado de nomear possibilita acesso a modos de comunicacdo e habilita certos sujeitos a projetar uma
interpretagdo sobre o mundo social e a produzir um lugar de autoridade de seu trabalho, sem que a teoria informe
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efeito, a interseccionalidade coaduna com a proposta de bell hooks (2013) da criagao

de uma teoria como pratica de vida e de liberdade. Isso porque

quando a experiéncia vivida da teorizagao esta fundamentalmente ligada a
processos de autorrecuperagdo, de libertagao coletiva, nao existe brecha
entre ateoria e a pratica. [...] 0 que essa experiéncia mais evidencia é o elo
entre as duas — um processo que, em ultima analise, é reciproco, onde uma
capacita a outra (bell hooks, 2013, p. 85).

Os contornos transitorios do pensamento feminista negro, ao longo do tempo,
revelam problemas especificos e esforcos continuos que mulheres negras vivenciam
nas relagdes de poder mais amplas do racismo e do sexismo (Collins, 2022). Em
diferentes lugares, o pensamento feminista negro foi desenvolvido como um projeto
de conhecimento resistente que reflete, ndo apenas os interesses politicos de
diferentes mulheres negras, como também de suas comunidades (Collins, 2019). As
ideias da interseccionalidade e da solidariedade politica tém sido duas dimensodes

fundamentais desse projeto de conhecimento.

Muitas narrativas intelectuais negligenciam a importancia das relagdes de
poder na formulagdo das questdes, das suposicdes, do conhecimento e no impacto
de uma teoria social (Collins, 2022). No caso dos pensamentos feministas negros,
mulheres negras tém agido em nome das comunidades negras e dentro delas. De
acordo com Collins (2022,p. 264), aideiade comunidade forneceuumaconexaoentre
as ideias e as estruturas sociais. As experiéncias das mulheres negras ocorreram em
comunidades em que “as experiéncias individuais ndo tinham sentido sem um quadro
analitico coletivo pelo qual elas pudessem interpreta-las”. Comunidade tornou-se
comunidadeinterpretativa no pensamento dos feminismos negros, ou seja, ferramenta
analitica para descrever a subalternidade social, além de um construto politico. Essa
ferramenta aponta, por um lado, para a natureza coletiva das experiéncias negras —
em diferentes espacgos e temporalidades -, por outro, para as diferentes agéncias
politicas (Collins, 2022).

No Brasil, nas décadas de 1960-1980, pensadoras dos feminismos negros
também realizaram uma critica provocativa da diferenca e das relagcbes de poder e
explicitaram a importancia da perspectiva interseccional. Como pontua Sueli Carneiro

(2003), o movimento de mulheres negras colocou-se numa dupla via de luta,uma de

seus atos. Por outro lado, sujeitos podem praticar a teorizagdo sem jamais conhecer ou nomear o termo, assim,
como ¢ possivel atuar na resisténcia feministas sem jamais utilizar o termo “feminismo”.
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“enegrecer’” a agenda do movimento feminista e outra de “sexualizar’ a pauta do

movimento negro.

Entre essas tedricas, de modo particular, dialogo com Lélia Gonzalez. Na
mesma tradigdo inaugurada por Franz Fanon (2008) e pela prerrogativa pds-colonial,
o pensamento de Lélia Gonzalez subverteu o imaginario sobre identidades raciais ao
mostrar que “0 negro ndo € [esséncia] nem tampouco o branco”, posto que a prépria
humanidade se aliena na condigao colonial. Ao investigar a complexa realidade racial
brasileira, a pensadora nos mostrou que o0s corpos ocupam lugares sociais na
diaspora e que as categorias raciais - interconectadas pelo sistema sexo-género -

ganham sentidos especificos para homens negros e mulheres negras.

A pensadora atuou intensamente no contexto politico nos anos 1960-80,
lutando contraa ditadura militar e pela redemocratizacdo do Brasil e contra o Apartheid
na Africa do Sul. Participou da fundacg&o de importantes grupos como o Movimento
Negro Unificado, o Instituto de Pesquisa das Culturas Negras (IPCN), o Coletivo de
Mulheres Negras N’Zinga, o Partido dos Trabalhadores (PT), entre outros (Pires,
2022). Em sua trajetoria politica e intelectual, reconheceu as contradicées de uma
agénciafeministaou negra,queexcluiamulheresnegrase indigenas, e propds a partir
de um feminismo afro-latino-americano a aproximagao e a formagao de redes e

dialogos entre os movimentos sociais por meio do reconhecimento das diferengas.

A producao de Lélia Gonzalez demarcou a necessidade de as ciéncias sociais
abandonarem seus velhos modelos tedricos e aprofundarem a reflexao sobre as
relagdes raciais no Brasil. A partir da discussao da situagdo das mulheres negras em
particular e do povo negro em geral, analisou a experiéncia da escraviddo na
sociedade capitalista e as formas de dominacéao colonial geradoras de desigualdades,
confrontando paradigmas hegeménicos que so tratavam das mulheres negras numa
perspectiva socioeconémica e que “sempre deixava um resto” que desafiava as

explicacbes e teorias (Gonzalez, 2020, p. 225).

Tradutora, professora e militante, o pensamento de Lélia Gonzalez foi
construido na interdisciplinariedade, formada em historia, geografia e filosofia, fez o
mestrado em comunicagao social e doutorado em antropologia e transitou no samba
e nos terreiros de candomblé (Pires, 2022). Estudou psicanalise, e, em interlocucdo
com os escritos de Sigmund Freud e Jacques Lacan, investigou a linguagem

atrelando-aao racismo e ao sexismo e discutiu osdiscursos, os ditos e ndo-ditos sobre
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as mulheres negras na sociedade brasileira e as subversdées da linguagem no

cotidiano (Gomes; Lago, 2023).

Seu pensamento foi produzido no dialogo com intelectuais como Abdias
Nascimento, Joel Rufino, Beatriz Nascimento que também refletiram sobre racismo
na sociedade brasileira e com pensadores de outras localidades como Frantz Fanon,
W. Du Bois, o que permitiu deslocamentos e aberturas a novos horizontes teéricos e
politicos. Lélia Gonzalez foi uma ‘“intelectual diaspdrica, com um pensamento
assentado em trocas afetivas e culturais pela América Latina, Caribe e Africa Atlantica
(Ratts; Rios, 2010, p. 128).

A amefricanidade,importante categoria criada pela pensadora, emergiu em um
contexto, no qual Lélia Gonzalez buscava expor as auséncias da experiéncia de
mulheres negras no movimento feminista hegemdénico e movimento negro. Uma
resposta a essa auséncia, ou uma forma de afirmar uma epistemologia propria e uma
politica propria, e de transformar a experiéncia da diaspora, marcada pela perda e
pela violéncia,em uma fonte de conhecimento e identificagdo. O pretugués, a lingua
que falamos, marcada pela presenca africana, € um dos exemplos mais eloquentes
dessa amefricanidade, um arquivo vivo da nossa ancestralidade (Laysi, 2023). Para
Lélia Gonzalez, o pretugués € o portugués africanizado, a lingua que carrega as
marcas da resisténcia linguistica, da recusa em falara lingua do colonizador da forma

como ele quer que falemos.

Como assinalaClaudia Cardoso (2014, p. 968), Gonzalezrealizou uma “politica
de traducgao de teorias”. A tradugao € a metafora que descreve como o deslocamento
das teorias e praticas esta imerso em questdes mais amplas do sistema-mundo e
envolvem trocas entre diferentes localidades, sendo indispensavel para produzir
epistemologias e aliangas politicas feministas, antirracistas e pds-coloniais nas

Américas Latinas (Alvarez, 2009). Nessa diregdo, proponho o “dialogo translocal'#”

14 Conforme Sonia Alvarez (2009, p. 744), as Américas Latinas - enquanto formagao cultural transfronteiria e
ndo delimitagdo territorial - devem ser entendidas como translocais em dois sentidos: o primeiro sentido,
vinculando geografias de poder em varias escalas (local, nacional, regional, global) a posi¢des de sujeitos, dando
atencdo a heterogeneidade das latinidades existentes entre diferentes locais e povos, bem como as varias
posicionalidades que moldam as experiéncias latino-americanas através das multiplas fronteiras. Isso porque
muitos tipos de latino-americanidades —afro, queer, indigena — sdo construidos pormeio de processos translocais.
Muitas pessoas nas Américas Latinas cada vez mais se movem de um lado para outro entre localidades, entre
lugares historicamente situados e culturalmente especificos, ainda que porosos, atravessam multiplas fronteiras,
ndo apenas entre nagdes. O segundo sentido captura, assim, os cruzamentos € movimentos multidirecionais de
fronteiras que transforma subjetividades e percepgdes de mundo (Alvarez, 2009, p. 745).
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(Alvarez, 2009, p. 744) entre pensadoras feministas das Américas Latinas para pensar
as convergéncias e especificidades do racismo e do sexismo — e de seus

enfrentamentos - na sociedade brasileira.

1.2 Reflexdes metodolégicas: o saber situado e as experiéncias de mulheres

negras

Minha formacgao em dois campos de conhecimento distintos como as ciéncias
sociais e o direito revela duas relagdes, aparentemente, oposta com a metodologia:
de um lado, a auséncia de descricdo, como se a investigacao cientifica ndo seguisse
regras e convengodes especificas em cada campo; de outro, a énfase excessiva, que
a transforma em um “fim em si mesma”. A produgéao do conhecimento € mais ampla
que a metodologia, e essas duas posi¢des ocultam que as escolhas metodoldgicas
refletem as estruturas epistemologicas nas quais sdo produzidas (Collins, 2022). A
descricao metodolégica é importante porque a resisténcia epistémica, proposta pela
interseccionalidade, exige considerar as relagbes existentes entre epistemologia,

teoria e metodologia (Collins, 2022, p. 204).

A interseccionalidade pode ser conceituada como uma pratica metodologica
(Diaz-Benitez; Mattos, 2019, p. 82), capaz de descolonizaro conhecimento” (Collins,
2022, p. 205). O desafio € construirperspectivas, ferramentas analiticas e explicagdes
das relagdes de subalternidade e privilégio social, articulando, sem essencializar, as
categorias. Essa articulagdo deve ser tratada metodologicamente. A perspectiva
interseccional precisa orientar os métodos e estratégias da pesquisa para tornar
visiveis as intersecgdes naturalizadas e nao ditas no cotidiano (Diaz-Benitez; Mattos,
2019).

Como discutina primeira secéo, uma abordagem interseccional demandavisao
politica e contextual das categorias sociais; reconhecimento de que os processos de
subalternidade ocorrem em niveis estrutural, institucional e subjetivo; e a
compreensdao de que sistemas de poder estdo em continua interagdo, o que
enfraquece a ideia de um unico fator central de desigualdade. Significa conceber as
sociedades como multidimensionais e empregar a interseccionalidade para apreender
essa complexidade, considerando as perspectivas e interpretagcdes da realidade de

grupos subalternizados (Pereira, 2021).
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Essa proposta tedrica ndo se limita a um corpo de conhecimentos sobre o
mundo social, refere-se também as praticas de teorizagao, isto €, ao modo de produzir
e usara teoria social. Se a teoria social é o conjuntode explicagdes sobre a realidade,
teorizar € o processo de produzir esse conhecimento,noqual é necessarioconsiderar
experiéncias e saberes dos sujeitos (Collins, 2009). Collins defende, desse modo, a
importancia de o pensamento feminista negro estar vinculado as experiéncias vividas
das mulheres negras e visar melhor essas experiéncias de alguma forma. Em
alinhamento com os compromissos abrangentes do pensamento feminista negro com

o “conhecimento subjugado derivado de experiéncias vividas” (Collins, 2009, p. 35).

Na teoria social, agbes sociais e experiéncias que elas engendram sdo, com
frequéncia, interpretadas como dados que devem ser excluidos da producao de
conhecimento para preservar uma suposta objetividade. A experiéncia nao é
reconhecida como forma de conhecimento, e “teorizar por meio da acio social pode

n&o ser aceito como teorizar” (Collins, 2022, p. 26).

As narrativas ocidentais de objetividade baseiam-se na separagao entre corpo
e subjetividade e entre sujeito e objeto, queinformaa ciénciamoderna. Essa pretensa
objetividade, que promete oferecer visdo total da realidade social, oculta relagbes de
poder e interesses pessoais, econdmicos e politicos na produgao do conhecimento'®.
Em oposicgéao, a interseccionalidade propde uma objetividade corporificada, um ponto
de vista finito ou, simplesmente, um saber localizado (Haraway, 1995). Donna

Haraway (1995, p. 30) traduz essa perspectiva ao argumentar em favor de

politicas e epistemologias de alocagao, posicionamento e situagédo nas quais
parcialidade e ndo universalidade é a condi¢cdo de ser ouvido nas propostas
a fazer de conhecimento racional. Sdo propostas a respeito da vida das
pessoas, a visdo desde um corpo, sempre um corpo complexo, contraditério
e estruturado versus a visdo de cima, de lugar nenhum.

Essas politicas de alocagao questionamo olharque inscreve miticamente todos
0S corpos e permite a “categoria ndo marcada” reivindicar o poder de representar,
“escapando a representagao (Haraway, 1995, p. 18). Somente sujeitos que ocupam

posicdes hegemdnicas permanecem “incorpéreos” e “transcendentes”.

O conhecimento sob essa 6tica ¢é ilusério, pois 0 eu cognoscente mostra-se

sempre parcial e incompleto. Torna-se, impossivel ocupar todas as posicoes

15 Esta discussao sera retomada no quarto capitulo da tese.
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estruturadas por sexo-género, raga, etnia, classe ou nagdo. A busca por essa
totalidade equivale a procura pelo “objeto perfeito da histéria oposicional” (Haraway,
1995, p. 19). Ao afirmarem neutralidade e objetividade, intelectuais brancos ignoram
que escrevem de um lugar especifico, ndo universal, mas dominante: “um lugar de
poder” (Kilomba, 2020, p.58)

Conhecimento situado implica compreender que apenas a perspectiva parcial
‘promete visdo objetiva” (Haraway, 1995, p. 21). Torna-se essencial, portanto,
construir uma epistemologia que integre o pessoal e o subjetivo no discurso
académico, pois toda fala parte de tempo e lugar especificos. Isso exige a critica aos
pares conceituais que opdem ciéncia, discurso pretensamente objetivo e autorizado,
aos discursos nao cientificos ou “marginais”. Estes classificados como subjetivos,
parciais ou histdrias intimas, acabam desqualificados como irrelevantes para a
ciéncias (Kilomba, 2020). Essa dicotomia ilustra a ordem colonial que silencia vozes
e experiéncias na produgao do conhecimento. Nela, o sujeito branco situa discursos
negros nas margens, como desviantes, e mantém os seus discursos no centro, como
norma (Kilomba, 2020).

A interseccionalidade desafia essa logica e propde estratégias metodologicas
capazes de centralizar experiéncias e vozes na produg¢ao do saber. Como nos ensina
Neusa Santos Souza (2021, p.45), “uma das formas de exercer autonomia é possuir
um discurso sobre si mesmo”. Discurso que se faz mais significativo quando
fundamentado no conhecimento concreto da realidade (Santos, 2021). Do mesmo
modo, Philomena Essed e Grada Kilomba mobilizaram, em suas pesquisas, a nogao
de racismo cotidiano para desvelar as experiéncias de mulheres negras. A esse
respeito, Essed (1991) defende uma analise do racismo baseada nas experiéncias de
mulheres negras, sobretudo para tornar explicito o ponto de vista delas no campo de
estudos das relacdes raciais e étnicas.

bell hooks (2019a) compreende, assim, a producgao tedrica e politica dos
feminismos negros como uma forma de protesto contra essa exclusdo do ponto de
vista e das experiéncias de mulheres negras e, sobretudo, do compromisso politico
com a criagao de teorias feministas abrangentes, de alocar no centro experiéncias que
estdo na margem, especialmente aquelas que ndo aparecem como significativas nas
teorias, nem como horizonte das praticas transformadoras dos movimentos politicos
(hooks, 2019a, p. 69).
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Lais Avelar (2023), querealizou estudo sobre a experiénciade docentes negras
no Direito, discutiu sobre os desafios tedrico-metodoldgicos de realizar uma pesquisa
tao alinha a sua experiéncia subjetiva, politica e profissional: mulher, negra e docente
do Direito. Destaca a necessidade de um estranhamento aos conceitos e as praticas,
por vezes, naturalizadas na pratica profissional e, ao mesmo tempo, assinalou a
importancia de sua experiéncia para tornar mais complexa e critica a investigagao
pretendida. A estratégia tedrico-metodoldgica escolhida, a etnografia e a entrevista
com docentes negras sobre suas trajetorias e praticas, também revela o lugar da

experiéncia em seu estudo.

Do mesmo modo, que as entrevistas apresentadas por Avelar (2023) mostram
a importancia da experiéncia das familias, da comunidade e do movimento negro na
atuacao docentes destas mulheres dentro e fora dos espacgos institucionais. A
experiéncia dessas docentes, descrita por Avelar (2023, p. 108) como “vivéncias-
conhecimento”, € marcada por “um trabalho de formacgao, de si e do outro, a partir de

uma educagao comprometida com o conhecimento e o (auto)conhecimento negros”.

As feministas negrasha muitodefendema importanciade ouviras experiéncias
de mulheres negras e atender as politicas que fundamentam essas vozes. Inumeros
estudos marcam a invisibilidade do conhecimento por parte de e sobre mulheres
negras (Collins, 1986; Davis, 1998; hooks, 1999; Griffin, 2022). Rachel Griffin (2022,
p. 225), afirma comegou a imaginar “a promessa” da autoetnografia feminista negra
enquanto lia as obras de escritoras e ativistas negras. Os escritos de que mais se
lembra sdo os que se pareciam com a experiéncia dela. As autoras que Griffin lia
criaram espago para que mulheres que se pareciam com ela fossem lembradas,
consideradas e fortemente defendias. Afirma ainda que enquantolia, podia sentir a
raiva saturada e reforgada por profundafrustagdo. As mulheres negrastém muito com

0 que se irritar na academia, incluindo a infima representacédo de académicas negras.

A pensadora destaca que o campo da comunicacdo as experiéncias e
perspectivas de mulheres negras também permanecem raras. E escolhe a
autobiografia associada ao pensamento feminista negro para que as experiéncias
negras ganhema cenana produgao académica. Griffin (2022) observa que a escrita
autobiografica € uma forma de conectar o pessoal ao cultural, bem como de permitir
que pensadoras negras falem com mulheres negras que nao tém acesso direito aos

ambitos restritos da academia. Ainda, a autobiografia feminista negra oferece uma
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narrativa que destaca as lutas comuns as mulheres negras sem apagar as diferencas

entre elas.

As experiénciastambém constituemformas de se compreender o mundo social
e agir nele. Ainda, fornece uma perspectiva sobre a construgédo de comunidade como
uma forma de compreender as estruturas sociais e a agao coletiva. A teorizacao
interseccional exige autorreflexividade critica em relagdo a conexao entre experiéncia,
comunidade e agao social (Collins, 2022). A esse respeito, entende Collins (2022, p.
225) que “situar o pensamento feminista negro no contexto das relagbes
interseccionais de poder”, sem cair na armadilha de considera-lo um conjunto estatico
e homogéneode ideias, captura melhoro significado da experiénciae da comunidade
para a acgao social. Pensadoras do feminismo negro viveram em contextos sociais
especificos que ndo apenas “moldaram suas possibilidades de ver e fazer, mas
também de imaginar” (Collins, 2022, p. 225).

Nessa direcao, Lélia Gonzalez (2020, p. 225) entendia a importancia de se
privilegiar as experiéncias de mulheres negras para dar conta de um “resto” que
sempre fica e desafia as explicagdes e teorias nesse campo tedrico. Essas vivéncias
revelam a inadequagao do saber dominante aos sujeitos subalternizados e as suas
experiéncias e teorizagcdes. Refletem, ainda, as realidades historicas, politicas, sociais
e emocionais das relagdes raciais nos espagos académicos, que devem ser

articuladas nas dimensdes tedricas e metodoldgicas (Collins, 2022).

bell hooks (2019), ao relatar sua experiéncia de participar de um encontro de
mulheres negras que se reuniam para planejar uma conferéncia nacional de
feminismo negro, também assinala a dificuldade que teve em relatar uma experiéncia
positiva de mulhernegra, que destoava das reiteradas narrativas sobre o sofrimento
e as violéncias sofridas pela comunidade negra. A acusagéao de “ignorar as dores de
outras mulheres negras ao trazer uma experiéncia diferente”, também fez com que a
autora refletisse sobre como, muitas vezes, “a expressao da dor coletiva” aniquila
qualquerchance de que a pluralidade de experiéncias de mulheres negras possa ser
ouvida (hooks, 2019, p. 123), ou seja, mesmo nos feminismos negros, ha o perigo de
se reiterar que a experiéncia da mulhernegra considerada “auténtica” € a da dor e do
sofrimento (hooks, 2019).

Desse modo, podemos compreender a proposta da escrivéncia da escritora

Conceigao Evaristo como uma estratégia tedrico-metodolégica. Esse conceito
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mobiliza vivéncias negras para informara construgaode textos e, ao colocar a pessoa
negra no lugar de quem narra sua prépria histéria, preenche lacunas do vazio
historico. Ainda, como exercicio de se contar histérias que sao individuais, mas ao
mesmo tempo coletivas, a escrevivéncia pode ser utilizada como estratégia para
romper com o siléncio sobre as experiéncias negras noBrasil (Zacarias, 2021) ou para

reinventar um outro futuro individual e coletivo (Penna, 2019).

A categoria da amefricanidade de Lélia Gonzalez (1988) também pode ser
compreendida como uma ferramenta tedrico-metodoldgica (Zacarias, 2021). Por meio
dessa categoria politico-cultural, a pensadora nomeou experiéncias negras na
diaspora e compreendeu as estratégias de resisténcia desses povos a dominagao
colonial. Essa categoria expressa, portanto, o olhar critico para a formacéao histérico-
cultural do Brasil, tendo como referéncia Africa e Américas, bem como o protagonismo
de povos africanos e indigenas para essa formagdo. Como escreve Laysi Zacarias
(2021, p. 16), o pensamento e a vida de Lélia Gonzalez “informam formas de se fazer

pesquisa que conseguem fissurar as constru¢des unilaterais sobre a vida negra”.

A ferramenta também nos propde refletir a diaspora africana nas Américas
como um todo, a reconhecer as conexdes entre Brasil, Caribe, América Latina,
Estados Unidos. E uma forma de solidariedade afro-latino-americana, uma forma de
reconhecer que, apesar das diferencas, compartiihamos uma histériacomum. E uma
criica ao pan-africanismo estadunidense, que, muitas vezes, ignora as
especificidades essas experiéncias. A amefricanidade nos ensina que a diaspora néo
€ homogénea, que cada contexto produziu formas especificas de resisténcia e de

cultura, mas que todas essas formas estdo conectadas por uma ancestralidade
comum, por uma experiéncia comum de violéncia e de resisténcia (Zacarias, 2021).

Diferentes estudos, portanto, tém feito mulheres negras aparecerem,
destacando a maneira pela qual transformam o cotidiano, subvertem as
representagdes naturalizadas, questionam os lugares sociais tradicionais e “inovam
com suas praticas libertarias e seus saberes singulares” (Almeida, 2022, p. 13). Do

mesmo modo, podem deslocar narrativas centradas na violéncia colonial.

Para Jurema Werneck, o conceito de ialodé, que sera mobilizado no terceiro
capitulo € uma alternativa a interseccionalidade. A autora critica essa categoria como

conceito desconectado das lutas concretas das mulheres negras brasileiras. No
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entanto, € importante reconhecer que essa critica a interseccionalidade nao é
consensual. Atualmente, pensadoras como Thula Pires e Flavia Rios, por exemplo,
mobilizam a interseccionalidade como ferramenta analitica. Esse debate é produtivo,
pois nos forca a pensar criticamente sobre os conceitos que usamos, sobre suas
origens, sobre suas limitagdes. A tese se posiciona em um dialogo critico com ambas
as perspectivas, reconhece o valor da interseccionalidade como ferramenta analitica,
e valoriza conceitos, que emergem do contexto brasileiro e que oferecem perspectivas

Unicas.

Considerar a interseccionalidade, a escrevivéncia, amefricanidade ou
autoetnografia feminista negra como ferramentas tedrico-metodoldgicas significa,
aqui, um exercicio de nao ocultar a subjetividade atras de uma suposta objetividade
cientifica e, em especial, de narrar a experiéncia de Dora e das mulheres que fizeram
parte de sua histdria a partir de sua narrativa. Proponho esse exercicio, por meio da

escolha da histéria de vida como estratégia de pesquisa.

1.2.1 Histdria de vida e os encontros com Dora Lucia

Embora seja dificil falar diretamente sobre a
histéria de uma vida, podemos falar dela
indiretamente através da poética da histéria. A
historia de vida torna-se, assim, uma histoéria

contada.

Paul Ricoeur (1983).

A histéria de vida enquadra-se na metodologia da histéria oral. Segundo
Atkinson, esta aborda aspectos especificos da vida e investiga memorias pessoais ou
comunitarias sobre eventos, fendmenos, tempos ou locais. Conforme os propésitos
da pesquisa, definidos a partir da questao que se pretende investigar, a histéria oral
divide-se em duas modalidades: entrevistas tematica e histéria de vida. Enquanto as
primeiras pretendem compreender a participagado dos sujeitos no tema tratado, as

segundas centralizam o interesse no proprio sujeito e na sua narrativa (Alberti, 1996).
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Portanto, ao eleger como eixo as eixo a experiéncia dos sujeitos, a histéria oral

configura-se como historia de vida.

Ela, entdo, pode ser definidacomo “o relato de um narrador ou narradora sobre
sua existéncia através do tempo, buscando reconstituir os acontecimentos que
vivenciou e transmitir a experiéncia que adquiriu” (Queiroz, 1988, p. 20). Essa
estratégia integra a abordagem biografica e visa compreender as vivéncias e o
conhecimentointersubjetivo derivado de experiéncias compartilhadas. (Denzin, 1989).
Durante a narrativa da trajetoria de vida, aprofundam-se ostemas da pesquisa; porém,
a propria narragao da vida ao longo da historia assume relevancia central para os

propositos do estudo.

Na historia de vida, embora as entrevistas assumam centralidade, é possivel
utilizar também o arquivo pessoal de quem narra sua historia (como diarios, fotos,
cartas, escritos tedricos, entre outros). A pesquisarecorre a materiais disponivel na
internet,como entrevistas concedidas e eventos sobre sua trajetdria pessoal e politica.
Além disso, utilizo o livro “Um exercicio de memdria: sobre dona Dora e seu Adil,
escrito por PauloRolandode Lima, irmao de Dora Lucia. Na obra, publicadaem 2023,
o autor compila fragmentos da historia dos pais a partir de memdrias e apresenta

cenas e imagens relevantes sobre a trajetéria pessoal, social e politica da familia.

Em termos gerais, essa estratégia integra a metodologia qualitativa, na qual a
pesquisadoraescuta, mediante entrevistas n&do diretivas, gravadas ou nao, a narrativa
biografica (Nogueira et. al., 2017). O interesse & conhecer o cotidiano e a trajetdria
desde a infancia até presente, com foco no ponto de vista de quem vivencia situagdes
de interesse do estudo. Trata-se de um registro pautado em narrativas pessoais de
segmentos significativas de uma vida individual ou coletiva, com a devida
contextualizagdo pessoal, histérica, social e politica dessas narrativas (Nogueira et al.,
2017).

A narrativa como base para a constru¢ao do conhecimento implica reconhecé-
la como “método-processo de investigagao” (Santos, Mezzari, Teixeira-Filho, 2021, p.
174). Conforme Telles (1999, p.89):

Na narrativa a preocupacéo é [...] construir significados, estabelecer relagées
e refletir sobre os fatos previamente narrados nas estoérias. A estoria se torna,
pois, objeto e método de pesquisa. Objeto porque é nela que os esforgos se
concentram para se chegar a uma compreensdo mais concreta da
experiéncia. E, também, método, porque é pela narragdo que os significados
sao construidos.
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Esse método constitui estratégia de pesquisa relevantes, pois faculta aos
sujeitos verbalizar sentimentos, opinides e experiéncias de forma relativamente livre
e detalhada (Essed, 1991).

Dagoberto Fonseca (2000) investiga a experiéncia religiosa e social de
mulheres negras no catolicismo e propde a historia de vida como metodologia central
para a compreensao de trajetorias e subjetividade. Na obra, a histéria de vida opera
como ferramenta metodoldgica capaz ndo apenasde narrar experiénciasde mulheres
negras, mas de resistir a marginalizacao e invisibilidade histérica destas mulheres.
Desafia, assim, as narrativas hegemdnicas sobre o lugar e o papel das mulheres
negras na cultura e sociedade brasileira. Além disso, o relato de historias especificas
permite construir contraposi¢des ao “paradigma monolitico da experiéncia da mulher
negra”’ (hooks, 2019a, p. 122). Esse modelo representa mulheres negras como
categoria homogénea, ignora as diferengas como processo e singularidade e exclui
vivéncias que ndo se adequam a uma suposta “realidade auténtica da mulhernegra”
(hooks, 2019a, p. 122).

A histéria de vida insere trajetérias de mulheres negras na cena tedrica e
permite que estas se posicionem e signifiqguem seu lugar no contexto social. Ao
contarem suas historias, revelam traumas, dificuldades e racismos cotidianos, mas
também demonstram como sao essas experiéncias sao interpretadas dentro de um

contexto possivel de negociacgéao e resisténcia (Cf. Fonseca, 2000).

Na mesma linha, Grada Kilomba (2020) destaca a narrativa biografica como
estratégia metodoldgica fundamental para compreender experiéncias de mulheres
negras, sobretudoao considerar construgdes de género e os impactos do sexo-género
nas formas e experiéncias de racismo. Isso significa reconhecer mulheres negras, e
pessoas negras, em geral, como sujeitos'®. Essa condig&o concretiza-se quando ha
abertura para expressarem a propria realidade e as experiéncias a partir de definigdes

proprias. Ou seja, quando discursos académicos permitem conhecer“as experiéncias,

16De acordo com Grada Kilomba (2020), essa perspectiva ganha relevancia em um contexto em que as dinimicas
do racismo tornam sujeitos negros incompletos, enclausurados no reino da objetividade, excluidos, portanto, de
certas esferas de subjetividade reconhecidas: pessoa, social e politica.
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autopercepcgdes e negociagdesde identidade descritas pelo sujeito e pela perspectiva
do sujeito” (Kilomba, 2020, p. 81).

Ainda, a abordagem biografica permite apreender experiéncias atuais de
racismo e reconstrui-las ao logo de umavida. Essa perspectiva ganharelevancia, pois
o racismo naoé um acontecimento pontual, mas experiénciaque atravessa a biografia
pessoal, familiar ou comunitaria dos sujeitos negros. Envolve, portanto, uma memoria
histérica dos efeitos da opressao racial, escravizagdo e colonizagcdo moderna
(Kilomba, 2020).

A narrativa pessoal dos acontecimentos nos possibilita o0 acesso e a
(re)escritura de paisagens subjetivas e sociais (Santos; Mezzari; Teixeira-Filho, 2021)
consideradassignificativas pelanarradora. Quem narra delineia relagées com o grupo
social e coloca em cena o contexto social objeto de compreensao da pesquisa.
Conforme Denzin (1989), é preciso interligar experiéncias biograficas significativas -

narradas por quem as vivenciou - a determinado contexto social e cultural.

As histérias de vida ndo devem ser compreendidas de modo isolado, pois
integram movimento amplo que desloca a forma como histéria e tradigdes séo
narradas e vividas (Fonseca, 2000). Assim, permite apreender aquilo que transcende
o carater pessoal do que é transmitido e insere-se nas coletividades do(a) narrador(a).
Nas palavras de Queiroz (1988, p. 36) é preciso “captar o que sucede naencruzilhada

da vida individual com o social”.

A relagdo entre pesquisadora e narradora constitui ponto essencial e ocorre
apenasquando“haumyvinculodeconfiangaeafinidade mutua|...] construido ao longo
de um processo” (Nogueira et. al., 2017, p. 468). Fernandes (2010) assinala que a
histéria de vida exige de quem escuta, além da formacéo tedrica e metodoldgica,
sensibilidade, afetividade e respeito com aquele(a) que fala. O objetivo € compreender
a “complexidade, ambiguidade e contradicdes de experiéncias vividas” (Bloom;
Monro, 1995, p. 110).

O processo inicia-se pelo compartiihamento da proposta de pesquisa com
aquela que ira narrar sua histéria. No primeiro encontro com a Dora Lucia, maio de
2022, em sua casa, em Curitiba (PR), conversamos sobre interesses e motivagdes da
pesquisa. Neste dia, lembro que me encontrei com professor Evandro, almogamos

juntos e conversamos um pouco sobre Dora. Durante nossa conversa, novamente,
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teve o cuidado de me preparar para a possivel recusa de Dora em participar de uma

pesquisa sobre sua vida.

A estratégia sugerida pelo professor Evandro foi de ressaltar o interesse nao
apenas na vida de Dora, mas, também na trajetéria de sua familia. Lembro que me
sentia apreensiva com a possibilidade de recusa, mas, naquele momento, apenas
respondi “tudo bem, n&o tem problema”. Ao chegar, Dora nos recebeu, tomamos um
café, e logo, o professor Evandronos deixou para conversar. Conversamos um pouco
sobre meus interesses na pesquisa. Lembro da sensagao de alivio, apds ela,
gentilmente, aceitar o convite. Logo apds o combinado foi que eu encaminhasse a
proposta de tese para sua leitura. A partir desse primeiro encontro, combinamos,

também, as primeiras conversas para agosto do mesmo ano.

Na histériade vida, as entrevistas constituema principal estratégia de produgéo
de dados em profundidade. Segundo a literatura, as entrevistas devem ser
prolongadas e no numero suficiente para permitir a interagdo e proximidade entre
pesquisadora e entrevistada e deixa-la a vontade para narrar sua histéria. Exige-se
escuta atenta. Ndo devemos desprezar as minucias do relato (Evaristo, 2022), nada

é banal nessa narrativa, visto que compdem uma existéncia (Queiroz, 1988).

Nos primeiros encontros, ainteragcao deve ser aberta, com minima interferéncia
da pesquisadora naquilo que € narrado. Isso ndo implica desconsiderar a elaboragao
de roteiros parciais, que tém o proposito de nos preparar para cada encontro, mas
eles devem permanecer abertos e flexiveis, a fim de permitir a escuta atenta. Nesse
sentido, uma “boa historia de vida” ocorre quando a entrevistada assume o controle e
fala livremente!” sobre suas experiéncias (Bertaux, 1981). Isso se deu com Dora
Lucia.

Nas trés conversas, realizadas em agosto de 2022, em sua casa, Dora Lucia
definiu o que era relevante ou nao narrar. Ela deteve o fio condutor da narrativa, com
espago para associar experiéncia e praticas consideradas importantes no

enfrentamento as dinamicas e efeitos do racismo e do sexismo. Do mesmo modo,

17Entretanto, ndo significa que pessoas que ndo tém facilidade em expressar e narrar suas historias nio possam
participar de pesquisas com método de historia de vida. Anabel Morifia Diez (2016) destaca outros instrumentos
e estratégias que podem ser usados nesse método, como, por exemplo, a entrevista com outras pessoas chave na
trajetoria de vida da pessoa protagonista. Neste tipo de técnica, outrasvozes e pontosde vista entram em jogo na
narrativa e oferecem multiplas perspectivas sobre a mesma realidade. A autora indica ainda o uso das fotografias,
cartas, diarios, entre outros documentos, como estratégia complementar.
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definiu os momentos de gravador desligado e delimitou, assim, as cenas que

excluidas desta tese.

Definiu, ainda, 0 nao-dizer. Ao restringir ou ndo me permitir acessar partes de
sua historia, a narradora “faz um siléncio em torno de si”. Como entende Dagoberto
Fonseca(2000), a publicizacdodalembranca s6 se da quando quemlembra antecipa,
seleciona e confere sentido as recordagdes. Além disso, lembrar exige a superagao
de traumas do passado. Narrar o passado constitui, de certo modo, “exercicio de
despojamento simbdlico [...] que significa que foram vencidos os fantasmas de ontem

e que é possivel expulsa-los hoje” (Fonseca, 2000, p. 24).

Destacar a centralidade da subjetividade daquela que narra sua histéria nao
significa auséncia da subjetividade da pesquisadora. A entrevista constitui dialogo e
compartilhamento. Assim, o resultado da entrevista € o produto de ambos, narrador e

pesquisador (Portelli, 1997).

Minha presenca na histdria contada manifesta-se nas questdes que orientaram
a propria narrativa, na transcricdo e organizagao das palavras em texto, na selegéo
das cenas inseridas na tese, bem como no olhar analitico sobre a narrativa. Assim,

como pondera Alessandro Portelli (1997)

Quando omitimos, por exemplo, as perguntas que orientaram a entrevista,
mesmo que estas tenham sido pontuais, apenas no inicio de cada conversa,
uma sutil distor¢cao tem lugar: “o texto da as respostas sem as questdes,
dando aimpressé&o de que determinado narrador diria as mesmas coisas, hdo
importando as circunstancias. Ou seja, a impressdo de que uma pessoa
falando é tao estavel e repetitiva como um documento escrito. Quando a voz
do pesquisador é cortada, a voz do narrador é distorcida. O testemunho oral,
de fato, nunca é igual duas vezes. Isso € uma caracteristica de todas as
comunicagbes orais, mas €& especialmente verdadeira das formas
relativamente nao estruturadas, como as declaragdes autobiograficas ou
histérias fornecidas em entrevistas.

Isso porque, ha sempre um trabalho de enquadramento da memodria feito tanto
por quem narra sua histéria quanto por quem a ouve. Ainda que eu tenha interferido
pouco, permitindo a Dora contar suas vivéncias, a entrevista é parte do processo de
reconstrugcdo do passado. Assim, a narrativa de historia de vida ndo é apenas um
relato de acdes passadas, mas também um residuo de ag¢bes implicadas na prépria

entrevista (Neves, 2012).

Primeiro é residuo de uma acgao interativa: a comunicagao, 0 processo

colaborativo de (re)construgédo conjunta de uma narrativa, propiciada pela interagao,
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relacdo e experiéncia compartiihada entre narradora e quem escuta (Neves, 2012).
Essa dimensé&o da narrativa implica reconhecer o posicionamento do pesquisadora e
da narradora como uma pratica fundamental para o fazer cientifico: parcial, localizado
(Haraway, 1995) e que tem como ponto de partida sempre a experiéncia'® e o desejo

de quem o produz (Santos, Mezzari, Teixeira-Filho, 2021).

A entrevista é também residuo de uma acao especifica: o de enquadramento
da memodria, desencadeado tanto pela narradora quanto pela pesquisadora (Alberti,
1996). Isso implica que a pesquisadora deve ter como objetivo ir além dos relatos de
acoes passadas, atentando-se ainda para “histéria da memoria desse acontecimento
até nossos dias” (Alberti, 1996, p. 9).

Ressalta-se que cuidado especial na etapa das entrevistas é a revisao das
entrevistas logo apds a realizagdo, com anotagdes de percepgdes e, se necessario,
selecao de trechos que geraram duvidas ou mais alinhados aos objetivos do estudo
para posterior aprofundamento (Nogueira et. al., 2007). Apés cada encontro com
Dora, retornava ao hostel. Durante o jantar, escutava a entrevista do dia e registrava
observagdes e planejava a etapa seguinte. No inicio do encontro seguinte, retomava
as anotacgdes como ponto de partida, esclarecia duvidas e dava sequénciaa nossa

conversa.

A viagem entre Curitiba (PR) e Brasilia (DF) incluiu parada em Porto Alegre
(RS), Sao Paulo (SP) e interior para visitas familiares. Esses deslocamentos
permitiram, como descreve Lais Avelar (2023, p. 182), “0 momento com 0os meus
dados”. Escutei novamente as entrevistas e anotei novas percepgdes sobre a
conversa com Dora. A etapa da transcri¢do, realizada nos meses seguintes (primeiro
semestre de 2023), apresentou desafios. Um dos dilemas na historia de vida esta na
transformacgéo da palavra em texto (Diez, 2016) e da oralidade em escrita. O desafio
consiste em recontar o ouvido sem perder de vista as questdes e os objetivos da
pesquisa, bem como manter a legibilidade da narrativa, sem atribuir a narradora

elementos nao ditos, nem alterar o sentido de suas palavras.

I8 A experiéncia nio esta dissociada da produgdo de conhecimento, porém como Scott (1998) nos lembra, a
experiéncia ndo deve ser tomada como um dado pronto a ser desvelado pelo(a) pesquisador(a), ela precisa ser
percebida como efeito dos processos sociais, historicos e discursivos que as constituem. Desse modo, é preciso
historicizar a experiéncia ¢ as subjetividades que ela produz, nas palavras da autora “ndo sdao os individuos que
tém experi€ncias, mas sim os sujeitos que sdo constituidos pelas experiéncias” (Scott, 1998, p. 30).
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Como escreve Conceigao Evaristo (2022, p. 07), “se contar o acontecido ja é
uma traigdo do vivido, pois, muitas vezes, trata-se de uma reconstrucao malfeita das
lembrancgas, recontar o que ouvimos pode ser uma dupla traicao”. Logo, “recontar é
um trabalho perene, infindo” (Evaristo, 2022, p. 7). A esse respeito, a transcrigao
integral mostra-se estratégia essencial (Demartini, 1988). Enviei, portanto, as
transcricdes (sem minhas questdes e comentarios) a Dora Lucia para revisdo e

eventuais modificacoes.

