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RESUMO

Lélia Gonzalez (1935-1994) foi uma intelectual negra brasileira, que teve um papel
fundamental na construcdo do Movimento Negro Unificado e do feminismo negro
atual. O seu pensamento esta pautado no desenvolvimento sécio-politico-cultural da
sociedade brasileira, tendo como foco principal de debate a formacéo, os resultados
e 0s mecanismos de interferéncia social das relagdes raciais brasileiras. Assim, o que
se busca analisar aqui € a contribuicdo de Lélia Gonzalez para a teoria dos Direitos
Humanos, através do delineamento da concepcédo da autora de Direitos Humanos,
bem como fazer uma contraposicdo do pensamento da intelectual com o debate
contemporaneo sobre os Direitos Humanos, além de investigar como Lélia Gonzalez
entende as especificidades do racismo e do sexismo na sociedade brasileira. Nesta
pesquisa qualitativa, o caminho metodologico tem um carater essencialmente tedrico,
em que ha uma revisdo bibliografica dos textos e entrevistas da autora que estido
compiladas na obra “Primavera para rosas negras: Lélia Gonzalez em primeira
pessoa”, publicada em 2018. A metodologia da pesquisa se fundamenta a partir das
formulacbes de Lélia Gonzalez de Amefricanidade, além de coadunar com a
metodologia afrodescendente. E desenvolvida no Pretugués de Lélia Gonzalez,
somada ao método da escrevivéncia de Conceicdo Evaristo e da categoria da
Afroperspectiva de Renato Nogueira. Como resultados, é possivel visualizarmos Lélia
Gonzalez como uma intelectual dos Direitos Humanos e tedrica da decolonialidade,
sendo que a Amefricanidade é a categoria chave da autora para pensarmos politicas

em e para Direitos Humanos.

Palavras-chave: Lélia Gonzalez; direitos humanos; democracia racial; decolonial;

amefricanidade.



ABSTRACT

Lélia Gonzalez (1935-1994) was a Brazilian black intellectual who played a key role in
the construction of the Unified Black Movement and current black feminism. His
thinking is based on the socio-political-cultural development of the Brazilian society,
having as main focus of debate the formation, the results and the mechanisms of social
interference of the Brazilian racial relations. Thus, what is sought to be analyzed here
is the contribution of Lélia Gonzalez to the theory of Human Rights, through the
delineation of her conception of Human Rights, as well as make a contrast of her
thought with the contemporary debate on Human Rights. The work also aims to
investigate how Lélia Gonzalez understands the specificities of racism and sexism in
Brazilian society. In this qualitative research, the methodological path has an
essentially theoretical character, in which there is a bibliographic review of the texts
and interviews of the author that are compiled in the work "Primavera para rosas
negras: Lélia Gonzalez em primeiro pessoa", published in 2018. The methodology of
the research is based on the formulations of Lélia Gonzalez’s concept of
Amefricanidade, which is in line with the afrodescendant methodology. It is developed
based on Gonzalez’s perspective of "Pretugués” , together with the method of “writing
as experience” (escrevivéncia) elaborated by Conceicdo Evaristo and using the
category of Afroperspective by Renato Nogueira. As a result, it is possible to visualize
Lélia Gonzalez as an intellectual engaged in the debates of Human Rights and
theoretical decoloniality, being Amefricanity a key category of the author to think

policies on and for Human Rights.

Keywords: Lélia Gonzalez; human rights; racial democracy; decolonial; amefricanity.
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1 INTRODUCAO

Talvez se eu colocar a escrivaninha perto da janela consiga finalmente
produzir algo! — Penso isso enquanto faco essa mudanca no ambiente, buscando
acreditar que o meu problema de travamento com a escrita seja pelo local em que
esta disposto o0 mével que uso para escrever. Apés a mudanca do movel de lugar,
sento na cadeira, ligo o computador e quando abro uma pagina em branco novamente
surge a sensacao de aperto no peito. Logo percebo que é por saber que finalmente
chegou a hora que travarei uma grande batalha: acessar espacos intimos para
desenvolver o trabalho que me propus a fazer.

Durante um periodo de tempo, inclusive, mais longo do que eu desejava, me
perdi olhando para a pagina em branco na qual eu deveria escrever minhas primeiras
palavras introdutorias. Senti uma certa angustia em ter que acessar espacgos pessoais
tdo sensiveis para tratar de um tema que pode ser tido como geral, mas que para mim
também se apresenta extremamente pessoal, pois aqui reverbera a minha
escrevivéncial. Em meio a esse turbilhdo de sensacfes e pensamentos, ouco a
escritora negra norte-americana Toni Morrison sussurrar no meu ouvido me
lembrando de que se ha um livro que eu quero ler e ainda néo foi escrito, entdo eu
devo escrevé-lo. Obrigada pela dica, Toni! - E olhando pela janela agradeco a escritora
pela injecdo de animo.

Em meio a essas andalises mentais enquanto observo 0s cactos na janela e
escuto musicas de tematica negra, passo entdo a refletir como cheguei até a
responsabilidade de escrever sobre Lélia Gonzalez, intelectual negra brasileira de
grande importancia para a minha construgdo enquanto pesquisadora negra, para o
movimento negro e feminista negro brasileiro, para o Brasil como um todo, bem como
para os Direitos Humanos.