Apesar do cuidado, permanece a dificuldade, nessa etapa, de aproximar o
discurso escrito ao relato original. A transcrigdo transforma objetivos auditivos em
visuais, e que implica traducdo e interpretagcdo (Portelli, 1997). Como explica
Alessandro Portelli (1997, p. 27), mesmo “uma traducéo fiel sempre significa certa
quantidade de invencao”. O mesmo vale para a transcricdo de fontes orais. A escrita
representa a linguagem quase exclusivamente por meio de tragos segmentarios
(silabas, palavras e sentencgas). Para tornar a transcrigao legivel, € necessario inserr
sinais de pontuagado, que podem alterar o sentido ou a énfase do que foi contado
(Portelli, 1997). A pontuagdo indica pausas distribuidas de acordo com regras
gramaticais. Estas, raramente coincidem com ritmos e pausas da fala. A posigéo e a
duragadoda pausacumprem importante fungdonoentendimentododiscurso.Diferente
das pausas gramaticais, que organizam o dito em modelo referencial explicativo, as
pausas de enunciagao, irregulares, acentuam, por vezes, conteudos emocionais
(Portelli, 1997).

A historia de vida reside no corpo e subjetividade de quem nos conta sua
trajetéria. Essa narrativa é um dialogointenso sobre vivéncias e, por vezes, permeado
de nostalgia ao recordar personagens, cenas, residéncias antigas, locais visitados, os
afetos e desafetos (Fonseca, 2000). Muitos narradores alternam ritmos na mesma
entrevista conforme sua atitude diante do dito. Essa mudanca de ritmo pode ser
percebida quando se ouve, ndo quando se |é. Alteram, ainda, a “velocidade da
narragao”, ou seja, a propor¢ao entre a duracao dos eventos descritos e da narragao:
experiéncias longas podem ser relatadas em poucas palavras, enquanto vivéncias
pontuais ganham mintcia. E um tempo subjetivo (Pavis, 2008) préprio de cada sujeito
que narra suas vivéncias, que revela as emocdes da narradora, sua participacao na

historia e a forma pela qual a histéria a afetou (Portelli, 1997).
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Essas oscilagdes sédo significativas, embora ndo existam regras fixas de
interpretacdo. Isso porque a diminuic¢ao do ritmo pode significar tanto énfase maior
como maiordificuldade,aopasso que a aceleragao pode mostrar um desejo de passar
por certos pontos também como maior familiaridade ou facilidade. Ainda, concentrar-
se em um episédio poder ser uma estratégia para afirmar sua importadncia, mas
também um caminho para desviar a atencao de outros pontos sensiveis. Em todos os
casos, a analise de mudancas na velocidade deve ser combinada com analises de

ritmos.

Ha relagao entre velocidade da narracao e intencéo do(a) narrador(a), assim
como entre a “distdncia” ou perspectiva de quem narra frente ao narrado. Esses
elementos revelam emocgdes, participacdo na historia e o impacto desta sobre o
sujeito. Oscilagbes de ritmo e velocidade sdo a norma do discurso, enquanto a
regularidade & a norma da escrita” (Portelli, 1997). Por isso, além de leiturasrepetidas
e cuidadosas do material transcrito, importa acessar, por diversas vezes, os audios

das entrevistas para orientar a discussao realizada na pesquisa (Portelli, 1997).

Nas conversas com Dora Lucia a alternancia de ritmo e velocidade esteve
presente. Como expliquei, realizei conversas com elaem trés momentos: 10, 11 e 12
de agosto de 2022. Nossos encontros, desde as conversas antes da gravacéo iniciar,
as entrevistas em si e os cafés antes de ir, duravam a tarde toda. No primeiro dia,

Dora Lucia contou sobre a infancia na cidade de ltajai (SC).

Essas etapas foram relatadas em ritmo lento e minucioso. Ela recorda detalhes
com a rua José Russi, na Vila Operaria, em Itajai; o Beco da Castanha onde morava
a avo Justa; caminho do colégio e a geografia da cidade, que explicava ao “rabiscar”
com as maos sobre a mesa da sala de jantar. A casa de madeira foi descrita como
repleta de vida e significados. Dora Lucia descreu a disposi¢do dos comodos e dos
moveis da casa: a mesa de jantar “maior para dar conta da montoeira de filhos”, a
maquina de costura de sua mae, o balcdo em que Dona Dora guardava as lougas

mais bonitas e a cadeira de balanco “fantastica”, que acolhia seu pai apés o trabalho.

A rotina da familia também surge nessas lembrangas pausadas. O radio néo
era apenas um aparelho, mas o centro de unido familiar. Dora relembra, rindo, a
cumplicidade entre seu pai e os filhos, que brincava: “durante a novela, € o momento
para pedirem o0 que quiserem de sua mae, que entretida com as tramas, diria sempre

sim, sim, sim.” O radio ocupava suas tarde apds a escolas e transformava a sala de
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suacasa em umcinema: “ouviamos o Jerébnimo, o Heréi do Sertdo, que meus irmaos
gostavam de escutar, e imaginavamos os dentes afiados dos cavalos e as cenas

vibrantes”.

Os atritos e as brincadeiras com os irmaos também se destacaram nanarrativa.
Entre risos, Dora Lucia conta que sempre buscava um lugar nas brincadeiras de
faroeste criando “mocinhas” e “herois” improvisados. A alegria daqueles momentos
era expressa, mesmo quando recorda que seus irmaos a chamavam de “moloide” por
néo ser tdo agil quanto eles. Ela inventava formas de participar, chegava a oferecer
as bonecas novas de Natal para integrar os jogos de tiro ao alvo criados por eles.
Também recorda o cuidado dos pais, com as adaptacdes na casa para acolher sua

avo ou garantir sua privacidade no inicio da adolescéncia.

Dessa época, destaca um aprendizado valioso que transferiu para a educagao
dos filhos e netos. Em sua infancia, quando acontecia algo que desagradasse seus
pais somente a pessoa responsavel pelo ato deveria dizer. Os irmaos nao deveriam
contar. Ela recorda situagées em que, ao ocorrer uma travessura, seu irmao mais novo
Rolando contava quem era o responsavel: “umas duas vezes ele disse e nunca

mais...”. a mae logo o repreendia: “Foi vocé?” “Nao, senhora!” “Entédo, vocé fique
quieto! Eu quero saber quem fez! E o primeiro queficar contando do outro vai apanhar

também!” Dona Theodora deixava claro que apenas o responsavel deveria contar.

Dora Lucialembra com humor das situagdes em que a mae advertia: “eu quero
saber quem fez! se nao foi ninguém, apanham os cinco”. Essa estratégia criava um
ambiente em que todos olhavam para o culpado que acabava se manifestando. Até o
irmao mais travesso, acabava admitindo a travessura. Segundo Dora, esses
ensinamentos sobre responsabilidade e honestidade moldaram seus principios por

toda a vida.

No segundo encontro, mais um dia frio e chuvoso em Curitiba, cheguei a casa
de Dora Lucia no inicio da tarde. Novamente, fui recebida por ela com seu roupao
rosa escuro e uma xicara de café, o que me deixava ainda mais a vontade, fazendo
com que nossas entrevistas assumissem um status de conversa. A conversa seguiu,
como no dia anterior, por cerca de duas horas, em ritmo mais pausado. Dora Lucia
lembrou de novas cenas de racismo dainfancia e adolescéncia, dos lugares poronde
podia ou nao circular; dos primeiro trabalhos negados; contou também sobre o

casamento de seus pais; a experiéncia da mae como empregada doméstica e as
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lembrangas das avés. Nesse segundo dia, ganharam destaque as dificuldades
enfrentadas pelafamilia durante da perseguicao politica e prisdo de seu pai bem como

os afetos e as redes de solidariedade entre as mulheres de sua familia.

Além dos acontecimentos, a historia de vida também € constituida por pessoas
e personagens. Nas narrativas, ha pessoas encontrada ao longo da vida e outras que
se tornam quase que conhecidas - pelos sentidos atribuidos - mesmo que néo
pertencam ao mesmo espaco-tempo daquela(e) que narra sua histéria. Do mesmo
modo, os lugares da memdéria podem estar ligados a uma lembranga pessoal ou ndo

terem apoio na vivéncia.

Conforme escreve Pollak (1992), lugares fora do espago-tempo da vida de uma
pessoa podem constituir um lugar importante para a memoria do grupo, e por
conseguinte do proprio sujeito. Acontecimentos, personagens e lugares conhecidos
direta ou indiretamente estao presentes nas histérias narradas, como as histérias do
bisavd de Dora Lucia, que apesar de nao o ter conhecido, tem efeitos em sua
subjetividade, como discutirei no terceiro capitulo. Eles devem ser considerados com
a mesma importancia por quem as escuta para a compreensao das experiéncias

pessoais e coletivas.

Na nossa ultima conversa, no dia 12 de agosto de 2022, inicie a entrevista
pedindoque Dora me contasse sobre a fase de suavidaem quefez o curso de Direito
na Universidade Federal do Parana. Contei que na entrevista que li, ela relatou ter
participado do Movimento Estudantil quando era universitaria, também quis saber um
pouco mais dessa sua experiéncia. Dessas indagacdes, contou da paixao que sentia
pela Historia, porém, sua segunda paixao,ja que seu principal desejo era fazer o curso
de Direito, e seguira carreira juridica, mesmo antes de “saber exatamente o que isso
significava”.

O sonhodeingressarno curso de Direito ocorreu em 1968, mesmo ano do Ato
Institucional n.05,do governodo General Costa e Silva. Dora destacou esse momento
politico, lembrando que seu pai ainda era perseguido pelo regime e seu irmao Gil
também fora um preso politico. Naquele momento, mesmo em um contexto de maior
acirramento e perseguicdo politica, ela iniciou sua participagdo no movimento

estudantil, tomando posse no Centro Académico do Direito no ano seguinte.
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Desse periodo, narrou, ndo apenas da perseguigdo que sofria de outros
estudantes por sua atuacido politica, mas também da dimens&o discursiva e de
praticas do racismo cotidiano que atravessaram suas vivéncias naquele espago. A
auséncia do debate racial na sala de aula e nos ambientes politicos da universidade;
a motivacgao e o processo de producéao e escrita (numa maquina de escrever) de sua
Dissertacdo de mestrado; o “titulo de doutora, que ficou pelocaminho”; as dificuldades
de, sem a participagdo do companheiro, conciliar a vida como esposa € mae e
intelectual;entre outros temas que também foram trazidos por Dora Lucianessanossa
ultima conversa, por meio dos relatos das experiéncias pessoais e politicas vividas

por ela quando ja jurista, militante e mae.

Ainda, destacou a importancia dessa estratégia politica do movimento negro a
partir da década de 1990 e o seu protagonismo para a implementagcédo das cotas
raciais na Universidade Federal do Parana (UFPR), esta que, com a Universidade de
Brasilia (UnB)e a Universidade Estadual do Rio de Janeiro (Uerj), tornou-se pioneira

na implementag¢ao da politica de agdo afirmativa no ensino superior no pais.

Em contraste aos dias anteriores, em nossa ultima conversa, as experiéncias
da vida adulta, desde o ingresso no curso de Direito até o casamento, a maternidade,
o trabalho e a militdncia, foram narradas de forma mais pontual e acelerada. Com
excegao do desejo de estudar Direito e do relato sobre n&o ter concluido o doutorado,
suas memorias assumiram um tom mais sério, com menos nuances e risos. Essa
alternancia de ritmo e velocidade pode refletir como a memoria elabora etapas
distintas da vida. Ou mesmo a distingao entre o tempo das descobertas e afetos e o

tempo das responsabilidades e urgéncias.

Apos a transcricao e interpretagdo dos audios, a etapa mais complexa da
pesquisa: a construcido narrativa. O desafio consistiu em narrar a histéria de Dora
Lucia, a partir das minhas escolhas de pesquisadora. O que exigiu definir quais cenas
priorizar e como realizar o recorte conforme o problema da pesquisa. Como permitir
que as entrevistas também redirecionasse meu olhar inicial para o tema, foi uma
questao importante. Houve um hiato de seis meses entre a transcricdo e o inicioda
escrita. Até o exame de qualificagdo, no primeiro semestre de 2024, apenas os
dialogos tedricos e a estratégia metodoldgica pareciam claros. Nesse sentido, as
contribuicbes da banca e da propria Dora Lucia destravaram o processo. Pude

avangar na pesquisa. A estratégia foi a reanalise da transcri¢cado para a seleg¢ao das



54

cenas. Busquei identificar quais cenas e trechos seriam capazes de responder ao
problema de pesquisa e narrar o vivido dentro dos limites de um trabalho académico.
Com base nesse exercicio, reescrevi este primeiro capitulo, apresentado no relatério

de qualificagao e organizei os demais.

2 RACISMO COTIDIANO E SUA ENUNCIAGAO COMO ESTRATEGIA POLITICA
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Como escreve Luiz Augusto Campos (2017), as investigagdes sobre as
dinamicas e os efeitos do racismo nas sociedades contemporaneas ainda esbarram
em significativos obstaculos teéricos e metodoldgicos. Esses entraves denunciam a
dificuldade de sua conceituagcdo em diferentes contextos do mundo e a pluralidade de
definicbes analiticas atribuidas ao termo. Disso resulta que o mero reconhecimento
tedrico de que o racismo opera no mundo revela-se insuficiente para elucidar seus

mecanismos de reproducao e efeitos.

Neste capitulo, discuto o cotidiano como ferramenta analitica, explorando as
implicagdes tedrico-metodoloégicas dessa abordagem. Sob essa o6tica, analiso o
conceito de racismo cotidiano a partir da premissa de que a investigagao de suas
dinamicas exige compreendé-lo como um sistema de poder complexo, articulado em
dimensdes estruturais, discursivas e praticas. A analise demanda, portanto, a
integracdo dessas trés esferas para “capturar a natureza em camadas do racismo
cotidiano” (Essed, 2014, p. 9). Por fim, a enunciagcédo é abordada como estratégia
fundamental de enfrentamento a essas violéncias cotidianas presente na experiéncia

de Dora Lucia.

2.1 Cotidiano como ferramenta analitica

Cena1: “Eu saianarua, por exemplo, no domingo, que a gente ia a missa e saia para
dar uma volta ou coisa parecida, encontrava com colegas da escola, eles passavam
direto e eu passava direto. Dai, eu aprendi, acho que desde entdo, que eu néo
cumprimento ninguém sem ser cumprimentada. Porque aqueles... Eu acho que nés,
negros[..]. E aquelasensacdode que vocé vai cumprimentar um branco e vocé néo
sabe se ele vai te responderou ndo. E € uma situagdo humilhante vocé cumprimentar
e nao ser correspondido. Mas, se me cumprimentassem, eu tinha o maior prazer de
dizer ‘oi, como vai? Tudo bem?’. Numa boa. Isso eu levei para a vida. Até hoje, eu
tenho esta dificuldade de cumprimentar as pessoas, mesmo que eu as conhecga, sem
que elas tenham se voltado para mim, pelo menos, com um sorriso, ou alguma coisa
que dé a entender que tem interesse de fazer esse cumprimento. Isso eu acho que

aprendi nesse periodo” (Dora Lucia, entrevista realizada em 10 de agosto de 2022).

Nas ciéncias sociais, ao delimitacdo de contextos analiticos é premissa

incontornavel. De modo analogo ao sentido linguistico, o conceito de contexto na
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sociologiasurge associado a encadeamentos, composi¢des e tramas argumentativas.
Embora exista uma pluralidade de correntes tedricas e formas de contextualizar,
qualquer que seja a maneira eleita, o contexto analitico opera sempre como “uma
forma de retalharmos a realidade” (Pais, 2003, p. 119). Escolho, aqui, o cotidiano
como lente de contextualizag&o para o racismo e o sexismo. Assumo, portanto, que a
vida cotidiana atua como um paradigma de interrogagdes, capaz de revelar as

dinamicas, os efeitos e as estratégias de enfrentamento a esses eixos de poder.

A formulacio de uma teoria do cotidiano implica duas consideragdes prévias: a
primeira reside no fato de que uma perspectiva exclusivamente macro (ou estrutural)
€ insuficiente para se compreender os jogos sociais e a complexidade da trama social
(Pais, 2003). A sociologia precisa acionar paradigmas que articulem a micro e a
macroanalise,ou seja, entrelagar a dimensaointerpessoal, da agédo e da subjetividade
dos sujeitos com as esferas institucional e estrutural. De acordo com Pais (2003), a
sociologia do cotidiano deve buscaruma “analise intermediaria” entre as perspectivas
tedricas das interagdes sociais e as teorizagdes estruturais dos dispositivos sociais

que informam a vida social.

A segunda consideracao refere-se a propria indefinigdo conceitual do termo.
Por ndo se tratar de um objeto delimitado pela sociologia, o estudo do cotidiano
expande-se por multiplos campos. O interacionismo simbdlico’®, por exemplo,
apropriou-se dessa fluidez para centralizar suas investigagdes nas normas e nos ritos

que orientam as interagdes da vida cotidiana (Pais, 2003).

Nesse cenario, destaca-se a contribuicdo de Erving Goffman, que, em 1985,
escreveu a obra “A representacdo do eu na vida cotidiana”. O autor consolidou-se na
sociologia contemporanea ao propor uma abordagem microssocioldgica e uma

analise politica do cotidiano em um periodo ainda dominado por estudos

19°0 interacionismo simbdlico é uma corrente socioldgica que emergiu no inicio do século XX, principalmente nos
Estados Unidos, no contexto da Escola de Chicago. Esse centro de pesquisa e ensino propunha compreender a
complexidade da vida sociala partir das microintera¢des e dos significados que emergem dela. Os fundamentos
do interacionismo sdo atribuidos especialmente a George Herbert Mead, a partir da obra Mind, Self and Society,
publicada em 1934. Suas ideias sobre como o self desenvolve-se por meio da interacdo social e da linguagem
foram centrais para o surgimento dessa perspectiva. Essa corrente sustenta-se em trés premissas que buscam
explicar como os sujeitos constroem significados e agem no mundo. A primeira premissa afirma que orientamos
nossasacdes com base no significado que os “objetos” — entendida de modo amplo, desde objetos fisicos, pessoas
ou situagdes - tém para nos. O significado € elemento central por si s6 e ignora-lo distorce a compreensido que
temos dos comportamentos humanos. A segunda premissa diz respeito a origem desse significado. Para o
interacionismo simbdlico, o significado sempre ocorre na interagdo com o outro. Por fim, a terceira premissa
destaca que os significados ndo sdo estaticos, podem ser manipulados ou modificados por meio de um processo
interpretativo continuo (C.f. Blumer, 1969, tradu¢do minha).



57

macroestruturais?® (Velho, 2002). Sua obra é atravessada por um conceito central: o
carater ritual e teatralizado das intera¢des “cara a cara”. A partir da metafora teatral,
Goffman (2002) sustentava que o “eu social” atua como em um palco, teorizando os
modos pelos quais os individuos encenam e apresentam a si mesmo nos momentos
comuns da vida cotidiana, bem como os mecanismos utilizados para transmitir e

regular as percepgdes alheias durante a interagao (Cf. Goffman, 2002).

Como assinala Britto (2010), a inovacao de Goffman consistiu em afastar-se
das analises classicas centradas na manutencao da ordem social. Em vez disso, o
sociologo demonstrou que “a ordem do processo interacional é fragil” (Britto, 2010, p.
157). Por serem mediadas por signos verbais e nao-verbais (palavras, olhares,
gestos) abertos a multiplas significacbes, as cenas cotidianas sdo suscetiveis a

contratempos, representacdes e, portanto, a rupturas.

A relevancia do interacionismo simbdlico reside, portanto, na critica aos
estudos sociolégicos estruturais que ignoram as interagdes, os ritos e a agéncia.
Contudo, importa reconhecer que as microssociologias, frequentemente, incorrem no
erro oposto, ao marginalizar a historicidade, os sistemas de producédo e as
macroestruturas de poder - como sexo-género e o0 racismo - na compreensao das

subjetividade e das agdes dos sujeitos.

Ainda sob a perspectiva de Goffman (2002), uma das cenas cotidianas mais
reveladoras para a sociologia € o encontro imediato entre os “normais” e os
“estigmatizados”, interagbes que, por vezes, permitem aos sujeitos confrontar e
desestabilizar os efeitos do estigma. Em “Estigma: notas sobre a manipulagao da
identidade deteriorada”, o autor discorre sobre como certas categorias e identidades
sociais cristalizam-se em expectativas normativas. O estigma atua como um operador
de cisdo, que separa aqueles que se enquadram nos padrdes de “normalidade”
daqueles cuja recepgao plena na relacdo social é interditada. O estigma néo se
configura como um atributo inerente do sujeito, mas como uma relagéo de poder: ao
mesmo tempo que reduz a humanidade de determinados sujeitos, ratifica a

“‘normalidade” e a propria humanidade de outros.

20 Gilberto Velho (2002) interpreta que Goffman dedicou-se aos processos de construgio da interagio social,
investigando suasregras, negociagdes e desencontros ou, de modo amplo, as situagdes sociais cotidianas. Em sua
obra, os rituais atuam como reguladores da interacdo na vida cotidiana (Pais, 2003), tornando-se cruciais para
entender os processos de socializagdo e de ritualizacdo da vida social (Velho, 2002).
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Desse modo, importa questionar. como seria possivel compreender a cena
fundamental, apresentada no inicio desta secdo, narrada por Dora Lucia sem

contextualizar o modo como o racismo molda as praticas sociais?

O cumprimento, enquanto codigo de conduta rotineiro, revela que as agdes
individuais estao atreladas a normas queintegram sistemas de representagdes sociais
ou significados compartilhados. Contudo, a lacuna do interacionismo simbdlico, que
prioriza a subjetividade e a negociagao da realidade, reside em ndao examinar como
esses significados sdo mediados por macroestruturas. Em uma sociabilidade forjada
pelo racismo, o conjunto de valores que estrutura a experiéncia de pessoas brancas
naturaliza, por exemplo, a conduta de “passar direito” por pessoas negras, ignorando-

as.

Nas interagbdes cotidianas, os sujeitos empregam multiplas estratégias que
podem reforgar, desviar ou transgredir as normas sociais. A conduta de Dora néo se
inscrevia apenas em um sistema prescritivo, configurava-se com uma tatica para
evitar a “humilhagdo que sentia ao néo ser correspondida”, uma agéncia que levou
para a vida. Torna-se importante, portanto, compreender ndo apenas os rituais e
normas queregulam da vida social, mas também os elementos que a perturbam (Pais,
2003, p. 80). O cotidiano pode manifestar-se pela regularidade de praticas rotineiras,
mas pode, também se configurarcomo o I6cus do imprevisto, da criatividade e das
rupturas. O desafio analitico consiste em observar as cenas e as praticas sem perder

de vista as relagdes de poder nas quais se movem (Pais, 2003, p. 113).

Nesse sentido, cabe acionaras reflexdes de Michelde Certeau em “A invencgao
do cotidiano™', obra publicada em 1980. O autor destaca que sua pretensdo € “narrar
praticas comuns” (Certeau, 1998, p. 35) e introduzi-las com as experiéncias
particulares, as solidariedades e as lutas que organizam o espacgo. Isso demanda, por

um lado, delimitar umcampo de estudose, por outro, criar uma “maneirade caminhar”,

210 livro desdobra-se em dois tomos: Artes de fazer(volume 1) e Habitar, cozinhar (volume 2), este escrito com
a historiadora Luce Giard e o antropdlogo Pierre Mayol. A obra publicada nos anos 1980 ¢ resultado de um trabalho
coletivo realizado entre 1974 ¢ 1977 (Pereira; Machini,2016). Interessado em aproximaras praticas cotidianas aos
“modosde fazer” de pessoas, Certeau analisou as diversas maneiras pelas quais os sujeitos fazem uso de regras e
convengdes impostas por uma ordem social e econdmica dominante, subvertendo-as. Para isso, no primeiro
volume da obra, analisourelatos de diferentes pessoasem relagdo a distintos campos cotidianos da ac¢do: o espago,
a lingua, as crengas, entre outros. No segundo volume, ampliou a discussdo sobre “as interliga¢cdes de uma
cotidianidade concreta”. Por meio de amplo material etnografico, estatistico, cartografico e de entrevistas,
investigou as praticas de convivéncia em um bairro operario de Croix-Rousse, em Lyon, Franga (Pereira; Machini,
2016).
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ou seja, ummodo novo de se fazer pesquisa e produzir conhecimento. O autorexpde
que, mais do que tratar das praticas cotidianas, a obra busca oferecer ferramentas

para torna-las “trataveis”, ou seja, caminhos possiveis para o estudo dessas praticas.

A analise dessas praticas cotidianas nao implica, porém, “‘um regresso aos
individuos” (Certeau, 1998, p. 36). O autor nos alerta que seu estudo se afasta do
atomismo social, porque esse sempre serviu de postulado historico para analises da
realidade a partir da nogao de individuo. Destaque-se que, de encontro a perspectiva
do atomismo social, sua obra buscou mostrar: por um lado, que a relacdo social
determina os termos dos individuos, e que cada individualidade constitui o lugar no
qual atua uma pluralidade, incoerentes e, por vezes, contraditorias, de suas
determinacgdes relacionais, e; por outro, que o estudo trata dos “modos de operagao

ou esquemas de acado” e nao propriamente do sujeito (Certeau, 1998, p. 37).

Por meio da metafora linguistica, Certeau (1998) situa sua reflexdo no ato
enunciativo, destacando a distancia entre o vocabulario e a construcido de frases
proprias. A “performance” difere da “competéncia”, porque o ato de falar (e todas as
taticas enunciativas que este ato implica) exige a apropriagéo da lingua em uma rede
de relagbes com o outro (o interlocutor), ndo se reduz ao mero conhecimentodalingua
(Certeau, 1998, p. 40). Essas caracteristicas do ato enunciativo (qQue se encontram
em outras praticas cotidianas), permitem aos sujeitos realizaram “uma bricolagem com
e na economia cultural dominante”? (Certeau, 1998, p.40), utilizando os elementos
desses campo segundo interesses e regras proprias. O sujeito “exerce um saber-
fazer, no qual se podem encontrar todos os tragos da arte da memdéria” (Certeau,
1998, p. 165). O sujeito desenvolve “maneiras de fazer’, ou seja, praticas que
instituem modelos de agao e apropriam-se dos espacos. Desta atividade, segundo o
autor, importa compreender os procedimentos, os efeitos, as negociacdes e

compreender, portanto, a agéncia.

Em dialogo com Michel Foucault, Certeau (1998, p. 41) especifica sua de

compreender como as praticas cotidianas “jogam com os mecanismos da disciplina e

22Bricolagem é um termo que se origina do francés bricolage e significa um trabalho manualfeito de improviso e
que aproveita materiais diferentes. Na antropologia de Lévi-Strauss, bricolagem foi definido como um método de
expressao por meio da selecdo e sintese de componentes selecionados de uma cultura. Do mesmo modo, Jacques
Derrida, em sua obra “A estrutura do signo e o jogo no discurso das Ciéncias Humanas” (1971, significou o termo
no ambito da sua teoria,adotando-o como sindnimo de colagem de textos numa dada obra. Otermo ainda tem sido
utilizado em diferentes campos do conhecimento para definir um modo de investigagdo que busca incorporar
distintos pontos de vista a respeito de um mesmo fendmeno (Cf. Neira; Lippi, 2012, p. 610).
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naose conformama ela a naoser para altera-los”. Como assinalaVidal (2011, p. 282),
essa abordagem oferece uma alternativa ao estruturalismo ao deslocar o foco dos
processos de sujei¢cdo?3, convidando a um olhar atento para os atos de resisténcia
(nem sempre conscientes) que reinventam o espago organizado pelas técnicas da

produgao sociocultural”.

A cena narrada por Dora revela como normas, discursos, praticas e estruturas
de poder moldam a agao e a subijetividade, o que exige a compreensao das forgas
histéricas que a produzem. Contudo, esse processo de sujeigdo ndo ocorre de modo
passivo. Se por um lado, as estruturas de poder nos precedem e nos constituem, por
outro, esse processo € dinamico. A formagao do sujeito é um terreno complexo, no
qual o poder opera e onde, paradoxalmente, a agéncia?* e a resisténcia eclodem
(Butler, 2017). A agéncia manifesta-se dentro das restricbes e possibilidades

oferecidas por essas dinamicas.

Como entende Bronwyn Davies (1991), trata-se de um processo de
posicionamento. Situamo-nos dentro de histérias e discursos especificos, e é a partir
deles que nossas agdes ganham significados. Exercer agéncia significa, portanto,
negociar, reapropriar e subverter as condigdes discursivas e estruturas de poder que

nos moldam. (Davies, 1991).

Por fim, uma teoria do cotidiano implica uma dimenséao histérica (Certeau,
1998). Como escreve José Machado Pais (2003, p. 83), a existéncia € um projeto que
ultrapassa o horizonte do presente, porém, ela tem de ser vivida no dia a dia, [...] as
proprias formas de rotinizagao constituem um processo repetido de apropriagao de

tempo e espacgo”.

O cotidiano promove o entrecruzamento de distintas dimensdes temporais:

para além do tempo linear, emerge o tempo da repeticdo e da circularidade. Isso

23Certeau (1998, p. 41) assinala que aspraticaspelas quais os sujeitos se reapropriam do espago organizado pelas
técnicas da producédo sociocultural colocam questdes andlogas e contrarias asabordadas por Foucault,em sua obra
Vigiar e Punir: andlogasporse tratarde distinguir as opera¢des quase microbianas que proliferam no interior das
estruturas tecnocraticas e alteram seu funcionamento por uma multiplicidade de “taticas” articuladas sobre os
“detalhes” do cotidiano; contrarias, porque ndo se trata mais de precisar como a violéncia da ordem se transforma
em tecnologia disciplinar, mas compreender as formas “sub-repticias” que sdo assumidas pela “criatividade
dispersa e tatica dos grupos ou dos individuos presos nas redes de vigilancia”.

24 Assim como cotidiano, a nogdo de agéncia temsido utilizada de modoamplo na sociologia e apresenta diferencas
significativas nas distintas teorias sociais (Cf. Hubner, 2021). Na tese, mobilizo a no¢do de agéncia em dialogo
com a obra “A vida psiquica do poder: teorias da sujei¢ao”, de Judith Butler (2017) e o artigo “The concepto of
agency: a feminist poststructuralist Analysis, de Browyn Daves (1991).
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implica que a realidade da vida diaria ndo se esgota nas presencgas imediatas, visto

que abarca fendmenos n&o presentes no aqui e agora:

Experimento a vida cotidiana em graus diferentes de proximidades e
afastamentos, tanto espacial como temporal. O mais préximo de mim é a
zona diretamente acessivel a minha manipulagdo corporal. Sei, contudo, que
a realidade da vida cotidiana inclui zonas que ndo me resultam acessiveis
desta maneira (Berger; Luckman, 1979, p. 39-40).

Observa-se, assim, uma dispersdo dos espagos do cotidiano. Alguns desses
espacos sao lugares de relagdes pessoais diretas e regulares, vivenciadas e
alicercadas em diferentes tipos de proximidade, seja familiar, de amizade ou de
vizinhanga. O afeto associado ao espago constitui, segundo Pais (2003, p. 86), “a
maneira de viver o presente nos variados gestos do cotidiano”. Passeios em vias
publicas, conversas, rumores das vizinhangas e encontros sdo pequenos gestos que
materializam formas especificas de existéncia e de relagao social, e as inscreve em

um determinado tempo e espaco. Sdo o tempo e espago que produzem a vida
cotidiana.

Nessa perspectiva, a histdria também reivindica seu lugar no cotidiano (Pais,
2003). A vida cotidiana exige, portanto, um complemento circunstancial: vida de
quem? em que contexto? em que situagdo? Em resposta a essas indagacgdestedricas
e metodoldgicas, esta tese teoriza o cotidiano a partir da historia e das experiéncias

de Dora Lucia.

2.2 Racismo cotidiano: as dimensodes do racismo na experiéncia de Dora Lucia
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[...] vale apontar para um tipo de experiéncia muito
comum. Refiro-me aos vendedores que batem a
porta da minha casa e, quando abro, perguntam
gentilmente: ‘A madame esta?” Sempre Ihes

respondo que a madame sail.

Lélia Gonzalez (1984, p. 228%).

2.2.1 O lado de ca e olado de la: O racismo como estrutura

Cena2: Naigreja, também acho € umadas coisas, além darua, em que a gentetinha
de ter o lugar dos negros e o lugar dos brancos. Tinha na rua, indo passear, e, na
praca, mas tinhatambém naigreja. De vez em quando, eu dava umas de doidinha -
como diz o outro - e entrava nos lugares em que eram so6 brancos. [...] Tinham as
festas de quermesse, nas datas de santos. Em Itajai, nessa época, havia uma divisao
bem interessante: vocé tinha umlado da rua onde passeavam os garotos - iSso mais
ja na juventude, ndo €? - negros. Aqui passeavam o0s brancos, aqui passeavam o0s
negros. Cada umde umlado da rua.[..] E interessante que os brancos ficavam, mais
ou menos, até perto da igreja matriz, e os negros caminhavame iam até a igreja velha,
mais perto do porto. L4, se quisesse daruma volta, ali € que tinha garotada negra que
fazia esse trajeto. E a Aurea, a gente combinava o seguinte, porque tinha histéria de
passear depois da missa. Entdo, n6s combinavamos de que eu ia até a metade eu ia,
com ela, no lugar de branco e depois ela atravessava e ia comigo no lugarde preto
(risos). Assim, na quermesse. [...] Isso era interessante porque a gente nunca
combinou, nunca foi assim: “Vocé vai la e eu vou ca.” A gente dava uma volta ali e
depois eu dizia assim: “Agora vamos |a?” “Sim, vamos 1a” [...] (Dora Lucia, entrevista
10 de agosto de 2022).

25Trecho retirado de uma nota de rodapéda obra Racismo e Sexismo na Cultura brasileira, apresentado
no /V Encontro Anual da Associagéo Brasileira de Pos-graduagao e Pesquisa nas Ciéncias Sociais em
1980 e publicado na Revista Ciéncias Sociais Hoje, Anpocs, em 1984.
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Cena 3: Entao, dentro do colégio, os movimentos mais a respeito da questao racial
ficavam, mais ou menos, ai dentro desse espag¢o, mas, sem muita grosseria, ou,
talvez, nenhuma. Mas houve uma que me incomodou [...] Eu fiquei, desde o primeiro
ano, até formar, na oitava série, no colégio. E conheci todas as meninas, € claro.
Enfim, porque tinha as turmas inteiras. L4 dentro, a gente conversava e néo tinha
nenhum problema, mas eu nunca fui convidada para nenhuma festa de aniversario.
Nenhuma!Alias, “nenhuma”eu ndo posso dizer. A unicafesta de aniversarioa queeu
fui,acho que eu ja estava na oitava série. Mas quem convidou foi o pai da garota, que
era o Silveira Jr., que era um comunista, mas era um comunista da riqueza, que eram
os colaboradores. Entdo, foi o pai da menina que me convidou para a festa de
aniversario da guria. Eu disse, para a mamae, que ndo queriair. Dai papai achou que
era falta de consideragéo, ja que a familia tinha convidado [..] Foi uma festa assim a
que eu tive de ir. Mas foi uma festa bem desagradavel, porque vocé chega na festa,
todo mundo conversa [...] sem que ninguém converse contigo [...] foi um ambiente em
que eu me senti horrivel [...] eu ndotinha nadaaver com aquele ambiente. Dentro do
colégio, por exemplo, tinha a Flavia, que era uma menina com quem eu conversava.
Mas eram vidas diferentes. A gente sabia que cada um tinha uma vida. E eu,
naturalmente, nunca convidei ninguém para ir |4 em casa, como também nunca

convidei ninguém para aniversario nenhum.

Cena 4: Lucia, eu acho que a gente vai procurar emprego [...] Agora eu ja podia
trabalhar! O que que a maméae fez? Foi naqueles amigos do papai?%, conversar, dizer
como € que estava a situagao e que precisava [...] eu ja tinha o curso de datilografia,
ja tinha terminado o curso ginasial e estava fazendo o curso de Contabilidade. Eu
estava pronta - digamos -para o mercado. Dai, eles foram procurar. Depois de duas
semanas, trés semanas, vieram e disseram, para mamae: “Olha, a gente nao
conseguiu nada em escritério ou em banco”, mas tem uma farmacia que esta
precisando de uma pessoa para trabalhar.” “Nao tem problema!”, mamae disse. Dai,
eu fuila para conhecera farmacia. Eu e ela. Ela foi comigo. Chegamos la e maméae
disse: “Aqui é o lugar, é a farmacia. Essa é a Lucia, conforme indica¢ao de fulano.”
Mamae explicou. Dai, a mog¢a da dona da farmacia olhou e disse: “Desculpa, a gente

ja contratou.” Voltamos para casa. Dai, mamae falou, com essa pessoa, e disse:

26 Dora Lucia refere-se aos amigos de seu pai, senhor José Adil de Lima, que eram do movimento
comunista.
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“Olha, ja contrataram. Sera que vocé ndoacha em outro lugar?”Porque a gente ainda
achava que era so porque ja tinham contratado. Dai, ele foi a um outro lugar, né? Eu
fuila, nesse outro lugar - acho que era também comércio, uma loja ou alguma coisa
assim - e ja tinhamcontratado. Dai, ele decidiu dizer para mamae: “Olha, n&o adianta.
Eu vou ser sincero com vocé: sua filha ndo vai conseguir emprego nenhum nesta
cidade. Maméae perguntou: “O que esta acontecendo?” Dai, ele me explicou: “Em
todos os lugares a que eu fui, disseram que ninguém vai contratar nenhumanegra
aqui porque negro ndo serve para o nosso servigo! Entao, eu tenho de dizer isto para
vocé: é ruim, mas nao vai ter chance porque nenhum lugara que eu fui, eles aceitam

negros.” (Dora Lucia, entrevista 11 de agosto de 2022).

O racismo como estrutura € entendido como o processo histérico e politico
fundante da modernidade colonial?’. Esse mecanismo operou por meio da invengéo
de povos africanos e indigenas como sujeitos apartados da civilizagdo e de uma
concepgao que imaginou a Europa e a branquitude como sindnimos de humanidade.
Tal processo organizou o mundo ontologicamente em categorias homogéneas,
atdbmicas e cindidas emduas zonas: a dohumano e ado n&do humano (Fanon, 2008).
Essa clivagem viabilizou tanto a exploragdo material das colénias e a instituicdo da
escraviddao quanto os novos arranjos socioeconOmicos, institucionais e culturais
baseados na subalternizagdo racial que ainda estruturam as sociedades

contemporaneas (Lugones, 2014).

Para além das lembrancas afetivas da época da infancia, Dora Lucia narra
minuciosamente episodios de racismo cotidiano vivenciados desde 1957, aos sete
anos de idade. Seus relatos expdem a segregacao racial presente em ltajai (SC),
descrita por ela como a divisdo entre “o lado de ca e o lado de 1a”. Ao recordar que
havia apenas mais uma familia negra em sua vizinhanga, ela delineia o que Ruth
Frankenberg (1995, p. 43) conceituacomo uma “geografia social da raga”, espagos

gue demarcavam as fronteiras sociais e raciais de forma instransponivel.

A cena 2 e 3 mostram uma sociabilidade marcada pela “quase integragao”

(Frankenberg, 1995), caracterizada por relagdes de coleguismo, mas nao de amizade.

27Compreendo modernidade colonial a partir dasreflexdes dos estudos pos-coloniais, que propdem compreender
o advento da modernidade ocidental intrinsecamente dependentes do colonialismo. Ainda, o termo p6s-colonial
indica um processo de reconfigura¢do discursiva, no qualas relagdes coloniais extrapolam o proprio fendmeno
politico do colonialismo e se reatualizam em novas formas e situagdes de hierarquizagao e subalternizagdo nas
sociedades contemporaneas (Hall, 2003).
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No ambito escolar, a interagdo com meninas brancas restringia-se aquele espaco.
Fora dele, “cada umtinha suavida”. Dora relata nunca ter convidado as colegas para
seu aniversario, €, na unica ocasiao em que foi a uma festa de uma delas, sentiu-se
“horrivel”. Os espacgos publicos da cidade - ruas, igrejas e clubes, também eram
tacitamente segregados. “Ninguém precisava dizer”, por meio de “acordos implicitos”
e pactos de sociabilidade tipicos da regido Sul, ela sabia exatamente por onde olhe

era permitido circular.

A dimensao estrutural do racismo é descrito também na experiéncia de seu
bisavé André, escravizado até o fim do regime escravista; no trabalho precario nas
lavouras de cana-de-acucar; na interdicdo do acesso a educacao formal imposta a
sua avo materna, Dona Justa; e nainsergcao precoce de sua avo paterna, Dona Stela,

e de sua mae, Dona Theodora, no trabalho doméstico desde criangas.

Como destaca Paulode Lima (2023, p. 31), avo paterna Dona Stela, a exemplo
de muitas mulheres negras de sua geracgao, dedicou a vida ao trabalho em residéncia
de outras pessoas, em uma perpetuagao das logicas do regime escravista. Inserida
notrabalho desde ainfancia, Dona Stela era requisitada para atenderfamilias brancas
com filhos pequenos e maes inexperientes. Como aconteceu com uma tradicional
familia de Ponta Grossa, quandoa méae faleceu a “Sia Stela” foichamada “para cuidar
dos filhos até o paiencontrarnovaesposa”. Lima (2023) destaca aindaque ela passou
a maior parte de sua vida morando na casa dos patrdes ou acomodada na casa de

seus filhos.

A trajetéria de Dona Theodora seguiu caminho semelhante. Para frequentara
escola até a 32 série do ensino primario em lItajai, precisou empregar-se em uma
familia branca aos 7 anos de idade, permanecendo no trabalho doméstico até o
casamento com o Seu Lima, aos 19 anos. Sua vivéncia reflete a dindmica da cidade
na década de 1930, cuja segregacao racial destinava subalterno a populagao negra,
reservando as meninas o trabalho doméstico, muitas vezes, em troca apenas de
moradia. Cabia a elas o cuidado das criangas brancas e a manutengéao dos lares.
Paulo de Lima (2023) aponta a naturalizagdo dessa exploragdo, sendo comum que
uma mesma familia “realocasse” a menina entre parentes que necessitassem de

cuidados médicos ou auxilio com recém-nascidos.

A cena 4 transpde a dimensao estrutural do racismo para a juventude de Dora,

ilustrando as barreiras para a obtencdo de seu primeiro emprego. Apesar de
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qualificada,com o ensinomédio concluido e cursos de datilografia e contabilidade, ela
esbarrou naviolénciaecondmica do racismo. O episddio explicita também a dimensao
discursiva dessa violéncia, materializada na representagédo do sujeito negro como
inapto ao trabalho, sintetizada na justificativa recebida: “porque negro n&o serve para

NOSSO O Servigo”.

As trajetorias de Dora e as mulheres de sua familia denunciam uma
continuidade perversa. Se na década de 1930, o ‘lugar” imposto a mulhernegra era o
servico doméstico compulsério, nas décadas de 1960 e 1970 a tentativa de ascensao
ao mercado de trabalho formal esbarrava na discriminagao racial. Dora cumpriu os
ritos exigidos pelo mito da meritocracia: concluiu o ensinomédio e buscou qualificagéo
técnica. Contudo, a educagao formal mostrou-se insuficiente desmantelar a dimensao
estrutural do racismo. A “circulagdo” das meninas negras entre familias brancas
evidencia a objetificacdo de seus corpos, reduzidos a instrumentos de trabalho
disponiveis para a branquitude, uma dinamica que naturalizou a exploragao infanti no
pais (Lima, 2023).

A transposicdo desse debate para o Brasil contemporaneo demonstra a
persisténciadas barreiras enfrentadas por Dona Theodora e Dora. Dados da Pesquisa
Nacional por Amostra de Domicilios Continua, do Instituto Brasileiro de Geografia e
Estatistica (PNAD Continua/IBGE), referentes a 2023 e 2024, indicam que a taxa de
desocupacgao entre pessoas negras permanece significativamente superior a de
pessoas brancas. Enquanto o desemprego geral caiu, a populagao negra constitui a

maioria dos desempregados e dos trabalhadores informais.

A informalidade atinge cerca de 46% dos trabalhadores negros, em oposic¢ao a
34% dos trabalhadores brancos. Além disso, a superagéo da barreira de entrada,
desafio vivido por Dora quando jovem, ndo garante equidade: o rendimento médio de
trabalhadores brancos é de 60% a 70% maior. Essa assimetria salarial resiste até
mesmo a escolarizagdo, isso porque profissionais negros com ensino superior

chegam a receber 30% menos que seus pares brancos (IBGE, 2023).

Em relagcdo as mulheres negras, levantamento do Instituto de Pesquisa
EcondmicaAplicada (IPEA) revela que o trabalho doméstico remunerado segue como
uma de suas principais ocupacgoes, setor no qual representam cerca de 65% da forca
de trabalho. Apesar dos avancos legais, como a Emenda Constitucional n. 72/2013 e

a Lei Complementarn. 150/2015, o segmento permanece marcado pela precarizagao,
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informalidade e baixa renda, aprofundando as vulnerabilidades socioeconémicas e as

desigualdade raciais e de sexo-género (Ipea, 2024).

Entretanto, o racismo enquanto estrutura ultrapassa a producdo de
desigualdades socioeconémicas. Ao operar como um processo continuo de
desumanizacéo, ele incide profundamente na subijetividade. Grada Kilomba por meio
da combinagao das nocéao de “plantagao” e “memaria” descreve o racismo cotidiano
nao apenas como a encenagao reiterada de um passado colonial, mas como uma

realidade traumatica que tem sido historicamente negligenciada.

E um choque violento que de repente colocao sujeito negro em uma cena
colonial na qual, como no cenario de uma plantacgao, ele é aprisionado como
a(o) Outra(o) subordinado e exético. De repente o passado bem a coincidir
com o presente, e o presente é vivenciado como se o sujeito negro estivesse
naquele passado agonizante [...] (Kilomba, 2020, p. 30).

Na vida cotidiana, os aspectos cognitivos e comportamentais do racismo
entrelacam-se e operam sincronicamente como engrenagens de um mesmo
processo. Desse modo, preconceito e discriminacéo estdo imbricados, e fundem-se
nanogao de praticas (Essed, 1991). Como escreve Grada Kilomba (2020), o racismo
cotidiano ndo € um ato singular ou isolado, representa o acumulo de pequenas
praticas, desigualdades e violagdes de direitos que recolocam o sujeito negroem uma
cena colonial, aprisionando-o na condi¢gdo de “Outro(a)” subordinado(a) e exdotico(a)
(Kilomba, 2020).

Para desvelar essa dinamica, Kilomba (2020) descreve o percurso psicanalitico
da branquitude e analisa seus modos de operar, de reagir e de se perpetuar como um
sistema de opresséo cuja irracionalidade atua como uma maquina produtora de
traumas. A autora convida areflexao sobre como comportamentos diarios, a exemplo
do medo, da culpa e da negagao, formam e caracterizam a identidade branca. E
elenca os mecanismos de defesa e os estagios psiquicos pelos quais a branquitude
transita em direcdo a consciéncia de si como produtora de racismo: a recusa, a culpa,

a vergonha, o reconhecimento e a reparagao (Kilomba, 2020).

A recusa opera como um bloqueio inconsciente contra as consequéncias
concretas do racismo, constituindo-se pela inadmissibilidade de reconhecer a
verdade. Em sequéncia, atuam a cisao e a projecao, defesas do ego que consistem

na transferéncia de sentimentos, pensamentos ou experiéncias indesejaveis para o
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outro, afirmando que € o outro quem os possui (Kilomba, 2020). A negagéo, por sua
vez, € a faceta consciente dessa recusa, materializada em discursos como “nds nao

somos racistas”.

A culpaemerge como sangao moral oriundade umainjungéo externa, resultado
do conflitoentre os desejos agressivos do individuoemrelagéo ao outro e a autoridade
de seu superego. Ja a vergonha envolve uma autopercepg¢ado moral diante de nossas
proprias agdes racistas, momento no qual o sujeito branco constata que a branquitude

€ uma identidade estruturada em privilégios.

O reconhecimento sucede a culpa e configura-se como a tomada de
consciéncia da propria branquitude e de seu racismo inerente. A reparagao, por fim, é
a “digestao” desse reconhecimento e suaimpressao na realidade, efetivada por meio
da alteragdo de ‘“estruturas, agendas, espacgos, posi¢des, dinamicas, relagbes

subijetivas”, ou seja, por meio do abandono de privilégios (Kilomba, 2010, p. 180).

Essa dimensao psiquica articula-se diretamente a dimensao espacial e social.
Ruth Frankenberg define a branquitude como “um lugar estrutural de onde o sujeito
branco vé aos outros e a si mesmo” (1995, p. 435). Dessa formulagéo, extraem-se
trés aspectos centrais: (i) a ocupagéo de uma situagao de vantagem estrutural e de
privilégios raciais; (ii) a consolidagao de uma posi¢ao a partir da qual as pessoas
brancas observam a si e aos outros; (iii) a adogdo de um conjuntode praticas culturais

que, por serem hegemoénicas, nao sao demarcadas ou nomeadas.

Assim, ser branco significa ocupar uma posi¢cao de poder ndo nomeada,
vivenciada em uma geografia social de raga como um lugar confortavel. O sujeito
branco erige a si mesmo como modelo universal e atribui ao outro o negativo que
recusa em si (Piza, 2016). Embora o narcisismo e a projecdo sejam processos
inerentes ao desenvolvimento psiquicohumano, no contexto das relagdes raciais eles
adquirem uma complexidade perversa, pois justificam e legitimam a superioridade de

um grupo, a desigualdade e a manutencgao de privilégios (Bento, 2016).

Maria Aparecida Bento (2016) argumenta que o siléncio, a omisséo e a
distorcdo acerca do lugar do branco na perpetuacao das desigualdades raciais no
Brasil ttm um forte componente narcisico. Esse narcisismo é acompanhado por um
massivo investimento material e simbdlico na consolidagdo desse grupo como

referéncia maxima da condigdo humana. Em termos psicanaliticos, essa dinamica
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permite que os sentimentos positivos sejam retidos pelo sujeito - a branquitude como
a parte “boa” do ego -, enquanto as manifestagdes da parte “ma” sao projetadas para
o exterior (Kilomba, 2020).

Desse modo, a autora explica que:

No mundo conceitual branco, o sujeito negro é identificado como o objeto
‘ruim”, incorporando aspectos que a sociedade branca tem reprimido e
transformado em tabu [...] Por conseguinte, acabamos por coincidir com a
ameacga, 0 perigo, o violento, o excitante e também o sujo [...] permitindo a
branquitude olhar para si como moralmente ideal, decente, civilizada
(Kilomba, 2020, p. 37).

A partir dessa dinamica psiquica, o sujeito negro nao se torna apenas diferente
em relagao ao ego do sujeito branco, mas é convertido em Outridade, ou seja, na
personificagdo de aspectos reprimidos do “eu” branco. O sujeito negro torna-se,
assim, a representacao mental de tudo aquilo com o qual a branquitude nao deseja
se assemelhar. A negritude “serve como uma forma primaria de Outridade, pela qual
a branquitude é construida” (Kilomba, 2020, p. 38). Como Frantz Fanon (1967)

adverte, 0 “negro” € uma inveng¢ao do homem branco.

A compreensé&o do racismo como estrutura explicita que o sujeito negro € uma
construgéo das fantasias da branquitude, um produto do imaginario branco que nega
e projeta no outro os elementos indesejaveis de sua propria humanidade. Fanon
(1967) mobiliza a linguagem do trauma para analisar as experiéncias do racismo
cotidiano,umfenémeno que retira dos sujeitos negros qualquerpossibilidade de forjar
uma identidade autbnoma e legitima. Desse modo, o empreendimento colonial
estabeleceu historicamente o homem branco, heterossexual, cristdo, de classe média
como norma. Essa referéncia hegeménica dispensa nomeagao, mas detém o poder
de marcar os outros sujeitos sociais, classificando-os, atribuindo-lhes rétulos, fixando

e subjugando suas identidades.

2.2.2 “Vocé ja foi empregada?” ou “Os negros tém lugar para estar”: O racismo como

discurso

Cena 5: Alguns professores tinham um discurso bem racista. Houve um momento em
que eu ia levantar para falar, mas pensei comigo que eu naoia gastar minha[...] Eu

era ainda muito garota ainda sem nenhuma experiéncia, né? E, no movimento
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estudantil, esse n&o era o assunto. Nunca se falou sobre racismo no movimento
estudantil. Entdo, na verdade, eu n&o teria - eu pensei - respaldo nenhum porque eu
estou, no movimento, politicamente por conta da Ditadura, por conta de direitos
fundamentais, por conta dos cortes, do Al5, de uma série de coisas, mas, em nenhum
momento, houve discurso a respeito da questao racial. E eu ndo me senti segura de
enfrentar o professor - foram dois professores - quando eles fizeram comentarios
racistas na sala. Um deles disse que os negros tém lugar para estar. Eu n&o sei, acho
que alguém perguntou se ndo havia juizos negros [...]. Alguém perguntou e ele deu,
mais ou menos, a resposta da freira |14, né? De que as pessoas tém os lugares de
estar. “E ndo vejo como um negro pode estar numa situagéo assim.” Foi alguma coisa
assim que ele falou na sala. Aquilo subiu, desceu. Todo mundo olhou para mim, né?
Se eu estou ali, fazendo curso de Direito, como € que o cara diz que ndo é 0 meu
lugar, que nao serve para mim, né? Nao respondi nada. Demorei mais uns minutos,
peguei meu material e sai da sala. Dai, depois, alguns colegas meus vieram, atras de
mim, e disseram: “Vocé naodevia ter saido. Vocé devia ter enfrentado.” Dai, eu pensei
comigo: “Eu, né? |(risos) vocés podiam também!” Mas eu nao falei nada, s6 vim com

raiva. Dai, eu ja sabia que a coisa era bem pesada nesse sentido, né?

Cena 6: Porque era assim, né? Na verdade, eu lembro que o André, um dia, a gente
estava sentado, brincando|[...] Ele devia ter o qué? Uns 7 anos, talvez, e eu estava
mostrando as minhas fotografias de garota para ele, né? Acho que era uma fotografia
de um baile ou alguma coisa assim... sei la! Quando eu mostrei e disse: “Olhaaquia
mamae”, né? Dai, ele olhou e fez assim: “Guarda essa fotografia. Eu ndo gosto dela.
Vocé devia rasgar.” Levei um susto, né? Eu disse assim: “Uai, meu bem, mas vocé
ndo achou bonita a mamae aqui?” Ele virou, para mim, e disse assim: “Algum dia,
vocé ja foiempregada?” Olha sé! O guritinhauns6ou 7 anos! Nem tinha 7, eu acho.
[...] Dai, eudisse: “Claro que sim! Eu sou empregada da Universidade Federal do Mato

Grosso.” “Nao, nao é dessa empregada que eu estou falando. Eu estou falando
empregada sim.” Ele falou bem assim: “Empregada, assim, quefica, na casa, fazendo
limpeza.” Dai, eu disse: “Mas todo mundo € empregado. Ela é empregada, eu sou
empregada, seu pai é empregado, todo mundo!Cadaumno seu servico [...] S&o todas

empregadas.” “E, mas eu ndo gostei dessas fotos suas. Nao queria ver vocé assim!”

Dai, eu pensei com os meus botdes: “Eu vou ter que tomar uma providéncia com
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relagao a isso. Ele ndo escutou isso dentro de casa, né?” Mas, ai, eu fuila, direto na

familia, e comecei com meu discurso, né? Foi indo, foi indo [...].

O processo histdrico e politico colonial nao se sustentou apenas pela violéncia
e brutalidade fisica, mas foi também alicergcado em discursos e praticas de poder. No
imaginario colonial, a Europa ergueu-se como o mundo humano por exceléncia, o
simbolo maximo de civilizagdo, enquanto as culturas nao europeias foram relegadas
a condicado de “ndo ser’. Esse aparato discursivo impds, mediante violéncia, um
processo “civilizador” no qual a branquitude consolidou-se como parametro de ideal
artistico, estético e moral, sabedoria e encarnagéo da razdo. Como sintetiza Nogueira

(1998, p. 42), representava “a cultura, a civilizacdo, em uma palavra, a humanidade”.

Essa engrenagem discursiva inscreveu os povos negros no lugar da nao
humanidade. A escraviddo moderna, amparada por essa l6gica, usurpou a liberdade
dos povos nao europeus e lhes negou a igualdade, valores que a modernidade
reivindicava como intrinsecos a condicdo humana. O resultado foi a submissao de
populagées inteiras a condicdes subumanas: desde a captura em Africa até a rotina
mutiladora nas colbnias, forcando a conformacdo de seus corpos ao trabalho

compulsorio e naturalizando um lugar perpétuo de subserviéncia.

Essa naturalizacdo operou por meio de uma complexa teia de narrativas,
crengas, teorias, ideologias e regimes de verdade que essencializaram as diferencgas
culturais e forjaram hierarquias raciais e de sexo/género. Para bell hooks (2019), os
embates em torno dos regimes de representacdo estdo no cerne das politicas

contemporaneas, definindo quem é ou ndo contemplado pela nogao de humano.

Do mesmo modo, Stuart Hall (2009, p. 201) destaca a importancia de se
analisara natureza politica da representacgao, investigando “suas complexidades, os
efeitos da linguagem, da textualidade como local de vida e morte”. Portanto,
considerar a dimensdo discursiva do racismo implica decodificar como
textos/imagens, ideias, saberes e esteredtipos reatualizam esse sistema de poder,
garantindo a eficacia de seus efeitos de subordinagao (Garcia-Severino; Catoia;
Kawakami, 2023).

No contexto brasileiro, a forgca dos esteredtipos raciais pautou, por exemplo, o
debate politico em torno das leis abolicionistas. Longe de almejarem uma

emancipacao, essas legislagbes (Qque adiaram o fim da escravidao até o limite do
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insustentavel) funcionaram como mecanismo para que as elites brancas
arquitetassem o novo arranjo racial do pais. A Lei n° 3.270/1885 (Lei dos
Sexagenarios), inserida nesse escopo, nao visava apenas a extingao da escravidao,

mas sim delimitar as relagdes de poder na iminente sociedade livre.

Parte significativa da referida lei voltava-se para as relagdes entre os libertos e
os ex-senhores. Discutia-se uma suposta necessidade de “protecdo” ao ex-
escravizado, em especial aos sexagenarios, sob o argumento de que, “além dos
defeitos que a escravidao Ihes imprimira”, a idade avangada os impediria de garantir

a propria sobrevivéncia (Catoia, 2018).

Como argumenta Ana Flauzina (2006, p. 57), o receio das elites era 0 de que a
‘liberdade se configurasse em ociosidade e vagabundagem”. No imaginario
legislativo, o sujeito negro era tido como incapaz de resistir a vicios e, no limite, inapto
para o exercicio da liberdade. Os deputados, favoraveis a lei consideravam mais
“‘humanitario” deixar os velhos escravizados nas fazendas, enquanto os opositores
alegavam que a liberdade conduziria a ociosidade e a mendicancia. Esse discurso
pavimentou o caminhopara a criminalizagdo da “vadiagem”, aindaexpressa na Lei de
Contravencdes Penais, operando como um dispositivo de controle social. As leis
abolicionistas, atreladas a punigédo do 6cio, marcaram o inicio da criminalizagao da
liberdade da populagdo negra no Brasil (Flauzina, 2006).

Durante a Primeira Republica (1889 — 1930), os discursos médicos, politicos,
cientificos e juridicos “reinventaram a desumanizagao da populacéo negra” (Catoia,
2018, p. 263). Tais saberes expressavam o panico da elite diante da (in)viabilidade de
um projeto de nacédo, em uma sociedade racialmente heterogénea como a brasileira.
O projeto imaginado pela elite brasileira, construido a partir de um modelo ocidental
de modernidade e em dialogo com uma epistemologia europeia racista (darwinismo
social, racismo cientifico e eugenia) esforgou-se por construir um discurso sobre a
“‘natureza” racial e o suposto atraso do pais. Em um ambiente conservador, a nagao
foi projetada de forma hostil ao seu proprio passado e a sua populagao, vista como

um obstaculo a ser superado (Miskolci, 2012).

A Republica delineou-se, assim, guiada pelo desejo das elites pelo
branqueamento, ndo apenas fenotipico, mas moral e civilizatério. Esse desejo
materializou-se no incentivo a imigragdo europeia, em detrimento de imigrantes

asiaticos e africanos, uma restricdo imposta pelo Decreto 528, de 28 de junhode 1890.
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(Catoia, 2018). Paralelamente, o discurso higienista apresentava como solugao para

0 nosso “atraso” “controlar a moral das classes subalternas, conter e domesticar a
irracionalidade das paixdes populares, modificar o seu modo de vida, a suahabitacéo,

assim como os seus cuidados com o corpo” (Miskolci, 2012, p. 51).

A adocgao das teorias eugénicas inaugurou, no Brasil, uma era de biopoder
conduzida pelo racismo do Estado. Os discursos médicos e juridicos tiveram
importante papel naconstrucaodo ideariode nagcdoque se desejava emfinsdo século
XIX. Nointerior de tais saberes, a nagéo era pensada a partir de critérios bioldgicos e
raciais. Assim, “as epidemias nao eram apenas epidemias, ja que pareciam revelar o

longo caminho que nos distanciava da perfectibilidade” (Schwarcz, 2014, p. 274).

A associacao direta entre doenca e mesticagem foi forjada por meio de relatos
médicos e estatisticos que buscavam “evidenciar’ o carater degenerado do(a)
negro(a), representado como perigo para a elite branca. O olhar das institui¢cbes
médicas e juridicas moldou a criminologia positivista brasileira, que deslocou o foco
de analise do delito para a figura do delinquente. No final do século XIX, esse saber
foi instrumental na cristalizagao do sujeito negro como um ser degenerado e propenso
ao crime (Cf. Duarte, 2017).

Nina Rodrigues, expoente dessa vertente no pais, rejeitava a premissa de uma
natureza humana universal e igualmente livre. Para ele, os grupos raciais
encontravam-se em estagios evolutivos distintos, o que exigia a aplicagao de
responsabilidades penais diferenciadas para brancos e negros (Schwarcz, 2014). Ao
questionar a isonomia da lei penal, a criminologia de Rodrigues visava atestar a
suposta natureza primitiva da populacéo negra. Influenciado pela criminologia de
Lombroso, o autor nado teve dificuldades emadaptar e identificar,no contexto nacional,

a figura do “delinquente nato” (Duarte, 2017).

Essa tradicao criminoldgica foi determinante para a elaboragao de esteredtipos
atribuidos a figura do(a) negro(a) como os de vadiagem, preguiga, perigo e
hipersexualizagédo. Gisele Santos (2002) aponta que, nesse periodo, a imprensa
consolidou a imagem da populagdo negra como (...) “lasciva, libidinosa, violenta e
imoral”. Expressdes culturais como o samba e a capoeira foram criminalizadas como
praticas selvagens e violentas. Mulheres negras eram acusadas de bruxaria,

infidelidade e sexualidade excessiva, enquanto os homens eram retratados como
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violentos, imagens forjadas para atestar a “falta de estrutura moral, psiquica e social
do negro” (Santos, 2002, p. 131).

Como estruturas de poder, o racismo e o sexismo naturalizam a diferencae a

desigualdade social, pelo menos, de trés maneiras:

a primeira, os dois usam o argumento da natureza para justificar e reproduzir
as relagbes de poderfundadas sobre as diferengas fenotipicas. A segunda,
ambos associam de perto a realidade “corporal” e a realidade social,
ancorando seu significado no corpo, l6cus privilegiado dainscrigdo do carater
simbolico e social das culturas. A terceira, 0 sexismo como o racismo
representam as mulheres e aos outros como grupos naturais predispostos a
submissdo. Da mesma maneira que as mulheres e atribui um status de
objetos sexuais, aos outros se lhes reifica como objetos raciais ou étnicos
(Viveros, 2008, p. 172).

Esses significantes ndo sdo uma propriedade inerente e estavel de mulheres
negras, mas sim um conjunto de sentidos - tenso, deslizante, instavel —, que opera
por imagens definidoras de corpos, pensamento, subjetividades e formas de se
relacionar, desejar e se reconhecer. S0 imagens de controle, como tem defendido
Collins (2019), representagdes que demandam o exercicio violento de estabilizar
aspectos que compdem a cena do reconhecimento e repeti-lo quantas vezes for
necessario, fazé-lo circular, investirem sua capacidade produtiva para a conformacao
de mulheres negras [e homens negros] como os “terrivelmente oufros” da norma

(patriarcal, capitalista, colonial) (Garcia-Severino; Catoia; Kawakami, 2023).

Essa representacdo, produzida no contexto colonial, circularam e atualizaram-
se ao longos do tempo. Representar, nessa perspectiva, € o poder de instituiruma
linguagemaque imagina, descreve e visibiliza e fixa o outro como Outro (Collins,2019).
Como defende Patricia Hill Collins (2019) configuram-se como imagens de controle,
representagdes que exigem um exercicio violento, uma complexa articulacédo de
operagcdes que envolvem narragao, criagado, associagao, classificacdo, fantasias,
hierarquizagcdo e conceituagdes, dentro de uma formagao discursiva historica

especifica (Garcia-Severino; Catoia; Kawakami, 2023).

Compreender um episédio cotidiano como racialmente significativo revela de
que modo um evento, no qual a pessoa negra € a unica a receber um tratamento
“‘menos favoravel”, conecta-se a padrdes historicos e contemporaneos de racismo.
Praticas de diferenciacéo de tratamento podem atuar como veiculos de discriminacao

racial, que ocorre dentro ou fora dos espacos institucionais,como a escola, o ambiente
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de trabalho, a vizinhangae a propria familia. O racismo cotidiano alerta, portanto, para
o fato de que essa violéncia se materializa por meio de imagens e da linguagem,
expressando-se visual e discursivamente tanto no dito quanto no que é silenciado. A
respeito desse “ndo dito”, Dora narra uma cenade suainfanciaenvolvendoas colegas

de colégio:

Ah, que bom! Vocé ndo precisa ir para a praia.” E eu: “Como assim: eu ndo
preciso ir para a praia? Ué, por que eu nao preciso ir para a praia” “Nao,
porque vocé nao tem o que fazer na praia porque vocé nado precisa se
queimar, né?”. [...] “Wocé nao precisa se queimar, eu acho que nao tem por
que vocéir para a praia.” Eu digo: “Ué, mas se a gente gosta[...] eunio vou
a praia para me queimar. Eu vou porque gosto de tomar banho de mar.” Dai
ela meio que balangavam os ombros assim [...] varias vezes eu escutei essa
histéria. [...] E isso, depois, mais tarde, em Florianépolis, eu escutei muito. E
incrivel como se falava [...] que negro nao precisa ir para a praia Porque, na
verdade, tem um jogo maluco, muito cretino, que é de vocé nao entrar, ndo
sujar aquele lugar, ndo ir para aquele espaco [...] Quer dizer, marca porque
eu escutei isto varias vezes: de que eu nao precisava ir a praia. Ninguém
nunca explicou exatamente porque, mas € porque, ja era preta. Mas nunca
ninguém disse também que era porque era preta [...] (Dora Lucia. Entrevista
10 de agosto de 2022).

Sandra Dahia (2008) aponta que a nogao de “lugar” circunda os sentidos de
nossos mal-estares e prazeres, em especial em sociedades estruturadas por rigidos
sistemas de hierarquizagdo, nas quais cada sujeito possui uma posigéo predefinida.
Nesse contexto, o racismo velado revela-se eficaz. O n&o-dito, expresso na cena
descrita por Dora, constitui uma estratégia de silenciamento que produz uma falsa
imagem de harmonianas relagdes sociais. Essaimagem, por sua vez, tem como efeito
a manutengao do racismo ao mesmo tempo que em enfraquece seu enfrentamento
direto (Dahia, 2008).

Em relagdo as mulheres negras, a Lélia Gonzalez (1984) observou que as
categorias “mucama”, “mae preta” e “empregada doméstica” sdo representacdes
oriundas de construgdes racializadas de sexo-género (ou generificadas de raga).
Essas categorias ainda informam o modo como os brasileiros simbolicamente
representam e controlam os corpos de mulheres negras. Corpos, estes, lidos a partir
de um padrao de hipersexualizacdo que, em multiplas formas de comunicar, desenha
um tipo de mulher que, “além de inspirar sexualidade, € condicionada as praticas

servis e manuais, um corpo-trabalho” (Moreira, 2007, p. 15).

Na epigrafe apresentada no inicio desta secéo, a cena enunciada como “uma

experiéncia muito comum” explicita a natureza social de aspectos que poderiam ser



76

vislumbrados como expressao individual, comumente tomados como “espontaneos’,
menos convencionais ou menos sujeitos a regulagao (Pais, 2023). Contudo, mesmo
0s aspectos mais “banais da vida cotidiana” - como o simples recebimento de um
produto - pode elucidar representagbes que expressam a natureza reguladora das
interacdes e dos vinculos sociais. Essa cena pode ser lida como um fragmento do
cotidianoque mostra, por umlado, a eficaciados esteredtipos raciais e, por outro, que
o racismo cotidiano ndo € um acontecimento pontual na vida de mulheres negras. Ao
contrario, € um sistema de poder que regula de forma decisiva a organizagao social e
reposiciona, objetiva ou simbolicamente, as mulheres negras no lugar da
subalternidade (Gonzalez, 1984).

Ao resgatar sua propria histéria como adolescente negra no final dos anos
1960, em uma cidade do Sul dos EUA, bell hooks (2019, p. 128) recorda a existéncia
de barreiras que impediam o vinculo, a amizade e a acio politica entre mulheres
negras e brancas. A autora destaca que a segregacao restringia as possibilidades de
encontros, limitando o contato a relagao “serva-senhora”, uma dinamica hierarquica

de poder estabelecida na esfera doméstica.

No interior de normas sociais sexistas, a “proximidade” entre mulheres negras
e brancas (ancorada na crenga de que o trabalho doméstico era obrigacdo de
mulheres) era cuidadosamente produzida de modo a manter a diferencga racial. bell
hooks (2019) relata estratégias ditas e néao ditas, “pequenos gestos ritualizados”,
utilizados por mulheres brancas para reforgar essa diferenca racial e afirmar sua
posicao de superioridade. De acordo com hooks (2019), as relagdes contemporaneas
na sociedade estadunidense ainda sofrem o impacto desses encontros, e as
experiéncias de mulheres negras (mesmo daquelas que ndao mantiveram relacédo de
“serva-senhora”) continuam atravessadas por imaginarios raciais que as alocam no

lugar da “mucama”.

No Brasil essa dindmica é ilustrada pela frase “cafezinho,donaHelena? Nayara
Souzae Marcia dos Santos (2024, p. 4), fazem referéncia a essa falarepetida diversas
vezes pela personagem Zilda (intepretacao pela atriz Thalma de Freitas) na telenovela
Lacos de Familia. De acordo com as autoras, a frase “ultrapassou o espaco da
teledramaturgia nacional para as trends da rede social TikTok. Nesse novo espacgo, a
dinamica da mulher negra como empregada domestica, cuja disponibilidade para

servir a patroa de classe média do Leblon era ininterrupta, passou a ser criticada por
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meio do humor. Os usuarios resgataram a repeticdo da fala para evidenciarcomo “o
arco narrativo da personagem se limitava a essa servidao incansavel” (Souza; Santos,
2024, p. 5).

A obra, escrita por Manuel Carlos, revela um padrao da teledramaturgia
brasileira que relega as mulheres negras aos papéis da empregada doméstica
(Araujo, 2008). Essa reiteracdo de uma imagem colada a expectativa de servidao &
conceituada por Collins (2019) como a imagem de controle da mammie, a primeira a
ser difundida apo6s o fim da escraviddo negra nos Estados Unidos. Ela emerge do
contexto histérica em que mulheres negras escravizadas executavam as tarefas

domésticas e de cuidado de forma ininterrupta.

A imagem da mulher negra como “servical fiel e obediente” (Collins, 2019, p.
171) foi fixada como um modo de vida das mulheres negras, servindo como
justificativa para o seu confinamento delas ao trabalho domeéstico e de cuidado mau-
remunerado (Souza; Santos, 2024). Essa representagcdo nao se limita a funcgao
econdmica do trabalho, mas atua no “aprisionamento das mulheres negras a esse

lugar em qualquer espago que ocupem” (Souza; Santos, 2024, p. 8).

Desse modo, se a dimensao estrutural do racismo impde as mulheres negras
a precarizagao laboral, concentrando-as no trabalho de cuidado, a dimensao
discursiva atuou para naturalizar e fixar essa subalternidade como Unica
representacao possivel desses sujeitos no imaginario social. A esse respeito, Grada

Kilomba (2020, p. 93) também relata uma experiéncia da infancia:

Quando eu tinha 12 ou 13 anos, fui ao médico por causa de uma gripe. Apos
a consulta, ao me dirigir a porta, ele, de repente, me chamou [...] disse que
havia tido uma ideia. Ele, a esposae dois filhos [...] estavam indo viajar de
férias. Haviam alugado uma casa no sul de Portugal, em algum lugar no
Algarve, e ele estava pensando que eu poderia ir com eles. O médio entao
propds que eu cozinhasse as refeigdes diarias da familia, limpasse a casa e
eventualmente lavasse suas roupas. Nao é muito, disse ele, alguns shorts,
talvez uma camiseta e, claro, nossas roupas intimas. Entre essas tarefas, ele
explicou, eu teria tempo suficiente para mim. Eu poderiair a praia, e fazer o
que eu quiser, insistiu [...].

A autora relata n&o recordar se foi capaz de alguma reagdo, mas se lembra de
sair do consultério em um estado de vertigem, chegando a vomitar no trajeto para
casa. “Estava diante de algo irracional” (Kilomba, 2020, p. 93). Naquela cena, elanéo
foi lida como uma crianga, mas sim como uma servigal. O médico transmutou a

interacdo clinica em uma relagdo de “senhor-servente”. ela foi reduzida a
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representagdo da mucama negra, enquanto ele assumiu a posi¢ao do senhor branco
simbdlico, uma construgaorelacional. Nessa dinamicabinaria, explica Kilomba (2020),
a assimetria de poder entre as posi¢des € duplamente invertida. Nao se trata apenas
de “paciente negra e médico branco” ou paciente mulher e médico homem”. A
interacao consubstancia-se na figura de uma paciente mulher negra subjugada por

um médico homem branco, evidenciando o duplo poder de um em relacédo a outra.

Esse episddio opera, ao mesmo tempo, nas esferas da diferenga racial e de
género, e revela o entrelagamento entre ambas. A experiéncia envolve os dois
marcadores porque as representagcdes raciais - a exemplo da mucama ou da
empregada doméstica — sdo baseadas em construgdes de sexo-género e vice-versa.
A dimensaode sexo-género produzefeitos diretos naconstrugdode raca e navivéncia
do racismo cotidiano (Kilomba, 2020). Assim, a realidade de mulheres negras
configura-se como um fendmeno hibrido e interseccional, que atravessa as
concepgdes de ragca e de sexo-género; logo, essa realidade sé pode ser
compreendida quando essas estruturas de poder sdo analisadas de forma

indissociavel (Essed, 1991).

O racismo cotidiano materializa-se e reatualiza-se, portanto, em praticas,
acdes, enunciagles, interagdes sociais e politicas raciais que dao contornos
especificos a essa violéncia em diferentes contextos. Essa dimensao pratica e

interacional do racismo é evidenciada pela sociéloga Philomena Essed (1991),

analogo a vida cotidiana, o racismo cotidiano é heterogéneo em suas
manifestacdes, mas ao mesmo tempo é estruturado por forcas em
direcdo a uniformidade. O racismo cotidiano € um complexo de
praticas que operam através de relagdes heterogéneas (de classe e
de género), presentes e produtoras das relagdes raciais e étnicas. Tais
relagbes sao ativadas e reproduzidas como praticas (Essed, 1991, p.
6).

Na vida cotidiana, os aspectos cognitivos e comportamentais do racismo
entrelagcam-se e operam sincronicamente como parte de um mesmo processo. Assim,
preconceito e discriminagao estao inerentemente relacionados e fundem-se na nogéo
de praticas (Essed, 1991). Como escreve Grada Kilomba (2020), o racismo cotidiano
nao € um ato singular ou isolado na vida diaria, mas representa o acumulo de

pequenas praticas, desigualdades, violagdes de direitos e violéncias que recolocam o
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sujeito negro em uma cena colonial, na qual ele é aprisionado como o(a) Outro(a)

subordinado(a) e exdtico(a) (Kilomba, 2020).

Essed (1991) entende que as expressbes de racismo em uma situagéo
particular estdo relacionadas a todas as outras praticas racistas e podem ser

reduzidas a trés vertentes do cotidiano, que se entrelagam como

um triangulo de relagdes mutualmente dependentes: a marginalizagao
daqueles identificados como racial ou etnicamente diferentes; a
problematizagédo de outras identidades e culturas; a repressao de (potencial)
resisténcia pormeio de humilhagao, intimidagao ou violéncia como tentativa
de desencorajar a agao contra a discriminagao” (Essed, 1991, p. 448,
tradugdo minha).

O racismo cotidiano, materializado em praticas, acdes e interacdes sociais,
pode ser mais facilmente reconhecido em suas formas extremas como, por exemplo,
na morte de sujeitos negros ocasionada pela violéncia de agentes de seguranga
publica ou privada; ou ainda, em suas formas mais explicitas, como nos caso de
xingamentos e ofensas raciais, episodios recorrentes, por exemplo, nas experiéncias

de atletas negros em diferentes contextos.

Porém, esse racismo pode ser mais bem codificado quando enraizado em
praticas institucionais e informado, por exemplo, por politicas raciais espaciais que,
no caso brasileiro, segregam e alocam os sujeitos negros nas periferias das cidades;
ou quando enraizado em praticas tao inscritas na gramatica do cotidiano que se
tornam dificeis de serem nomeadas como racismo. Pode demarcar, por exemplo, o
momento em que o significado de um evento de discriminacao racial permanece
contestavel e, por vezes, exige a vivéncia de outras experiéncias ou aprendizados
para o proprio reconhecimento da conotagao racial (Essed, 1991). Isso porque a
discriminagao racial, muitas vezes, opera por meio de regras aparentemente neutras

ou gerais, porém, aplicadas de forma mais estrita a pessoas negras.

Na cena 5, Dora Lucia faz mencao a outro episédio de racismo que viveu na
infancia. Quando ela questiona uma das freiras de seu colégio sobre a auséncia de
freiras negras, a resposta obtida foi a de que ndo seria necessario ter freiras negras
naquele espacgo. Assim, como o professor da cena anterior, a freira também enunciou
quais espacgos deveriam ou nao ser ocupados por pessoas negras e, portanto, quais
espacgos deveriam ser reservados a pessoas brancas. Ainda na infancia, foi preciso

mais de um episédio para que Dora percebesse a dimensao discursiva do racismo. O
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incomodo era um sinal. Entretanto, quando adulta, ndo teve duvidas do discurso do
professor e do siléncio dos colegas, ambos de cunho racista. Quando os colegas
brancos a questionam, eles operam uma transferéncia perversa de responsabilidade.
A branquitude testemunhaa violéncia, silencia quando ela ocorre, mas exige que a

vitima assuma o énus pedagdgico e o desgaste emocional do confronto.

LéliaGonzalez(1984), quando afirma que responde aos vendedores que batem
a sua porta dizendo “a madame saiu”, nos adverte, de maneira irbnica, acerca da
importancia de refletirmos sobre quais praticas de confronto ao imaginario sobre
negritude e, de modo amplo, ao racismo e ao sexismo, provocam, de fato,

deslocamentos ou fissuras.

Nas cenas narradas por Dora, essa dimensao da estratégia também ganha
importancia. Na primeira cena, Dora participa do movimento estudantil no periodo do
Al-5 (Ato Institucional n. 05), decreto da ditadura militar brasileira, promulgadoem 13
de dezembro de 1968, que suspendeu direitos constitucionais, cassou mandatos,
suspendeu habeas corpus e permitiu prisdes arbitrarias e censura. Como forma de
protecdo, em especial em um espaco institucional sem abertura para o debate étnico-
racial, a estratégia foi sair da sala de aula, ou seja, recusar a permanecer naquele

espaco. Mas nao sem enfrentar o racismo, como entenderam seus colegas.

Ao sair em siléncio, ela rompe com a expectativa de performance que o olhar
branco (que se voltou todo para ela) exigia. Ela se recusa a legitimar aquele espago
de violéncia com a sua presenga ou a gastar sua energia tentando provar sua
humanidade para quem ja a havia negado. A saida é, em si, uma denuncia da
insustentabilidade daquele ambiente. Além disso, a rea¢cado de Dora naquele momento
foi a raiva. A raiva da representagao que fixa os lugares sociais, do privilégio presente

no discurso de seu professor e dos siléncios de seus colegas.

Audre Lorde (2019) afirma que suaraiva € umareagao ao racismo, bem como
aos atos e pressupostos que dele surgem. Na mesma perspectiva, Rachel Griffin
(2022, p. 224) pontua, “¢ uma mulher negra com raiva, sem arrependimento,
racionalmente e com razao”. Para as duas pensadoras, a raiva € carregada de
informagao e energia. E inventiva, ja que as mulheres negras contestam as injusticas
naeducacaoe em outros espacos hamuito tempo. Assim, expressar a raiva € também
um aprendizado e uma estratégia de enfrentamento ao racismo. Para a pensadora, a

raiva foi util nas salas de aula, onde as historias de mulheres negras estavam
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ausentes, do mesmo modo que diante do olhar de mulheres brancas que viam sua

experiéncia apenas como novas razdes para sentir medo ou culpa.

Para a autora, rejeitar a raiva de mulheres negras sob pretextos de intimidagao
€ uma forma de preservar “a cegueira racial”, o poder de um privilégio inconteste e
intacto. Ela questiona, desse modo, o fato de sujeitos subalternizados serem sempre
solicitados a serem mais flexiveis, tolerantes e responsaveis pelo letramento racial

alheio. Naquele momento, Dora nao falou nada, s6 seguiu com raiva.

Na cena 6, o relato revela que a geografia social da raga é precocemente
internalizada. Quando seu filho, de apenas sete anos, enuncia que nao gosta da
fotografia de Dora e a associa a figura da “empregada”, evidencia-se a for¢ga do
imaginario colonial que confinaa mulher negra ao espago da servidao. Diante essa
violéncia simbdlica, a estratégia de Dora foi outra: operou por meio de uma disputa de
sentido. Ela promove um deslocamento semantico e desloca a nogao da “empregada
doméstica” como lugarde subalternidade. Ela afirma “sou empregada da Universidade
Federal do Mato Grosso”. Ao constatar que essa associagao racista tinha sido forjada
nas interagdes com a familia, a estratégia de Dora passa a ser o enfrentamento ativo.
A decisao de “tomar providéncia”e “comecar o discurso”, ilustra a importanciade uma
pedagogia antirracista que rompa os pactos de siléncio também no ambito das

relagdes privadas e afetivas.

O racismo cotidiano pontua o carater contextual do racismo, que se molda a
cultura, as normas, aos valores e as praticas de uma sociedade quando as
circunstancias sociais e politicas mudam. Assim, como estrutura, o racismo resulta
em processos de marginalizagao, conflitos e violéncias, mas as formas especificas
gue assume na vida cotidiana sdo determinadas localmente (Essed, 1991). No caso
do Brasil, por exemplo, € importante entendero funcionamento do nosso modelo de
relacdes raciais, marcado pelo que Lélia Gonzalez (1988) nomeou de racismo por
denegacao?: uma forma ativa de evasao e de negagéo do racismo como constituinte

de nossa formagao social, cultural e politica.

28Denegacdo ¢ uma categoria da psicanalise freudiana que demarca o “processo pelo qual o individuo, embora
formulando um de seus desejos, pensamentos ou sentimentos, até ai recalcado, continua a defender-se dele,
negando o que lhe pertenga” (Gonzalez, 2020, p. 115). De acordo com Lélia Gonzalez (2020), como denegagio
de nossa ladino-amefricanidade, o racismo a brasileira se volta contra aqueles que sdo testemunhos vivos da
mesma, ou seja, a populagdonegra, a0 mesmo tempo que, por meio do mito de democracia racial, afirma nao o
fazer.
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No racismo por denegacgao, caracteristico em paises de colonizagao luso-
espanhola, prevalecem as teorias da miscigenagao, da assimilagdo cultural e da
democracia racial, que dificultam a consciéncia objetiva do racismo e o conhecimento
de suas praticas cotidianas (Gonzalez, 2020). No Brasil, a representacdo da nagao
como uma democracia racial comegou a se desenhar a partir da década de 1920,
periodo em que o projeto politico nacional — como projeto civilizatério — construiu-se
como sinénimo de homogeneidade racial e de branquitude, fortalecendo-se a partirda
década de 1930, quandoasteorias racialistasaindainfluenciavamos novos contornos
politicos e normativos brasileiros e a “cultura mestiga”?® comegava a ganharforga no
imaginario social (Catoia, 2018). Como entende Lélia Gonzalez (2020, p. 119), o
racismo por denegacao € suficientemente sofisticado para manter negros e indigenas
em posicoes de subalternidade em razdo da forca discursiva da branquitude como
sindnimo de humanidade, que tem como efeitos o “estilhagamento, a fragmentagao
da identidade racial, o desejo de embranquecimento”, funcionando de forma

simultanea ao racismo cotidiano.