Comeco a lembrar que ha um processo comum a diversas mulheres negras,
que € a dolorosa construcdo da identidade negra e do dificil aprendizado do que
significa ser uma mulher negra em uma sociedade que oprime e discrimina por esse
motivo. Coadunando com Neuza Souza Santos (1983), ser negra nao € — a priori —

uma condi¢ao dada, mas um vir a ser que consiste em construir uma identidade negra.

! Termo cunhado pela intelectual brasileira Conceicdo Evaristo, que significa escrever a partir de sua
vivéncia, ou seja, mulheres negras escrevendo suas obras a partir da experiéncia cotidiana em uma
sociedade racista, sexista e cisheteropatriarcal.
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Lélia Gonzalez sabia bem disso, pois também passou por esse processo e

ensina que:

A gente n&o nasce negro, a gente se torna negro. E uma conquista dura, cruel
e que se desenvolve pela vida da gente afora. Ai entra a questdo da
identidade que vocé vai construindo. Essa identidade negra ndo é uma coisa
pronta, acabada. Entdo, para mim, uma pessoa negra que tem consciéncia
de sua negritude estd na luta contra o racismo. As outras sdo mulatas,
marrons, pardos etc. (GONZALEZ, [1990] 2018, p. 373).

Durante a minha construcao identitaria enquanto mulher negra, busquei me
fortalecer intelectualmente e emocionalmente com obras de diversas autoras negras
e autores negros. Foi nesse processo que me deparei com 0s textos de Lélia
Gonzalez, aquela que € um exemplo para toda a militancia negra do Brasil, mas segue
silenciada e invisibilizada pelo racismo que molda as relagbes sociais, politicas,
econdmicas, epistemoldgicas e assim por diante.

Enguanto penso nas construcdes tedricas de Lélia Gonzalez os meus ouvidos

sado tomados pelo som da musica “O que se cala” de Elza Soares (2018):

Mil nag6es moldaram minha cara

Minha voz, uso para dizer o que se cala

Ser feliz no vao, no triz é forca que me embala
O meu pais é meu lugar de fala!

Percebo o quanto essa musica tem ligacdo com a trajetoria de Lélia Gonzalez.
Afinal, o que se cala?

Boaventura de Sousa Santos (2013, p. 42) afirma que a “hegemonia dos
direitos humanos como linguagem de dignidade humana € incontestavel”’, mas ha
nisso uma enorme contradicdo quando a realidade € analisada, pois € perceptivel que
a maioria da populagédo mundial € objeto dos discursos de Direitos Humanos, ao invés
de ser sujeito de Direitos Humanos.

Logo, é preciso atentarmos para o fato de que a demarcacdo social e
emocional do corpo negro faz com que o individuo negro e, especificamente, a mulher
negra viva em uma constante violacdo de Direitos Humanos, em que violéncias
racistas e sexistas agem destruindo diariamente nossa autoestima, dificultando a
construcéo identitaria, negando ascensao social e nossa dignidade humana com
silenciamentos, maus-tratos e criagdo de estereoétipos. Além disso, contribuem para o

aumento consideravelmente assustador de assassinatos e encarceramentos.
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Coadunando com Herrera Flores (2003), o que temos atualmente é uma
época de exclusdo generalizada, que reverbera no surgimento de desafios
contemporaneos diferentes do que encontraram os redatores da Declaracao de 1948.
Para que haja avancos, € necessario pensar os Direitos Humanos de uma ética contra
hegemonica, algo que requer que seja questionada a forma convencional de
entendimento e defesa dos Direitos Humanos, com relacdo a sua matriz liberal e
ocidental, tendo em vista que a reproducdo de um consenso dos Direitos Humanos
como regulador de uma sociedade igualitaria se ajusta numa ilusdo, que integra o que
se conhece por senso comum dos Direitos Humanos convencionais (SANTOS, 2013).

Para falar bem a verdade, Boaventura e Herrera Flores apontam nessas
colocaces sobre os Direitos Humanos algo que Lélia Gonzalez j4 tinha posto em seus
textos. Quando Lélia Gonzalez se prop8e a debater sobre a organizacédo da sociedade
brasileira, ela nos ensina que na medida em que é afirmado que todos sao iguais
perante a lei, essa afirmacdo assume um carater puramente formalista, ja que o
racismo latino-americano mantém atraves de sua sofisticacdo negros e indigenas em
situacao de exploracéo.

Com isso, a intelectual mostra um pensamento que ultrapassa seu periodo de
existéncia, questionando a universalidade dos Direitos Humanos e apontando para as
particularidades da América Latina e da Africa, uma vez que eram e ainda sdo
esquecidas quando observado os debates nos meios académicos e sociais brasileiros
gue ainda giram em torno da Europa.

Ao pensar a frente do seu tempo, Lélia Gonzalez recusa o academicismo
tradicional eurocentrado e busca valorizar a histéria oral que é tdo caracteristica da
cultura negra. Em meio ao pretugués (portugués africanizado) — termo construido pela
autora que sera discutido no corpo da dissertacédo —, cutuca a ferida nunca cicatrizada
da sociedade brasileira, de forma a dialogar com a populacdo menos alfabetizada do
Brasil: a populacdo negra. O seu humor sarcastico para tratar a questdo racial
brasileira torna leve a leitura de suas obras, ao mesmo tempo que politiza o individuo
que a lé.