2.2.3 Piadas e xingamentos: o racismo como pratica

Essed (1991) entende que as expressbes de racismo em uma situagéo
particular estdo relacionadas com todas as outras praticas racistas e podem ser

reduzidas a trés vertentes do cotidiano, que se entrelagam como

um triangulo de relagdes mutualmente dependentes: a marginalizagao
daqueles identificados como racial ou etnicamente diferentes; a
problematizagdo de outras identidades e culturas; a repressao de (potencial)
resisténcia pormeio de humilhagao, intimidagao ou violéncia como tentativa
de desencorajar a agao contra a discriminagao” (Essed, 1991, p. 448,
tradugdo minha).

O racismo, materializado em praticas, acbdes e interagcdes sociais, pode ser

mais facilmente reconhecido em suas formas extremas, como na morte de sujeitos

29Destaca-se a importancia dos trabalhos de Gilberto Freyre para a exaltagdo da “cultura mestica” brasileira. Na
construgdo interpretativa de Freyre (2006), a nagdo brasileira era imaginada como uma nac¢o mestica, resultado
do encontro efetivo de trés grupos humanos — o portugués, o africano e o indigena - os quais se encontram em uma
relagdo de complementaridade cultural entre si. Nesta perspectiva, o africano e o indigena, juntos ao portugués,
sdo pensados como elementos constituintes na formacgao da civilizagao brasileira; as relagdes entre colonizadore
colonizado sdo compreendidas a partirde relagdes afetivas intimas, embora, por vezes, violentas; e nossa estrutura
colonial ¢ descrita de modo positivo, por ter possibilitado a democratizacido das relagdes raciais na sociedade
brasileira (Catoia, 2018).
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negros ocasionada pela violéncia de agentes de seguranga publica ou privada; ou
ainda, em suas formas mais explicitas, como nos casos de xingamentos e ofensas
raciais, episodios recorrentes, a exemplo do que ocorre nas experiéncias de atletas

negros em diferentes contextos.

Na narrativa de Dora, era comum que 0 racismo se expressasse por meio de
piadas e xingamentos: “De vez em quando, vocé esta andando naruaou indo para o
colégio ou brincando e vinha a histdria - de sabe? -: “O, seu negro. O, negro! O nZo
sei o qué!”. “Macaco!”, entédo, era uma frase constante[...]” (Dora Lucia, entrevista, 10
de agosto de 2022).

No contexto brasileiro, as piadas, que retratam a negritude como um conjunto
de caracteristicas esteticamente negativas e como sinal de inferioridade psiquica ou
moral ainda sao recorrentes, bem como as que retratam pessoas negras como
animais ou criminosos. As representagdes sobre negritude motivam praticas racistas,
embora algumas pessoas ainda as defendam como simples “piada” ou “brincadeira”,

ou seja, como um mero meio de descontragao e interagéo social.

O cbmico, como escreve Henri Bergson (1983, p. 7), “ndo existe fora do que é
propriamente humano”. O riso expressa praticas, sentidos e atitudes humanas. Trata-
se de uma expressao que decorre de praticas e discursos socioculturais de distintos
grupos em contextos também especificos. Desse modo, o riso ndo é compartilhado
por grupos ou povos que estdo distantes e ndo possuem a mesma légica ou
conjuntura social e historica (Fonseca, 1994). Ele é intrinsecamente social e exige um

“eco”, ou um encontro social (Fonseca, 1994).

Nao rimos isoladamente; o riso € sempre de um grupo, real ou imaginarioe a
presenca de outras pessoas pode amplificaro comico. A impossibilidade de tradugéo
entre culturas de muitos dos efeitos cOmicos presentes em brincadeiras e piadas, por
exemplo, desvela o carater social e a ligagdo do humor com costumes,
representacdes, ideias e esteredtipos de sociedades especificas. Ainda de acordo
com Bergson (1983), mesmo quando parecegenuino,oriso pode escondera intengdo
de concordancia com os outros que também riem. Essa inten¢gdo mostra que o riso
néoexpressa apenasalegriaou satisfagado, mas envolve também aspectos relacionais

vinculados a validacao das condutas.
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O segundo elemento que merece destaque é que o risivel surge na auséncia
de identificagdo, ou naindiferenca e no distanciamento (mesmo que momenténeo) de
certas emogdes, como a empatia ou a solidariedade. De acordo com o Bergson
(1983), quando nos conectamos emocionalmente com algo, o cémico desaparece. O
ato de rir do outro faz parecer que o sujeito do riso tem uma relativa superioridade em

relagdo ao objeto risivel e, desse modo,

demonstra um distanciamento identitario que existe entre o suposto sujeito e
o virtual objeto do riso. Esse ato desvela uma relagdo de alteridade e
desigualdade entre os diversos agentes sociais. Em suma, o riso demonstra
a falta de identidade que existe entre os diversos sujeitos sociais, seja
daqueles que sdo os circunstanciais sujeitos construtores do riso, seja
daqueles que sédo os eventuais objetos do riso (Fonseca, 1994, p. 33).

E preciso reconhecera fungao util ou social do riso. A esse respeito, Dagoberto
Fonseca (1994, p. 28) discute como, nas sociedades ocidentais, o coOmico ou a

concepgao do “risivel e do porqué se ri” foi se modificando ao longo do tempo.

Nas sociedades burguesas, inicialmente, ocorreu um aprofundamento da
dicotomia entre o saber “popular’ e o saber “erudito”. Nessa dicotomia, o riso foi
concebido como algo negativo, um “divertimento ligeiro, fruto da incapacidade de
grupos e classes sociais iletradas, ignorantes e, essencialmente, emotivas que
buscavam em suas manifestagdes a fuga de coisas sérias e racionais” (Fonseca,
1994, p. 27). Porém, a medida que os valores e padrdes culturaisburguesestornaram-
se hegemobnicos, sendo recriados nas dinamicas e padroes também nos grupos

populares, o riso ganhou novos sentidos.

Naquele contexto, resultante das satiras, comédias e piadas, o riso foi sendo
considerado uma expressao sutil e refinada que implicaria certo exercicio intelectual
para ser entendido (Fonseca, 1994). Ainda, foi sendo utilizado como uma forma de
“castigo util” que a sociedade usava para repreender e disciplinaraqueles que nao se
adequavam aos modelos e valores hegemdnicos (Fonseca, 1994, p. 29). Dessa
forma, o riso passou a ser uminstrumento de dominacgao, dissimulacéo e de denuncia

social.

A piada e outras expressdes que provocam o riso aludem aos “desvios” ou
“vicios” passiveis de ser ridicularizados. O riso decorrente da piada reforga aspectos
e valores negativos atribuidos as praticas e aos sujeitos, que sao reduzidos a “simples

objeto risivel”, considerados ridiculos diante dos valores hegemdnicos de dada
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sociedade (Fonseca, 1994). O ato de rir passa, entédo, a ter um valor e uma situagéao
especifica, “ligado aos signos, cédigos, representagcdes construidos pelos grupos e

valores hegeménicos” (Fonseca, 1994, p. 30).

Assim, o humorinstaura uma nova forma de sociabilidade bastante produtiva.
O grupo para quem se transmite a mesma natureza de piadas traduz, desse modo,
uma conformidade psiquica e social que implica o compartiihamento de prazer
fundado nos mesmos termos. Por isso, cada piada requer e constréi seu publico-alvo.
Como entende Sandra Dahia (2008, p. 711), isso representa um efeito perverso, pois
se torna o meio de reforgar discursos que buscam consolidar estereétipos contra
grupos étnico-raciais, representando-os, invariavelmente,comoinferiores, criminosos,

perigosos etc., “o0 avesso da propria imagem do grupo de referéncia”.

Na realidade do racismo no Brasil, o riso desempenha um papel de mediacao:

Inscrito na fronteira entre realidades distintas — o psiquico e o social, o
consciente e o0 inconsciente, 0 jocoso e 0 sério —, o riso é capaz de articula-
las de forma a contribuir para o encobrimento e a consolidagcao do racismo
aqui vigente. Isso porque o riso derivado da piada racista é portador de uma
ambiguidade que, dificultando uma definigdo precisa de sua natureza, permite
a ele transitar entre distintas realidades (Dahia, 2008, p. 697).

Assim, inscrito em dimensdes distintas, o riso € capaz de media-las e
expressar, normalizar ou reproduzir o racismo latente aqui vigente. O discurso jocoso
€ uma das formas de o brasileiro resolver conflitos na vivéncia de suas relagbes
raciais. Por meio do riso, o sujeito encontra uma via para extravasar seu racismo
latente, contornar a censura e a reflexdo critica sobre seu conteudo e néo

comprometer sua autorrepresentagao de nao racista®® (Dahia, 2008).

A expressao da piada racista torna-se uma pratica do racismo cotidiano,
institucionalizada, mas nem sempre consciente, de transgressao: transmite
mensagensofensivas emtom de brincadeiradominante. Essa foi uma das estratégias
historicamente adotadas nas relagdes raciais no Brasil. Como destaquei, o fim do
periodo escravista marcou a emergénciade discursos quereafirmaram a humanidade

negra como doente, desviante e criminosa, bem como de mecanismos de defesa

30 Sandra Dahia (2008) explica que a piada racista difusae ambigua, tratada como algo que ndo precisa
ser levado a sério, ndo é alvo facil de uma agao legal ou imputagado penal consequente. Sua inscrigao,
muitas vezes, ndo esta clara nem mesmo para que faz uso dela, o que produz a falsa impressao de
que o objeto do riso ndo tem nenhuma relagdo com o prazer que ele produz, ou seja, o fato de rir de
uma piada racista ndo define o sujeito como racista.
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psiquica da branquitude para “contornar a ameaca” representada pelas lutas de
libertacdo desses sujeitos. Sandra Dahia (2008) demarca esse periodo como o
momento em que o discurso jocoso passa a ser empregado amplamente como

recurso simboalico.

No regime escravista, vigoravam leis rigidas que diferenciavamos sujeitos com
base no conceito de raga. Apos a abolicdo, do ponto de vista juridico, houve uma
afirmacéo da igualdade formal de direitos, o que implicou a elaboragao de novas
estratégias e praticas para a reafirmagdo do sistema anterior fortemente
hierarquizado. Movido por essa necessidade de “reconduzircadaum ao seu lugar”, o
discurso jocoso passou a ser mobilizado como recurso simbdlico (Dahia, 2008, p.
703). Como a figurado mestico, o riso torna-se, entdo, uma “solugao” para as relagoes
raciais e explicita “0 modo ambiguo de banir da agenda politica do pais um tema
fundamental dentro de um conflitante processo de apropriagdo dos valores de
igualdade” (Dahia, 2008, p. 703). Na mesma diregdo, Dagoberto Fonseca (1994)

sugere que € nesse contexto que tenha se iniciado a enunciagao de piadas racistas.

O riso decorrente da piada racista ndo é apenas expressao de descontracéo
ou instrumento de aproximacgao social, mas uma forma de exercicio de poder, pois
reforga hierarquias raciais, valida a posi¢ao de suposta superioridade da branquitude
e contribui para a desumanizagdo dos sujeitos negros, tornando-os alvos das
discriminagdes e violéncias. Assim, deve ser entendido como disposigao politica e
cultural. Como efeito, esse humor banaliza e normatiza estruturas de poder. Nesse
contexto, o racismo e seus enfrentamentosnéo sdolevados a sério. Conforme Sandra
Dahia (2008, p. 709):

O riso racista se tornou o substituto simbdlico da rendncia da agressao e da
violéncia aberta, utilizado para destituir os negros de importancia social.
Portanto, a satisfagcao que ele proporciona reside na inscricdo do tema na
ordem da brincadeira, distante das questdes sérias, considerando-se que o

vigor do cdmico reside exatamente nesse contraste entre sério e ndo sério.

A piada também opera como um mecanismo de silenciamento. Ao transformar
a dor ou as violéncias em algo risivel, a piada racista deslegitima a experiéncia de
quem é alvo dela e dificulta a denuncia do racismo (Dahia, 2008). Além disso, o riso
racista fortalece, por umlado, os vinculos sociais ao pacto de siléncio sobre o racismo,
mantendo-o preservado no inconsciente; por outro lado, afirma uma conduta de

respeito as normas sociais, contrarias ao racismo, de forma que sustenta, “no
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contentamento brasileiro e na reveréncia externa, umaimagem de democracia racial”
(Dahia, 2008, p. 713);

Ao discutir as transformagdes histéricas e culturais do riso, Dagoberto Fonseca
(1994) assinala que a piada ou o humor expressa fins distintos: se por um lado, como
discutimos, refor¢ca estruturas de poder e dominagao, por outro, pode expressar
estratégias de resisténcia e de denuncias sociais. Dora conta que, quando crianga,
uma das estratégias de enfrentamento ao racismo cotidiano era o humor. Ela e os
irmaos rebatiam a piada racista dos colegas com as piadas e brincadeiras sobre a
brancura de sua pele. Assim, a piada como discurso ou pratica nao deve ser vista
apenas como mecanismo de exclusao, sendo também veiculo de resisténcia. Além
disso, ressaltam-se mudancas socioculturais e institucionais significativas que
ocorreram na sociedade brasileira, sobretudo em decorréncia da agéncia do
movimento negro e dos feminismos negros, que implicaram o questionamento das

piadas racistas.

Ao contrario das piadas, os xingamentos racistas e o tratamento hostil podem
aparecer em contextos de conflitos ou confrontos, ou mesmo em contextos em que
sujeitos negros escapam do “lugar de subalternidade”. Dora Lucia relata diferentes
momentos, ao longo de sua vida, em que episodios de conflitos politicos foram a
justificativa para desencadear xingamentos e agressées. Um desses momentos foi

quando seu pai foi candidato a vereador:

Teve uma época em que o papai foicandidato a vereador. Dai o comité se
reunia la em casa. As mulheres faziam aqueles baldes de cola para colar os
cartazes. Os homens saiam para colar e elas se juntavam [...] Eulembro que
no periodo da eleigdo, comegaram as agressdes muito mais sérias com
relagdo a gente mesmo: tanto meus irmaos, quanto eu, a gente comegou a
ser agredido até mesmo com frases estranhas na escola e mesmo na rua,
por conta de o papai ser candidato. Dai, comegou aquela coisa de uma
conversa a respeito de ele ser comunista e, comisso, as pessoas comegaram
a ficarum pouco mais agressivas com a gente. E sempre com a histéria de
sernegro, ne? “Um negro comunista! Um negro ndo sei o qué! Um negro isso,
um negro aquilo!”

Outro momento foi no curso de Direito, quando Dora participou do movimento

estudantil.

Isso foi muito dificil [...] a reacdo de alguns colegas foi bem desagradavel:
comegaram a me xingar. Teve um dia em que eu lembro que eu sai da sala
e fui ao banheiro. Quando voltei, a minha bolsa estava jogada no chéo [...]
Eles jogaram a minha pasta e tudo que tinha dentro [...]. Quando eu entro na
minha sala, assim, ja tinha todo mundo saido e estava. Dai, eu levei aquele
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susto, né? Fui catando as coisas ja meio choramingando: “O que esta
acontecendo?” e tal. Dai, quando eu sai, duas garotas estavam na porta e
disseram: “Isso € s6 para vocé comegar a saber com quem que vocé esta
lidando.” Duas colegas da turma”. Mas eu nao briguei comelas. Fiquei quieta.
Guardei as coisas. Dai, em um outro dia, a Gléria, essa minha amiga, disse:
“Ai, Dora, eu estou escutando muita coisa ruim a respeito de vocé, por causa
do centro académico. Agora eles estao dizendo que la € uma promiscuidade
e que vocé da para todo mundo sabe?” Dai, eles passam para a histéria da
moral, de desconstruir vocé moralmente [...].

Lynn Hunt(2009) afirma que os direitos como constru¢ao histérica s6 puderam
ser inventados a partir da emergéncia de uma percepcao relacional entre os sujeitos
como seres humanos, ou seja, como possuidores de um elemento comum: a
humanidade. Essa ficgao foi inventada na tradigao politico-filoséfica da modernidade
ocidental e teve como fundamento valores universais como igualdade, autonomia
moral, razdo e liberdade. Nessa tradicdo, esses valores ficaram restritos a uma
pequena parcela de sujeitos e fundamentaram-se na exclusdo de mulheres e na

dominacéo colonial e escravidao de povos nao europeus (Buck-Morss, 2011).

O discurso da igualdade instituiu a divisdo entre o publico e o privado como
uma forma de reservar o publico a politica e aos homens e restringir as mulheres ao
espaco privado. Formou-se um grupo de sujeitos pré-politicos. Somente os homens
possuiam a capacidade para a igualdade e, portanto, para a liberdade politica.
Consolidava-se uma hierarquia supostamente legitima entre homens e mulheres. O
universalismodosdireitos tinha por fundamento os sistemas de poder de sexo-género

e raca.

O individuo universal que exercia os direitos politicos do “homem” era ao
mesmo tempo abstrato e concreto; sua diferenga em relagdo a mulher (em
termos de desejo e funcdo reprodutiva) assegurava que sua condigdo
genérica de homem constituisse os limites minimos de sua individualidade. A
individualidade ndo era somente uma prerrogativa masculina; era definida
também em termos de raga (Scott, 2002, p. 37).

O individuo abstrato era a esséncia da humanidade; dela, por sua vez, era
retirada qualquer nogao de diferenca. A nogao de individuo so6 foi estabelecida por
uma relagdo de contraste. O sistema de incluséo universal excluiu o que nao se
enquadrava na norma: a branquitude. Além disso, a tradigdo politico-filoséfica da
modernidade ocidental era fundamentada em outra contradi¢cdo: os discursos de

igualdade, liberdade e autonomia politica, e a expanséo do projeto colonial.
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No século XVIIl, a escravidao se tornou a “metafora de transformacgao” da
filosofia iluminista, e representava toda a critica das relagdes de poder da sociedade
europeia do Antigo Regime. A liberdade, torna-se sua antitese conceitual e valor
politico universal. Essa metafora politica ganhou forga, ao mesmo tempo em que o
regime escravista das colOénias europeias se expandia e sustentava a modernidade

colonial.

O discurso da liberdade e a escraviddao marcaram a formagao dos Estados
nacionais no interior da economia capitalista. Os ideais que sustentavam a
emergéncia de uma sociedade, baseada em ideais de liberdade e igualdade, também
legitimaram a politica colonial e a escravidao (Hofbauer, 1995). O aparente paradoxo
dos discursos iluministas justifica-se pela dissociagdo entre a nocao simbdlica de
escravidao e sua existéncia como instituicao colonial. A metafora de transformacéao
néo dialogava com as lutas de libertagdo dos povos colonizados. Ao contrario, os
pensadores liberais acionavam a metafora da escravidao como toda forma de tirania
politica contraria a natureza humana e, ao mesmo tempo, legitimavam a escravidéo

de povos negros e indigenas (Catoia, 2018).

O direito a liberdade, tido como natural, significava o direito a autodeterminacéo
politica, que se realizaria por meio do exercicio da liberdade civil e da soberania dos
povos na constru¢do de uma comunidade ou um corpo ético-politico. Dessa forma,
renunciar a liberdade equivalia a renunciar a propria humanidade. No entanto, ao
afirmarem a existéncia de diferencas entre povos brancos e nao brancos, em
decorréncia de fatores naturais e climaticos, os filésofos iluministas justificariam a
existéncia da escravidao. Essa diferencga, tida como natural, legitimaria, portanto, a

manutencao da instituicdo da escravidao nas sociedades coloniais (Cf. Catoia, 2018).

A dimensaodiscursivado racismo ndo criou homense mulheres negros apenas
de forma fixa e homogénea (anulando possiveis diferencas), mas também em
oposi¢cdo a umideal,a umanorma: o homembranco. Associadoao degeneradoe tido
como incapaz de autocontrole (e, portanto, de controle do outro), atributo da
branquitude e condigdo para o reconhecimento da cidadania, ao homem negro era
negado o acesso a area publica (Catoia, 2018). Entretanto, quando as identidades
emergem publicamente, trazem algo de perturbador e perigoso, pois evidenciam a
fragilidade da norma em suainstabilidade e fluidez (Louro, 2015). O senhor José Adil

de Lima escapa desse lugar de subalternidade, e torna-se protagonista da cena
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politica, sobretudo no movimento comunista e acessa os espacos da politica
institucional. Do mesmo modo, Dora acessa a Universidade, em um curso tradicional
como o Direito. Como nos conta Dora, € quando ocupam esses lugares de poder que

a hostilidade e as violéncias se acirram.

2.3 Enunciagao do racismo como estratégia

Cena7: E eletinhaisto: nada que acontecesse conosco ou com qualquerpessoaque
nao fosse justo, ele nao permitia. Ele interferia [...] Nos relacionamentos em casa, a
gente sempre conversava sobre isso. Meu pai sempre conversou conosco a respeito
da nossa negritude. [...] Acho que € um ensinamento que faz com que vocé seja mais
forte, enfrentandoisso. Isso com todos nés. Juntava os filhos ou falava com um ou
com outro. E a mamae também sempre disse. Entdo, a gente tinha até umas
brincadeiras: “Se te chamarem de negro, diga que ‘a minha solado meu pé ¢é igual a
sua cara.” Essa era uma frase que a gente tinha, entendeu? Quando diziam “Ah,
negrinha, ndo sei das quantas” E a gente ja respondia e, pelo menos, nao ficava
naquilo de so6 receber - como se diz? - 0 xingamento. Porque isso a gente recebia
sempre [...] entdo, era uma constante! Eu imagino que os guris deviam sofrer muito
mais porque como eu sai muito pouco e eu vivia em lugares restritos, eu tinha menos

exposicao, né? (Dora Lucia, entrevista 10 de agosto de 2022).

Cena 8: Mas era interessante porque essas coisas a gente recebia, mas era uma
coisa que a gente recebia com muita altivez. Ou seja, ndo lembro de me sentir mal,
em casa, por conta de xingamentos. Primeiro, porque eu reagia, sempre reagia. E,
segundo, porque o papai deixava a gente sabendo que: “racismo [...] ou qualquer tipo
de xingamento que venha por conta de vocés serem negros o problema nao € de
vocés! O problema é de quem esta xingando. [...] Sdo eles que tém problemas com
vocés! Nos ndotemos problema com ninguém.Nem vocés tém problemas com vocés.
Entao, tudo que acontecer, com relagdo a vocés serem negros, vocés olhembem de
frente e ndotenhamnenhum problema. N&o se sintam humilhados [...]. E, se os outros
n&o gostam de vocés, eles que saiam de perto. Vocés nao vao sair de lugar algum.

Se tiverem alguma coisa mais séria, me chamem!” [...].

A analise das dinamicas e efeitos do racismo cotidiano no Brasil, permeado

pela denegacao, pelo riso e pelas praticas violentas, revela que a manutencéao da
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ordem racial depende, sobretudo, do silenciamento dos sujeitos negros e de sua
fixacdo em lugares sociais e discursivos subalternizados.No entanto,as memorias de
Dora revelam seu enfrentamento ao racismo, bem como os enfrentamentos de seu
pai, José Adil Lima. Ela lembra que, por meio de suas praticas politicas, ambos

subverteram as regras do discurso hegemdnico sobre o lugar social dos sujeitos.

Nas cenas 7 e 8, Dora relata que, desde a infancia, sua casa funcionava como
um lugar de resisténcia politica e subjetiva. Diante de um mundo estruturado para
silenciar vozes negras, a estratégia definida por sua familia foi o oposto do
silenciamento: a enunciacao do racismo. Ela recorda que seu pai falava abertamente
sobre o racismo, uma estratégia que ela adota na educacao dos filhos e netos. Falar
sobre o racismo ajudou Dora e os irmaos a entenderem que as piadas, 0s
xingamentos e as violéncias que enfrentavam ndo eram consequéncia de algo que
tivessem feito, nem diziam respeito a eles. Ao mesmo tempo, contribuiu para que

“reagissem ao racismo”. E Dora sempre reagia.

Para compreender a poténcia dessa estratégia, cabe acionar o conceito de
enunciagao de Michel Foucault. Para o filésofo, a enunciagdo nao se restringe ao ato
fisioldgico de falar ou a mera reproducgéo de sentencgas. Foucault(2012) entende que
aenunciagaocomouma fungao que daexisténciaaos signos, e quedefinequempode
falar, de que lugar se fala e quem é legitimado por esse discurso.

O discurso é entendido aqui como uma pratica social constituida por um jogo
de regras ou relagdes sociais de carater discursivo e ndo discursivo. Todo enunciado,
como elemento do discurso, esta inserido em um campo de relagbes com varios outros
enunciados. O enunciado € um acontecimento unico, mas passivel de repetigcao,
transformacéao e dispersdo. Assim, é efeito de outros que o precedem e o seguem,
por meio de descontinuidades. Para Michel Foucault (2012), o processo de
enunciagao do discurso tem como consequéncia uma seérie de relacbes que dao
sentido a certas formas de conhecimento ou a certas formas de experiéncias situadas
dentro do discurso (Cf. Morais, 2017).

Assim, Foucault esta interessado no enunciado como acontecimento
discursivo: “indice paradoxal de novidade e de repeti¢cao, na histéria” (Voss; Navarro,
2013, p. 97). O acontecimentodiscursivorelaciona-se ao estatuto dado a regularidade
do enunciado em sua relagdo com o arquivo. Assim, o enunciado € sempre um

acontecimento que nem a lingua nem o sentido podem esgotar inteiramente. E Gnico
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como todo acontecimento, mas esta aberto a repeticdo, a transformacdo e a
reinvencgao, pois “ndo esta ligado apenas a situagbes que o provocam, e as
consequéncias por ele ocasionadas, mas, ao mesmo tempo, e segundo uma
modalidade inteiramente diferente, a enunciados que o precedem e o seguem’
(Foucault, 2008, p. 31).

Sueli Carneiro (2005), apropriando-se da formulagdo foucaultiana, define o
racismo como um dispositivo, ou seja, uma rede heterogénea que engloba discursos,
instituicdes, normativas e enunciados morais. A funcéao historica desse dispositivo de
racialidade é produzir e fixaro sujeito negro no lugarontoldgico do "nao-ser", a fimde
garantir a hegemonia da branquitude. A tese central da autora defende que a
construgcado do negro como o "Outro" destituido de humanidade plena é a condicdo
estruturante e necessaria para a afirmagao do sujeito branco como o "Ser" universal
e normativo. Essa dicotomia ontoldgica é o resultado de uma articulagéo continua e

violenta de poder e saber.

Para operar essa destituicao, o dispositivo de racialidade atua por meio de
mecanismos indissociaveis, com destaque para o biopoder e o epistemicidio.
Enquanto o biopoder exerce o controle sobre os corpos negros, determinando a
precarizagao de suasvidas e arestricdo de seus espacgos sociais, o epistemicidio atua
como o mecanismo cognitivo desse dispositivo. Ele consiste na invalidagao
sistematica, na subalternizagdo e no apagamento dos saberes, das formas de

conhecimento e da racionalidade produzidas pelos sujeitos negro (Carneiro, 2005).

Dessa forma, o dispositivo de racialidade garante que as hierarquias raciais
sejam constantemente reatualizadas nas praticas cotidianas e na linguagem. Ele
opera para que a subalternidade negra seja percebida socialmente como uma
condicdo natural e inerente, ocultando o fato de que se trata de uma construcéo

politica deliberada.

A Cena 6, sobre os questionamentos de André sobre a fotografia de Dora,
evidenciacomo o enunciado estavinculadoauma cadeia enunciativaou aumdominio
de coexisténcia, em que mantém relagcdo dispersa com outros enunciados
relacionados a mulhernegra. O dispositivo da racialidade regula o que pode ser dito
sobre o corpo negro. Ao vinculara imagem da mae ao trabalho doméstico, André
aciona uma regularidade discursiva histérica, um saber consolidade que naturaliza o

lugar social dos sujeitos negros.
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Por sua vez, a intervencao de Dora atua diretamente sobre as regras de
funcionamento desse dispositivo e evidencia que a matriz de dominagao na qual as
dimensdes discursivas e praticas do racismo cotidiano se assentam é bem menos
coesa ou uniforme doque se imagina (Severino; Catoia; Kawakami,2023). Ao disputar
o termo “empregada”, inserindo-o na loégica do trabalho formal e académico, Dora
introduz uma ruptura nessa engrenagem. Sua atitude demonstra que o sujeito
subalternizado possui agéncia para tensionar os sentidos hegemdnicos, utilizando a
propria linguagem como ferramenta de resisténcia para desestabilizar o racismo

cotidiano.

Essa capacidade de intervir na ordem do discurso reflete uma trajetoria
continuade disputas. A enunciagao define a posi¢ao do sujeito dentro das relagdes
de poder. Como discutido ao longo do capitulo, o discurso da modernidade ocidental
criou a branquitude como posigédo legitima e universal da enunciagao politica, e
relegou os sujeitos negros ao lugar de objeto. Contudo, a narrativa de Dora representa

uma ruptura nessa ordem do discurso.

Quando ela relata, por exemplo, que na infancia rebatia as piadas racistas
com brincadeiras sobre a brancura da pele dos colegas, ela opera um deslocamento
radical na posigao do sujeito. Ao deixar de ser o objeto da piada para se tornar quem
produz o humor, Dora se apropria da enunciagado. Mais do que isso, ao transformar o
corpo branco como alvo, ela nomeia a branquitude, retirando-a de seu confortavel
status de norma. A brincadeira de crianga, alicercada nos ensinamentos familiares,
torna-se uma pratica de enfrentamento ao racismo cotidiano e mostra como o nucleo
familiar negro atua como um espago de producdo de contranarrativas e de

fortalecimento subijetivo.

A orientagao do pai de Dora - “o problema nao € de vocés, o problema ¢é de
quem esta xingando” —atua como um mecanismo psiquico e epistemoldgico contra a
violéncia estrutural. Em dialogo com as formulagbes de Kilomba (2020), essa fala
familiar desarticula o mecanismo de projegdo da branquitude. Se o racismo opera
transferindo a “parte ma” e reprimida do ego branco para o sujeito negro, o
ensinamento paterno orienta Dora e seus irmdos a recusarem essa carga. O nucleo
familiar consolida-se, assim, como um espago de reconhecimento ontoldgico, no qual

a condicao de “Outridade” é rejeitada.
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Além disso, a altivez com que Dora relata (cena 8) ao receber as ofensas
confronta diretamente a dindmica do racismo cotidiano descrito por Essed (1991).
Como discutido,uma das estratégias do racismo é a repressao da resisténciapor meio
da humilhagéo e da intimidagao. Ao ser orientada a “olhar bem de frente” e a ndo se
sentir humilhada, Dora quebra a expectativa esperada da subordinacgéo. A altivez,
nesse contexto, transcende um mero trago de personalidade; ela se configura com

uma postura politica de insubmissao que neutraliza os efeitos do racismo.

Essa transicado do siléncioimposto para a enunciacgao articula-se ao que bell
hooks (2019) define como o movimento da margem para o centro por meio da tomada
da "voz". Falar, responder e nomear o racismo deixam de ser apenas reagdes e
passam a ser atos de afirmagao da subjetividade. Ao se recusar a assumira posicao
de passividade diante das violéncias da branquitude, o sujeito negro reivindica sua

agéncia politica.

A estratégia de enunciagédo adotada por Dora e sua familia alinha-se também
a subversao discursiva de Lélia Gonzalez (1984) ao responder que "a madame saiu".
Em ambos os casos, a linguagem é utilizada para desestabilizar as certezas e a
posicao de conforto da branquitude. A enunciagao do racismo evidencia que o sujeito
negro atua como um agente capaz de tensionar a matriz de dominagao a partir de

suas interacdes cotidianas.
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3. MEMORIA, ANCESTRALIDADE E AFETO: (RE)EXISTENCIAS NEGRAS

“E preciso aprender a voltar para a casa” (Nego Bispo)

Alessandro Portelli (1997) argumenta que a histéria oral revela menos sobre
eventos do que sobre significados, demonstrando como a subjetividade € intrinseca e
a essa ferramenta tedrico-metodoldgica. A partir dessa premissa, este capitulo propde
analisaras intersec¢des entre subjetividade, narrativa e memaéria. A memaria inventiva
€ compreendida, neste trabalho, como uma agado ou um exercicio que permite a
elaboragao de novas narrativas sobre o passado dos sujeitos negros, historicamente,
esquecido pelo arquivo oficial. Dessa discussao, em um segundo momento, analiso
como a memoria, atrelada a nocéo de ancestralidade e as redes de afetos presentes
na trajetoria de Dora Lucia, consolida-se como uma importante estratégia de
fortalecimento da subjetividade negra e, portanto, de enfrentamento ao racismo

cotidiano.

3.1 Memodria como agao: ou o processo de fabricagao de [outra] meméria

coletiva

[..] como a memoria esquece, surge a necessidade da

invengéo. (Conceigdo Evaristo. Becos da memoria, 2017,

n.p.)

3.1.1 Memodria como Subjetividade e Narrativa

Cena9 [..] a histéria da minha avo Justa é que meu bisavé André ndo quis ter filho
escravo [...] ele s¢ ia ter filhoquando viesse a aboligao. [...] Ao mesmo tempo, tem
outra coisa que a minha vé contava e que me incomodava profundamente, mas que,
afinal de contas, era a vida dele, né? De que ele gostava muito do patrdo, que era o
dono dele, porque o dono dele sempre dava o resto de café que ele tomava para ele.
Isso me incomoda até hoje. Eu falo e me emociono de raiva, entendeu? Porque, para

ele, era uma grande coisa. Dai, a minhavé conta que ele se sentava, na beira da porta
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da cozinha, quando eles almocavam, e, dai, esse homem tomava café e sempre
deixava umrestinhoe dava para ele. E ele se sentiacontemplado com aquelerestinho
de café que ele recebia. E um homem desse nao queria ser escravo, entendeu? Nao
é uma contradi¢do? [..] E um sentimento de raiva [...] Sdo as duas histérias que eu

conheco do meu bisavé.

“Yamos comegar com uma histéria”, € assim que Alessandro Portelli inicia o
ensaio sobre narracao, interpretacao e significado nas memodrias e nas fontes orais,
ao nos contar sobre Frederick Douglass, ex-escravizado, nascido em Maryland em
1817, que fugiu com vinte anos e se envolveu com o movimento abolicionista. De
acordo com o autor, Frederick narrava de forma eloquente suas experiéncias como
escravizado, porisso, os dirigentes brancos do movimento viram “‘umtestemunhovivo

= ”

contra a escravidao” e, para torna-lo mais convincente, insistiam na necessidade de
que sua exposicao se limitasse a dimensao objetiva, concreta, factual: “da-nos os

fatos, Ihe diziam,“e deixe que nos filosofemos” (Portelli, 1996, p. 59).

Portelli (1996) traz esse relato como exemplo de uma ma compreensao que
tem fundamentado a recuperagdo das memorias e das fontes orais, e que distingue
“fatos”, dos quais supostamente era “depositario” Douglass, e a filosofia (ou
conhecimento), reservada aos abolicionistas brancos. De um lado, a ilusdo do
testemunho como tomada de consciéncia imediata, auténtica ou fiel a experiéncia
histérica; de outro, a divisdo do trabalho entre o materialismo das fontes e a
intelectualidade do fil6sofo, historiador ou socidlogo. A questao € a ambigua utopiada
objetividade: por um lado, a objetividade da fonte e, por outro, a objetividade do
cientista (Portelli, 1996, p. 60). No espaco intermediario, coloca-se o terreno da

subjetividade.

O principal paradoxo da historia oral e das memoérias é que as fontes sdo
pessoas, € nenhuma pessoa que decida escrever ou contar a propria histéria reduz
suavida a um conjuntode “fatos que possam estar a disposi¢ao da filosofia de outros,
nem seria capaz de fazé-lo, mesmo que o quisesse” (Portelli, 1996, p. 60). Narrar ja é
interpretar. Os sujeitos constroem e atribuem significado a prépria experiéncia e a
propria identidade. Como explica Alessandro Portelli (1996), Frederick Douglass
resiste ao procedimento dos dirigentes do movimento abolicionista e fala por si nos
discursos e na escrita de sua autobiografia. Interpreta e julga a si mesmo e aos

demais, como podemos observar nesse trecho, trazido por Portelli (1996, p. 61).
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contando os primeiros anos de sua vidatranscorridos na plantagao, Douglass
descreve [...] os vigilantes brancos garantidores da disciplina e da
organizagao do trabalho dos escravos. Estes vigilantes constituiam o inimigo
mais direto e cruel dos escravos, mas Douglass frisa que ndo eram todos
iguais: por exemplo, escreve que “o senhor James Hopkins era um homem
diferente e melhor, um bom homem na medida em que um vigilante de
escravos podiasé-lo; embora, por vezes, agitasse o chicote, era evidente que

nao o fazia por gosto, mas sim com muito asco”.

Na narrativa de Douglass, o fato importante € menos os atos violentos de
Hopkins e mais seu estado de animo, seu desejo, sua subjetividade. Douglass nédo
desconsidera a violéncia do ato em si, mas pretende explicar que o castigo corporal
estabelece também uma relagao politica: gragas a ele, a subjetividade do vigilante
“deixa o sinal na subjetividade do escravo, e vice-versa” (Portelli, 1996, p. 62). Desse
modo, na analise de Douglass, o desprazer de Hopkins se converte em sinal da
contradi¢cao entre a escravidao e a natureza humana: mesmo o vigilante reconhece a

humanidade dos que agoita, do mesmo modo que a sua propria:

O sistema escravista desumaniza, pois, tanto os escravizados como os
senhores, mas algo continua resistindo-lhe e escapando-lhe; porisso, nos
residuos da humanidade, na irredutivel subjetividade de ambos, estdo as
raizes da resisténcia dos escravos e das contradigdbes dos senhores. A
subjetividade do senhor Hopkins, e ainterpretagao que dela nos daDouglass,
se transforma agora em um fato histérico de grande importancia, pois
contribui para fundamentar a subjetividade antagonista de Douglass, sua
filosofia de resisténcia e critica a escravidado” (Portelli, 1996, p. 62).

Dora Lucia, ao narrar os fatos, também realizava esse exercicio de analise da
subjetividade dos sujeitos envolvidos na cena. Em diferentes momentos de nossas
conversas, parava por um instante e dizia, como que para si mesma, “interessante”,
momento que revelava o entrelagamento que fazia entre os fatos e a subijetividade

dos sujeitos.

Um desses momentos foi quando narrou sobre seu bisavd materno André. Ela
contou que o senhor André era pai de sua avo dona Justa, e o pouco que sabia dele
era o que sua avo lhe contava. Dizia que ele era ex-escravizado e que tinha 60 anos
noperiodo da aboligdo.Dora diziaque “ficavafazendoas contas: se ele tinha60 anos,
pode até ser que fosse africano”. Isso sua avd Justa nunca confirmou. Mas contou
queele se casou com sua bisavo Dona Teodora, filhado patrdo com uma escravizada,
que também realizada trabalhos domeésticos. Segundo Dona Justa, o senhor André

naoquister filhos enquanto perdurou o regime escravista: “ele naopensou emter filho
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porque nao queria ter filho escravo”, dizia sua avd. Entdo, quando aconteceu a

abolicao, “ele se sentiu autorizado”.

Ao mesmo tempo, Dona Justa narrava algo que Dora Lucia dizia “incomoda-la
profundamente”. A cena que apresentei no inicio desta secdo, mostra como a pratica
e a subjetividade de seu bisavl, “que se sentava na beira da porta da cozinhae se
sentia contemplado com o resto do café” e que gostava muito do senhor”, deixa

marcas na propria subjetividade de Dora.

Essa narrativa sobre as duas histérias de seu bisavé também desvela - como
aanalisefeita pela propria Dora - as contradigées da escravidao. O incébmododa cena,
talvez, seja porque remonte a um dos mitos da escraviddo no projeto colonial
portugués: o mito da escraviddo branda; ou o mito do senhor benevolente

(Nascimento, 2017). Como escreve Abdias Nascimento (2017, p. 59),

Durantes séculos, por mais incrivel que parega, esse duro e desprezivel
sistema escravocrata desfrutoua fama, sobretudo no estrangeiro, de ser uma
instituicdo benigna, de carater humano. Isso gragas ao colonialismo
portugués adotou formas de comportamento muito especificas para disfargar
sua fundamental violéncia e crueldade [...] que pretendia imprimir o selo da
legalidade, benevoléncia e generosidade civilizadora [..].

O mito do senhorbenevolente apregoa um alto grau de bondade e humanidade
na escravidao praticada nas Ameéricas: nas colénias espanholas e portuguesas.
Nestas, o carater do regime escravista seria o oposto daquele existente nas colonias
inglesas, especialmente nos Estados Unidos (Nascimento, 2017). Essa constante da
historiografia tradicional brasileira sedimentou-se no decorrer do tempo. Essa
caracterizagdo envolve uma série de pressupostos, como o de relagbes amigaveis
entre senhores e escravos, o da benevoléncia e generosidade do grupo escravocrata
(Nascimento, 2017) e o da fidelidade, submisséo e inferioridade do escravizado negro
(Queiroz, 1975).