Infelizmente, suas contribui¢cdes tiveram o mesmo fim que tantas outras obras
de intelectuais negras, negros e indigenas tiveram, o do esquecimento. Mesmo com
as facilidades da internet, ha uma enorme dificuldade para encontrar seus textos, uma
vez que Lélia Gonzalez lancou apenas um livro em parceria com Carlos Hasenbalg,

chamado “Lugar de Negro” em 1982; o restante de sua obra consiste em textos
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dispersos que foram publicados em revistas, eventos, jornais, além de falas
importantes documentadas em entrevistas.

Foi pensando na grandeza do trabalho desenvolvido pela autora, que me
deparei com a necessidade de analisar seu pensamento articulado com a teoria dos
Direitos Humanos; pensamento este que se mostra extremamente atual e necessario
de ser estudado, uma vez que — a priori — apresenta riquissimas contribuicdes para
uma viséo decolonial brasileira dos Direitos Humanos e para a reinvenc¢ao da forma
de producdo de conhecimento no Brasil, bem como na América.

Infelizmente o carater majoritariamente eurocéntrico dos estudos e teorias
envolvendo Direitos Humanos invisibiliza e silencia Lélia Gonzalez, algo que resultou
na escassez de producdes que envolvessem o0 pensamento da autora, e
principalmente, trouxessem uma articulagéo da teoria da intelectual com os Direitos
Humanos.

Diante disso, para estudar o pensamento de Lélia Gonzalez, irei utilizar como
fonte principal a coletdnea publicada em 2018 pela Unido dos Coletivos Pan-
Africanistas (UCPA), intitulada “Primavera para rosas negras: Lélia Gonzalez em
primeira pessoa...”. A escolha de utilizar essa produgao se deu apds concluirmos que
€ a obra mais completa de Lélia Gonzalez publicada atualmente, pois reiine além dos
textos mais conhecidos, textos inéditos e entrevistas dadas pela autora. ?

N&o posso esquecer de mencionar que os escritos de Lélia Gonzalez séo
datados da década de 1970 e 1980, e toda a sua obra vem atravessada pelo periodo
da Ditadura Militar brasileira, algo que mostra como a intelectual ndo se deixou
silenciar com as desarticulacdes impostas pelo Governo Militar e continuou tratando
da problemética racial e do desenvolvimento do movimento feminista no Brasil, além
de somar a todas essas tematicas suas experiéncias pessoais enquanto mulher negra
pobre.

Conforme Sueli Carneiro (2003):

Lélia Gonzalez faz sinteses preciosas que balizam a discussao: a primeira
delas diz respeito as contradi¢cdes que historicamente marcaram a trajetoria
das mulheres negras no interior do Movimento Feminista Brasileiro, e a
segunda refere-se a critica fundamental que a acao politica das mulheres
negras introduziu no feminismo e que vem alterando significativamente suas

2 Importa mencionar que apoés o inicio da construcdo do texto desse trabalho, houve o lancamento da
obra “Por um feminismo afro-latino-americano: ensaios, intervencdes e didlogos”, a qual foi organizado
por Flavia Rios e Marcia Lima, sendo publicada no ano de 2020.
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percepcdes, comportamentos e instituicdes sociais. (CARNEIRO, 2003, p.
119)

Luiza Bairros (2000) discorre que:

Quando a maioria das militantes do MNU [Movimento Negro Unificado] ainda
ndo tinha uma elaboracdo mais aprofundada sobre mulher negra, era Lélia
gue servia como nossa porta-voz contra o sexismo que ameacava subordinar
a participacdo de mulheres no interior do MNU, e o racismo que impedia
nossa insergéo plena no movimento de mulheres. (BAIRROS, 2000. P.1)

Apesar de ndo empregar em seus textos o termo “Direitos Humanos” e nem
se dizer uma tedrica dessa tematica, Lélia Gonzalez, ao interpretar o Brasil,
desenvolveu conceitos, articulacbes e estruturas que remetem ao que seria uma
epistemologia brasileira dos Direitos Humanos. Ao desenvolver seus estudos, pode
perceber que as particularidades da formacdo sécio-politico-cultural brasileira
obstaculizam a concretizacdo e conquista de Direitos pela populacdo negra no Brasil
e, particularmente, das mulheres negras.

Como a estrutura social e politica vigente ndo é a favor de corpos negros
guestionadores das estruturas que 0s violenta, os riscos assumidos neste trabalho
sao altos, principalmente porque “falar em identidade negra numa universidade do
pais é provocar todas as iras do inferno, e constitui um dificil desafio aos raros
universitarios afro-brasileiros” (NASCIMENTO, [1978] 2016, p. 114).

Mas como bem diz Audre Lorde ([1977] 2015):

E, certamente tenho medo, porque a transformacéo do siléncio em linguagem
e em agdo € um ato de auto-revelacao, e isso sempre parece estar cheio de
perigos. Mas minha filha, quando falei de nosso tema e de minhas
dificuldades, me disse: “Fala para elas de como nunca se € uma pessoa
inteira se guardas siléncio, porque esse pedacinho fica sempre dentro de ti e
guer sair, e se segues ignorando-o, ele se torna cada vez mais irritado e
furioso, e se nunca o deixar sair um dia diz: basta! e te da um soco dentro da
boca”. (LORDE, [1977] 2015, p.2)

Com a fala de Audre Lorde ([1977] 2015), € notério que através da
transformacao do siléncio em linguagem e acéo, Lélia Gonzalez criou espacgos para
novas formas de construir discursos e politicas de conhecimento através de sua
escrevivéncia propositalmente construida, algo que se conecta com a explicacao de
Grada Kilomba ([2010] 2016) ao apontar que como mulher negra os temas,
paradigmas e metodologias usadas para explicar nossa realidade podem diferir das

estabelecidas pelo grupo dominante.



15

Lélia Gonzalez ([1985] 2018, p.257) diz que mais do que sermos sujeitos da
nossa propria historia, prefere seguir a linha lacaniana no sentido de “vamos ser
sujeitos do nosso proprio discurso”. E seguindo esta linha intelectual que me atrevo a
recusar o que a ordem académica dominante brasileira determina, ou seja, me
proponho a romper com o academicismo tradicional, pois ndo haveria sentindo seguir
uma légica que vai contra o que ensina Lélia Gonzalez e nem seria condizente com o
gue defendo, muito menos com a forma afrocentrada de producdo. Com fundamento

na intelectual, tem-se que:

Por que o negro € isso que a légica de dominagéo tenta (e consegue muitas
vezes, nés sabemos) domesticar? E o risco que assumimos aqui é o ato da
fala com todas as implicacdes. Exatamente porque temos sido faladas,
infantilizados (infans, € aquele que ndo tem fala propria, € a crianca que se
fala na terceira pessoa, porque falada pelos adultos), que neste trabalho
assumimos nossa prépria fala. Ou seja, o lixo vai falar, e numa boa.
(GONZALEZ, [1980] 2018a, p.193)

Inicialmente a fala aqui empregada tem como objetivo analisar a contribuicao
do pensamento de Lélia Gonzalez para a teoria dos Direitos Humanos, a partir do
desenvolvimento de trés objetivos especificos para a andlise. O primeiro esta centrado
em delinear a concepcédo de Lélia Gonzalez de Direitos Humanos; o segundo em
contrapor o pensamento de Lélia Gonzalez com o debate contemporaneo sobre 0s
Direitos Humanos, em particular os oriundos da perspectiva decolonial; e o terceiro
em investigar como Lélia Gonzalez entende as especificidades do racismo e do
sexismo na sociedade brasileira.

O caminho metodolégico escolhido partira de um didlogo a ser desenvolvido
nesta pesquisa qualitativa entre o pensamento de Lélia Gonzalez e os Direitos
Humanos, com um carater essencialmente tedrico, em que havera uma revisédo
bibliografica dos textos e entrevistas da autora que estdo compiladas na obra
“Primavera para rosas negras: Lélia Gonzalez em primeira pessoa”, publicada em
2018.

A metodologia de pesquisa utilizada durante a construcéo deste trabalho é
nomeada de “metodologia amefricana” e se fundamenta a partir das formulages de
Lélia Gonzalez. O risco assumido por utilizar este tipo de Metodologia se faz pelo
entendimento de que os estudos sobre metodologia de pesquisa, nha maioria das

vezes usam articulacdes de exclusao de epistemologias subalternizadas.
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Além disso, compreendo que Lélia Gonzalez, a partir da categoria da
Amefricanidade me d& a possibilidade de desenvolver a Metodologia que aplico no
decorrer do trabalho, sendo uma possibilidade para a produgéo académica de Direitos
Humanos.

Para fins de no¢cbes de como o trabalho se desenvolveu, explano que em um
primeiro momento mergulhei nos escritos de Lélia Gonzalez em busca de ter uma
visao geral do que a autora trazia como explanacdes. A partir disso, foi percebido que
haviam diversas categorias de analises utilizadas pela intelectual que direcionavam a
uma categoria que se apresenta como um enorme e potente “guarda-chuva”, sendo
gue a categoria chave encontrada € a Amefricanidade. Posteriormente, parti para uma
fragmentacdo da categoria chave, para o entendimento de como ocorreu sua
construcdo e qual sua real contribuicdo para os Direitos Humanos ou outras possiveis
areas do conhecimento, bem como Lélia Gonzalez poderia contribuir a partir de outras
formulaces teoricas.

Importa ressaltar que houve o desenvolvimento da escrita em primeira pessoa
durante todo o trabalho a partir do Pretugués, que € outra categoria desenvolvida por
Lélia Gonzalez, em que busco uma escrita mais proxima ao falar cotidiano e
regionalizado. Houve também minha total imersdo no desenvolvimento do trabalho,
nao se utilizando do afastamento que o modelo moderno/colonial dita para as
pesquisas académicas. Assim sendo, esta pesquisa € também uma escrevivéncia.

A Metodologia Amefricana se soma a categoria da Afroperspectiva de Renato

Nogueira, em que:

A afroperspectividade é uma maneira de estudar, ler, investigar, pesquisar,
filosofar, compor ensaios e sustentar alternativas diante de temas e
problemas que a vida nos impde. [...] A afroperspectividade remete a cosmo-
sentidos africanos e pindoramicos para pensar- sentir o mundo. Por cosmo-
sentidos deve-se entender a recusa a tese classica da cosmovisédo, tal como
nos apresenta a sociologia nigeriana da etnia ioruba, Oyerénké Oyéwumi. A
cosmovisdo — aqui entendida como visdo de mundo — ndo deixa de ser,
conforme Oyéwumi, uma limitagéo ocidental. (NOGUEIRA, 2019, p. 128-129)