O efeito é a ideia da auséncia de tensdes na nossa historia que, em ultima
analise, aponta para uma suposta “tradicdo de ndo-violéncia’ da sociedade brasileira”
(Queiroz, 1975, p. 444). Esses pressupostos podem ser encontrados, por exemplo,
na obra de Oliveira Vianna, que, ao comparar o processo de independéncia das
colénias espanholas com a brasileira, considerou que nosso processo ocorreu de
maneira aparentemente pacifica, explicada pelas condigdes geograficas e historicas,

que isolariam a coléniados conflitosentre as nag¢des e da “indole” da raga que formou
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o0 povo brasileiro: “feita de bondade, equanimidade e dogura”. Uma indole que
repugnaria a violéncia, sendo, portanto, possivel ao pais consumar “sem alardes
violentos, sem lutas prolongadas, a edificagdo de suaindependéncia” (Vianna, 1952,
p. 392).

Como explica Suely de Queiroz (1975), na historiografia oficial, a ideia de que
ocorreram mudancas fundamentais na historia socio-politica do Brasil de maneira
pacifica envolve a falsa percepcao de branduraem relagéo a escravidao. Outro trecho

da obra de Oliveira Viana evidencia isso:

A cordialidade que reinava geralmente — o que nao quer dizer absolutamente
— entre senhores e escravos prova que a humanidade era a regra comum
entre os primeiros, 0s quais vivendo em contato diario com os segundos e
fiscalizando em pessoa seus feitores, tinham toda a vantagem em trata-los
se dureza e sobretudo sem crueldade” (Vianna, 1952, p. 432).

De acordo com Queiroz (1975), a conclusao semelhante também chegaria
Roger Bastide, ao analisar nossas influéncias linguisticas, o qual afirma que as
relagdes entre os grupos raciais no periodo colonial, assentavam-se mais sob o signo
da bondade do que da rigidez, “por forca de uma dogura toda portuguesa auxiliada

pela bondade dos negros” (Bastide, 1944, p. 93).

Nessa esteira, seguiram outros estudos, com destaque para a obra Casa-
Grande e Senzala, escrita por Gilberto Freyre. O autor discutiu a importancia da
histdria e da cultura africana na cultura brasileira. No entanto, reforgou a percepcao
de escravizados submissos “e dispostos a toda sorte de sacrificios pelos sinhozinhos”
(Queiroz, 1975, p. 447). Ele também defendia que as relagbes coloniais eram mais
harmdnicas que conflituosas e que a populagaonegraviveria melhor sob a escravidao
do que em regime de liberdade de trabalho (Freyre, 1963). O autor reforgou, apesar
de muitos exemplos contrarios que apresentou em sua obra, o mito da brandura do
regime escravista e, de modo amplo, o do carater pacifico do processo histérico
brasileiro (Cf. Queiroz, 1975).

Esse discurso também esquece a resisténcia. Desde o inicio da escravidao,
homens e mulheres escravizados confrontaram a instituicdo, negando uma suposta
docilidade ou submissao ao regime, assim como “sua hipotética aptidao natural para
o trabalho forgado” (Nascimento, 2017, p. 70). A resisténcia manifestou-se por meio

de varias formas de protesto e recusa daquela condicdo que lhes era imposta: o
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suicidio, afuga, a quilombagem, a insurreicédo, presentes em todo o regime escravista
(Nascimento, 2017).

A cena9, doincémodo manifesto por Dora, revela araiva diante do fato de que,
no regime escravista, o racismo cotidianondo se resumia aos castigos fisicos, mas se
articula também na “cordialidade” e na sutileza do paternalismo da relagdo senhor-
escravo. Ao oferecer as sobras do café, o senhor ndo reconhece a humanidade do
outro; pelo contrario, reitera suaposi¢cédo de superioridade e benevoléncia. Alémdisso,
ainda que o tratamento dispensado ao bisavé André fosse menos violento, isso ndo
rasura a violéncia intrinseca ao projeto colonial, que reduz sujeitos a objetos.
Tampouco significa que seu bisavd desconhecesse a perversidade de sua condigao,

a qual ele nao desejaria aos seus filhos.

Mas como saber se as duas historias contadas pela avé Justa ou lembrada por
Dora Lucia ocorreram dessa forma? Como saber se o “real” motivo de seu bisavd néo
querer filhos era a visao critica de que tinha do sistema escravista? ou como ter
certeza de que o sentimento que ele tinha, ao receber o resto do café, era de

contentamento?

Em realidade,n&o hacomo saber. Assim, como ndoha como saber se o senhor
Hopkins castigava os escravizados com desprazer. No entanto, se ndo temos a
“verdade” do fato, temos a certeza do texto: o que Dora Lucia nos conta pode nao ter
acontecido exatamente dessa forma, mas foi contado de modo verdadeiro. O texto, a
seu modo, sdo também fatos, ou dados de algum modo objetivos, que podem ser

elaborados na narrativa e na analise da pesquisa (Portelli, 1996).

A subjetividade é caracteristica da historia oral (Portelli, 1997), por isso, essa
fonte histérica oferece uma posicéao privilegiada para a produgao da analise histérica,
sobretudo para compreendermos 0os mecanismos que se articulam para producao de
certa versao do passado: a narrativa oral é resultado de dois processos ativos
realizados pelo narrador: a construgéo do passado e a significagado que lhe atribui.

Como destaca o autor:

O realmente importante é ndo ser a memoria apenas um depositario passivo
de fatos, mas também um processo ativo de criagdo de significagdes. Assim,
a utilidade especifica das fontes orais para o historiador repousa nao tanto
em suas habilidades de preservar o passado quanto nas muitas mudangas
forjadas pela memoria. Estas modificagdes revelam o esforgo dos narradores
em buscar sentido no passado e dar forma as suas vidas, e colocar a
entrevista e a narragdo em seu contexto histérico (Portelli, 1997, p. 33).
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Leticia Nedel (2013, p. 136) nos chama a atencéo para o fato de que, no campo
da histéria, com a trajetoria da histéria oral e dos arquivos pessoais, novos sentidos
foram sendo agregados a nocédo de verdade — nomeadamente o sentido de
“sinceridade”, associado as ideias de intimidade e experiéncia de vida. A nogao
passou a comportar, a partir dai, a subjetividade e a dimensao “fragmentada da vida”
e da memodria de cada sujeito. A verdade passa a ser entendidaem sentido plural,
como sao plurais as vidas dos sujeitos, “como é plural e diferenciada a memoria que

registra os acontecimentos da vida” (Gomes, 2004, p. 14).

As narracdes de Dora Lucia e de Frederick Douglass contam da construgcéo da
subjetividade pessoal por meio da interpretacéo da subijetividade de outros sujeitos e
da dimensao subjetiva de realidades histéricas. As narrativas ultrapassam, assim, a
intencao de oferecer uma perspectiva das experiéncias vividas e compartilhadas e
contribuem com a abertura de um campo de possibilidades explicativas do passado e

das experiéncias que compartilharam (Rios; Pereira, 2021). Desse modo,

[...] a palavra-chave aqui €& possibilidade. No plano textual, a
representatividade das fontes orais e das memarias se mede pela capacidade
de abrir e delinear o campo das possibilidades expressivas. No plano dos
conteudos, mede-se ndo tanto pela reconstrucdo da experiéncia concreta,
mas pelo delinear da esfera subjetiva da experiéncia imaginavel: ndo tanto o
que acontece materialmente com as pessoas, mas 0 que as pessoas sabem
ou imaginam que possa suceder. E é o complexo horizonte das possibilidades
0 que constréi o d&mbito de uma subjetividade socialmente compartilhada
(Portelli, 1996, p. 65-66).

Assim, a subjetividade existe e constitui uma caracteristica das memdrias e das
fontes histéricas. Como nos assevera Alessandro Portelli (1996), nossa tarefa como
pesquisadoras(es) néo é a de tentar exclui-la, mas a de distinguiras regras e os
procedimentos que nos permitam em alguma media compreendé-la. Se isso for
possivel, “a subjetividade se revelara a maior contribui¢cado cognitiva que chega a nos
por meio das memorias” (Portelli, 1996). Além disso, o importante € entender que a
memoria nao é um “depositério passivo de fatos”, e sim um processo ativo de criagcao
de significados (Portelli, 1997, p. 33).

Nesse sentido, a narrativa sobre o bisavé André exige uma leitura que
ultrapasse a aparente submissao. O ato de receber e consumir o resto do café do
senhor ndo deve ser interpretado como passividade. No século XIX, o café
representava a base da economia agroexportadora e o simbolo material do poder e

da riqueza da classe senhorial. Ao consumiresse produto, André apropria-se, ainda
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que nas margens do sistema, de um elemento restrito a elite, operando uma
negociagao complexade sua propria sobrevivénciae subjetividade nointerior da casa-

grande.

A recusa de gerar filhos durante a vigéncia do regime escravista configura-se
como um ato radical de agéncia politica. Ao negar a reproducao, André enfrenta a
l6gica de acumulagao de capital do sistema colonial, que dependia da procriagao da
forga de trabalho escravizada para se perpetuar. Ele exerce o controle absoluto sobre
sua descendéncia, garantindo que seus descendentes ndo fossem submetidos a

mesma desumanizagao.

As memodrias transmitidas por Dona Justa e reelaboradas por Dora Lucia,
portanto, além de expor as contradicbes da escravidao, restituem a dimensao politica
das acobes cotidianas. Elas mostram que, mesmo sob as condi¢des mais extremas de
dominacgéo, os sujeitos negros forjaram estratégias de resisténcia, e afirmaram sua
humanidade e sua capacidade de intervir no préprio destino e na estrutura do sistema

escravista.

Como discutirei na proxima secdo, a memoria ndo “preserva” o passado; ao
contrario, muitas mudancgas sao forjadas nela. Por isso, a partir da fabulagao critica
(Hartman, 2021), podemos criar outras memorias sobre as experiéncia dos sujeitos

negros.

3.1.2 Memdria como acao ou exercicio

“A memoria tem suas astucias, seu jogo de cintura, escapa
por meio das mancadas do discurso da consciéncia” (Lélia
Gonzalez, 1984, p. 227).

As abordagens biograficas caracterizam-se porum compromisso com a historia
como processo de rememorar, no qual “a vida vai sendo revisitada pelo sujeito” (Silva
et. al., 2007, p. 27). Verena Alberti (1996) observa que, quando se fala de memoria no
campo da historia oral, muitas vezes, langa-se mao de indefinigées imprecisas, que a
tratam como algo fluido e enigmatico. Essa imprecisao justifica-se pela propria
dificuldade de se saber o que € a memodria, como ela se constitui e se processa no
conjunto de nossas atividades cognitivas. A proposta da autora é sublinhar ndo o

processo cognitivo de rememoragao e esquecimento, e sim a transformacéao da "agao
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de constituicdo de memoérias” em objeto de estudo (Alberti, 1996, p. 4). Desse modo,
chama a ateng¢ado para o carater factual da memoria, ou seja, para as possibilidades
oferecidas pela histéria oral no sentido de se investigar a memdria tanto como
significado (multiplicidade de memdrias) quanto como acontecimento, como uma

acao.

Em dialogo com o sociologo Michael Pollak, Vera Alberti (1996), recorre ao
conceito de “memadrias em batalha” para discutir como, na constituicdo da memdria
pessoal, ha um trabalho de enquadramento e de manutengcdo da memoria3!. Sao
“ficcdes de memoaria”, como nos lembra Conceigao Evaristo (2017, n.p); a memoria é
inventiva, € um processo que privilegia certos acontecimentos, datas, personagens -
de um modo e ndo de outro - dentro de uma determinada perspectiva, na qual o
fundamento é o refazer da vivénciapessoal, que se mistura a reflexdo sobre vivéncias

sempre sociais e culturais.

A nocéao de trabalho de enquadramento da memaria alinha-se a ideia de uma
acao da memoria ou de um “exercicio de memoria” (Lima, 2023). O confronto entre
sujeito e mundo gera uma construcéo elaborada a partir de um certo lugare pontode
vista. Pela acdo do sujeito cognoscente, o real é objetivado segundo uma
racionalidade particular, o que permite estabelecer certa compreensao de mundo

como verdade.

Desse modo, escapamos da “armadilha da verificacdo objetiva” que
supostamente confere valor de verdade a uma narrativa, e colocamos em discussao
algumas condig¢des que, a cada narrativa, tornam possivel que as construgdes feitas
por diferentes sujeitos, a partir de suas posi¢des, surjam como versdes melhores ou
piores do que outras. Como assinalam Diogo Rios e Marcos Villela Pereira (2021, p.
9), a memoria, nessa perspectiva, € uma “construgédo que o sujeito faz de algo

acontecido a partir do lugar que efetivamente ocupa no momento da narrativa”.

A verdade nao constitui condi¢ao a priori do enunciado, mas o efeito de uma
negociagao que o narrador estabelece sua memoria, repertorio, contexto e demais

elementos presentes na produgéo da narrativa (Rios; Pereira, 2021). Contudo, € uma

31Michael Pollak (1992, p. 206),em artigo intitulado “Meméria e identidade social”, entende que ha dois trabalhos
da memoria, tanto pessoalquanto coletiva, o primeiro diz respeito ao enquadramento da memoria e o segundo, ao
“trabalho da memoria em si”, que consiste em manter a coeréncia, a unidade e a continuidade da memoria
enquadrada.
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verdade dinamica, instavel e provisoria, pois, “produzida e sustentada por narrativas
singulares, elamesma emerge de uma posigao igualmente circunscrita e limitada pela

contingéncia do sujeito que a coloca em funcionamento” (Rios; Pereira, 2021, p. 6).

Desse modo:

A narrativa de um sujeito sobre uma experiéncia vividando é a outra face de
uma moeda tangivel e factivel do passado que apenas ainda ndo foi
contemplada pelas vers6es bem consolidadas. Sua narrativa é, igualmente,
uma construgdo, uma interpretagcdo que leva em conta uma série de
elementos relacionados ao presente (Rios; Pereira, 2021, p. 9)

Lembrar nao é reviver algo, mas refazer, com ideias e imagens no presente, as
experiénciasdo passado (Bosi, 1998). Por isso, € natural a existénciade variagbes na
recordagcao de um fato, pois essas recordagbes ndo sao a expressao idéntica dos
fatos como aconteceram, e sim uma construc¢ao deles, que se atualiza sempre que os
sujeitos sdo expostos a convivéncia social. Nao é possivel esperar que os registros
escritos ou orais sejam um registro objetivo dos fatos. Em lugar disso, como escreve
Leticia Nedel (2013), espera-se que a histéria construa, com base nosarquivos,fontes
que documentam a repercussdo subjetiva e retrospectiva de acontecimentos
singulares, gestados e experienciados, individual e coletivamente, pelos sujeitos. De
acordo com a autora, os acervos pessoais tiveram participagao essencial para essa

mudanca de paradigma.

As memdrias dos sujeitos sociais esquecidos pela memdria oficial podem ser
caracterizadas como memorias subterraneas, pois sdo subversivas, capazes de fazer
aparecer experiéncias e acionar narrativas que confrontam e deslocam os discursos
oficiais, interpelando seu status de verdade. Além disso, os dizeres daqueles(as) que
pouco foram ouvidos tém o capacidade de transgredir os acordos sociais sobre aquilo

que pode e deve serlembrado por todos (Pollak, 1992).

A histéria de Dora Lucia conta sobre diferentes periodos da histéria do sul do
Brasil. Destaca a influéncia da colonizagcdo alema no estado de Santa Catarina e a
presenca negra significativa no litoral do estado. As cenas se misturam a histéria do
movimento sindical e comunista, do qual o senhor José Adil foi protagonista, e com a
luta contra a ditadura militar. Quando narrou a trajetoria de sua familia, contou sobre
as dificuldades enfrentadas no periodo em que seu pai se tornou um preso politico.
Lembrou dos dias 31 de marco e 1° de abril de 1964, quando ocorreu o golpe militar,

e, com tristeza e emocgéo, do episddio em que seu pai foi levado. Nesse segundo dia,
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parte da narrativa centrou-se em suas experiéncias marcada por esse episodio

pessoal e politico.

A narrativa de Dora sobre as vivéncias de trabalhadores e de familias negras
em ltajai desloca, por exemplo, o imaginario sobre a inexisténcia de negros em Santa
Catarina, que, por muito tempo, vangloriava-se de “ser uma Europa incrustada no
Brasil e da auséncia de racismo na sociedade brasileira (Domingues, 2011, p. 121).
No entanto, mais recentemente, a historiografiatem mostrado a presencanegradesde
o periodo colonial, sendo alvo constante do racismo. Depois de uma lacuna de
décadas, de acordo com Petrébnio Domingues, a presenga da populagadonegrano pos-
abolicdo reapareceu na historiografia catarinense. Pesquisas percorreram 0s
caminhos da populacédo negra no estado, sobretudo no periodo de 1930 e 1940, e
apresentaram aspectos de sua pluralidade de experiéncias sociais, culturais,

identitarias e religiosas (Domingues, 2011).

A esse respeito, o autor também entende que uma das questbes que vém
sendo negligenciadas pela historiografia diz respeito a presencga negra na historia
social do trabalho em Santa Catarina. A formacgao da classe operaria foi um processo
complexo, plural e multifacetado, no caso especifico do Brasil, no qual n&do se deve
ignorar a participagao da populagdo negra. O autor afirma que a Sociedade
Beneficente XV de Novembro (fundada em 15 de novembro de 1906) foi a primeira
entidade organizada a defender os interesses dos trabalhadores na orla portuaria de
ltajai. Ex-escravizados fizeram parte da fundacgao, sujeitos que foram protagonistas
do movimento operario da regido. Petrébnio Domingues (2011) cita Sebastido Lucas
Pereira, que chegou a presidir a Sociedade XV de Novembro, sendo o primeiro sujeito
negro a ocupar um cargo de dirigente dos trabalhadores portuarios em lItajai na
primeira década do século XX. Seu exemplo sugere que uma parcela dos afro-
catarinenses nao s6 foi protagonista da histéria social do trabalho, como ainda
cumpriu um papel de relevancia na construgdo do movimento operario. (Domingues,
2011).

Esse protagonismo néo se restringiu a Floriandpolis e esteve presente em
cidades do interior. O Vale do Itajai, como Dora destaca em sua narrativa, € outra
regiao do estado de Santa Catarina cuja presenga negra tem sido documentada. O
trabalhode José Bentoda Silva (2001) analisou ahistoriae a memaria dos estivadores

de ltajai. Desde o inicio do século XX, a cidade de ltajai sofreu o impacto da
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modernidade que chegava por meio de seu porto. Local de desembarque dos
imigrantes europeus que foram colonizar o Vale do ltajai desde o final do século XIX,
o “porto natural” da cidade tornou-se, a partir das reformas executadas em 1904, o

simbolo da modernidade no litoral norte catarinense.

Esta modernidade produziu tensdes e contradicdes. Uma delas foi o
nascimento de uma cultura dos trabalhadores portuarios, particularmente dos
estivadores, na cidade de Itajai. Categoria profissional com substantiva participagao
dos afro-catarinenses, assim como Dora relata sobre a experiéncia do pai, os
trabalhadores se notabilizaram pela capacidade de forjar novas formas de luta e
organizagao coletiva, dialogando com a sociedade civil e com o poder publico e
mudando as formas tradicionais de relacionamento entre patrdes e empregados. Da
“idade do ouro”, nas primeiras décadas do século XX, até o golpe militar de 1964, que
instaurou a ditadura no Brasil, a trajetéria dos estivadores em ltajai teria constituido

um capitulo do protagonismo operario e negro em Santa Catarina (Domingues,2011).

Do mesmo modo, a experiéncia narrada por Dora sobre a participacédo de seu
pai e de seu irmao Gil na luta politica contra a Ditadura Militar, desloca nosso

imaginario sobre as “vitimas” ou os “herodis” desse periodo politico da histéria do pais.

A esse respeito, Ana Flauzina e Felipe Freitas (2017) discutem a nocéo de
vitima, sublinhando a articulagdo desse conceito com a trajetéria das pessoas negras
no Brasil. A partir da reflexao sobre a vida negra e sobre os limites ao reconhecimento
de trajetorias de resisténcia e luta politica, os autores discutem como a violéncia tem
sido prerrogativa do racismo, ao passo que a “vitimizagao”, sobretudo perpetuada

pelas instituicdes, tem se caracterizado como um privilégio da branquitude”.

A politizacdo do sofrimento negro constitui uma das principais interdigdes
impostas pelo racismo na sociedade brasileira. As estruturas que estdo nas matrizes
do projeto colonial fizeram da dor negra uma condicao das praticas sociais e da

organizacao politica no pais. Nesse contexto,

o descarte da humanidade de pessoas negras, que viabilizou a exploragéo
de corpos, teve como consequéncia direta a construgao de um imaginario em
que opera de forma coordenada a imagem de negros e negras como seres
fundamentalmente associados a reproducdo da violéncia, mas alijados do
direito de reclamar o sofrimento dela derivado. No espectro politico
contemporaneo, essa dindmica tem implicado no desencadeamento de
processo institucionais que inviabilizam a condigao de vitima como instancia
a ser ocupada por esse segmento social (Flauzina; Freitas, 2017, p. 50).
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No caso do reconhecimento da violéncia empreendida pela ditadura militar, os
autores mostram a leitura racialmente excludente da Comiss&o Nacional da Verdade,
que reconhece a resisténcia politica nos esforgos empreendidos pelas elites brancas
noenfrentamentoaditadura, e apaga a experiénciade violénciaaque pessoas negras
estavam submetidas naquele contexto historico. Naquele momento, o discurso racial
aparece, por exemplo, na publicizagdo do regime como alternativa legitima as
ameagas do comunismo, assegurando seu compromisso com o desenvolvimento
econdmico do pais. Para isso, era importante garantir uma imagem pacificada em
relagcao a integragao racial de sua populagao. Assim, propagava-se a ideia de que a
violéncia de Estado estava reservada apenas a quem atentava contra a estrutura
formal do regime, sendo, por exemplo, as violéncias sistematicas da justi¢ca criminal
empreendidas contra a populagdo negra em geral naturalizadas como tarefas da

seguranca publica.

Essa leitura do periodo estava comprometida tanto com a negacgéo de que o
“terror ditatorial derivava de um aprofundamento do terror antinegro em suas praticas
essenciais [...] quanto com a condigao de preso politico como privilégio” das elites
brancas (Flauzina; Freitas, 2017, p. 56). Como entendem Ana Flauzina e Felipe
Freitas (2017), a resposta institucional a esse momento histérico tende a reforgar o
imaginario de que apenas pessoas brancas da camada meédia e intelectual da
sociedade brasileiralutaram contra a ditadura, e excluio sofrimento negrode qualquer
tipo de responsabilidade moral ou legal. Esse imaginario se fortalece a despeito do
esforgo de pesquisas mostrarem a participacdao de pessoas negras na luta contra a
ditadura militar e a perseguicao sistematica as organizagdes politicas do movimento

negro no periodo (Flauzina; Freitas, 2017).

Essas memodrias individuais, contudo, ndo se forjam noisolamento. A obra do
sociologo francés Maurice Halbwachs, “Memaria Coletiva”, publicada ainda em 1950,
ja sublinhava a perspectiva de que a memédria é um fenémeno, a priori, singular
(préprio da pessoa), mas deve ser entendida, sobretudo, como umfenémeno coletivo
e submetido a mudangas constantes. Ou seja, a memoria pessoal existe, mas esta
enraizada dentro de quadros sociais diversos em que a simultaneidade ou a
contingéncia reaproximam-se momentaneamente (Duvignaud, 1968). Ao contar sua
vida, o sujeito fala de seu contexto, dos processos experienciados, que estao

intimamente ligados a conjuntura social em que esta inserido (Silva et. al., 2007).
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Conforme Jean Duvignaud (1968, p. 14),

A rememoragdo pessoal situa-se na encruzilhada das malhas de
solidariedades multiplas dentro das quais estamos engajados. Nada escapa
a trama sincrénica da existéncia social atual, e é da combinacao destes
diversos elementos que pode emergir esta forma que chamados de
lembranga, porque a traduzimos em uma linguagem. Assim, a consciéncia
ndo esta jamais fechada em si mesma [...]. Somos arrastados em multiplas
direcbes, como se a lembranca fosse um ponto de referéncia que nos
permitisse situar em meio a variagdo continua dos quadros sociais e da

experiéncia historica.

Embora a memoria pessoal e a coletiva estejam submetidas a constantes
mudancas, nestas também subsistem marcos ou acontecimentos relativamente
imutaveis. Em uma histéria de vida pessoal ou nas memodrias construidas
coletivamente, ha elementos irredutiveis, em que o trabalho de memdria foi tao
significativo que quase impossibilita a ocorréncia de alteragdes. Esses elementos
tornam-se realidade, passam a constituir a subjetividade dos sujeitos
independentemente dos interlocutores ou dos movimentos da fala. Ainda de acordo
com Pollak (1992), esses elementos podem ser acontecimentos vividos pessoalmente
por quem narra sua histéria ou mesmo acontecimentos vividos indiretamente por meio
da coletividade, que se situam dentro do espago-tempo da pessoa ou do grupo social:
uma “memdria quase que herdada”, transmitida ao longo do tempo com alto grau de
identificagao (Pollak, 1992, p. 201).

Como sinalizei no primeiro capitulo, a historia de vida permite ndo apenas
compreender como o passado é (re)criado pelas memorias, mas como a memoéria —
pessoal e historica - também é fabricada como lugarde esquecimento. Daniel Omar
Perez (2017, p. 126), em dialogo entre filosofia, literatura e psicanalise, assinala que
€ preciso esquecer para se ‘viver uma vida rememorativa € ao mesmo tempo
projetiva”. Assinala que o esquecimento faz parte da prépria constituicdo do sentido
possivel, elaborado a partir dos elementos que foram “deixados para tras”
esquecimento e lembranca articulam-se ao ponto de um depender do outro (Perez,
2017).

No Brasil, a relacdo com o passado escravista se da pela minimizacédo das
violéncias. Lélia Gonzalez (1984) destacou isso como uma patologia da sociedade
brasileira, uma espécie de recalque ou esquecimento necessario para a condigcao de
vida social no presente. Assim, Anténio Edmilson Paschoal (2021) nos adverte sobre

0 perigo do uso de conceitos como esquecimento, quando tomados como
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instrumentos de uma acgéo politica voltada para negar ou suavizar os acontecimentos
passados, como vimos que ocorreu no caso do regime escravista nas Américas em
geral e, no Brasil, em particular, como se estes nao tivessem relevancia e fosse

possivel viver o presente sem considera-los.

Porém, Perez (2017) ainda se indaga sobre o que estd em jogo nessa
articulagao entre a memoaria e o esquecimento. Ou sobre como € que algo é esquecido
ou lembrado, considerando que esse ato ndo € uma mera escolha consciente. A
principio, o autor destaca as diferengasentre os eventos - como registro de percepgao
sensivel - e seus valores para o sujeito do registro de memoria. A diferenca de valor
entre os eventos que sao lembrados ou esquecidos é decisiva navida do sujeito em
momento posterior ao evento em si. A lembranca esta articulada, na sua importancia,
noseu valor, “com aquiloque osujeito vivencianomomento que lembra” (Perez, 2017,

p. 127). Desse modo,

[...] lembranga e esquecimento operam no sujeito individual ou no sujeito
coletivo como uma impress&o da percepgdo e como um valor imaginario ou
simbdlico. Em ambos os casos aquilo que se recorda ou se esquece nao
resulta de um modo aleatério como mero resto de uma situagéo de falta de
atengdo. [...] existem diferentes maneiras, todas elas muito precisas, de
deixar para trds ou de esquecer elementos que nos permitam produzir um
sentido (Perez, 2017, p. 127).

Por fim, tratar a memédria como uma acgao - um acontecimento - implica refletir
sobre os usos do arquivo como registro da nossa historia. Sue Mckemmish (2013,
p.24) entende a produgao e a manutengaode registros, sob qualquerforma, como um
tipo de construgao testemunhal, “um modo particular de memorizar nossas vidas
individuais e coletivas”, nossas existéncias, nossa subjetividade e nosso lugar no
mundo. Nos escritos pds-estruturalistas e pds-coloniais, a nocao tradicional de
histéria oficial tem sido questionadae, com ela, as ideias sobre a naturezado arquivo,
por meio de reflexdes como as propostas por Jacques Derrida (2001) acerca dos
processos de fabricagdo - individuais e coletivos - das lembrancas e dos

esquecimentos e das relacdes de poder ai implicadas.

Ainda, ha a necessidade de se abordar o arquivo como um todo, evidenciando
as ligacdes entre os diferentes documentos, bem como explicitar o seu processo de
elaboracgéo pela pessoa produtora do arquivo: como esses registros sdo produzidos,

organizados e consumidos no ambito pessoal e familiar (Lacerda, 2013). Isso porque
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0 arquivo pessoal adquire seu significado a partir do modo como as pessoas com ele
envolvidas o compreendem, o usam e, dessa forma, atribuem-lhe significado
(Lacerda, 2013). Assim, na entrevista de histéria oral, deve-se buscar compreender o

conteudo e o processo de produgao do arquivo pessoal utilizado.

Esquecimento e lembranga nao dizem respeito somente ao passado, mas,
sobretudo, as condi¢des atuais do presente. A articulagdo entre esquecimento e
memoria permite evidenciar os diferentes modos de relagdo com o passado e
expressa a capacidade ou incapacidade de uma comunidade politica assimilar esse
passado (Paschoal, 2021). Embora a histéria ndo possa ser compreendida sem a
memdria, pois é por meio dela que os sujeitos e 0s grupos se relacionam com o
passado, a memoria nao se confunde com a histéria. A memoria € sempre seletiva,
subjetiva e, por vezes, manipulada. Os estudos da memodria assinalam que os
diferentes grupos sociais a produzem com fins diversos. Os subalternos a tém como
forma de resgatar costumes, crengas e tradigdes. Os dominantes utilizam-na também
como meio de “eternizar seu poder por meio dos monumentos e da escrita” (Fonseca,
2000, p. 18).

A esse respeito, Stephen Best (2008), ao tecer criticas aos blacks studies, que
acabam por reforgar a identidade negra fundamentada unicamente em um passado
colonial e escravista, encoraja uma reavaliagdo dos pressupostos criticos que
sustentam tal visdo, ancorados em uma suposta relagdo entre pertencimento e
sujeigao ou no “enraizamento da negritude nos horrores da escravidao”. Best (2008)
argumenta contra a ideia de que “o passado escravocrata fornece um prisma pronto
e acabado para a compreensao e apreensao do presente politico negro” (Best, 2008,
p. 05, tradugcdo minha). Portanto, sem desconsiderar a importancia da histéria da
escravizagao e do colonialismo, Best (2008) chama a atenc¢éo para a importancia da
producédo de outras memorias sobre esse passado, que permitam a abertura dos

sentidos das experiéncias e, de modo amplo, do préprio presente politico.

Para compreender essa relagdo complexa entre arquivo, memoria e poder, é
necessario primeiro desconstruir a propria nogao de arquivo. Jacques Derrida (2001),
em sua obra “Mal de arquivo: umaimpressao freudiana”, nos oferece uma importante

analise. Elainvestiga as questdes que envolvem a nogdo de “arquivo”? e sua relagao

32 No inicio daobra, Derrida (2001, p. 10) explicaa origem danog3o dearquivo. Arké, do grego Arkheion
ou do latim archivum, designa ao mesmo tempo comeg¢o e comando. Este nome coordena dois
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com a memoria, histériae o esquecimento.Aobra debrucga-se sobre a ideiade arquivo
e propde uma reflexao filosofica que busca compreender ndo apenas sua fungao
pratica de armazenamento de documentos, mas principalmente, suas implicagoes

psiquicas, culturais e politicas.

O filésofo, em dialogo com a obra de Sigmund Freud e, a partir da nogéao
psicanalitica de trauma®, sugere que o arquivo ndo é um simples local de
armazenamento documentos, lugar neutro e funcional, mas carrega em si elementos
que determinam o que deve ser ou ndo lembrado. O arquivo € um dispositivo psiquico
e politico marcado por uma "febre", um desejo de controle e uma violénciainerente
ao ato de selecionar, classificare preservar. O "mal de arquivo" €, ao mesmo tempo,
um desejo de arquivo, uma compulsao de arquivar que nunca se satisfaz, pois o
arquivo é sempre incompleto, sempre faltante. Derrida, em didlogo com a psicanalise
freudiana, explora o arquivo como um dispositivo psiquico: assim como o
inconsciente, o arquivo também lida com o trauma e a repressdo, pois guarda a
memoria do passado, mas com marcas do que "deixou de fora", ou seja, do que foi

excluido, reprimido ou esquecido.

O trauma, para Freud, refere-se a uma experiéncia intensa e perturbadora que
néo pode ser totalmente elaborada ou integrada pela psique quando ocorre. Ela fica,
assim, "fixada", registrada no inconsciente, muitas vezes, ligada ao que Freud
denominou como "repressao” (defesa psiquica contra impulsos ou desejos que nao
podem ser aceitos pela consciéncia). O trauma n&o € o evento em si, mas a
impossibilidade de simboliza-lo ou representa-lo adequadamente. Assim, é entendido
por Freud como um tipo especifico de material psiquico que é reprimido porque sua
carga emocional é excessiva para o eu. Quando esse material tenta emergir na

consciéncia, aparece na forma distorcida, como sintoma, sonho ou fantasia
(Fulgencio, 2004).

principios em um: o principio da natureza ou da histéria (principio fisico, histérico ou ontolégico), e o
principio da lei, no qual os homens e os deuses comandam, onde se exerce a autoridade. O Arkheion
refere-se a residéncia dos magistrados superiores, 0s arcontes, aos quais era conferido o poder de
guardar e interpretar os documentos.

33A partir dessa base etimoldgica e politica, Derrida articula o conceito de arquivo a psicandlise,
mobilizando nogdes de sexualidade, inconsciente e pulsdo para explicar a dindmica da psique humana
e sua relagdo com a memoéria. Como explica Leopoldo Fulgencio (2004, p. 256), Freud criou a nogéo
de trauma a partir do tratamento de seus pacientes neuréticos, em especial, daqueles que sofriam de
histeria, entendida como uma psicopatologia que tinha, em sua origem, um acontecimento traumatico
de natureza emocional.
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Na tentativa de se criar uma memoria do passado, o arquivo, opera uma
destruicao silenciosa, excluindo aquilo que n&o é arquivado. Assim, no processo de
arquivamento sempre havera algo que “escapa”, que é deixado de fora. O “mal de
arquivo” (Derrida, 2001) reflete essa “falha” ou incapacidade de o arquivo ser uma
representagcdo completa do real, pois, por sua prépria natureza, sempre lida com as
lacunas do passado. A escolha de manter ou descartar certos documentos carrega
em si uma escolha de governanca. O arquivo, portanto, tem efeitos na memdria
coletiva, moldando a narrativa histérica e social de uma maneira que privilegia
determinadas percepg¢des do passo, ao mesmo tempo em que silenciaoutras. Ele ndo
se confunde coma memoria no sentido de um registro que torna presente um fato do
passado. Tampouco é uma instituicdo de conservagcdodaquiloque merece ou nao ser

conservado para geragdes futuras.

Michel Foucault (2010) oferece outra perspectiva fundamental sobre o arquivo.
Para o autor, o arquivo ndo é um conjunto de documentos, mas uma rede complexa
de relagdes de poder que determina o que pode ser dito e 0 que deve ser silenciado.
Nos termos do filésofo, 0 arquivo"é um sistema geral da formacéo e da transformacéo
dos enunciados em acontecimentos e coisas" Foucault (2008, p. 171). Nesse sentido,
ele atua como um dispositivo de poder que regula a producdo de discursos,
estabelecendo as condi¢cbdes de possibilidade para que certos enunciados sejam

considerados verdadeiros e outros, falsos.

Rafael Simioni (2016) discute essa dinamica ao definir o arquivo como um
sistema de discursividade que estabelece conexdo a certos discursos e a exclusao
dos demais. Desse modo, € um sistema que seleciona aquilo que se conectara a
histéria. Ao conectar enunciados historicos de acordo com suas proprias regras
discursivas, o arquivo transforma o sentido das palavras em tradi¢céao, delimitando as
suas possibilidades de enunciagdo. Assim, regula o que sera considerado tradigao ou
"histéria" e o que deve ser esquecido (Simioni, 2016). O arquivo colonial e pds-
colonial, portanto, tem sido um dispositivo de vigilancia e gestdo da negritude, um

lugar onde a vida negra é registrada principalmente por meio da violéncia, da
criminalidade e da patologia.

Na tradicdo da modernidade ocidental, o saber legitimo tem sido somente

aquele gravado por meio da escrita. Nesse contexto, os espagos de resguardo da
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memoria da histéria oficial - presente noslivros, nas bibliotecas,nos monumentos, nos
museus - também tém sido os espacos de esquecimento. Este esquecimento se
inscreve em toda grafia, em “todo tragco que, como significante, traz em si mesmo as
lacunas e rasuras do proprio saber’ (Martins, 2003, p. 64). Assim, a memoria
relaciona-se menos com a descri¢ao desse passado escravista e mais com a questao
da maneira como os arquivos (Derrida, 2001) e a memoaria historica tém produzido
uma representacéo Unica sobre experiéncias e subjetividade negras. E nesse contexto
que Saidiya Hartman nos convida a uma pratica de "fabulagéo critica", uma forma de
lero arquivo,de escutaros seussiléncios e de imaginaras vidas que foram apagadas.

Saidiya Hartman (1997) discute de que modo a literatura sobre a escravizacao
nos EUA apresenta a violénciacomo fundamento da formagao do sujeito escravizado.
A autora chama a ateng¢ao para o fato de que o espetaculo da violéncia “dramatiza a
origem do sujeito e demonstra que ser escravizado é estar sob o poder e a autoridade

brutal de outro” (Hartman, 1997, p. 13, tradugdo minha).

Ao discutir os modos com que as cenas de corpos escravizados devastados
sdo, geralmente, repetidas, a causalidade com que circulam e as consequéncias de
suareiteragao, Hartman assevera que o principal problema é que, em vez de incitara
indignacgdo, muitas vezes, essas cenas repetidas e restauradas “aprisionam os
sujeitos negros a dor em virtude de sua familiaridade, a0 mesmo tempo em que
reforgam o carater espetacular do sofrimento negro” (Hartman, 1997, p. 14, tradugéo
minha). Em seu ensaio Venusin Two Acts, Hartman (2018) discute a impossibilidade
de contar a histéria de uma jovem escravizada a partir dos registros de um navio
negreiro, € expde a violéncia do proprio ato de arquivar. O arquivo, portanto, n&o

apenas falha em preservar a memoéria de vidas negras; ele ativamente a destroi.

Hartman (1997) assinala os desafios de se utilizar os arquivos sobre a historia
da escravidao transatlantica. Seqgundo a autora, nos Estados Unidos, embora existam
muitos relatos sobre a escravizag&o ou autobiografias, ha umaimensa quantidade de
material produzida apenas sob o ponto de vista senhores de escravos. Em entrevista,
Hartman afirma que as principais questdes que se colocaram para si, em seus
escritos, eram como usar arquivostao violentos para contaruma histériaradicalmente
diferente, ou “como usa-los para desafiar a hierarquia intelectual entre ‘os sujeitos do
conhecimento’ e os que foram constituidos como ‘objetos do conhecimento’ naqueles

documentos” (Hartman, 2021, n.p.).
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A questdo que se coloca, entdo, é: o que fazer com um arquivo que nao
restaura os sujeitos? (Singh, 2018). O que fazer com um arquivo que &, em sua

esséncia, um instrumento de desumanizacao?

Diante da faléncia do arquivo oficial em reconhecer a humanidade negra, a
resposta metodoldgica e epistemoldgica exige um deslocamento. Se o documento
escrito colonial opera como tecnologia de apagamento, torna-se essencial buscar os
registros histéricos em outras materialidades. E nesse ponto de inflexdo que o corpo

emerge como a principal fonte documental e testemunhal.

3.1.3 Corpo como arquivo

E no corpo que a memdria da didspora se inscreve, transmite-se e é
performada. No entanto, para compreender o corpo negro como arquivo, € preciso
primeiro desconstruira propria nogéo de "corpo". Hortense Spillers (1987) oferece
uma distingao crucial entre "body" (corpo) e "flesh" (carne). Para Spillers, a passagem
do meio, a travessia do Atlantico, foi um processo de transformacdo do "corpo"
africano em "carne" americana. O corpo, com sua identidade, sua genealogia, sua
cultura,foi despojado de sua humanidade ereduzido a condigdode carne: uma massa

an6nima, fungivel, desgenerificada e marcada pela violéncia.

A carne é a condig¢ado pré-ontologica da pessoa escravizada, o lugar onde a
violéncia se inscreve de forma indelével. E a carne que é marcada, que é acgoitada,
que é estuprada, que é vendida. A carne € o que resta quando o corpo € despojado
de sua humanidade, quando a pessoa € reduzida a uma coisa, a uma mercadoria.
Spillers argumenta que homens e mulheres africanos foram despojados de suas
identidades de género e reduzidos a uma condi¢cao de carne indiferenciada (Spillers,
1987).

A pessoa escravizada, nesse sentido,ndo € nemhomemnem mulher, mas um
objeto de propriedade sem status ontologico. Essa desgenerificagdo tem
consequéncias profundas para a compreensao da familia negra, da maternidade
negra, da sexualidade negra. Como Spillers observa, a mulherescravizada ndo pode

ser "mae" no sentido legal e social, pois seus filhos pertencem ao senhor.

A distingcdo entre corpo e carne é fundamental para compreendermos a

violéncia do arquivo colonial. Esse arquivo € o registro da carne, a contabilidade dos
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corpos mercantilizados, as marcas da punigao. A carne é a matéria bruta sobre a qual
o poder colonial se exerce, destituida de subijetividade. O corpo, por outro lado, é o
sujeito encarnado, dotado de agéncia, de histéria, de relagdes sociais. Em
contraposicao a essa reducdo a carne, o conceito "corpo-territorio" de Beatriz
Nascimento (1989) se torna fundamental. Para a autora, o corpo negro carrega as
marcas da diaspora, mas também as tecnologias de sobrevivéncia e as

epistemologias ancestrais. E no corpo que a histdria se inscreve e se transmite.

O conceito de corpo-territério de Nascimento (1989) articula-se com o
pensamento de Abdias Nascimento sobre quilombismo. Para Abdias, o quilombismo
€ uma praxis afro-brasileira, uma forma de organizagéao social e politica que tem suas
raizes nos quilombos histéricos, mas que se estende para o presente como uma
filosofia de vida e de luta. O quilombismo é a recusa da assimilacao, a afirmacao da
diferenga, a construgdo de uma sociedade baseada em valores afro-brasileiros. O
corpo-territorio, nesse sentido, é a materializagdo do quilombismo, € o corpo negro
como um espaco de liberdade e de resisténcia. A afirmacéo dessa condicgao territorial

do corpo atua como uma oposicao direta a violéncia imposta a carne.