Além disso, o caminho metodologico Amefricano também coaduna com a
metodologia afrodescendente, no qual é possivel visualizar na pesquisa a bagagem
prévia do autor. “A pesquisa como metodologia afrodescendente foi criada no sentido
de reverter, em parte, as inadequacgdes, erros e mesmaos racismos antinegro existente
na pesquisa nacional” (CUNHA JR., 2018, p.400).
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Nesse sentido, a pesquisa afrodescendente € uma metodologia de postura
nova, relacionando a acao a pesquisa, procurando uma dialética entre acédo
— pesquisa-a-acao, tendo como partida o campo e o conhecimento sobre o
campo, e procurando a construcdo explicativa tedrica, depois como
consequéncia e ndo como fonte. (CUNHA JR., 2018, p.400)

A dissertacdo esta estruturada em trés capitulos. O primeiro tem como foco a
apresentacao da intelectual Lélia Gonzalez e de sua importancia para a pesquisa,
reconstruindo em parte a organizagao social brasileira no periodo em que Lélia estava
nas suas investigagoes raciais e de género.

O segundo capitulo € centrado na discussdao do pensamento de Lélia
Gonzalez a partir da categoria da Amefricanidade, que se apresenta como categoria
de analise central no pensamento da autora, a qual envolve e desenvolve demais
categorias como as questdes raciais, de género, sociais e politicas.

O terceiro capitulo resulta em breves consideracdes sobre a colonialidade e a
decolonialidade, buscando articular o pensamento de Lélia Gonzalez para pensarmos
epistemologias contra hegemaonicas no que tange os Direitos Humanos.

Dito isso, simbora para as discussoes.
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2 LELIA GONZALEZ: A HISTORIA QUE A HISTORIA NAO CONTA

Recife, maio de 2020.

Hoje acordei pensativa. No momento em que escrevo essas palavras, 0
mundo esta passando por algo terrivel: uma pandemia. Quem diria que eu viveria 0
suficiente para vivenciar uma pandemia? Ultimamente tenho recomendado aos que
conheco diminuir o contato com a enxurrada de noticias ruins que chegam até nos.
Obviamente que devemos nos manter informados, mas nossa saude mental precisa
de cuidado, e ser atingido constantemente por esse mar de informacfes pesadas nao
é a melhor forma de cuida-la.

Estamos em isolamento social por mais de dois meses, sendo essa uma das
recomendacfes para prevenir e diminuir a disseminagdo do virus que estd nos
atingindo. Disseram que o isolamento social é a medida mais eficaz para evitar o
contagio com o virus que ja provocou a morte de milhares de pessoas no mundo, e
gue em nossas casas N0s manteremos Seguros.

Confesso que burlei meu proprio conselho e dei uma olhada nas mais
recentes noticias. Infelizmente fui atingida pela informacdo de que mais um jovem
negro foi assassinado durante uma acao policial, dessa vez ele estava dentro de casa
cumprindo o isolamento social com a familia. O jovem s6 conseguiu viver até os 14
anos. Disseram que o isolamento social manteria todos seguros, mas quando se é
negro somado ao fato de morar na zona periférica, ndo ha lugar seguro. Agora mais
um negro entra para a somatoria de vidas negras eliminadas pelo genocidio que
assola nosso povo.

Toda essa situacdo me lembra uma passagem marcante de um texto de Lélia

Gonzalez escrito em 1979, mas que parece ter sido escrito hoje:

Foram morar em uma favela que disseram que tinha sido um quilombo. A
vista la em cima é linda. D& para ver o mar, o Cristo, as casas gra-finas das
madames la de baixo e também quando o camburdo vem para dar uma blitz
no morro. Primeiro a gente fica com medo, mas depois se acostuma. Qué que
se pode fazer, né? Triste foi quando houve aquele tiroteio e mataram o filho
da vizinha ali de cima. So6 tinha dezoito anos. Custaram para levar pro
necrotério e ele ficou ali, caido, uma porcédo de mosca em cima. (GONZALEZ,
[1979] 2018, p. 29)
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“Qué que se pode fazer, né?”. Esse é um daqueles questionamentos que mais
tenho me feito nesses ultimos tempos. Sempre concluo que apesar de a realidade nao
ser favoravel para a populacdo mais vulneravel socialmente e economicamente, é
como diz a musica “divino maravilhoso”, composta por Caetano Veloso e Gilberto Gil:
“é preciso estar atento e forte, ndo temos tempo de temer a morte. Atencéo para as
janelas no alto. Atencéo ao pisar o asfalto, 0 mangue. Aten¢ao para 0 sangue sobre o0
chdo. Atengao”.

Desligo o noticiario e me esforco para me recompor emocionalmente. Ao
passo que vou me recuperando, me debruco sobre os textos de Lélia Gonzalez em
busca de inspiracdo e a fim de entender os mecanismos criados pela autora para o
combate das violéncias racistas e sexistas. Quanto mais eu leio sua obra, mais
percebo o quao importante € o resgate de sua producado intelectual, pois Lélia
Gonzalez, através de todo seu trabalho de pesquisa sobre a formacéo socio-politico-
cultural do Brasil, sempre buscou através de diversas articulacdes tedricas e politicas,
melhorias na promocéo de uma vida digna para a populacdo negra, em especial para
as mulheres negras.