Essa transformagdo da carne em corpo-territorio se da por meio da
performance, da oralitura, da escrevivéncia. Como escreve Leda Maria Martins (2021),
a memodria afro-brasileira € uma memdria performatica, inscrita no corpo e transmitida
por meio da oralidade, da danca, do canto, do rito34. A oralitura, para a pensadora, é
a textualidade afro-brasileira que se inscreve no corpo-tela, um corpo que é, ao
mesmo tempo, suporte e produtor de conhecimento. E um conhecimento que n&o se
organizade formalinear,mas em um tempo espiralar, onde passado, presente e futuro

se encontram e se retroalimentam.

O tempo espiralar € uma temporalidade n&o-linear, circular, que reconhece a

simultaneidade do passado, do presente e do futuro. E uma temporalidade que se

34 O Reinado do Rosario no Jatoba, estudado por Leda Maria Martins, € um exemplo vivo dessa
memoéria performatica, onde a histdria da diaspora é recontada e ressignificada a cada ano. O Reinado
€ uma festa religiosa afro-catélica que celebra Nossa Senhora do Rosario e os santos negros, como
Sao Benedito e Santa Efigénia. Durante a festa, a comunidade negra encena a coroagao de reis e
rainhas negros, relembrando os reinos africanos e afirmando a dignidade e a realeza da populagado
negra. A festaé uma performance da memoria, onde o corpo-tela se torna o lugar de inscrigdo e de
transmissao da histéria. Os cantos, as dangas, as roupas, os gestos: tudo € memoéria viva, performada,
atualizada. A oralitura, nesse sentido, € a escrita do corpo, a textualidade que se inscreve na
performance, no gesto, no movimento. E uma forma de conhecimento que ndo depende da escrita
alfabética, mas que se transmite de corpo a corpo, de geragao em geragéo.
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opbe a linearidade do tempo ocidental, que se baseia na ideia de progresso e de
superacao do passado. O tempo espiralar, ao contrario, reconhece que o passado
esta sempre presente, que 0os ancestrais estdo sempre conosco, que a histérianao é
algo que ficou para tras, mas algo que se atualiza constantemente no presente
(Martins, 2020).

A escrevivénciade Conceigéo Evaristo (2017), por sua vez, nos mostra como
a experiéncia vivida, inscrita no corpo, se transforma em escrita. A escrevivéncia é a
escrita que nasceda vivéncia,quetem o corpo como fonte e a memédria como matéria-
prima. E a escrita que busca dar conta da experiéncia de mulheres negras, de suas
dores, de suas alegrias, de suas lutas. Como Evaristo afirma, "a nossa escrevivéncia
nao pode ser lida como histdrias para 'ninar os da casa grande' e sim para incomoda-

los em seus sonos injustos" (Evaristo, 2007, p. 21).

A proposta de Evaristo (2017) é uma escrita politica, uma escrita que se recusa
a ser domesticada, que se recusa a servir aos interesses da branquitude. E uma
escrita que nasce do corpo negro, da experiéncianegra, e que busca transformar a
realidade. Oralitura e escrevivéncia sdo, portanto, dimensdes complementares na
producgao de conhecimento a partir do corpo, na transformagao do corpo em arquivo
vivo. E por meio dessas praticas que a memdria negra se mantém viva, se reinventa
e se projeta para o futuro (Evaristo, 2017).

3.1.4 Fungibilidade e Fugitividade: A pratica criativa

Cena 10: Isso € uma coisa que eu aprendi com o papai. O papai sempre disse o
seguinte [...] ele falou com muita propriedade: “Primeiro, vocé nao se preocupa com o
impossivel porque o impossivel é impossivel. Vocé faz o possivel. Se, mais tarde, der
para mexer com o impossivel, tudo bem [...] Entdo, sempre que vocé tiver que decidir
sobre o que fazer, vocé vai decidir sobre as coisas que vocé tem controle [...]. E o
resto esta ali. Vocé n&o vai poder fazer nada. Se vocé for concentrar sua atencgao
naquilo sobre o que vocé nao tem controle, vocé nao faz aquilo sobre o que tem
controle [...] Isso, desde pequena, ele sempre disse para a gente. Nao sei se para os
guri, isso pegou, ou ndo, mas, para mim. foi muito importante (Dora Lucia, entrevista
10 de agosto de 2022).
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As reflexdes de Best (2008) e Hartman (1997) demarcam a tens&o presente na
emergéncia da chamada virada arquivista, entre a necessidade de “recuperagao” do
passado, imperativo fundamental para a histéria, e a sua impossibilidade, quando se
analisa arquivos cujo proprio processo de construgao impede a enunciagéo de certas
memodrias e, portanto, a reelaboragao de certas subijetividades e identidades sociais.
Frank Wilderson (2021), argumenta que o arquivo é o lugar da morte social, 0 espaco
no qual a fungibilidade e a gratuidade da violéncia contra corpos negros sao
registrados e perpetuados. Essa discussao tem relevancia no contexto brasileiro, no
qual a memodria oficial coletiva n&o foi elaborada de modo suficientemente profundo a
ponto de abrir espacos para reflexdo sobre os traumas da escravidao e do racismo na

constituicdo da sociedade brasileira.

A memoria é um exercicio ou um campo de disputa e de poder. Os sujeitos,
grupos e povos lutam pelo direito de contar suas proprias histoérias e de ter suas
memorias reconhecidas, influenciando a construcdo de identidades coletivas e
projetos de sociedade (Goff, 1990). Desse modo, a memdria coletiva ndo esta

relacionada a lembrancas individuais de experiéncias e eventos pessoais, posto que:

ela é amaneira como o passado deum grupo € vivido novamente no presente
e a forma com um grupo associa suas lembrangas comuns a eventos
histéricos oua um conjunto de eventos historicos. Embora a meméria coletiva
se caracterize pela continuidade, ndo é homogénea, mas conflitual,
assemelhando-se a um mosaico composto porvarias zonas correspondentes
as formas como o passado € lembrado porindividuos e grupos (Araujo de Sa,

2010, p. 8).

A memoria coletiva de um grupo torna-se publica quando se transforma num
instrumento politico de construgao e afirmagao de identidades desse grupo. Porém,
Ana Lucia Araujo (2007) entende que em sociedades marcadas por traumas como o
colonialismo, a transmissdo de experiéncias passadas foi interditada, em muitos
casos, como no Brasil,a memoaria coletiva da lugara memoria histérica. Ainda, permite
refletir sobre as identidades e as representagdes que essa memoria - como agao - tem
por funcao estruturar: ndo se consiste em uma presengca que se transmite
verdadeiramente, mas de “uma presenca que se apresenta na fabricacdo desse
processo” (Said, 2007, p. 29).

E nesse contexto que o conceito de "wake work" (trabalho no rastro) de

Christina Sharpe (2016) se torna fundamental. A pensadora nos convida a pensar a
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vida negra como uma vida vivida no rastro da escraviddo. O "wake" tem multiplos
significadoseminglés: é o rastro que um navio deixa na agua, é o velorio de um morto,
€ o ato de despertar. Sharpe (2016) utiliza essa polissemia para pensar a condig¢ao
negra contemporéanea. Viver norastro da escravid&o significa viverem um mundo no
qual o racismo é estrutural. E viver em um mundo onde a violéncia contra corpos

negros é cotidiana, normalizada, banalizada.

Como Sharpe (2016, p. 106) afirma "se o ar que respiramos € antinegritude,
temos que buscar algo além daquilo que nos mata". O wake work, portanto, € o
trabalho de memodria, o trabalho de Iuto, o trabalho de resisténcia necessario para
sobreviver e para existir no rastro da escraviddo. E o trabalho de cuidar dos mortos,
de honrarsuas memorias, de contar suashistorias. E, desse modo, de recusar a morte

social e criar formas de vida, de imaginar futuros possiveis®.

Essa recusa da morte social passa necessariamente pelo reconhecimento e
pela elaboracdo do trauma. Um dos exemplos mais brutais da violéncia contra corpos
negros femininos € a historia de James Marion Sims, considerado o "pai da
ginecologia moderna". Sims realizou experimentos cirurgicos em mulheres
escravizadas, sem anestesia, para desenvolver técnicas de tratamento de fistulas
vesico-vaginais. As mulheres que foram submetidas a esses experimentos - Anarcha,
Betsey, Lucy, entre outras - tiveram seus nomes registrados, mas suas histériasforam
apagadas. Elas foram reduzidas a condigdo de objetos experimentais, suas dores
foram ignoradas e suasvozes foram silenciadas. Apds os experimentos, quando Sims
aperfeigcoou suas técnicas, essas mulheres desapareceram do arquivo. Elas foram
fungiveis, intercambiaveis, ndo importava o individuo, mas o corpo que poderia ser

usado para a experimentagao.

35Christina Sharpe (2016) propde que prestemos atengéo aos detalhes ordinarios, aos fragmentos, as
pistas que escapam do arquivo oficial. E uma pratica de leitura atenta, de escuta cuidadosa, de
imaginacdo criativa. E uma forma de honrar as vidas que foram apagadas, de reconhecer sua
humanidade, mesmo na auséncia de registros oficiais. Tina Campt (2017), nos convida a "escutar"
imagens, a prestar atengcdo as frequéncias inaudiveis, aos siléncios eloquentes. Como "ler" imagens
de pessoas negras que foram produzidas sob o olhar colonial, que foram criadas para desumanizar? A
autora assinala a necessidade de escutar as vozes que ressoam nessas imagens, a perceber as formas
de resisténcia e de afirmagao de humanidade que se manifestam mesmo nas condi¢gdes mais adversas.
Snorton (2017), por sua vez, nos mostra como os arquivos de pessoas trans negras sao ainda mais
escassos, ainda mais violentos. E preciso encontrar as histdrias trans negras nos lugares mais
improvaveis, a reconhecer a transness como uma condi¢do fundamental da negritude.
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Essa historia exemplifica o conceitode fungibilidade de Spillers e Wilderson: os
corpos negros sao intercambiaveis, quantidades a serem armazenadas, usadas e
descartadas. Nao importa o individuo, mas o corpo que precisa ser enfiado no navio,
que precisa ser usado no experimento. A memdria dessas mulheres, no entanto, ndo
pode ser apagada. O wake work é também o trabalho de recuperar essas memorias,

de nomear essas mulheres, de reconhecer sua humanidade e seu sofrimento.

A fungibilidade, conceito central no pensamento de Frank Wilderson Ill (2021)
e SaidiyaHartman (1997), refere-se a intercambialidade de corpos negros, a condigao
de reducao do sujeito a mero objeto. Em oposi¢ao a essa objetificacdo, emerge a
fugitividade como pratica de resisténcia. Muito do que Dora aprendeu foi por meio do
pensamento e dos ensinamentos de seu pai, José Adil de Lima, que operavam nessa

l6gica fugitiva de focar no possivel para desestabilizar o impossivel.

Para Wilderson (2021), a pessoa negra ocupa uma posi¢cao de antagonismo
estrutural em relagdo a sociedade civil, uma posi¢cao de "morte social" (social death),
conceito que ele toma emprestado de Orlando Patterson. A morte social significa que
a pessoa negra € excluida da comunidade politica, ndo tem direitos que possam ser
reconhecidos, € reduzida a condi¢gdo de nao-ser. A fungibilidade é a manifestagao
dessa morte social: se a pessoa negra nao € um individuo, mas uma quantidade,
entdo qualquer corpo negro pode substituir qualquer outro corpo negro (Wilderson,
2021).

Hartman (1997) demonstra como a fungibilidade opera através da analise de
cenas de violéncia contra pessoas escravizadas. Ela mostra como os corpos
escravizados eram intercambiaveis,como as mulheres escravizadas eram estupradas
sem que suas individualidades fossem reconhecidas, como os homens escravizados
eram acgoitados sem que suas dores fossem consideradas. A fungibilidade, para a
autora, é também uma forma de violéncia epistémica, pois nega a pessoa negra a
possibilidade de ser conhecida, de ser reconhecida como um individuo Unico
(Hartman, 1997). Snorton (2017) estende a analise da fungibilidade para o contexto
de pessoas trans negras, mostrando como a fungibilidade opera também no nivel do
sexo-género, como 0s corpos trans negros s&o tratados como intercambiaveis, como
objetos de curiosidade, de violéncia, de experimentagado. A desgenerificagcéo para € a

pré-condigdo para a fungibilidade de género. Se a pessoa escravizada foi despojada
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de seu género, entdo seu corpo pode ser moldado, transformado, usado de qualquer

maneira (Snorton, 2017).

No entanto, se a fungibilidade € a condi¢gao imposta, a fugitividade é a resposta
criativa. A fugitividade, conceito desenvolvido por Fred Moten e Stefano Harney
(2013), e elaborado por Hartman e Snorton, refere-se ndao apenas ao ato de fugirda
escraviddo, mas a uma condigao permanente de fuga, de recusa, de criagado de novas
formas de vida. A fugitividade é a pratica constante de escapar, de se reinventar, de
criar brechas no sistema de dominagao. A fungibilidade se torna uma ferramenta para
a fugitividade. A capacidade de ser intercambiavel, de nao ser fixado em uma
identidade, pode ser usada como uma estratégia de fuga. Se o racismo cotidiano nao
pode te fixar, como discuti no segundo capitulo, entao o sujeito pode escapar, pode

se reinventar, pode criar outras possibilidades de vida.

Saidiya Hartman (2019) nos mostra exemplos concretos de fugitividade. Ela
conta as histérias de mulheres negras que, no inicio do século XX, migraram do Sul
para o Norte dos Estados Unidos, buscandoliberdade e novas possibilidades de vida.
Essas mulheres eram desviantes, errantes, recusavam os lugares sociais que lhes
eram impostos, criavam formas de familia, de sexualidade, de trabalho. Elas eram
fugitivas, ndo apenas da escravidao (que havia sido abolida), mas das estruturas de

dominacao que persistiam.

A fugitividade, para Hartman (2019), ndo é apenas uma fuga fisica, mas uma
fuga epistémica. Moten, por sua vez, nos fala da fugitividade como uma pratica de
improvisagao, especialmente no contexto do jazz e de outras formas de performance
negra. A improvisagdo é a capacidade de criar algo novo a partir do nada, de
responder criativamente as limitacbes, de transformar a dor em beleza. E a
capacidade de lidar com as restricbes, afirmar a presenca e, no entanto, nunca se
contentar com o que acaba de ser produzido. E sempre estar em movimento, sempre

em transicéo, sempre em fuga.

Snorton (2017) nos mostra como a fugitividade opera no contexto de pessoas
trans negras. Ele argumenta que a transness (transitividade) é um elemento
fundamental da negritude, que a capacidade de transitar, de se transformar, de se
reinventar € uma caracteristica central da experiéncia negra. A fugitividade, nesse
sentido, ndo € apenas uma resposta a opressado, mas uma forma de vida, uma

estética, uma ética. E a recusa em ser fixado, em ser conhecido, em ser controlado.
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E a afirmacgao da prépria capacidade de se transformar, de criar novas possibilidades
de ser. Ha um elemento utépico da transitividade negra, que requer que "imaginemos

o inimaginavel", que "imaginemos um la e um eles que ainda nao é falavel".

Essa capacidade de improvisar, de se reinventar, de criar formas de ser e de
se relacionar em meio a desumanizacédo, € o que Snorton (2017) chama de
"transness”. Para Snorton, a transness nao € apenas uma questao de identidade de
género, mas uma condicdofundamental danegritude. A experiéncia da diaspora, com
sua violéncia, sua fungibilidade e sua desgenerificagdo, forcou as pessoas negras a
uma constante transitividade, a uma permanente improvisagao. A fransness opera
como improvisagao, reafirmacao, questionamento constante e revisdo do que a
negritude significa e nao significa. Ser, para Snorton, é sempre ja trans. E a
capacidade de se transformar, de se adaptar, de criar formas de vida a partir do nada.
E a fugitividade como pratica, a improvisacdo como estética, a transicdo como

condigao.

Snorton argumenta que a negritude e a transness n&o sao coisas separadas,
mas entrelagadas. A desgenerificagado da pessoa escravizada, de que fala Spillers, é
a pré-condigdo para a transness. Se a pessoa escravizada foi despojada de seu
género, entao ela esta em uma posicao de transitividade permanente, de constante
questionamento e reconstru¢cdo do género. Essa transitividade ndo € uma escolha,
mas uma condigao imposta pela violéncia. No entanto, é exatamente nessa condi¢ao
imposta que a possibilidade de liberdade emerge. A transness, em conjunto com a
negritude, cria a possibilidade de imaginar e de criar formas de vida que néo sao

reconhecidas ou sancionadas pela sociedade dominante.

A improvisacao, nesse contexto, ndo é apenas uma técnica musical, mas uma
pratica de vida. Snorton nos convida a "olhar para a improvisagao no jazz e outras
formas de performance". A improvisagao € a capacidade de criar algo a partir do nada,
de responder criativamente as limitacdes, de transformar a dor em beleza. O desafio
consisteem lidar com restrigbes, afirmar a presencga e, no entanto,nuncase contentar
com o que acaba de ser produzido. E sempre estar em movimento, sempre em
transicdo, sempre em fuga. E a recusa em ser fixado, em ser conhecido, em ser
controlado. E a afirmacdo da propria capacidade de se transformar, de criar novas

possibilidades de ser. A improvisagao, portanto, € uma pratica ancestral, uma forma
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de conhecimento que foi transmitida por meio de geragdes, que foi preservada na

musica, na dancga, na performance e na vida cotidiana.

3.2 Ancestralidade, afeto e cuidado

Cena11: Elafumavacigarro de palhae, na casa dela,ndotinhaluz.A gente adorava.
Eu gostava. O Rolando também ia, as vezes, o Gil, para dormia com ela por causa da
lamparina de querosene, né? Eu sinto o cheiro da lamparina, queimando o ar, né?
Porque, na verdade, tem um cheiro de querosene. Acho que é por isso eu gosto do
cheiro de gasolina, eu gosto do cheiro de tinta. Se eu fosse um pouco mais acabada,
eu ia ser uma cheiradora de cola porque eu adoro o cheiro. (risos). Mas naotinhaluz
na casa dela, né? Dai, era interessante, porque, de noite, ela ficava contando historia.
E ela era contadora de historias. E a vo - porisso € que eu digo que tinha uma historia
assim, meio da maldadezinha dela, porque ela sé contava historia de terror para a
gente. Eram histérias de fantasma, de mula sem cabeca, de lobisomem, de morto que
aparecia vivo, sabe? Ela contava essas historias e a gente dormia [...] ela era muito
perspicaz era adivinhacgao, né? Ela se sentava com a gente, e ficava: “O que € o que
é? E coisa da beirada do mar. Se vocé pegar o ribeirinho do mar, pelo menos, em
Santa Catarina, naquelaregido ali, do Vale do ltajai, até Floriandépolis|...] Eu ndo sei
tem um pouco de costume africano, mas também tem muito agoriano, sdo quemtem
essas histériasde adivinhacao|...] “O que é que é? E a gentenuncaadivinhava. (risos)
E ela dizia: “Eu n&o sei 0 que vocés estudam porque ndo sabem nada!” (risos) Essa

era a Dona. Justa, a minha avé [...] (Dora Lucia, entrevista 11 de agosto de 2022).

Cena12: Ela[Dona Justa] benzia de varias coisas, varias doencas. Ela benzia de dor
da cabecga, ela benzia de insolagao, ela benzia de nervo rasgado, que era como ela
diziaquando vocé tinha distensdo e ela benzia de arca caida. Acho que essas quatro
coisas eu lembro que ela benzia de mais coisa que eu nao lembro agora. E a gente ia
com ela, porque, dai, as pessoas iam chama-lo para benzeralguém que estava longe
quando a pessoa nao podia vir. Dai, eu lembro de, muitas vezes, ter ido, com ela, na
casa das pessoas para ela benzer. Ficava, de longe, olhando e achava uma graca.

Na época, eu achava uma gracga (Dora Lucia, entrevista 11 de agosto de 2022).
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Paulode Lima (2023, p. 31) destaca que, tal como muitas mulheres negras de
sua geragao, suaavo paterna Dona Stela passou a vida toda trabalhandona casa dos
outros, repetindo a experiéncia do trabalho doméstico analogo ao regime de
escraviddo. Dona Stela casou-se cedo, aos vinte anos ja era mae de trés dos seis
filhos que teve com o primeiro marido e ficou viuva cedo. Dora conta que sua avo
paterna teve uma vida dura. Para sustentar os filhos sem a ajuda dos companheiros,
trabalhou nos canaviais da regido da Barra do Rio e da Pedra de Amolar, “do outro

lado do rio”.

Lima (2023, p. 21) relata que, “nestas idas e vindas, ela carregava um pequeno
aparelho de radio e uma maquina de costura portatil, os unicos bens que possuia,
além de roupas “acumulados” em longos anos de trabalho”. Nos ultimos anos de vida,
morou em Curitiba com uma das filhas, “cultivando os mesmos habitos de sempre”.
Ele lembra da imagem dela “tomando chimarréo, ao lado do fogdo, sentada no banco

que servia para guardar lenha, fumando seu cigarrinho”.

A experiéncia da avd materna, Dona Justa, também foi marcada pela
precariedade. A vida de lavadeira acabou deixando a saude debilitada. Dona
Theodora explicava quetinhaa historiada roupa fervida, “era o quente e o frio: a agua
fria com a fervida”. Era uma profissdo dura que teve como efeito a insuficiéncia

asmatica, responsavel pela morte de Dona Justa.

Dora lembra da avé materna, Dona Justa da Silva, como uma mulher
inteligente, “fantastica”, era analfabeta, mas capaz de fazer, por exemplo, calculos
matematicos que o cotidiano exigia. Ela nunca teve oportunidade de estudo. “Os
numeros ela sempre reconheceu, mas as letras ela ndo conhecia”. Dora ri ao me
contar sobre como ela e seus irmaos gostavam de se sentar com Dona Justa e
perguntar “vo, eu nascino dia 7 de setembro de 1960, e ela dizia, nasceste em uma
quarta-feira. Pode ir buscar. Ela nunca errou”. Quando questionavam Dona Justa
sobre como era fazia para saber. Ela respondia: “vocés que estudaram e, dai, vem

perguntar, para mim, que nao estudei”. Ela nunca explicou.

Na cena 11, Dora Lucia também relata que Dona Justa era benzedeira e
resgata memorias de acompanha-la algumas vezes: ela benzia com alho ou folha de
arruda e outras plantas para “nervos rasgados”. Uma das praticas de benzer era feita
apenas com um copo d’agua para “tirar o sol da cabecga”, quando a pessoa estava

com dor de cabecga. Dora afirma que néo sabia exatamente o que ela fazia, mas
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recorda que ela “colocava agua em um copo e virava na cabega da pessoa. N&o caia
uma gota”. Em seguida, ela rezava, benzia e a dor de cabega passava”. Dora
menciona que quando crianga, ela e os irméaos achavam graca e, sem entender as
palavras que DonaJustadiziadurante as suas rezas, riam. Dona Justa também levava

os netos para outras benzedeiras.

Das memorias com a avo Justa, Dora também recorda que quando estava no
colégio, Dona Justa quis aprender a ler. Era seu sonho.Dora Luciaa levou as aulas
do Mobral, projeto de alfabetizagdo de jovens e adultos que ocorria no Colégio de
Freiras; Dora lembra o encantamento da avd ao descobrir que seu nome comecgava
com “J”: “0 meu nome comega com um guarda-chuva’, ela dizia. E ela aprendeu a
escrever o proprio nome (Dora Lucia, entrevista 12 de agosto de 2022). Segundo
Dora, era o quefaltava a DonaJusta: a escrita, o conhecimentoformal, porque o resto

todo ela ja tinha.

Dona Justa atuava uma verdadeira ialodé, uma guardia do conhecimento, uma
lider comunitaria e uma cuidadora. Ela transmite a Dora Lucia os valores, os saberes
e a forga necessaria para enfrentaro mundo. E ela quem ensina sobre a importancia
da educacéo, sobre a dignidade da populagdo negra, sobre a necessidade de lutar
por liberdade. Dona Justa é também uma captive maternal, uma mulher que, em
condi¢cbes adversas, insiste em amar, em cuidar, em transmitir um legado. Ela é a avo
que ajudou Dona Theodora a cuidar e educar os netos. Assim, como os pais de Dora,

ela representava a rede de afeto e cuidado em sua vida e na de seus irmaos

Mantinhaumarelacdode “cumplicidade” com os netos, quando eles nao faziam

0 que a mée esperava. Isso porque DonaJusta achava afilha, por vezes, muito rigida.

Ela chamava a mamée de “jararaca” (risos). E era uma graga porque ela
cuidava da gente sempre que a mamée precisava fazer alguma compra na
cidade, né? E eu lembro também que ela ficava na janela porque ela gostava
de movimento. Essa € uma coisa que eu lembro sempre: gente ficava
brincando, fazendo isso e aquilo e ela ficava, na casa, cuidando da gente,
fazia o café, fazia bolinho, aqueles bolinhos frito, aquelas coisa toda, numa
boa. A gente comiaetal. E, dai, |a pelas quatro da tarde, ela ia para a janela.
Ela falava assim: “Vou ficar vendo quando a jararaca aparece!” (risos) Dai,
de repente, ela dizia assim: “Rapazes e rapazes se cuidem! V&o para dentro.
A jararaca chegou na esquina!” (risos) E isso eles escutavam, entendeu? E a
gente corria todo mundo, para dentro de casa, para fingir que estava todo
mundo no lugar que a mamae deixou. Era a mamae que vinha (Dora Lucia.
Entrevista 11 de agosto de 2022).
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A transmissdo que Dona Justa realizava ndo era apenas uma transmissao de
conhecimentos formais, mas uma transmissao de saberes ancestrais, de praticas
culturais, de valores afro-brasileiros. E a transmissao das adivinhas, das histérias, das
praticas religiosas. E a transmiss&o de umaforma de ser no mundo, de uma forma de
resistir, de umaforma de (re)existir. Dona Justa ensina Dora Lucia a improvisar, a se
adaptar, a criar novas formas de vida em meio a adversidade. Ela ensina a transness
como pratica de vida, a capacidade de se transformar, de se reinventar,de nuncase

contentar com o que &, mas sempre buscar o que pode ser.

Dora lembra que a possibilidade de acessar a educagao também foi resultado
das praticas de cuidado de sua mae. Sobre o inicio das aulas no colégio particular,
Dora recorda o “vestido especial” que sua mae costurou para seu primeiro dia de aula.
Também lembra que, quando comegou a chorar, por ndo querer entrar no colégio, a
resposta de sua mae foi firme: “vocé entra e pare de chorar”. Ao me contar sobre essa
experiéncia, Dora destaca que sua mae nao era “assim, muito doce”, mas ela era
“pratica”.

Dora nao desconsidera a centralidade do afeto e o cuidado dispensado por
DonaTheodora ao longode suatrajetéria. Ela era “pratica”. Os cuidadosque sua mae
tinha com ela e seus irmaos sao lembrados por Dora. O vestido especial, que Dona
Theodora faz para seu primeiro dia de aula é um exemplo. Ela lembra de outros
momentos, durante o periodo da escola, em que Dona Theodora a “enfeitava com
roupas bonitas”. Estar sempre bem-vestida era uma caracteristica de sua mae,
lembrada por Dora. Ela era vaidosa e esperava que Dora também fosse. A beleza era

uma forma de cuidado.

O cuidado de Dona Theodora com a familia foi um dos aspectos mais narrados
por Dora em nossas conversas. Era o cuidadodela que permitia ao seu pai se dedicar
a politica enquanto ela era a responsavel pela casa. Também foi esse cuidado que

possibilitou a dedicacédo de Dora e de seus irmaos ao estudo:

eu nunca cozinhei la em casa. A maméae nunca deixou para a gente! Era elal
O que eram as nossas obrigagdes era: escola e, no sabado, limpeza da casa.
A gente limpava a casa. Desde que tinha idade para poder limpar ou lavar
louga, - sabe? -, limpar a cozinha, varrer a cozinha, passar pano na cozinha,
lavar a cozinha se precisasse - entendeu? - e enxugar a louga. Os outros
servigos como: lavar roupa passarroupa e cozinhar eram 0s servigos que ela
ndo deixava porque era nos horarios em que, segundo ela, a gente tinha que
estar atento para o servigo da gente. A manha inteira era fazendo licédo e
estudando. De tarde, ia para a escola. Quando chegava, estava a comida
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pronta para os filhos também. Nao é? E o almogo também! Entdo, eu nunca
cozinhei em casa [...] (Dora Lucia, entrevista, 10 de agosto de 2022).

Em outros momentos, a pratica de dona Theodora foi central na historia de
Dora. No segundo capitulo, a cena 4 revelou ndo apenas a dimensao estrutural do
racismo, mas a importancia de dona Theodora para a procura do primeiro trabalho de
Dora. E suamée que mobiliza a rede de colegas do senhor José Adil; assim como, foi
ela também quem acompanha Dora aos lugares que ofertavam vagas de emprego e
que “volta furiosa” quando descobria o motivo de todas as “vagas ja ocupadas’,
afirmando: “Lucia, ndo se preocupe. Nao é nada contigo”. Ela era também quem
brigava sempre que era preciso para defenderDora e seus irmaos do racismo durante

a infancia.

A importancia de sua mae em sua trajetéria € relatada por Dora, sobretudo,
durante o regime militar, quando seu pai ficou “exilado” da familia. Dona Theodora,
sozinha,assumiu a responsabilidade pelo sustentode sua familia. Naquele momento,
seu trabalho como costureira e a rede de apoio do seu José Adil, mobilizada por ela,

permitiram a sobrevivéncia da familia.

Nesse sentido, bell hooks afirma que a memdéria pode ser uma forma de
elaborar o trauma e de construirnovas possibilidades de vida. Audre Lorde (1984) nos
ensina que "eu sinto, logo posso ser livre". O sentimento, a emocéao, o afeto: sao
formas de conhecimento e de resisténcia. Por meio do sentimento reconhecemos
nossa humanidade, nos conectamos uns com os outros e construimos comunidade.
A memoria afetiva, a memoria do cuidado e a memdéria do amor sao tdo importantes
quanto a meméria do trauma. E essa memodria afetiva que vemos na histéria de Dora
Lucia, na relacdo com seu pai, com sua avo, Dona Justa, no cuidado ou afeto pratico

de sua mae.

Para bell hooks (2000), o amor ndo € um sentimento romantico e idealizado,

mas uma pratica de liberdade, um ato politico e de resisténcia3®. "O amor", escreve

36 Essa politizagdo do afeto ndo ¢ uma invengdo contemporanea. Ela tem uma longa genealogia no
pensamento feminista negro. Anna Julia Cooper, ja em 1892, em sua obra "A Voice from the South",
falava de uma love-palitics, uma politica do amor, como fundamento da luta por justica e porliberdade.
Para Cooper, 0 amor ndo era um sentimento privado, mas uma forga social capaz de transformar o
mundo. Cooper argumentava que a educagado € 0 amor eram as chaves para a libertagdo da populagéo
negra, especialmente das mulheres negras. Ela acreditava que, através da educagado, as mulheres
negras poderiam desenvolver seu potencial intelectual e espiritual, e que, através do amor, poderiam
construir comunidades fortes e solidarias. A love-politics de Cooper € uma politica que se baseia no
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ela, "é uma combinacao de cuidado, compromisso, conhecimento, responsabilidade,
respeito e confianga" (hooks, 2000, p. 5, tradugdo minha). Essa perspectiva exige
recusar as definicbes eurocéntricas de amor, que sdo baseadas nafamilia nuclear,no
casamento heterossexual e na propriedade privada. E afirmar formas de amor

ancestrais, que sao baseadas na comunidade e na solidariedade.

No entanto, como nos alerta Frank Wilderson Il (2021), a antinegritude
estrutura as possibilidades afetivas. Wilderson argumentaque,em um mundo fundado
na antinegritude, o amor negro é sempre ja impossivel, sempre ja marcado pela
violéncia. A morte social, a fungibilidade, a gratuidade da violéncia tornam o amor
negro uma impossibilidade ontoldgica. No entanto, nos ensina bell hooks que, mesmo
diante dessa impossibilidade, 0 amor insiste. O amor negro € impossivel e necessario.
E impossivel porque a antinegritude estrutura o mundo de tal forma que nega a
humanidade negra. E necessario porque, sem amor, n&o ha vida, ndo ha resistir e
existir, ndo ha futuro. O amor, portanto, € a aposta navida, a recusa da morte social,
a afirmacao da humanidade mesmo diante da desumanizacéo. E pratica de liberdade,
como nos ensina hooks, que permite (re)existir e imaginar futuros possiveis (hooks,
2021).

E preciso situar a discussdo sobre o amor no contexto da diaspora africananas
Ameéricas, reconhecendo as especificidades da nossa histéria e da nossa cultura.
Laysi Zacarias (2021, p. 20) propbe, assim, dialogar com o pensamento de Lélia
Gonzalez, com suanocao de amefricanidade, para construir uma teoria do amor que
seja situado, “que fale a nossa lingua”. Amefricanizar o amor é reconhecerque, em
nosso contexto, nas experiéncias de mulheres negras, o amor € uma pratica de
quilombagem (Zacarias, 2021). Se bell hooks propde umateoria do amor como pratica
de liberdade, Lélia Gonzalez o entende sob a otica da amefricanidade. Como
argumenta Laysi Zacarias (2021), o dialogo entre bell hooks e Lélia Gonzalez permite
construir uma compreensao do afeto que é, ao mesmo tempo, universal e situada.
Universal porque reconhece a necessidade humana fundamental do afeto. Situada
porque a experiéncia dos afetos € marcada pela histéria, pela cultura, pela posicao

social. O amor amefricano, é aquele que se recusa a ser definido apenas pela dor. E

cuidado, no respeito, na dignidade. E uma politica que reconhece a humanidade de todas as pessoas
e que busca criar um mundo onde todas as pessoas possam florescer (hooks, 2000).
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um amor que nasce da resisténcia,mas que se recusa a ser apenasresisténcia. E um

amor que €, ao mesmo tempo, trauma e poténcia, dor e cura (Zacarias, 2021).

Amefricanizar o amor é uma pratica de descolonizacéo afetiva. E recusar as
definicbes eurocéntricas de amor, que sao baseadas nafamilia nuclear,nocasamento
heterossexual, na propriedade privada. E afirmar formas de amor ancestrais, que sdo
baseadas na comunidade e na solidariedade. E reconhecer que os afetos e as redes
de solidariedade constituem uma forma de (re)existir e de criar futuros possiveis
(Zacarias, 2021).

A dororidade, conceito cunhado por Vilma Piedade (2017), € a pratica de
solidariedade que nos permite sobreviver a dor. A autora explica que dororidade é a
dor compartilhada entre mulheres negras, uma dor que vai além do sistema sexo-
género e inclui o racismo. A sororidade, nesse sentido, ndo da conta da nossa
experiéncia. O termo, de certo modo, faz referéncia e critica a nogao de sororidade.
Esse conceito emergiu do feminismo hegeménico, e pressupde uma irmandade
universal entre mulheres. Porém, essa suposta irmandade ignora as diferencgas de
raga, de classe, de sexualidade. Ignora que mulheres brancas se beneficiam do
racismo, e, muitas vezes, foram e sdo cumplices da subalternizacdo de mulheres
negras. A sororidade, portanto, ndo da conta da experiéncia de mulheres negras.
Conforme explica Piedade (2017), foi preciso um novo conceito, uma nova palavra,

para nomear a dor e a solidariedade.

A dororidade é a empatia que nasce da experiénciacompartilhada da opresséo.
E o reconhecimento mutuo, o cuidado, o apoio. E a rede de afeto que, como vemos
na histéria de Dora Lucia, a sustenta e a impulsiona. A dororidade conecta os trés
eixos memoria, ancestralidade e afeto. E nessa mesma tradicdo que bell hooks
radicaliza ao propor o amor como uma pratica de liberdade. O que une essas
pensadoras, em diferentes tempos e contextos, é a recusa em separar o pessoal do
politico, o afeto da luta. E a compreensdo de que o enfrentamento ao racismo
cotidiano passa necessariamente pela elaboragdo dos traumas afetivas, pela

construcao de novas formas de relagdes e de cuidados.
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4. EDUCAGAO, CULTURA E DIREITO: A IMAGINAGAO POLITICA DE DORA
LUCIA

Este capitulo foi construido a partir da indagacao feita pela historiadora Mariléa
de Almeida sobre quais condi¢des historicas teriam possibilitado a escrita desta tese.
Tal questionamento, realizado durante meu exame de qualificagdoem 2024, destacou
a necessidade de discutir a relagao entre a producédo de conhecimento de mulheres

negras 0 acesso ao ensino superior a prépria agéncia do movimento negro.

Para responder a essa provocagao, discuto a educagcado como ‘possibilidade’
ou ‘horizonte de enfrentamento ao racismo cotidiano na trajetéria de Dora Lucia, e
destaco como a educagao articula-se a dimensaoda cultura e subjetividade na prépria
luta do movimento negro. Em seguida, discuto a trajetoria de Dora Lucia no Direito

para destacar a importancia de sua reflexao tedrica e de sua escrita, fundamentais
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para a emergéncia do campo de estudos sobre Direito e Relagdes Raciais no Brasil.
Parte-se da compreensao de que essa trajetéria também constituiu a condigéo de

possibilidade para minha propria escrita.

4.1 “Educacao como possibilidade”3”: a importancia da educacio na trajetoria

de Dora Lucia

4.1.1 “Vocé tem que ser melhor para se igualar”: a experiéncia de Dora Lucia na

educacgao basica

Cena13:[...] Esses sao os dois pontos: “Vocé nao permite, mas nao me dé mancada.
Porque, quando vocé der mancada, a suaracga vai ser maior do que a sua mancada.
E, dai, é vocé que esta permitindo.” Ele sempre dizia isto: “Vocé esta permitindo. Eles
vao utilizar a sua negritude em cima do seu erro. Entdo, procure nao errar. Faga o
melhor possivel da suavida.” Isso € uma coisa que ele sempre nos ensinou desde
pequenos. Desde que eu me compreendo por gente eu escuto isso e a gente acaba
fazendo isso. Acho que todos os negros deste pais, quando saem do patamar da
violéncia absoluta, é porque eles se excederam. Se vocé nao se exceder, vocé nao
sai, né? E ruim? pode ser. E pesado? E pesadissimo! E uma carga que a gente tem
de suportar. Enquantoa gente estivertrabalhando, comracismo, dentro de umespacgo
absolutamenteracista, essa € anossa carga. Ignora-la, eu acho quenéo é inteligente,
[...] porque voceé vai sofrer. E um sistema dentro do qual vocé tem de brigar para sair,
mas vocé nao pode ignorarque ele existe. [...] Eu acho evitar os erros, estar sempre
muito atento para todas as coisas que voceé fizer € uma coisa que é pesada porque
néo é exigivel para os outros, mas, se vocé quiser brigar contra o racismo, vocé briga
contra o racismo, mas nao adianta achar que vocé vai conseguir brigar contra o
racismo, nao atendendo aquelas regras (Dora Lucia, entrevista, 10 de agosto de
2022).

37 O titulo da segao faz referéncia a fala recorrente do pai de Dora para ela e seus irmao.
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Cena 14: [...] Mas ai era interessante porque, quando chega no final do ano do
primeiro ano, eu tirei todas as medalhas. Qual era o sistema do colégio? As melhores
alunas participavam da apresentagao de um teatrinho que tinha na escola. E dai?
Como é quefaz? [...] minhalembranga n&o consegue chegar muito proxima, néo €7
[..] Mas eu lembro bem de que eu tinha de participar do teatro. Eu tinha de ser a atriz
principal porque eu tinha tirado o primeiro lugar, mas ndo havia nenhuma historia em
que houvesse criangas negras e eu lembro tdo bem de que, uma das vezes, a irma
chamou o grupo que ia fazer e disse: “A gente ia fazer a histdria - eu acho queera a
da Bela Adormecida ou uma coisa assim -, mas nds naovamos fazer! Eu vou escrever
um texto e a gente vai fazer um teatro diferente [...] Eu lembro de uma em que eles
fizeram assim como se fosse uma festa de confraternizagdo. Era uma coisa bem
diferente de qualquer historia infantil que a gente pudesse ter. Entdo, era uma festa
de confraternizagdo em que as garotas se reuniam para esperar alguém que ia ser
homenageada,né?Daiera eu queia ser a pessoa que entrava para ser homenageada

[...] Elas faziam uma histéria [...]. (Dora Lucia, entrevista 11 de agosto de 2022).

Mariléa de Almeida (2022, p. 225) assinala a dificuldade que, por vezes,
pessoas negras tém para falar dos espacos institucionais de educagao, como a escola
e a universidade. Falar pode significar “o acesso a dores silenciadas”. Isso ocorre,
como entende a historiadora, porque os dispositivos racistas funcionam pela
desqualificagao intelectual de corpos racializados, e propiciam uma sensagao
constantede inadequacaonos espacos académicos e escolares. A historiadora relata
que, ao conversar com mulheres quilombolas, quando da realizacdo de sua pesquisa
de doutorado, as falas doloridas sobre os espacos institucionais de educag¢ao eram
uma constante, surgiam em situagdes variadas: durante as entrevistas, em conversas
informais ou por ocasi&o de sua participagdo em algumevento social das comunidade
(Almeida, 2022).

Nas narrativas, para aquelas que ndo conseguiram terminar os estudos, o
trauma se manifestava pela rememoracéo da impossibilidade de estudar, em razao
da necessidade de trabalhar muito cedo para sobreviver (Almeida, 2022). Para as
mulheres mais jovens, que frequentaram os espacos escolares e académicos, o

trauma relaciona-se a percepgao de quea escola ndosignificou oespago de incentivo
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ao conhecimento, pois o racismo institucionalizado e expresso no cotidiano, colocava

em constante suspeita a capacidade intelectual de estudantes negros.

Almeida (2022) nos lembra ainda que a relagao traumatica dos sujeitos negros
com os espacos institucionais de educacao foi explicitada, em 2017, na rede social
Facebook por meio de depoimentos acompanhados das  hashtag
“‘meuprofessorracista e minhaprofessoraracista®, cujas narrativas mostraram a
experiéncia coletiva do racismo sofrido em escolas e universidades. Nesses espacos,
0 racismo cotidiano se expressa de modo singular, pois mesmo sem “o suporte
intencional racista” (Almeida, 2022, p. 226) produzem efeitos concretos no acesso a

educacéao de pessoas brancas e negras.

Na obra “Ensinando a transgredir: a educagao como pratica da liberdade”, bell
hooks relata duas experiéncias distintas com a educacdo: antes e depois da
integracdo racial. Antes, nas escolas de ensino fundamental frequentadas apenas por
criangas negras, onde ela teve “a experiéncia do aprendizado como revolugao’
(hooks, 2013, p. 10). Elaconta que quase todos os professores eram mulheresnegras.
O compromisso da educagdo era tornar as criangas negras pensadoras e
intelectualmente emancipadoras. Nesse contexto, a autora aprendeu desde cedo que
a educacao poderia ser um ato contra hegemébnico ou uma forma fundamental de
resisténcia contras as estratégias de dominacao racial (hooks, 2013).

Ainda de acordo com bell hooks (2013), nas escolas segregadas, existia uma
proximidade entre a escola e as familias das criangas, as professoras conheciamseus
pais, sua condicdo econOmica e como as familias negras viviam. Segundo a

pensadora, em sua experiéncia, a escola

era o lugar do éxtase — do prazer e do perigo. Ser transformada por
novas ideias era puro prazer. Mas aprender ideias que contrariavam
os valores e crengas aprendidos em casa era correr um risco, entrar
na zona de perigo (...). a escola era o lugar onde se vocé podia se
reinventar através das ideias (hooks, 2013, p. 11).

Essa experiencia da educagao, segundo bell hooks (2013), mudou com a
integracdo racial. Nas escolas brancas, a dedicagao dos professores e suas praticas
pedagogicas nao tinham mais relagcdo como o modo de viver da populagdo negra,
nem ligagdo com a luta antirracista. O conhecimento passou a significar apenas

informacao e o desejo de aprender, até entado incentivado, passou a ser entendido
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como uma ameaga a branquitude. Como conta bell hooks (2013), a maior parte dos
professores brancos ndo acreditavam naeducagao como um compromisso politico de
luta contra o racismo e para as criangas negras, a educagao ja nao significavauma
pratica de liberdade. Quando ela percebeu isso, “perdeu o gosto pela escola” (hooks,
2013, p. 12).

A escola, porém, ainda era um ambiente politico, criangas negras enfrentavam
praticas cotidianas de racismo, desde um ensino que reforcava esteredtipos raciais
até discriminagao dos professores que consideravam as criangas negras inaptas para
aprender. A educacéao perderia seu carater contra hegemoénico. bell hooks (2013)
relata que, apesar das experiéncias negativas, terminou seus estudos ainda
acreditando que a educacado € um espacgo potente de liberdade e de luta contra o

racismo.

Na primeira cena desta secido, Dora destaca a importancia que a educacgao
sempre teve para seus pais, embora ndo tenham tido a oportunidade de concluira
educacdo formal: “E aqui que vocé vai aprender!” “Mas eu ndo sei nada!” “E
exatamente por isso que vocé esta aqui[...]”. Dora conta sobre a consciéncia que
seus pais tinham da importancia da educagao, ndo sé de aprendizado, mas,
sobretudo, como horizonte de possibilidades em uma vida marcada pela precariedade

econdmica e pela desigualdade racial.

Dora lembra que, ao longo da juventude, o incentivo a leitura e ao

conhecimento estava presente em sua casa:

[...] outro lado da minha vida de infancia ou de juventude, pelo menos, de
adolescéncia, foram as leituras. O papai nos incentivava a fazer muita leitura.
Entao, eu lembro de que um dos primeiros livros que eu li, que foi O Diluvio,
Cientivics, um livro de novecentas paginas, alguma coisa assim. Nossa! Foi
0 meu encantamento aquele livro. E ele fazia o seguinte: ele dava o livro para
vocé ler e, de noite, quando chegava do trabalho, ele perguntava: “O que
vocéachou? O que vocéja leu?” Sabe? E ai fazia alguns comentarios porque
eu acho que ele lia antes pois ele comentava o livro.

Contasobre outros livros queleu por incentivode seu pai e a importdnciadesse
incentivo para uma menina em meio a um mundo masculino. Na sua leitura, o
conhecimento era uma forma de enfrentamento aos efeitos do racismo, mas também
aos efeitos do sistema de poder sexo-género. Era a tentativa de seu pai Ihe proteger

contra esses efeitos. E para seu pai, a educacgao era “sua heranga”, o que ele deixaria
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para os filhos. Era assim uma “possibilidade”de liberdade e autonomiaem sua familia

que nao tinha recursos econdmicos.

O acesso de Dora ao colégio particular resultou do projeto politico e rede de
solidariedade, articulado por seu pai. Naquele momento, em que o0 acesso a uma
educacao de qualidade era negado as criangas negras e pobre, a atuagao politica do
seu José Adil Lima, no sindicato dos Trabalhadores da Industria de Construgao Civil,
significou também a luta para que as criangas negras tivessem bolsa de estudos nos
colégios particulares de Itajai. Do mesmo modo, no partido comunista, o pai de Dora
e outros integrantes, buscavam incentivar a educacao. Dora lembra que foi essa
articulacao politica que permitiu que ela fosse uma das criang¢as contempladas com a

bolsa de estudo.

Sobre 0 que o racismo cotidianos nos ensina, Dora destaca a experiéncia de
muitas outras mulheres que acessam determinados espacos, a de ser a “exce¢ao’.
Era aunicameninanegranocolégioparticular (e uma das trés Unicas pessoasnegras
no curso de Direito); as auséncias da histéria e cultura negra nos conteudos
aprendidos; bem como a necessidade de sempre se destacar na educacgao. O que
Dora fez desde muito cedo, ganhando todas as medalhas de bom desempenho, “que

eram guardadas numa caixinha por sua mae”.

Por meio da performance da perfeicao, Dora se tornava “uma representante da
raga” (Kilomba, 2020, p. 173). Esse status de ter de representar a negritude anuncia
o racismo. Ela tem que representar aquelas e aqueles que n&o estdo l4. E essa
posicao de destaque, de estar presente em um espacgo de auséncia negra, que torna

Dora um “exemplar de sua raga” (Kilomba, 2020, p. 173).

Como escreve Grada Kilomba (2020), por vezes, a pessoa negra reconhece
em si mesma a responsabilidade de performar a negritude. Esse processo de
identificacdo absolutaou essencialismo,noqual a pessoa é fixadaem uma identidade
social, somente € possivel porque o racismo cotidiano nega para sujeitos negros a
subjetividade. Dora € um corpo, uma raga, uma historia. Ela existe nessa triplicidade
e precisa ser “melhor para se igualar’ (Dora Lucia, entrevista 10 de agosto de 2022).
Em qualquersala de aulaque entre, ela nunca é ela mesma, mas sim o grupo todo

sujeito a verificagado severa” (Kilomba, 2020, p. 175).
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Essa exigéncia de exceléncia ininterrupta opera como uma armadilha
discursiva e ontoldgica. Ao demandar que o sujeito negro ndo cometa erros e atinja
um patamar de perfeigdo inalcangavel para seus pares brancos, o racismo 0 empurra
para a categoria de sobre-humano. Essa sobre-humanidade, longe de ser um
privilégio, configura-se como uma face insidiosa da desumanizacao. Negar o direito
ao erro, a falhae a vulnerabilidade €, em ultima instancia, negar a propria condi¢do
humanal. O sujeito negro passa a ser lido ndo como um individuo complexo, mas
como uma maquinade superagao que deve justificar constantemente sua presenca

em espagos hegemoOnicos.

Dora reconhece essa necessidade de “se exceder’, de estar sempre atenta
para evitar quaisquer erros, € um dos efeitos perversos do racismo na subijetividade
de sujeitos negros. Ela diz “[...] eu n&o sei se eu fazia isso porque eu gostava ou se
eu fazia isso para me proteger, mas, enfim, eu fazia, né? Queria ser sempre
excelente”. Porém, entende que é também uma forma de prote¢do enquanto “briga”

contra o racismo: “é um sistema dentro do qual vocé tem de brigar para sair, mas vocé
néo pode ignorar que ele existe”.

Edith Piza (ano, p. 77) nomeia de “lugar de raga” a dindmica em que ha
excessiva visibilidade dosujeito negro e aintensaindividualizagcdodobranco. O “lugar
€ 0 espaco de visibilidade, enquanto sujeito em uma relagdo, na qual a raga define os
termos desta relag&o. Assim, o lugardo negro € o do grupo como um todo. Ja o lugar
do branco é o da unidade representativa apenas de si. Desse modo, ndo se trata de

uma “invisibilidade” da identidade social do branco, mas de uma neutralidade racial.

O ingresso de Dora no colégio religioso s6 para meninas, insere sua
subjetividade em umambiente hegemdnico e branco da cidade de Itajai. A experiencia
de ser a Unicamenina negra é contada por ela no nosso primeiro dia de conversa.
Dessas experiéncias, acena 14 destaca os momentos em que tinha que participar do
teatro da escola como atriz principal, mas nas histérias infantis nao existiam pessoas
negras. O desempenho escolar de Dora evidenciou, naquele momento, que o
repertorio curricular disponivel na escola, nao comtemplava sua corporeidade, ao
mesmo tempo em que forgou uma nova escrita, uma nova histéria que reconhecesse

sua existéncia;
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Essa cena revela a instituigdo escolar basica como um lugar de formacgao de
subjetividade dos sujeitos. No Brasil, uma das principais lutas do movimento negro foi
para a presenca da historia e culturaafricana e afro-brasileira no sistema educacional.
Nosso modelo carrega uma herancga colonial, e reflete um modelo eurocéntrico tanto
em suas estruturas quanto em seu conteudo. Essa colonialidade do saber
(Maldonado-Torres, 2019) se manifesta desde os primeiros anos de escolaridade. As
criangas sao expostas a referenciais que apagam a tradigao africana e afro-brasileira

mesmo na literatura infantil.

Como discutirei na proxima secao, os debates e estratégias da agéncia negra
materializara-se em documentos e legislagdes antirracistas, como a Lei n. 10.
639/2003, que trouxe para o d&mbito escolar a obrigatoriedade de discussao sobre
historia e cultura dos povos africanos e afro-brasileiros, os Parametros Curriculares
Nacionais (PCN) Pluralidade Cultural e as Diretrizes Curriculares Nacionais para a
Educacéo das Relacdes Etnico-Raciais e para o Ensino de Histéria e Cultura Afro-
Brasileira e Africana. Essas normativas buscaram integrar a histéria e cultura negra
no curriculo escolar, e reconheceram, por meio da agéncia negra, o ambiente escolar
e a dimensao educacional como estratégicos para o enfrentamento ao racismo

cotidiano.

A Lei n. 10.639/2003 destacou a literatura com ferramenta essencial tanto
para abordar a histéria e cultura africana e afro-brasileira dentro da sala de aula,
sobretudo na educacgao basica. Nesse sentido, a literatura infantil emergiu como
aliada, dada sua capacidade, de modo ludico, de ampliar a consciénciadomundo e a

sociabilidade desde a infancia (Lima; Lima, 2025).

Para Nelly Coelho (2000, p. 11), a literatura é “territério de possiblidades na
formacéao de leitores criticos e plurais”, pois auxilia na compreensdo do mundo, da
cultura e da sociedade. A literatura infantil, sobretudo, é instrumento de formagao da
subjetividade de criancas. Porém, os estudos realizados sobre a representacdo dos
sujeitos e grupos negros na literatura infantil mostram que, historicamente, os livros
infantis estiveram empenhados na construgéo depreciativa da representagdo negra.
Era uma literatura de autoria branca, com personagens também brancos. As
significagbes do “ser negro” foram instituidas por meio de significagdes da

branquitude. Por meio das narrativas e personagens “valores positivos como beleza,
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carater, inteligéncia se constréi, por oposi¢ao, a identidade negra como polo oposto —

feiura, covardia, ignorancia etc.” (Brookshaw, 1983, p. 13).

Essa oposicdo nao é afirmada apenas na narrativa verbal ou imagética
(Brookshaw, 1983), mas também na “impossibilidade” de criancas negras
representarem personagens “brancos”, como narrado por Dora em sua experiéncia.
As freiras tiveram que criar uma histéria nova para Dora ser a personagem principal.
Nao podia ser a Bela Adormecida ou Cinderela. A histéria criada, como lembra Dora,

“era uma coisa bem diferente de qualquer histéria infantil”.

O modo como a branquitude vé o sujeito negro € marcado desde a infancia
por histérias infantis, e atravessa, portanto, a subjetividade de criangas negras.
Adichie (2019), ao discutir a importancia da representacao e identificacéao, lembra
como se sentia quando crianga, quando lia contos de fadas em que as personagens
eram brancas, de olhos azuis e vivam no frio, sendo ela uma crianga negra, moradora
de umaregiao quente. Afirma que sua percepgéao da literatura mudou apenas quando
descobriu os livros infantis em que as personagens eram como ela, negras e de

cabelos crespos, e percebeu que também poderia existir na literatura.

Chimamanda Adichie (2019) assevera sobre como as historias nos afetam,
sobretudo quando somos criangas. Dai a importancia de garantir que todos e todas
se sintam representados(as) (Lima; Lima, 2025). Dora conta que, mesmo com as
estratégias que fortaleceram sua subjetividade desde a infancia, ela “n&do se via como
Cinderela, nem uma Rapunzel”. Lia essas histérias e ndo se identificava. Suas
histérias preferidas ndo eram os contos de fadas, mas os quadrinho, com
personagens negros [masculinos]e que narravam sobre lugares e paises africanos.
Porisso, em nossas conversas, identificou aquestao da representagao e identificagao
como temas centrais, sobretudo para as meninas negras. Isso porque, como assinala
Audre Lorde (2019, p. 185), “é mais dificil lidar com as manifestacdes externas do
racismo e sexismo, do que com as consequéncias dessas distorcdes” na

autorrepresentagao que os sujeitos tém de si e do outro.

4.1.2 Agéncia negra: entrelagamento entre educacéo, cultura e politica

Cena 15: eu acho que ja tinha unsdez ou onze anos, foi quando o grupo do papai

criou a Sociedade Sebastido Lucas, que era um clube de pessoas negras. [..] E
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comegamos a ter atividades sociais para a populagédo negra, o que foi uma coisa bem
interessante porque se juntavam as pessoas e as familias. A gente tinha umas
atividades, no domingo a tarde, que se chamavam meio de “soirée”, em que se
levavam as criangas e as familias[...] Dai tinha os bailes. Eu lembro que as festas de
Carnaval do clube eram muito boas. O Carnaval de Iltajai era um carnaval com desfile
de carro alegorico. [...] Eu ndolembro de escola de samba. A gente ia nos desfilese
em festas também ao clube. E o papai, com o jeito dele [..] comecou a perceber que
precisava de um pouco mais de conhecimento. Dai, ele comegou a incentivar, por
exemplo, quermesses, - Né? - em que se conversava e que haviaum bingo,em que
as mulheres conversavam, faziam um tipo de roda, as criangas brincavam. Tinha os
bingos. Era para poder, na verdade, agregar, né? Dai ele comegou a fazer uma série
de apresentagdes de cinema. Como ele era bem conhecido na cidade [...] conseguiu,
com umdos donosde cinemade ltajai, fazer sessdes de cinema. O primeiro filme que
ele passou deixou todo mundo muito louco: foi Porgy and Bess®. Ele conseguiu fazer
uma sessdo particular, no caso, so para os socios do clube - ninguém pagava. Eu
acho que foi uma das coisas mais incriveis que eu vi, de as pessoas quase chorarem
por verem um filme s6 com negros. Entdo, todo mundo encheu o cine. O filme enche
com o pessoal negro, que foi todo arrumadinho, todo bonitinho porque estavam no
cinema, né? E dai, quando passa o filme e todos os atores sdo negros - né? -, depois,
as pessoas comentavam: “Puxa vida, nuncatinha visto negro trabalhando no cinema
[...]- Eles, primeiro, apresentavam o filme. Era interessante porque eles chegavam e
apresentavam: “Nos vamos passar um filme assim, assim...sobre isso, sobre isso,
sobre isso...” Dai passavam um determinado filme. Eles iam la e comentavam um
pouco do filme - entendeu? Acho que isso deve ter sido muito util - né? - para todas
as familias. Ele sempre fez esse trabalho [...]. E a histdéria de estar num colégio
diferente, com um outro tipo de publico e de leitura. Ao mesmo tempo estar no clube
me fazia bem, né? - estar dentro da comunidade negra (Dora Lucia, entrevista 10 de
agosto de 2022).

O acesso aos espacos educacionais e a construcao de uma educagao

antirracista sempre estiveram nohorizonte de luta do movimento negro brasileiro, “um

38musical norte-americano dirigido por Rouben Mamoulian e Otto Preminger (1959).
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movimento educador’, nos dizeres de Nilma gomes (2017), que demarca a
importdncia desse movimento para os questionamentos da nossa formacao
educacional e dos curriculos a que fomos submetidos e que a Educacgao continua, em
muitas instituicdes de ensino, a submeter os sujeitos, independentemente do nivel de
formagao sendo fundamental para a constru¢do de uma outra educacgéo no pais (Cf.
Gomes, 2017).

Desde o século XX, o Movimento Negro discutiaa importancia da educacgao,
em especial para a insergcdo no mercado de trabalho, e criava organizagées em
diferentes estados do pais para incentivar o acesso a educacao da populacao negra.
Essas organizagdes desempenharam distintos papéis no interior da populagao negra.
Foram espagos de agregacdo que funcionaram como clubes recreativos e

associacoes culturais.

Nos jornais da imprensa negra paulista do inicio do século XX, em especial no
periodo entre as décadas de 1920 e 1930, encontramos artigos que incentivam a
educacéo, destacavam a importancia de a populag¢ao negra instrumentalizar-se para
o trabalho e divulgavam escolas ligadas a entidades negras, com destaque aquelas
mantidas por docentes negros. LuizAlberto Gongalves e Petronilha Gongalves e Silva
(2000) destacam a existéncia de mensagens contendo orientagdes aos pais para
encaminhassem seus filhos a escola e aos adultos para completassem ou iniciassem
cursos, sobretudo de alfabetizagao. O saber ler e escrever, além de ser condi¢ao para

a ascensao social, era visto como necessario para luta por direitos.

O tom da imprensa negra era combativo e, por vezes, a linguagem era
contundente, de modo que funcionava como uma critica aos comportamentos
considerados negativos a luta negra. Naquele momento, a critica visava aumentar o
indice de escolarizagdo da populagédo negra e a estratégia era “incutirnos sujeitos a
ideia de que a educagao era um capital cultural de que os negros precisavam para

enfrentar a competicdo com os brancos” (Gongalves; Silva, 2000, p.139).

Por intermédio dos jornais negros da época, a populagdo negra tinha
conhecimento da existéncia de escolas mantidas exclusivamente pelas entidades
negras, sem qualquer subvencgao do Estado. Gongalves e Silva (2000) destacam,
nesse sentido, o jornal O Progresso, que na década de 1920, divulgava atividades
educacionais ofertadas pelas entidade negras de Sao Paulo. Os autores citam como

exemplo, que, em 1930, o jornal registrava a existéncia de uma escola, na cidade de
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Sao Paulo, mantida pelo clube 13 de Maio dos Homens Pretos. Esta escola oferecia
cursos para os filhos dos associados bem como cuidava da alfabetizagdo daqueles

que trabalhavam durante o dia.

A alfabetizacdo dos adultos era uma preocupacao constante. Na década de
1930, o jornal O Alvorada apresentava matéria quanto a necessidade de criangas e
adultos saberem ler, escrever, contar e ensinava como proceder para se matricular
em cursos Também eram publicados artigos que “combatiam o suposto lugar de
inferioridade das mulheres negras no mundo do trabalho”. Era uma tentativa de
romper com a sequéncia: escrava, empregada doméstica. Menc¢des a educagao para
mulheres ocorriam nos anos 1930, destacadamente em propagandas de cursos para

aprender a costurar e datilografar (Gongalves; Silva, 2000, p. 144)

Assim, a imprensa negra refletia, de certa forma, uma importante dimensao da
educacdo dos negros: educagdo e cultura apareciam quase como sinénimos na
maioria dos artigos publicados pelos jornais militantes da época. Nao s6 divulgavam
cursos como também apresentavam a agenda cultural das entidades. Nesta agenda,
incluiam-se atividades do tipo: biblioteca, conferéncias, representagdes teatrais,

concertos musicais e outros (Gongalves; Silva, 2000).

Do mesmo modo, ocorria nas entidades negras do periodo. A cena 15 mostra
a importancia do clube fundado por iniciativa de seu pai, que se tornou ponto de
encontro, sociabilidade e confraternizagdo da populagao negra de ltajai. Mas também
exprimiu um lugar de conhecimento de questdes que envolviama cultura negra. Na
cena, Dora conta sobre as sessdes de cinema e lembra, em especial,do primeiro filme
escolhido, que emocionou a todos por apresentar um elenco inteiramente negro. Esta
cena marca a importancia da representacdo, sobretudo, aquela que desloca as
fantasias brancas sobre a negritude. “Eu n&o posso ir ao cinema, eu espero por mim”,
quando Frantz Fanon (1967, p. 140) escreve essas palavras chama atencao para as
representagdes sobre os sujeitos negros: selvagem, servigal, criminosos etc.

presentes na cultura Ocidental e refletidas nas artes e no cinema.

O primeiro filme que ele passou deixou todo mundo muito louco: foi Porgy and
Bess. Ele o filme e conseguiu fazer uma sesséo particular, no caso, so para 0s sOcios
do clube - ninguém pagava. Eu acho que foi uma das coisas mais incriveis que eu vi,
de as pessoas quase chorarem por verem umfilme sé com negros. Entdo,todo mundo

encheu o cine. O filme enche com o pessoal negro, que foi todo arrumadinho, todo
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bonitinho porque estavam no cinema, né? E dai, quando passa o filme e todos os
atores sdo negros - né? -, depois, as pessoas comentavam: “Puxa vida, nunca tinha
visto negro trabalhando no cinema [...]. Eles, primeiro, apresentavam o filme. Era

interessante porque eles chegavam e apresentavam:

A Unido dos Homens de Cor, fundada por Jodo Cabral Alves, em Porto Alegre,
em janeiro de 1943 foi uma das principais organizagdes do movimento negro. Ja no
primeiro artigo do estatuto, a entidade declarava que sua finalidade central era
possibilitar maior “nivel econdmico e intelectual” da populagdo negra em todo o
territorio nacional, para torna-las aptas a ingressarem no mercado de trabalho e na

vida politica do pais (Domingues, 2007, p. 108).

Na cidade do Rio de Janeiro, foi criado, em 1949, o Teatro Folclérico Brasileiro.
O grupo era formado por estudantes, operarios, empregadas domésticas e outros
profissionais. No mesmo periodo, surgiu o Teatro Popular Brasileiro (TPB), criado em
1950, pelo poeta, teatrélogo e pintor Solano Trindade, com sua esposa, a coredgrafa
Margarida Trindade e o etndlogo Edson Carneiro. Também composto por domeésticas,
operarios, estudantes e comerciarios, o grupo se apresentou em diversas partes do

pais e no exterior.

O teatro, a poesia e os varios ritmos afrobrasileiros (batuques, lundus,
caboclinhos, maracatus, capoeiras, congadas, caxambus eram os elementos
aglutinadores em torno do qual as questdes organizativas eram realizadas. O Teatro
Experimental do Negro (TEN), liderado por Abdiasdo Nascimentoe Guerreiro Ramos,
configurou um importante momento de reorganizagcdo e discussdo politica do
movimento negro naquele momento. O grupo se articulava em torno do psicodrama,
da valorizagao da tradigao afrobrasileira e de propostas especificas para os debates
politicos (Catoia, 2018).

Abdias do Nascimento (2004) pontua que a militAnciado TEN se centrava em
duas frentes principais: na denuncia dos equivocos e da alienagao dos chamados
estudos afrobrasileiros e na conscientizagao da populagao negra acerca da situagéo
objetiva em que estava inserida. O TEM alfabetizava seus primeiros participantes,
operarios, empregados domeésticos, pessoas sem profissdo definida e funcionarios
publicos, com a finalidade de oferecer-lhes uma nova atitude, um critério préprio que

os possibilitasse ver o lugar subalterno que ocupava a populagao negra no contexto
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nacional.Alémdisso, Abdias Nascimento ja chamava atenc¢éo para o carater cotidiano

do racismo na sociedade brasileira (Catoia, 2018).

No projeto, a educagdo e cultura se entrelagavam. Seus organizadores
entendiam que apenas a escolarizagéo nao seria suficiente para garantir o direito a
educacao. Para isso, seria preciso produzir uma radical revisao dos mapas culturais,
que as elites e, por consequéncia, os curriculos escolares, elaboraram sobre o povo
brasileiro (Gongalvez; Silva, 2000). Nesse cenario, O TEN Ilutou pelo direito a
educacéo, negado historicamente a populagédo negra, e trouxe para a cena publicao
debate sobre os limites de politicas educacionais de carater universal e aimportancia
de criacao de politicas de acao afirmativa, bem como a necessidade de uma educacéo
antirracista, que deslocasse discursos e saberes que afirmavam a inferioridade étnico-
racial populagdo e, ao mesmo tempo, que resgatasse a contribui¢cdo da histéria e

cultura africana e afrobrasileira na nossa formacéo social (Catoia, 2018).

Esse debate intensificou-se nos anos 1970 e 1980, periodo em que novas
entidades surgiram como o Grupo Palmares (1971), no Rio Grande do Sul; o0 Centro
de Cultura e Arte Negra e o grupo de Teatro Evolugéo (1972), em Sao Paulo; o bloco
afro lIé Aiyé (1974) e o Nucleo Afrobrasileiro (1976), em Salvador; o Instituto de
Pesquisas das culturas Negras (1975), no Rio de Janeiro, entre outras. Joel Rufino
(1985) aponta que as organizagdes negras surgidas naquele momento utilizavam as
palavras como “cultura” como estratégia ao impedimento legal de se registrar uma
entidade negra (Catoia, 2018).

Entre as estratégias de acao politica desse periodo, houve o renascimento da
imprensa negra. A partir dos anos de 1970, sobretudo, a partir da abertura politica,
surgiram novos periédicos, inicialmente, esta producgao tinha referéncia geografica
restrita - Sdo Paulo, Rio de Janeiro, Salvador e Porto Alegre. No entanto, com o fim
da ditadura militar, houve um expressivo aumento da imprensa negra (Rios, 2014;
Pereira, 2010). Assim, no contexto da redemocratizagdo, o aumento do numero de
periodicos negros autbnomos revela a descentralizagédo, expanséo e o enraizamento
da luta antirracistall (Rios, 2014, p. 141), além de um didlogo com a luta politica de

outros movimentos sociais.

Além disso, como Lélia Gonzalez (1982) destaca, naquele momento, a
pluralidade de movimentos que pretendiam se afirmar, ou mesmo interferir em

debates da época, parece ter garantido um clima geral propicio para o
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questionamento, de alguns "lugares" comumente atribuidos ao "negro". Assim, é
possivel observar caracteristicas importantes presentes no movimento negro
contemporaneo como a reivindicagéo pela—reavaliacdo do papel do negronahistoria
do Brasilll, que demarcou uma ampla discusséo sobre a valorizagdo da cultura, politica
e identidade negras, significando uma reviséo sobre o papel da populagcéo negra na
formagao da historia e cultura da sociedade brasileira. Essa ressignificacdo do lugar
da populagao negra também forneceu a possibilidade de uma contranarrativa (Hall
2003) nao apenas sobre prépria ideia de nagédo, mas também sobre as identidades

dos sujeitos negros.

No interior do movimento negro, as mulheres negras n&o tiveram suas
especificidades atendidas, o que justificou a autonomia politica das mulheres negras,
a partir dos anos setenta e oitenta, também, em relagdo ao movimento negro. Este
periodo foi marcado pelo avanc¢o da luta das mulheres negras, momento em que as
organizagdes de mulheres negras passaram a ter uma intervengao no cenario politico
nacional. Como destaquei no primeiro capitulo, nesse contexto, pensadoras como
Lélia Gonzalez (1988) trouxeram importantes criticas a invisibilidade de raca nos
estudos feministas latino-americanos, com destaque para o Brasil, bem como naluta

politica do movimento feminista.

A organizagao das mulheres negras teve dois importantes resultados, como a
criacdo do Coletivo de Mulheres Negras de Sao Paulo e a nomeagado de duas
mulheres negras, Thereza Santos e Vera Saraiva, para compor o Conselho Estadual
da Condigao Feminina (CECF), primeiro conselho governamental dos direitos das
mulheres, criado em Sao Paulo, e composto, na época, apenas por mulheres brancas
(Roland, 2000).

O Coletivo de Mulheres Negras de Sao Pauloorganizou em 1984 o 1° Encontro
Estadualde Mulheres Negras, ao qual compareceram em torno de 450 pessoas. Além
de mulheres negras, mulheres brancas e homens negros participaram desse
encontro. Entre os temas destaca-se a discussao sobre as relagdes de género, saude,
violéncia, participacao politica, mercado de trabalho, educacao, entre outros. Foram
apresentados, ainda, dados com base em pesquisa do IBGE acerca do diferencial de
renda e educagao de homensbrancos, homensnegros, mulheresbrancase mulheres

negras, a fim de evidenciar os efeitos da intersecgcéo das desigualdades de géneroe
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raga sobre as mulheres negras brasileiras, afirmando naquele momento, portanto, a

importancia da articulagéo politica das mulheres negras (Roland, 2000).

No ano de 1986 duas representantes da questdo racial com assento no
Conselho Nacional dos Direitos da Mulher — Benedita da Silva e Lélia Gonzalez —
participam do Encontro Nacional “Mulher e Constituinte”. No encontro, as comissoes,
organizadas por temas, sistematizaram, discutiram e deliberaram sobre as propostas
a serem encaminhadas a Assembleia Constituinte. Na Comissao Discriminagao
Racial, Benedita da Silva e Lélia Gonzalez inscreveram importantes demandas das
mulheres negras relacionadas a educacgao, trabalho e saude, com énfase na

igualdade de género e raga e no combate a discriminagéao racial.

A partir do encontro, foi elaborado o documentointitulado “MulherNegra: dossié
sobre discriminagao racial” (Silva, 2012), com o objetivo de demonstrar os efeitos do
racismo cotidianos da sociedade brasileira, sobretudo na vida as mulheres negras.
Lélia chamou atencéo para o processo de alienacido da sociedade brasileirall que
contribuiu para o fortalecimento de uma ideologia que privilegiou a historia, culturae
identidade ocidental, por meio da comunicacgao, da escola, das teorias e das praticas

pedagdgicas.

Lélia Gonzalez asseverava que

E interessante percebermos que no nosso pais, cultura, por exemplo,
segundo essa perspectiva da classe e da raga dominante e do sexo, é
importante dizer, a cultura é tudo aquilo que diz respeito a produgéao cultural
ocidental. Ja a produgao cultural indigena, ou africana ou afro-brasileira é
vista segundo a perspectiva do folclore, seja como produgédo menor, ou
produgao artesanal, mais ou menos nesta produgéo entre arte e artesanato
(Anais da Constituinte, 1987/88; Subcomissdo dos Negros, Populagdes
Indigenas, Pessoas Deficientes e Minorias; 28/04/1987).

Nesse sentido, na visdo da pensadora, a elaboracdo de uma nova Constituigao
poderia ser a oportunidade de revisao da propria histéria do pais. Entre as estratégias
de acao politica, Lélia observa que para desconstru¢ao do mito da democracia racial,
€ preciso que se o atue em dois niveis: o da educagao formal e o da educacao
informal. Por formal entende as praticas educacionais no contexto escolar; por

informal, os meios de comunicagao de massa (Neris, 2015).

Cabe destacar que de forma geral as propostas encaminhadas pela

Subcomissdo dos Negros, Populagdes indigenas, Pessoas Deficientes e Minorias
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ressaltaram a partir das intervencdes de Lélia Gonzalez e Helena Theodoro, bem
como dos constituintes, Hélio Costa e Carlos Alberto Cao, entre outros, a importancia
da formulacao de dispositivos constitucionais que garantissem a isonomia entre os
individuos e grupos sociais, bem como o estabelecimento de um sistema de cotas no

mercado de trabalho e no sistema educacional (Neris, 2015).

O caminho da educagédo e cultura como estratégia de enfrentamento ao
racismo cotidianofoi, sobretudo contribuicdodeintelectuais e movimento de mulheres
negras desde a década de 1960 e 1970. Assim, as politicas de ac¢ao afirmativa e
politicas universalistas no campo da educacao e da cultural ganharam espaco,
sobretudo apds a Constituicdo Federal de 1988. Porém, apenas na década de 2000
foi retomada concretamente a discussao governamental sobre as acdes afirmativas
no contexto da realizagdo da Conferéncia Regional das Américas em Santiago no
Chile e da Conferéncia Nacional contra o Racismo, Xenofobia e Outras Formas de
Discriminagdes no Rio de Janeiro (2001).

Essas duas Conferéncias, que foram preparatorias da Ill Conferéncia Mundial
Contra Discriminag¢des Raciais, Xenofobia, Racismo e Discriminagdes Correlatas em
Durban na Africa do Sul (2001), atribuiram um novo significado as politicas publicas,
oferecendo diretrizes para consecucgao de uma politica nacional pensada a partir de
critérios étnico-raciais, momento em que varios programas e agdes governamentais
foram adotados com objetivos de garantia da igualdade étnico-racial e de

enfrentamento ao racismo.

A Lein.°12.711/2012, instituiu a reserva de vagas, em instituicoes federais de
educacao superior, vinculadas ao Ministério da Educagao, em cada concurso seletivo
para ingresso nos cursos de graduagao, por curso e turno, no minimo 50% (cinquenta
por cento) de suasvagas para estudantes quetenhamcursado integralmente o ensino
médio em escolas publicas. Destes 50% de vagas, a referida lei instituiu, ainda, que
devem ser preenchidas, por curso e turno, por autodeclarados pretos, pardos e
indigenas, em propor¢do no minimo igual a de pretos, pardos e indigenas na
populacédo da unidade da Federagao onde esta instalada a instituicdo, segundo o

ultimo censo do IBGE.

A educacgao constituiu-se para o movimento negro em um elemento central de
mobilizagdo, um valor que estruturou sua agdo desde as primeiras organizagoes

negras (Rodrigues, 2005, p. 46). Dessa forma, a partir dos anos setenta e oitenta, a
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énfasenaquestao educacional dada pelo movimento negro situou-se, principalmente,
na denuncia do ideal de branqueamento implicito veiculado no espago escolar, seja

no projeto curricular seja no material didatico utilizado (Rodrigues, 2005).

Houve uma crescente preocupacgao de intelectuais e militantes negros com
conteudo escolares e com as relagdes raciais no cotidiano escolar, com criticas e
propostas para que a escola revisitasse os contetidos que tratam da histéria da Africa
e dos afrobrasileiros, como também para que se integre ao curriculo conhecimentos
sobre cultura africanae afrobrasileira. Além disso, na perspectiva do movimento negro
contemporaneo, a educagao nao estaria relacionada apenas a mobilidade social da
populacédo negra, mas sim a todo um processo de formagao dos sujeitos, por isso, a
importdncia de se romper com um padrdo educacional branco e eurocéntrico
(Rodrigues, 2005).

Assim, a obrigatoriedade do ensino de histdéria e cultura africana e afro-
brasileira, inseria-se em um projeto amplo de resgate e valorizagdo da histéria e
cultura africana e afro-brasileira e de conhecimento dos processos histéricos de
resisténcia das populagdes escravizadas no Brasil. O principal debate em torno da
educacéo foi o de que o curriculo escolar deveria incluir os negros(as) como sujeitos
na histéria do Brasil, atuando de forma critica em relagdo “a 6tica hegemoénica da

homogeneidade étnico-racial e cultural” (Rodrigues, 2005, p. 55).

Dai a proposta da subcomissao de garantir, no texto constitucional, que a
histéria e cultura africana e afro-brasileira, bem como da populagéo indigena, fossem
tratadas nos trés niveis da educacgao brasileira. Nessa perspectiva, a Lein.° 10639/03
e alLein.®11.654/08 s&o significativasdainflexdo que ocorreu nos sistemas de ensino
e na educacao brasileira, a partir da luta do movimento negro e da (re)interpretacéo

das relacdes raciais no Brasil.

A aprovagao destas normas, em conjunto com as Diretrizes Curriculares
Nacionais para a Educacdo das Rela¢des Etnico-Raciais e para o Ensino de Histéria
e Cultura Afro-Brasileira e Africana, compdem um conjunto de mudangas que impacta
positivamente a politica publica educacional no pais. A obrigatoriedade da educacao
das relagdes étnico-raciais e do ensino de historia e cultura afrobrasileira e africana
em toda a educacédo basica é resultado do reconhecimento da discriminacgao racial e
do racismo como constitutivos de nossa formagéo social (e, subjetiva) e permitiu

reconhecer as contribuicdes desses grupos na constituicdo de nossa sociedade
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(Silvério, Trinidade, 2012; Gomes, Jesus, 2013). O resgate da memodria coletiva e da
histdria e cultura africana e afro-brasileira sdo importantes n&o apenas aos alunos(as)

negros(as), interessa também aos(as) alunos(as) nao-negros (Munanga, 2005).

Essa legislacdo significou avangos na efetivagédo de direitos educacionais, pois
reconheceu a necessidade de superacao de representacgdes, discursos e praticas
racistas na educacdo escolar, ao propor redimensionar tanto as abordagens
metodoldgicas do campo educacional, quanto a propria formagao de educadores e
educadoras para uma nova compreensao das relagcdes étnico-raciais no contexto
escolar. Implicou, ainda, uma postura do Estado de intervencéo e de construgao de
uma politica educacional que se contrapde a presenca do racismo e de seus efeitos
na organizagcao e funcionamento da educagao, nos curriculos, na formagao de
educadores(as), nas praticas pedagogicas e nas relagbes presentes no contexto

escolar (Gomes; Jesus, 2013).

Para compreender a poténcia da dimensao educativo-pedagogica, cabe
retomar as reflexdes de Stuart Hall (1997), que, ao examinar o poder analitico
explicativo que a cultura adquiriu na teoria sociolégica contemporanea, apontou a
cultura como uma condi¢éo constitutiva da vida social, e ndo apenas uma variavel
dependente de elementos politicos ou econémicos. Para o autor, a representagao
funciona como uma pratica ativa de producdo de sentido. Ou seja, as coisas, 0s
eventos e as pessoas nao possuemum significado intrinseco; o sentido é construido
e fixado pelas formas como s&o representados nos discursos, nas imagens e nas
instituicoes.

A linguagem ganha, portanto, uma posigdo privilegiada na construgéo e
circulacao do significado, a partir da compreensao de cultura como o conjunto dos
diferentes sistemas de classificacdo e formagdes discursivas aos quais a linguagem
recorre a fim de dar significado as coisas. Assim, muito além da existéncia material,
0s objetos, pessoas e o0s eventos s6 adquirem significados mediante uma
representagao ou produgao do conceito em nossa mente por meio da linguagem, que

lhes atribui um determinado sentido sociocultural.

Essa formulagéotedrica dialoga com as criticas de Chimamanda Adichie (2019)
e Audre Lorde (2019), ja mobilizadas neste trabalho. Quando o sistema educacional
e a cultura hegeménica operam por meio de uma "historia unica", associando a

negritude exclusivamente a subalternidade, essa representacéo atua para legitimar a
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violéncia estrutural descrita por Grada Kilomba (2020). Esse € um processo que nao
ocorre somente no plano discursivo, mas, como discutido no segundo capitulo, atua

sobre a regulagao das relagdes e sobre a propria pratica social.

A experiéncia de Dora no colégio mostra a urgéncia dessa disputa
representacional. A auséncia de referenciais positivos, como evidenciado na
impossibilidade de Dora Lucia protagonizarum conto de fadas tradicional, demonstra
como o controle da representacdo € um mecanismo de poder que afeta a
autorrepresentacdo e a subjetividade de criangas negras. Essa questido é
precisamente o que as politicas educacionais contemporaneas, impulsionadas pelo
movimento negro, buscam enfrentarpor meio da obrigatoriedade do ensinoda historia

e cultura afro-brasileira.

A disputa pela representacdo e pela construcdo de novos significados
socioculturais se materializa nas memorias de Dora Lucia. A agéncia de seu pai, ao
fundara Sociedade Sebastido Lucas e promover a exibi¢ao do filme Porgy and Bess,
evidenciaa compreensdo de que a cultura e a sociabilidade sao espacgos educativos
fundamentais. Ao garantir que a comunidade negra se visse representada
positivamente nastelas do cinema, ele atuava diretamente naformulagdode umnovo
referencial identitario, antecipando as demandas por representatividade que

fundamentariam as legislagdes educacionais décadas depois.

4.2 A escrita e aimaginagao politica de Dora Lucia

4.2.1 Quem pode falar: descolonizar o conhecimento ocidental

Em seu provocador ensaio “Pode o subalterno falar?”, a feminista e literaria
pos-colonial Gayatri Spivak apresenta o sujeito subalterno como aquele destituido de
voz politica ou cuja falando é ouvida pelas estruturas de poder. Ao longo do texto, a
pensadora discorre sobre a violéncia epistémica do projeto colonial, momento em que
o subalterno é construido pelo intelectual ocidental como o Outro. O argumento
remete a Edward Said: A invencao do Oriente como um fenédmeno que faz emergir
por oposigao, um “nds ocidental e europeu” (Maciel, 2021, p. 4). Do mesmo modo,

emergiu a oposi¢ao entre sujeito e n&o-sujeito.
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A partir da experiéncia da imolagao de viuvas hindu como um simbolo da
subalterna, Spivak (2014) afirma que as mulheres ndo podem falar, mesmo que
escrevam “com seu corpo e fale de forma afirmativa através de sua morte”, ainda
assim n&o somos capazes de entendera mensagem em seus termos (Maciel, 2021,
p. 5). Isso porque a Europa se consolidou como sujeito soberanoda narrativa histérica.
O projeto colonial ndo foi apenas uma estrutura politica e econémica de dominagao,
mas o modo como o pensamento europeu transformou o colonialismo em sentido

histérico necessario.