A partir de suas andlises sobre como a organizagcdo social, econémica e
politica do Brasil nega Direitos a populagéo negra, criou conceitos e articulou politicas
de inclusdo, que infelizmente sdo apagadas e esquecidas. Por isso a necessidade
deste trabalho, pois é de suma importancia dar visibilidade a outras narrativas sobre
os Direitos Humanos que partem de uma visédo contra hegemonica e decolonial, como

€ 0 caso da autora aqui estudada. Como diz Gabriel Nascimento:

Quando os direitos humanos jA& chegam a uma crise, em termos de seu
préprio discurso no mundo ocidental, os negros sequer experimentamos o
senso de humanidade e ainda temos que negociar a todo momento para nao
continuarmos sobre nossos corpos o sentido da animalidade.
(NASCIMENTO, 2019, p. 91)

O objetivo almejado aqui € o de analisar a contribuicdo do pensamento de
Lélia Gonzalez para a teoria dos Direitos Humanos, levando em consideracao que as
importantes compreensfes trazidas pela intelectual ndo podem mais ser
desconsideradas. Além disso, os estudos envolvendo os Direitos Humanos carecem

de uma perspectiva contra hegemonica que parta de mulheres negras.
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Mas antes de aprofundarmos as discussdes, faz-se necessario entender qual
o caminho percorrido por Lélia Gonzalez para que se chegasse até o desenvolvimento
de categorias importantes, como por exemplo a categoria politica da Amefricanidade.

Por isso, o primeiro capitulo € uma alusdo ao samba-enredo de 2019 —
“Histdria para ninar gente grande” — da escola de samba carioca Mangueira, em que
as poeiras dos pordes sao retiradas e as alas sdo abertas para uma breve
contextualizacdo da trajetoria de vida, politica e profissional de Lélia Gonzalez, que
resultou no desenvolvimento de suas reflexdes sobre as violéncias que atingem a
populacao negra, especialmente as mulheres negras.

O gue veremos a seguir é como o periodo historico, social e politico em que
Lélia Gonzalez estava se desenvolvendo como intelectual foi determinante para

moldar o seu pensamento, que mais tarde irei aprofundar.

2.1 ACO NOS ANOS DE CHUMBO: A AMEFRICANA LELIA GONZALEZ

Em uma entrevista de 1986 para o jornal O Pasquim, ao ser questionada sobre

o seu “tornar-se”, Lélia Gonzalez iniciou sua fala com a seguinte frase:

Eu venho de uma familia de baixa renda. Meu pai era ferroviario, minha méae
era uma india domesticada, uma mulher extraordinaria a quem eu devo muito
e com uma percepcao incrivel. Eles tiveram dezoito filhos, eu sou a penultima
dessa familia (GONZALEZ, [1986] 2018, p. 288).

A fala de Lélia Gonzalez se relaciona com todo o0 seu engajamento nas lutas
travadas contra as violacGes de Direitos Humanos, que sdo constantes na vida das
mulheres negras e da populacdo negra como um todo. Sua militAncia politica é
entrelacada com seu percurso de vida e com as grandes oportunidades que teve,
sendo esse ultimo ponto algo que difere da realidade vivenciada por parte de seus
irmaos e destoa da realidade vivida por muitas mulheres negras de sua época. Como
resultado de sua formacao intelectual critica, Lélia Gonzalez veio a se tornar uma
militante preocupada com os direcionamentos da politica nacional no que tange a
discriminagéo racial e a opressao sexista.

E na militancia enquanto professora universitaria, enquanto politica, enquanto
lider de movimentos sociais e enquanto intelectual produtora de conhecimento, que

Lélia Gonzalez desenvolve seu senso critico e nos ensina que:
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A militdncia é importante para despertar a conscientizacdo e permitir a critica.
Na maioria das vezes, tanto a mulher quanto o negro internalizam a prépria
desigualdade. Os casos de violéncia para com a mulher e os negros ocorrem
em consequéncia de um racismo e machismo desenfreado e a lei facilita essa
violéncia criando artificios para inocentar o opressor. (GONZALEZ, [1981],
2018a p.118)

Como mencionei anteriormente, Lélia Gonzalez teve oportunidades em sua
vida que diferem da realidade vivenciada por seus irméos e da maioria das pessoas
negras da sua época. Ela nasceu em 1° de fevereiro de 1935, em Belo Horizonte,
Minas Gerais, em uma familia que tinha internalizado o discurso de que “se estudava
até a escola primaria e, depois, todo mundo ia a batalha em termos de trabalho para
ajudar a sustentar o resto da familia” (GONZALEZ, [1980] 2018b, p.82). A realidade
de Lélia Gonzalez tomou rumos diferentes de seus irmaos por ser uma das filhas mais

novas e ja em Belo Horizonte ter tido a oportunidade de estudar, como relata a autora:

Eu fiz jardim de infancia ainda em Belo Horizonte, fiz escola primaria e passei
por aquele processo que eu chamo de discurso pedagogico-brasileiro, porque
na medida em que eu aprofundava meus conhecimentos, eu rejeitava cada
vez mais minha condicdo de negra. E, claro, passei pelo ginasio, cientifico,
esses baratos todos. (GONZALEZ, [1980] 2018b, p.82)

No ano anterior ao nascimento de Lélia Gonzalez houve a promulgacdo da
Carta Magna de 1934 que trouxe inovacdes importantes, como o voto feminino e o
termo raga expressos no seu texto. Mas a violéncia racista contra a populacéo negra
permanecia visivelmente marcada com a politica de branqueamento da sociedade
brasileira que valorizava a entrada de imigrantes sem que sofressem restricoes,
objetivando garantir a ‘“integridade” étnica, psicologica e social, além do
estabelecimento de uma educacao eugénica (BARAVIERA, 2005). Como dizem Ratts
e Rios (2010, p.22), houve nesse periodo a ado¢do de medidas que iam do campo
educacional para a vida publica, a exemplo disso temos “a proibigdo das linguas
estrangeiras ou ‘aborigenes’ tanto nas escolas como em locais publicos”.

Em 1937, a Constituicdo que instaurou o Estado Novo apresentou retrocessos
em seu texto. Neste mesmo periodo, 0 regime nazista havia tomado o poder na
Alemanha, o que influenciou o periodo ditatorial instaurado por Getulio Vargas com a
ideia de superioridade racial e o texto constitucional ndo trouxe expresso o termo raca,
negando o reconhecimento da necessidade de um amparo maior a populagéo negra

no que concerne aos direitos fundamentais. (BARAVIERA, 2005)
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Importante mencionar que com a percepcdo do desamparo por parte do
Estado brasileiro, varios grupos compostos por pessoas negras passaram a Se
organizar formalmente. Como exemplo e resultado dessa organizacdo, temos o
surgimento da Frente Negra Brasileira, cuja fundacdo ocorreu em 1931 e congregava
como filiados tanto homens quanto mulheres em grande parte do pais, mas que
segundo relato de Ratts e Rios (2010), viu suas atividades “encerradas” durante a Era
Vargas.

J& na década de 1940, a resisténcia a exclusdo de jogadores negros no
futebol, tido como esporte de elite na época, comecou a ser vencida. Diante da
permissdo da participacdo de negros nos clubes brasileiros, o periodo de Lélia
Gonzalez em Minas Gerais durou até seus 7 anos de idade, pois 0 seu irmdo Jaime
Almeida passou a ter certa estabilidade como jogador de futebol do Flamengo,
conseguindo levar a familia de Minas Gerais para o Rio de Janeiro, com excecédo de
seu pai que ja havia falecido.

No Rio de Janeiro, Lélia Gonzalez inicia sua jornada intelectual mais
profunda, conciliando a realidade de empregada doméstica como baba com seus
estudos, conseguiu aprender outros idiomas, algo raro para pessoas de classes mais
populares, mas que tornou possivel tempos depois seu trabalho como tradutora de
francés e a seguir um caminho diferente da maioria das mulheres negras da época.
Ja que “o trabalho como empregada doméstica foi uma recorréncia na vida das
mulheres negras ndo se configurando, em alguns casos, apenas como porta de
entrada para o mercado de trabalho, mas como a Unica forma possivel de ocupacao
oferecida a essas mulheres” (PEREIRA, 2011, p.4).

Seus passos no ambiente académico foram direcionados a formacdo em
Historia no ano de 1958 e também em Geografia, no mesmo ano. Em 1962, concluiu
o curso de Filosofia, sendo todas as formacdes citadas realizadas na Universidade
Estadual da Guanabara (atual Universidade do Estado do Rio de Janeiro - UERJ).
Como diz Lélia Gonzalez ([1980] 2018b, p. 82-83): “na faculdade eu ja era uma pessoa
cuca, ja perfeitamente embranquecida dentro do sistema”.

Essa fala de Lélia Gonzalez sobre seu embranquecimento, se relaciona com
o pensamento de Franz Fanon (2008, p. 47), quando o mesmo diz que “queira ou nao
gueira, o negro deve vestir a libré que o branco Ilhe impds. Sim, do negro exige-se que
seja um bom preto; isso posto, o resto vem naturalmente”. Entretanto, parafraseando

um pouco os ensinamentos de bell hooks (2014, p. 41), mesmo a mulher negra bem
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vestida e limpa, se comportada de maneira apropriada, sempre é lembrada de que
“aos olhos do publico branco, ela nunca sera vista como digna de consideracéo e
respeito”.

Lélia Gonzalez sentiu essa rejeicdo na pele durante toda sua existéncia e
principalmente durante o seu primeiro casamento, que € sempre mencionado em
alguns dos seus textos como importante para a consciéncia de sua negritude e da sua
formacao politica racial. O seu primeiro casamento, como bem diz a autora, foi com
um homem branco de origem espanhola chamando Luiz Carlos Gonzalez, de quem
herdou o sobrenome e o manteve posteriormente como homenagem (RATTS, RIOS,
2010).

A historia se desenrola com a familia de Luiz Carlos Gonzalez ndo aceitando
o casamento dos dois, definindo o casamento como concubinagem, que é a juncao
de concubinato com sacanagem. Denominacdo dada por Lélia Gonzalez para tratar
como séo vistos os relacionamentos amorosos entre pessoas negras e brancas, ja
que uma das imposic¢des do racismo é a ideia de que a mulher negra nao foi feita para
construir familia, mas apenas para relacionamentos passageiros e atividades ligadas

a promiscuidade. Em um relato de sua vida Lélia Gonzalez diz:

Mas chegou a hora de casar, eu fui me casar com um cara branco. Pronto,
dai aquilo que estava reprimido, todo um processo de internalizagdo de um
discurso “democratico racial’ veio a tona, e foi um contato direto com uma
realidade muito dura. [...] Depois veio 0 segundo casamento, com um mulato
gue hoje é branco, transou uma esticada nos cabelos etc. e tal e, ai é visto
como um cara branco. (GONZALEZ, [1980] 2018b, p.83)

A partir dai, Lélia Gonzalez passou a questionar a ideologia do
branqueamento e a aprofundar no desenvolvimento de sua negritude, iniciando sua
busca por sua ancestralidade. Passados os momentos traumaticos com todos os
eventos envolvendo o seu primeiro casamento, houve o segundo casamento com um
homem “mulato”, como mencionado pela intelectual. “Ele tinha ideologia de classe,
ndo gostava de preto... nos ficamos juntos durante cinco anos, era engragado porque,
enquanto eu estava em busca de mim mesma, ele procurava fugir de si proprio”
(GONZALEZ, [1986] 2018, p. 291).