Tradicionalmente, a filosofia e a ciéncia ocidentais ocultam o sujeito
enunciador.Nos termos de Ramon Grosfoguel (2008, p. 119), o pensamento ocidental
privilegia o mito de um “ego nao situado”. A desvinculagéo entre o lugar epistémico
(étnico, racial, de género, religioso) e o sujeito cria uma pretensa universalidade tanto
do conhecedor quanto do conhecimento. Esse processo encobre o corpo-politico das

estruturas coloniais que fundamentam o discurso cientifico.

O pensamento moderno afirmou o Homem (ocidental) como base de um saber
supostamente neutro e uma verdade atemporal. E a perspectiva do ponto zero, como
descreve Santiago Castro-Gémez (2003), esse olharque se apresenta como absoluto
e nega sua perspectiva local e concreta sob a abstragao da linguagem cientifica.
Oculta-se, assim, aconexdointrinsecaentre a experiéncia colonial e a universalizagao
de um saber, igualmente, colonial. O que, por suavez, hierarquizou saberes, vivéncias

€ experiéncias, e ultrapassou a propria existéncia colonial.

Nesse processo, o subalterno passa a significar a posicao relativaem que esta
implicada a condi¢cdo de silenciamento. Ele ndo existe sendo na relagdo de
subalternidade. A dificuldade, portanto, é falardentro do regime do colonialismo e do
racismo.

Vamos retomar aqui a questao do ritual hindu. O problema da pensadora se
coloca na disputa entre duas narrativas em que nao ja espaco para a subijetividade
das mulheres: entre a proibi¢cao britanica, que torna o sacrifico crime, e a tradigao
hindu, como ritual e pureza, recolocados pela historiografia colonial e pds-colonial.
Como explica Spivak (2014, p. 152),

Por um lado, os britanicos viram o sacrificio das vililvas como um ato brutal,
simbolo de violéncia e resultado da dominagdo de homens sobre mulheres.
Proibir a autoimolagao era, entdo, um tropo: uma “missdo social” que, entre
outras coisas, legitimava a empresa imperial como produtora de boas
sociedades no além mar. “Homens brancos que salvam mulheres de pele
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escura de homens de pele escura’, resume Spivak (2014: 152), é o
fundamento civilizatério do discurso colonial. Por outro lado, o discurso do
nacionalismo hindu representava as vilvas que se autoimolavam como
heroinas da tradicdo, simbolos de pureza ritual e lealdade a cultura erudita
tradicional: mulheres que desejavam morrer com seus maridos. “As mulheres
realmente queriam morrer”,

O que as narrativas ttm em comum é que estdo vazias da voz-subijetividade
das mulheres. Sao estruturalmente simétricas na produgdo de mulheres como um
outro subalterno representado por uma enunciado hegemdnico. Na narrativa colonial,
a mulheré forgada a se sacrificar, enquantonanarrativahindu, elaé autbnoma, capaz
de exercer livremente a escolha de morrer. Nos dois polos discursivos, o que
desaparece é a subjetividade e agénciade mulheres. Dessa critica, Spivakargumenta
que o papel do intelectual pds-colonial ndo é falar pelo outro, traduzindo suas
mensagens em termos hegemoénicos, mas “desconstruir a propria plasticidade que
produz o texto hegemdnico que silencia o subalterno” (Maciel, 2021, p. 18).

Grada Kilomba (2020, p. 49) entende que a critica de Spivak é contra a
romantizacdo de sujeitos resistentes (consciéncia a qual se atribui uma posigéo
metafisica — o subalterno é) e de que o intelectual possa “recuperar o ponto de vista
da subalterna”.

Em seu lugar a pensadora propde operar deslocamentos nas formas de
conhecimento enquadradas pelaepistemologiaocidental. Assim,quandoinsiste sobre
a relevancia estratégica da subalternidade, Spivak aponta para a importédncia de se
desvelar os limites do conhecimento eurocéntrico para, entao, “empurra-lo para fora
de si” (Maciel, 2021, p. 21).

O lugar da critica pds-colonial de Spivak €, portanto, o da descolonizagédo do
conhecimento,levando a sério outros conhecimentos que exploram as limitagdes e as
potencialidade de nosso entendimento. Nesses termos, a epistemologia deve ser a
critica das formas de conhecere narrar o mundo e o intelectual (Maciel,2021), como
na proposta da interseccionalidade, deve se atentar para os detalhes epistemologicos

do conhecimento que produz.

Essa reflexdo permite compreender como os conceitos de conhecimento,
ciéncia e academia estao intrinsicamente ligados ao de poder e autoridade racial. A
universidade ainda € o lugarem que a fala do subalterno ¢ interditada, ndo porque os
sujeitos que acessaram esse espago nao produzam teoria ou nao disputem o

conhecimento, mas sim porque, essa produgao ainda é lida como menos objetiva ou
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menos cientifica. Esses discursos posicionam o conhecimento desses grupos para as
margens, enquanto o conhecimento hegeménico se conserva no centro (Kilomba,
2020).

As posi¢des marginais ocupadas por mulheres negras podem proporcionar um
ponto de vista acerca da realidade social e das distintas perspectivas quanto aos
discursos teoricos existentes (Collins, 2017). A margem — social ou simbdlica — pode
se configurarcomo “um espaco de abertura radical” (hooks, 1989, p. 149), de ruptura
critica dos sistemas de poder baseados em etnia/raga, sexo/género e classe. Do
mesmo modo, como discuti no primeiro capitulo, a partir da nogdo de conhecimento
situado, podemos compreender a “margem como um espago complexo, que abarca
tanto a subalternidade quanto a resisténcia, e com potencial de transformacgao das

estruturas de conhecimento (hooks, 1990).

Assim, o entendimento e o estudo da prépria margem criariam “a possibilidade
de devir como um novo sujeito” (Kilomba, 2020, p. 46). Como numa dialética, o ato de
falar implica o ato de ouvir, ou seja, a negociagao entre quem fala e quem escuta.
Ouviré um ato de autorizagédo”, alguém so fala (e participa da vida social) quando sua
voz é ouvida (Kilomba, 2020, p. 42). Aqueles(as) que sao ouvidos(as)

necessariamente sdo também aqueles(as) que pertencem.

4.2.2 Direito e Relagdes Raciais: a resisténcia epistémica

Cena16: [...] Entdo,quando eu vi que tinha esta possibilidade, de quebrar a estrutura
juridica tradicional, trazer os fatos sociais para dentro dela, eu pensei: “Uai € aqui que
eu tenho que mexer! Entao, eu vou quebrar essa estrutura convencional, trazer os
fatos do racismo, né?” Isso foi uma coisa de que eu gostei porque isso eu trabalhei
também, na minha profissdo, na propria Procuradoria, nos pareceres que eu fago.
Nesse ponto, n&o sei se a palavra € “criativa” ou se é “prepotente”, na verdade. (risos)
Ninguém falou, mas eu acho que pode. Por que ndao? Se alguém quiser contestar,
fique supera vontade. Eu estou aberta a discusséo, mas eu ndo sou obrigada a falar
daquilo que esta dito, porque alguém disse e que ja foi, de alguma forma,
convencionado como sendo a verdade, né? [...] Sabe essa coisa de vocé ndo acreditar
na verdade porque ela foi dita varias vezes, porque, de alguma forma, tem algum

resquicio que vocé pode trazer para dizer que ela é uma verdade, seja juridica,
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cientifica[...]. Mas ai me deu um clique, assim, quando eu estava escrevendo sobre
isso, [no mestrado] eu disse: “Como é que eu vou chamar esse negocio? Direito e
Racismo? Ndo, mas ndo é exatamente isso, né?” Dai, me veio esta coisa: “Acontece

que a questao é relacional, né? (Dora Lucia, entrevista 12 de agosto de 2022).

Cena 17: Dai, assim que eu terminei o meu trabalho, eu fiquei muito feliz. Hoje, eu
fico muito feliz porque os frutos foram muito, muito, muito maiores do que aquilo que
eu pensava, a época. Quando eu fiz, eu achei que tinha feito alguma coisa que tinha
nao s6 me contemplado, mas contemplado de alguma forma, por mais que ninguém
soubesse [...] para mim eu estava contemplando a populagédo negra. E era esse o
desejo! Porque esse eu sempre tive pois eu achoque este eu pegueido papai: de que
vocé tem que ter um objetivo que ndo seja pessoal, que ndo seja so para voce [...]
Isso que faz com que vocé tenha prazer em fazer alguma coisa [...]JEntdo, quando eu
fiz esse trabalho, eu me senti contribuindo. Eu ja tinha sido ativista do movimento
negro, por muito tempo, como sou até hoje, né? Eu ja tinhame comprometido, com
as causas sociais, mas trazer uma discussao a respeito de como a sociedade
brasileira constroi o racismo, a partir Direito, eu acho que era uma contribuicao que
acabou sendo interessante, porque hoje - nossa! - eu tenho uma garotada fazendo e
trabalhando: professores e estudantes fazendo teses e dissertacbes que foram
melhoramento, daquilo que vocé, na verdade, propds no primeiro momento (Dora

Lucia, entrevista 12 de agosto de 2022).

Nas conversas com Dora Lucia, ela lembra que na época em que fez
contabilidade, nunca subiu a escadaria do Direito, pois achava “que aquilonao era a
Contabilidade, era para o Direito”. Ela achava que apenas quando fizesse o curso de
Direito, ai subiria por aquela escadaria. Lembra também que foi naquele espaco que
sentiu o racismo de modo mais contundente, na auséncia de pessoas negras, nos
discursos e praticas de colegas e docentes e nas discussdées com o diretor do curso,

episodio que, nas lembrancas de Dora, foi uma das mais violentas:

Cena 18 [..] Entao, eu vou falar com o diretor.” Eu tenho horror daquele homem”. Eu
entrei na sala, para falar, e ele ndo levantou a cabeca. Ele estava aqui, fazendo
alguma coisa. Dai, eu fiquei em pé, eu o cumprimentei e disse: “Eu gostaria de falar

com o senhor.” Ai, ele disse: “Pode falar.” Eu disse: “Mas eu espero o senhorterminar



153

0 que o senhor esta fazendo. Se ele ndo olhou para mim, ndo nada, eu disse: Eu
espero o senhorterminaro que o senhoresta fazendo. Ele levantou a cabecga e foi dai
que ele me viu,né? “O que a senhora quer?” Eu disse: “Eu fizuma prova, o professor
perdeu a prova e, até agora, eu ndo consegui nada.” Dai, ele disse assim: “Isso n&o é
um problema meu. A senhora fale, com o professor, e fale na secretaria.” Eu disse:

'” 113

“Eu ja faleicom todo mundoe sé restou o senhor!” “Mas eu ndotenhonada com isso!”
“Mas o senhornao é o diretor?” [..] “O senhorn&o é o diretor? E a Ginica pessoa com
quem eu posso falar. [...] Eu imagino que € o senhorque vai ter que resolver, porque
o senhoré o diretor da faculdade.” Ele olhou, para mim, e disse assim: “A senhora
esta me dizendo o que eu devo fazer? Suma daqui!” Ele fez bem assim: “Suma da
minha presenca!” Eu levei um susto que eu nao virei de costas. Eu sai de ré. Sabe
quandovocésai? Penseiqueele ia bater em mim (Dora Lucia, entrevista 12 de agosto

de 2022).

Entretanto, Dora entende que o racismo cotidiano vivido naquele espago mais
fortaleceu que a enfraqueceu, pois como ela explica “quandovocé €, de algumaforma,
violentada, vocé tem duas alternativas: ou vocé cai ou vocé supera. Dai eu achei
melhor me superar!” (Dora Lucia, entrevista 12 de agosto de 2022). Nessa cena em
questao, Dora conta que quando foi realizar novamente a prova que seu professor
tinha perdido, chegou na sala, n&o falou nada, apenas o cumprimentou e se sentou.
Quando o professor a entrega a prova e diz “a senhora pode escrever o que quiser”.
Dora colocou seu nome, o curso e escreveu “esta € uma prova de Direito Internacional

Publico”, assinado Dora Lucia”. E a entregou.

Nessa graduacéo, Dora ndoteve nenhum contato com o debate sobre racismo.
Elalembra que nao foi naquele momento da formagao que a questao racial apareceu.
Depois do curso, Dora conta que se casou e mudou-se para Cuiaba, Mato Grosso.
Lugaronde sem conhecerninguém, nao foi possivel exercer a advocacia por 3 anos.
A situagdo mudou quando uma amiga do curso de Direito se mudou para a mesma
cidade, para acompanhar o marido que era médico. Elas entdo, aproveitaram as
relagdes sociais do marido médico e organizaram para trabalhar. Naquele momento,
década de 1980, Dora lembra que os movimentos sociais estavam se reorganizando
e precisavam de assisténcia juridica. Foi quando se aproximou da Pastoral da Terra

e da luta politica por terra e moradia.
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Na advocacia, Dora também lembra dos enfrentamentos aos episédios de
racismo cotidiano, como quando foi chamada para ir a casa do magistrado

responsavel por julgar um caso de reintegracéo de posse:

Cena19:[...] Ah,é a senhoraque ¢ a tal da doutora que esta querendo defender?’ E
quem é que esta pagando? Quem é que esta pagando?” Eu disse: “Eu estou fazendo
um trabalho voluntario.” Ele disse: “Voluntario? A senhora esta se quebrando por
conta daquele bando de vagabundo [...] Eu disse: na verdade, doutor, eles sao os
meus clientes, entdo, acho que a gente poderia conversar o senhor,como juiz e eu,
como advogada, sobre os clientes. Mas eu nao estou entendendo por que o senhor
me chamou aqui. Dai, ele disse assim: “A senhoravai perder! Eu disse, vamos ver,
entdo. Mas o senhorme chamou aquipara dizer que eu vou perder? Eu, em pé, sabe?
Dai, ele virou, para mim, e disse assim: “Sua defesa € muito fraca. Onde a senhora
se formou?” Eu disse, na Universidade Federal do Parana. E o senhor formou-se
onde?” (risos) Ele olhou, para mim e disse: “A senhora estd me desacatando.” Eu
disse: “Eu acho que ndo. Ele disse: “Nao temos mais o que conversar e, se a senhora
abrir a boca, para falar que a senhora esteve aqui, eu desminto. E eu sou juiz. No que
eu falartodo mundo vai acreditar. Na senhoraninguémvai acreditar. E a senhorasaia

daqui porque a senhora, pelo jeito, ndo serve para grande coisa. (Dora Lucia,
entrevista 12 de agosto de 2022).

Dora conta que decidiu ndo denunciar e continuou na acdo. O magistrado
decidiu pelareintegragao de posse, mas Dora recorreu e, no Tribunal, teve a decisao

reformada.

Sua atuagdo como advogada na Pastoral da Terra a levou para Sao Paulo,em
uma Conferéncia de Direitos Humanos. Na época, Dora ainda estava afastada da
universidade. Mas ela lembra desse momento como aquele em que “uma lampadinha
acendeu em sua mente”, Isso porque foi quando conheceu a professora Eunice
Aparecida de Jesus, docente do curso de Direito da Faculdade de Direito da
Universidade de Sao Paulo. Na época, ela estava terminando o mestrado na mesma

faculdade, sob a orientagao do professor Dalmo Dallari.

A professora Eunice foi uma das palestrantes da Conferénciae a unica a falar
sobre Direito e racismo. Dora conta que foi com aquelafala que pensou: “eu preciso

voltar a estudar”. Ao final da palestra, Dora lembra que foi conversar com a professora
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Eunice sobre o interesse em voltar a estudar e sua resposta foi: “Entao, faca o
seguinte, seinscreva no mestrado na USP, quando chegarla, venha falar comigo, vai
ser importante ter mais pessoas para esse estudo”. Dora lembra que voltou

“contemplada com a ideia...” (Dora Lucia, entrevista 12 de agosto de 2022).

Naquele periodo, década de 1980, Dora comecgou a trabalhar na Procuradoria
Juridica da Universidade do Mato Grosso, onde seu marido, na época, lecionava. Foi
também o momento que Dora tentou organizar um coletivo negro na universidade. No
inicio, esbarrou na dificuldade de discutir relagdes raciais em um lugar em que os
negros nao se reconheciamdesse modo. Eram apenas 5 pessoas no coletivo. Dora
lembra que, naquele momento, as pessoas estavam mais interessadas no contexto

do Apartheid na Africa do Sul, do que no racismo da sociedade brasileira.

Aquele momento também foi de repressdo na Universidade Federal do Mato
Grosso e perseguigao aos docentes que criaram a Associagdo de Docentes da
Universidade. Foi quando seu marido foi exonerado. E Dora volta com a familia para
Curitiba (PR). Nesse momento da narrativa, Dora faz uma pausa no que estava
contanto e realiza uma reflexado sobre sua trajetéria académica e profissional. e sobre

como o sistema sexo-género afeta a vida das mulheres.

Cena 20: [...] Eu tenhotrés filhos. E vocé tem que dar conta disso! Se, por exemplo,
na relacédo, entre o casal, vocé nao tem como sair do espaco, para construir sua
carreira, vocé tem que se decidir: “Largo tudo e vou para a carreira ou dou conta da
familia?” Dai eu tive que, enfim... Todas as oportunidades que eu tive foi quandotinha
a possibilidade de o pai dos guris, ou seja, no caso, do marido, ele que tinha as
oportunidades e eu tinha que aproveitar, dentro das oportunidade dele [...] Eles ndo
tinham o inverso [...] acho que n&o sdo s6 as mulheres negras, mas a maioria das
mulheres enfrentam, em suas carreiras, quaisquerque sejam as areas, elas nao tem
companheiros porque é uma dificuldade imensa vocé ter um companheiro que
assuma a sua carreira seja ela qualfor, e quete acompanhe.Vocé é a acompanhante,
nao é?[...].

A reflexdo de Dora sobre as mulheres atuarem como “acompanhantes” da
carretilha do parceiro ilustra a divisdo sexual do trabalho (Hirata; Kergoat, 2017) e

naturalizagao da desigualdade de género no ambito familiar. Essa divisao separa as
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esferas produtiva e reprodutiva e hierarquiza os géneros, ao destinar aos homens o
espaco publicoe o protagonismo profissional,enquantorelegaas mulheres o trabalho
doméstico e de cuidado. Como aponta Nathalie Itaborai (2015), ha uma construcao
social da mulher como um sujeito “para o outro”, alocada na func¢éo de servi¢o e na
ética do cuidado. Esse suporte continuo, ainda romantizado como amor, configura-se
como um trabalho n&o remunerado e invisibilizado (Guedes; Cordeiro, 2020), que

sustenta a vida produtiva e publica masculina.

A mobilidade da familia e mudanca de trajetéria de Dora em fungéo da carreira
do marido evidenciam os efeitos praticos da dicotomia entre os espacos publico e
privados que ainda organiza nossa vida social. Enquanto os homens sao socialmente
liberados das responsabilidades com a familia para investir integralmente em sua
profissdo, as mulheres vivenciam uma expropriacdo do seu tempo e trabalho (Biroli,
2018). O cuidado transcende as tarefas domésticas e abarcar o suporte emocional,
logistico e profissionaldomarido. Essa dindmicacompromete a autonomiaeconémica
e politica das mulheres, limitando sua ascenséo profissional e sua participagdo nos
espacos de poder, uma vez que o cuidado com a familia é exigido delas como uma

obrigagéo prioritaria3®.

Na ida para Curitiba (PR), para acompanhar seu marido, Dora aproveita a
oportunidade de retomar o projeto de iniciaro mestrado. Os efeitos da desigualdade
de género no ambito familiaraparecem novamente no contraste que Dora estabelece
entre a sua vivéncia e a de seus colegas homens durante o mestrado. Enquanto os
homens casados contavam com o trabalho invisivel de suas esposas para gerir 0
ambito doméstico, o que Ihes permitia ser apenas "o estudante”, “o profissional”, Dora
enfrentava conflitos conjugais ao demandar o compartiihamento do cuidado com os
filhos. Isso mostra como também as instituicdes académicas e o modelo de
"exceléncia" pressupdéemum sujeito universal masculino,isento de responsabilidades

familiares.

3%Embora a desigual distribuicdo do trabalho de cuidado afete todas as mulheres, como destacou Dora,
a assimetria na divisdo desse trabalho atinge mulheres de forma desigual, a depender de sua classe e
raga. A sobrecarga recai, sobretudo, sobre as mulheres negras e de baixa renda, que exercem o
trabalho de cuidado (tanto o remunerado quando o realizado no ambito familiar) (IBGE, 2022) Flavia
Biroli (2018) denuncia a perversidade dessa légica: as mulheres negras sdo as principais responsaveis
pelo cuidado, sem a possibilidade de delega-lo. Instaura-se um paradoxo cruel no qual aquelas que
mais cuidam sao as mais desprovidas de rede de cuidado qualificado para si mesmas ( Cf. Biroli, 2018).
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Apesar das restricdes impostas pela desigual distribuicdo do cuidado, a agéncia
de Dora se manifesta nas estratégias desenvolvidas para garantir a sua produgéo
intelectual. O "prazer de estar fazendo" emerge nao apenas como um sentimento
individual, mas como umaforga politica que sustentaa suapermanéncianaacademia.
A escrita noturna, espremida entre as demandas profissionais e familiares, consolida-

se como um espaco de resisténcia e de afirmacao de sua capacidade intelectual.

O mestrado, feito na Universidade Federal de Santa Catarina (UFSC), foi o
momento em que Dora acessou as ferramentas conceituais da universidade, mas, a
partir da sua experiéncia e de outros saberes, ressignificou a teoria tradicional do
Direito para criar um campo de estudo. Na cena 16, ela narra 0 momento da escrita
da dissertagao do mestrado e pensa em como nomear o que sua producao intelectual
significaria: “Como é que eu vou chamar esse negdécio? Direito e Racismo? N&o, mas
nao é exatamente isso, né?” Dai, me veio esta coisa: “Acontece que a questédo é
relacional, né? Direito e Relagdes Raciais (Dora Lucia, entrevista 12 de agosto de
2022).

A escolha pela nomenclatura foi impulsionada pela compreensdo da
dinamicidade do racismo. Ao adotar o termo “Relag¢des Raciais”, Dora alinhou a sua
pesquisajuridica a uma tradigao critica ja em curso nas Ciéncias Sociais, fortemente
impulsionada pelo Projeto Unesco e pesquisas que investigavam as desigualdades
estruturais do pais, sobretudo, a partir dos anos 1950. Trazer esse arcabouco
conceitual para o Direito permitiu analisara norma juridica como um instrumento que

regula,legitima ou tensionaasrelagdes de poder entre brancos e negros na sociedade

brasileira.

A producao intelectual de Eunice Aparecida de Jesus Prudente e a de Dora
Lucia € o marco da emergéncia do novo campo de estudos no Brasil. Era o inicio,
como destaca Dora, das produgdes tedricas sobre a tematica no Direito. Esse campo
de estudo surge em um momento anterior a realizagdo da Assembleia Nacional
Constituinte de 1987-88, em um contexto de luta pela redemocratizacédo do pais e de
inclusdo da agenda politica antirracista nos debates juridicos especificos a populagéo
negra. A narrativa politica por direitos dos movimentos negros na década de 1980
comeca a ser organizada com fundamento na gramatica dos direitos. Nos anos 1990
e inicio da década de 2000, essa gramatica norteou o processo de elaboragao da

agenda antirracista no movimento negro no pais (Canto, 2025).
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Sua producéo intelectual dialoga com o campo de estudos que, nos Estados
Unidos, foi nomeado como Teoria Critica da Raga. Conjunto de teorias e praticas
desenvolvidas na década de 1990 por intelectuais estadunidenses, latino-americanos
e asiaticos estudiosos da area juridica. Em dialogo interdisciplinar, a teoria critica da
raga promoveu analises antirracistas das praticas e teorias do final do século XX
(Collins, 2022).

O campo disciplinardas(os) intelectuais moldou as formas que a teoria racial
critica assumiu. Nos Estados Unidos, intelectuais buscaram explicar os contornos
institucionais do racismo, seus efeitos na interacdo social e de que modo a sua
dimensao discursiva sustenta a hierarquia racial. Novos campos, como os estudos da
branquitude, reconfiguraram esta ultima como uma categoria racial nao classificada.
A teoria critica da raga analisou como as narrativas legais sustentavam as injusticas
sociais e os efeitos do encarceramento em massa para a populagédo negra. Por outro
lado, nesse campo, o direito também foi conceituado como uma ferramenta de

mudanca social essencial para as praticas antirracistas (Collins, 2022).

Essa era a proposta tedrica de Dora Lucia (1989, p. 21) na dissertagdo de
mestrado, refletir como o “manto sagrado do Direito” cobre a hegemonia e a
subalternidade. Para desconstruir a falsa neutralidade juridica, ela imergiu no
ambiente do Direito Critico da UFSC, um espaco marcado por uma perspectiva latino-
americana e por um viés marxista. Dora ressalta que o contato com a literatura e
tedricos de diferentes paises, como Argentina, Peru, Venezuela e Colémbia, forneceu

o substrato para contrapor a legislacao a realidade econdmica e social.

A obra de Dora, como projeto de conhecimento resistente, agregou ideias
baseadas de distintos campos tedricos — do Direito, do marxismo, da sociologia, -
tradicbes de conhecimento para pensar o racismo da sociedade brasileira e,
sobretudo o lugardo Direito na suadinamica e efeitos. Ela destaca que a necessidade
de romper com a neutralidade juridica tradicional a impulsionou a buscar referencias
em outros saberes como na Antropologia e na Filosofia. Esse movimento
interdisciplinarfoi marcado por uma posturade desobediénciaepistémica.Incentivada
por professores e pelas leituras, Dora passou a questionar as verdades cientificas,
assumindoaautoriade suasideias sem a submissaoirrestrita a autoridade académica
prévia. Como ela destacou em nossa ultima conversa, essa postura critica permitiu

que ela subvertesse os préprios autores que Ilhe eram apresentados como canones.
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O objetivo central de sua dissertagao foi introduzira discusséao racial no estudo
e na pratica do Direito no Brasil. Dora Lucia parte da premissa de que os conflitos
raciais e o racismo estrutural, forjados desde o periodo escravista, tém sido

sistematicamente ignorados pela produg¢ao académica juridica e politica nacional (.

A questao principal que move a pesquisa € o paradoxo do sistema juridico
brasileiro: o Direito e o Estado assumem um discurso de igualdade, integragéo
pacifica e "democracia racial", enquanto, na pratica, atuam como perpetuadores das
diferengasraciais hierarquizadas. O objetivo, portanto, € desmascarar a falaciade que
nao ha conflito racial no pais, demonstrando que a propria negacao do racismo € o

mecanismo que garante a sua perpetuacao institucional (Bertulio, 1989).

A dissertacao foi estruturada em cinco capitulos que constroem uma narrativa
histéria e institucional. No capitulo |, Dora faz uma incurséao histérica sobre “o negro’
no pensamento brasileiro poés-abolicao (1888), analisando o contexio
socioeconémico, a imigragdo europeia como projeto de "embranquecimento" e a
construcado do mito da democracia racial. No Capitulo Il, analisa o desenvolvimento
das teorias racistas (o racismo cientifico do século XIX) e como elas foram
desmanteladas, abordando a intersec¢ao entre raga e classe. O capitulo lll discute as
categorias do Direito e na formagdo do Estado Moderno, denunciando a
"invisibilidade" da questao racial nas Declaragdes de Direitos e na doutrina juridica
brasileira. Ja o capitulo IV examina o cotidiano do Direito e do Estado, analisandoas
Constituicdes, o papel do Direito Penal e a esfera repressiva contra a populacao
negra. Por fim, no Capitulo V, Dora discute as leis ordinarias, o comportamento dos
Trés Poderes frente ao racismo e utiliza dados do IBGE para comprovar a

discriminagao material existente na sociedade brasileira (Bertulio, 1989).

A tese central do trabalho € que o Direito brasileiro exerce um duplo papel:
apresenta-se como instancia de "justica", mas opera como elemento de reprodugao
do racismo. Dora entende que, embora as Constituicoes desde 1946 proibam o
preconceito, essas normas "permaneceram adormecidas", sem aplicagao pratica,
servindo apenas para manter a ilusao de igual. E conclui que o racismo ndao é um
desvio de condutaindividual, mas um fenémeno profundamenteinstitucionalizadonas

esferas de poder (Bertulio, 1989).

Um dos pontos mais inovadores da obra de Dora Lucia é a utilizagao de cenas

do cotidiano e de discursos sociais para quebrar a abstragdo do Direito e revelar seu
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carater racista. Ela faz isso em duas frentes principais. Dora descreve o clamor
popular (apoiado por diversas classes) por controle de natalidade nas camadas
pobres, pela morte sumariade pequenosladrdese pelaretirada de "pivetes" dasruas.
Ela desnuda essa cena mostrando que esses "marginais" e criangas abandonadas
sdo, em sua esmagadora maioria, negros. A critica reside no fato de que o sistema
juridico se legitima para agir com violéncia contra esses grupos em nome da "defesa
da sociedade", reforcando o esteredtipo do negro como inadequado para o convivio
social (Bertulio, 1989).

A dogmatica juridica impede que se questione a origem social desses "crimes".
Para demonstrar como o Direito atua na minucia da vida diaria, ela resgata as
Posturas Municipais do periodo Imperial e Republicano. Cita leis de Laguna (SC) e
Paraibuna (SP) que proibiam "batuques de escravos" e "bailes de pretos". Com essas
cenas histéricas do cotidiano, ela discute como o Direito se constituia como um
instrumento de controle fisico e cultural, delimitando exatamente onde a populagéo
negra poderia ir e como deveria se comportar, garantindo a supremacia branca no

espaco urbano (Bertulio, 1989).

O pensamento e a escrita de Dora foram construidos a partir de um ideal
politico de justica social e de enfrentamento politico ao racismo cotidiano presente na
sociedade brasileira. Ao narrar como se sentiu ao finalizar o trabalho e, em especial,

como se sente hoje em relagao a dissertagado, Dora destaca:

eu fiquei muito feliz. Hoje, eu fico muito feliz porque os frutos foram muito,
muito, muito maiores do que aquilo que eu pensava, a época. Quando eu fiz,
eu achei que tinha feito alguma coisa que tinha ndo s6 me contemplado, mas
contemplado de alguma forma, por mais que ninguém soubesse... para mim
eu estava contemplando a populagao negra. E era esse o desejo, acho que
este eu peguei do papai muito: de que vocé tem que ter um objetivo que ndo
seja pessoal, que ndo seja s6 para vocé, que seja um objetivo em que, de
alguma forma, vocé seja contributiva [...]. Entdo, quando eu fiz esse trabalho,
eu me senti contribuindo. Eu ja tinha sido ativista do movimento negro, por
muito tempo, como sou até hoje, né? Eu ja tinha comprometido, com causas
sociais, dentro do Direito [...] mas trazer uma discussao arespeito de como a
sociedade brasileira constréi o racismo, a partir muito especialmente do
Direito, eu acho que era uma contribuigdo que acabou sendo interessante
porque hoje - nossa! - eu tenho uma garotada fazendo e trabalhando:
professores e estudantes fazendo teses e dissertagdes que foram, na
verdade, complementos. Ndo sdo nem complementos, sdo - como se diz?
Como se fala quando melhora? Melhoramento! Daquilo que vocé, na
verdade, propds no primeiro momento [...] (Dora Licia, 12 de agosto de 2022)
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O pensamento de Dora consolida-se como um marco fundadorpara a critica
juridica antirracista no Brasil. E suaobra como um projeto de “resisténciatedrica ligada
a praxis” (Collins, 2002, p. 128). Como discutido ao longo deste capitulo, a sua
producgao intelectual ndo pode ser dissociada das barreiras de género e raga que ela
enfrentou, nem das estratégias de resisténcia que desenvolveu. Ela antecipou, no
contexto brasileiro e latino-americano, debates que dialogam com a Teoria Critica da

Raca, demonstrando que o racismo como umde seus pilares estruturantes do Direito.

A inovagao metodoldgica de trazer o cotidiano, desde as posturas municipais
do Império até a criminalizagdo contemporanea da juventude negra, para o centro da
analise juridica permitiu a Dora denunciar o mito da democracia racial e a falsa
neutralidade do Estado. O Direito, sob sua 6tica, perde o "manto sagrado" da justica
abstrata e revela-se como um instrumento de controle social e manutencéo da

supremacia branca.

Como Dora narrou em nossa conversa, sua intelectualidade insurgente
consolidou-se como uma contribuigdo a populagéo negra, refletindo um valor ético
herdado de seus pais. Ao trazer a discussao sobre como a sociedade brasileira
constrdi o racismo a partir do Direito, seu trabalho abriu caminho para que as pautas
do movimento negro entrasse na academia juridica, reconfigurando a forma como o
Direito brasileiro compreende a questaoracial. Além disso, estabeleceu as bases para
as lutas por igualdade material nas décadas seguintes. Esse legado vivo se
materializa novas geragdes de estudantes, professores e pesquisadores que, como a
propria Dora celebra, continuam a aprimorar as reflexdes propostas em sua pesquisa

inicial.
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CONSIDERAGOES FINAIS
“A ficcdo nem sempre é estranha ao real”

Michel Certeau (2012, p. 69)

Neuza Santos Souza (1993) nos ensina que tornar-se negra como um devir
exige a consciéncia do processo historico, politico e cultural que, por meio de um
discurso mitico acerca de si, engendra uma estrutura de desconhecimento capaz de
aprisionar pessoas negras em uma imagem alienada de inumanidade, controle e
silenciamento. Implica, sobretudo, romper (por meio de acgbes politicas) com esse
modelo que aloca o sujeito branco (e a branquitude) como referencial, permitindo as
pessoas negras a produgcao de uma nova consciéncia de si, ou nos termos da autora,

“a possibilidade de ter um rosto proprio” (Souza, 1993, p. 77).

Como esse processo ocorre e de que forma ele é informado no cotidiano de
mulheres negras foram questionamentos que motivaram a pesquisa e a escrita desta
tese. Atese buscou compreendercomo o cotidianoinforma a emergéncia de praticas
de mulheres negras que provocam rupturas nas dinadmicas do racismo e do sexismo.
A partir da trajetoria de vida da jurista e intelectual Dora Lucia de Lima Bertulio, foi
possivel desvelar nao apenas as violéncias estruturais, discursivas e praticas que
marcam a sociedade brasileira, mas, sobretudo, as tecnologias de reexisténcia

forjadas na experiéncia negra.

Os feminismos negros, enquanto teorizagao critica e projetos de (re)existéncia
assumiram diferentes formas ao longo do tempo em resposta aos desafios
enfrentados pelas mulheres negras (Collins, 2017). No campo epistemoldgico, a
articulacdo entre agado social e teoria, proposta por essas autoras, colocou-nos
algumas questdes: como produzir teorias, metodologias e escritas que nos permitam
compreender, ndo apenas o entrelagcamento do racismo com o sexismo, mas também
os modos como as mulheres negras resistem a essas estruturas de poder. A partir

desta indagacéao, a proposta foi discutir o que, na trajetéria de Dora Lucia, permitiu-
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Ihe identificar o racismo cotidiano e, sobretudo, criar as estratégias de seu

enfrentamento.

A escolha metodolégica pela historia de vida justificou-se, pois entendo que ela
nos desafia a imaginar a produgdo de outras memorias coletivas [e de escritas].
Escritas que sejam capazes de contar as experiéncias e as subjetividades marcadas
pelo racismo cotidiano, sem que as violéncias engendradas na articulacdo desses
sistemas de poder tirem de cena os proprios sujeitos. A poténcia das narrativas torna-
se ainda mais significativa quando produzidas em articulagdo as epistemes dos
feminismos negros que, voltadas para sujeitas que tém sido pouco ouvidas ou
narradas por aqueles que detém a hegemonia da produg¢ao do conhecimento, permite

problematizar os modos dominantes de saber.

“Penso que é preciso agradecer, sim”. E assim que Dora Lucia inicia a escrita
de suadissertacado de mestrado, quandofazreferénciaao “privilégioque significou ter
seus pais em suatrajetoria”. Eles, desde muito cedo, discutiram com ela o racismo e
Ihe ensinaramsobre a forga e beleza da negritude.Nessa escrita, Dora ja sinalizauma
das principais estratégias que identificamos em suas narrativas: a enunciagédo do
racismo. Essa foi a forma que permitiu a Dora reconhecer praticas tdo inscritas na
gramatica do cotidiano, que se tornam dificeis de nomear. Além disso, ao enfatizar os
valores positivos associados a negritude, Dora nos revela a importancia de narrativas
que desafiam as dimensodes discursivas do racismo, em um embate cotidiano entre a

objetificacéo e a constru¢cdo de uma defini¢cdo de si (Collins, 2019).

Nessa perspectiva, tornar-se negra (Souza, 1993), sujeita de si, nado diz
respeito a uma substancia, mas a uma relagdo. Isso porque ser sujeito significa, por
um lado, que mulheres negras possam se encontrar e se apresentar em esferas
distintas de intersubijetividade e realidades sociais, por outro, que possam falar e

participar da vida social, tendo seus interesses pessoais e coletivos reconhecidos.

O dialogo entre as pensadoras mobilizadas na tese, como Beatriz Nascimento,
Leda Maria Martins e Conceigao Evaristo, nos permitiu construir uma compreensao
complexa e multifacetada do corpo negro como arquivo. Beatriz Nascimento nos
mostrou a resisténciada transformagao da carne em corpo-territério. Leda Martins nos
permitiu compreender como esse corpo-territério se torna um lugar de performance
da memodria. E Conceigdo Evaristo nos mostra como esse corpo-tela se torna

escrevivéncia, uma escrita que nasce do corpo e que busca transformar o mundo.
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Essas pensadoras nos oferecem uma epistemologia do corpo negro, uma
forma de conhecimento que reconhece o corpo como um lugar legitimo de producgao
de saber, de memodria, de resisténcia. E a memaria inventiva que, tal como navidade
Dora Lucia, articula-se a ancestralidade e ao afeto (dos personagens de sua historia)

e fortalece sua subjetividade.

Ao longo dos capitulos, a analise das cenas cotidianas ilustrou os pilares da
agénciade Dora e de sua familia. Além da enunciagdo como estratégia, o afeto e a
ancestralidade mostraram que o cuidado, a transmissao de saberes e a solidariedade

familiar operam como praticas de liberdade e prote¢ao contra a desumanizacgao.

Essas narrativas demonstram que a meméria da populagdo negra opera como
umaacao politica de enfrentamentoaoarquivocolonial. A histériade seu bisavé André
ilustra a complexidade da subijetividade negra sob o regime escravista, e mostra que
a histéria oral permite acessar as contradicbes e as estratégias intimas de

sobrevivéncia que a historiografia oficial tentou apagar.

Em contraposicao a violéncia do arquivo oficial, que, como apontam Derrida
(2001) e Hartman (1997), arquiva a morte social e a fungibilidade dos corpos negros,
as memorias de Dora revelam o corpo e a ancestralidade como arquivos vivos. As
praticas de Dona Justa com suas adivinhacgdes, rezas e o desejo pela alfabetizacéo,
materializam a fugitividade e a improvisagao. Ela atua como uma guardia de saberes
que nao dependem da validagao institucional para garantir a transmissao de valores

afro-brasileiros as novas geracgoes.

A trajetéria de Dona Theodora e os ensinamentos do pai de Dora consolidam o
afeto como uma tecnologia de sobrevivéncia. O rigor estético, a exigéncia com os
estudos e a protegao contra o racismo cotidiano sao expressdes do amor amefricano.
Ao mobilizarredes de solidariedade para garantir o sustento e a educagéao da familia,
Dona Theodora demonstra que o cuidado é uma pratica de liberdade. Desse modo, a
memodria, a ancestralidade e o afeto articulam-se na histéria de Dora Luciando como
elementos de um passado estatico, mas como forcas dindmicas que forjam a
subjetividade negra e garantem a continuidade da vida diante das estruturas de

desumanizagao.

Ainda, por meio da narrativa de Dora, compreendemos a importancia da

educagaocomo essa possibilidade dereexisténcia, sobretudo em um contexto de vida
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marcado pela precariedade socioecondmica e barreiras raciais. Contudo, sua
trajetéria nos mostra que o ato de educarnao se restringe aos espagos institucionais.
Antes das conquistas das acbes afirmativas e da dimensao cultural trazida pela
legislagdo antirracismo, a educagédo de Dora foi forlada em uma pedagogia do
cotidiano. Essa educacao materializou-se nos espacgos de sociabilidade negra e no
ambito familiar: na musica, no cinema promovido por seu pai, na leitura incentivada
em casa, nas contagdes de historia e nos saberes ancestrais transmitidos pelas
adivinhagdes e rezas de sua avo. Esses elementos afetivos e culturais fortaleceram
sua subjetividade, e mostraram que a comunidade negra sempre produziu

conhecimento como politica.

No campo juridico, a contribuicdo de Dora Lucia é fundacional. Ao questionar
a falsa neutralidade do Estado e do Direito, sua dissertagdo de mestrado inaugurou
o campo de estudos sobre Direito e Relagdes Raciais no Brasil. Ela demonstrou que
o sistema juridico, muitas vezes utilizado como instrumento de controle e
manutengéo da supremacia branca, também pode ser tensionado e ressignificado a

partir de uma intelectualidade insurgente.

A trajetéria de Dora Lucia €, também, uma trajetoria de fugitividade, capaz de
transmutar o trauma em poténcia de vida. Uma trajetoria que se recusa, portanto, a
aceitar o lugar social de subalternidade que a dimenséo estrutural do racismo destina
as mulheres negras. Assim, Dora Lucia fez de sua trajetéria pessoal, profissional,
intelectual, politicaum lugarde criagao de praticas e saberes, “implodindoa semantica

da falta”, (Almeida, 20221, p. 22) que ronda corpos, saberes, existéncias negras.
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