Com a histéria de vida de Lélia Gonzalez contada até aqui, fui percebendo
como a busca de si, enquanto mulher negra, enfrenta diversos processos. Um deles

€ a percepcdo de que a cor da nossa pele e as demais caracteristicas fisicas que
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compdem 0 nosso ser sdo negadas pela sociedade, assim como toda nossa cultura
ancestral africana e também indigena. A imposicéo de assimilacéo é algo comum em
nossas vidas, nos fazendo passar por uma alienagdo construida a partir de uma
ideologia posta por um grupo hegemonico.

O rompimento com essa alienacéo traz questionamentos que reverberaram
na busca por aprofundamentos sobre a questéo racial. Ja as questdes de género
surgem na vida de muitas mulheres negras, como no meu caso e no de Lélia
Gonzalez, quando observado que abordar a questéo racial isoladamente se mostra
insuficiente para entender opressoées, instituidas pelo lado euro-ocidental do globo,
gue nos atingem de diferentes formas a depender das especificidades que néo séo
aceitas socialmente. “Ser negra e mulher no Brasil, repetimos, é objeto de tripla
discriminagcdo, uma vez que os esteredtipos gerados pelo racismo e pelo sexismo a
colocam no mais baixo nivel de opressao” (GONZALEZ, [1981] 2018b, p. 44).

Voltando para o término do seu segundo relacionamento, Lélia Gonzalez
([1986] 2018) relata em entrevistas que sua “cabega dangou”. Afinal, foi casada com
um homem branco de origem espanhola que dava um suporte critico para a questao
racial e com um homem negro que ndo aceitava sua origem negra.

Como resultado do seu ndo entendimento sobre a tomada de consciéncia
racial e sobre a formacéo identitaria do individuo, tendo como ponto de partida seus
relacionamentos, Lélia Gonzalez iniciou seu contato com a psicanalise através de
Carlos Byington®, que seguia o viés Junguiano e que foi determinante no seu

entendimento sobre a operatividade da racializacéo:

Meu lance na psicanalise foi muito interessante, a psicanalise me chamou a
atencdo sobre meus proprios mecanismos de racionalizacdo de
esquecimento, de recalcamento, etc. Foi inclusive a psicanalise que me
ajudou neste processo de descobrimento da minha negritude. (GONZALEZ,
[1986], 2018, p.292)

Com a aproximagao com sua negritude, Lélia Gonzalez também comecou a
frequentar o candomblé, religido brasileira de matriz africana que ¢ um simbolo de
resisténcia. Mesmo com o0s aparatos normativos existentes, as religides de matriz

africana ainda hoje sofrem com a intolerancia religiosa em nosso pais que se diz laico,

3 Carlos Amadeu Botelho Byington é médico psiquiatra e analista junguiano. Nascido em Sé&o Paulo,
cresceu no Rio de Janeiro, onde se formou em Medicina. Especializou-se em Psiquiatria e Psicanalise,
e, em 1965, graduou-se pelo Instituto Jung, em Zurique. Disponivel em: <
http://www.carlosbyington.com.br/historico/>
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mas que na verdade se ocupa em empurrar goela abaixo da populagéo o cristianismo
e o sincretismo religioso que €&, inclusive, questionado por Lélia Gonzalez de forma
poeticamente afiada a partir de seus estudos sobre a formacao politico-cultural do
Brasil:

Em sua “Prece a Oxum”, o filho-peixe mensageiro, no relato indignado,
denuncia os senhores da acumulacdo que em sua blasfémia selvagem
sacrificam milhdes de criancas negras aos idolos de seus terrorismos
colonialistas. E mais, sobre a hipocrisia do chamado “sincretismo”, obrigam-
nos a, “em lugar do vosso sagrado nome/invocar homes profanos/nossa
senhora da conceicdo/nuestra sefiora de la caridad del cobre/fetiches pagéos
insanos”. (GONZALEZ, [1984] 2018a, p.219)

A psicandlise e o candomblé tornaram-se partes do seu processo de
construcédo tanto psicolégica como epistemoldgica. A convite de Betty Milan e Magno
Machado Dias (MD Magno), que eram adeptos e estudiosos do psicanalista francés
Jacques Lacan, em 1975 Lélia Gonzalez participou da Fundagcdo do Colégio
Freudiano do Rio de Janeiro, sendo mais tarde um dos centros de maior divulgagao
do pensamento psicanalitico lacaniano no Brasil. (RATTS; RIOS, 2010).

De acordo com depoimento dado em uma entrevista, Betty Milan (1994)
discorre que até o inicio da década de 1970 a forma analista lacaniana era
praticamente desconhecida no Brasil. Além de traduzir e ensinar Lacan, o
conhecimento psicanalitico e a escuta eram utilizados pelos fundadores do Colégio
Freudiano para saber qual a especificidade da sociedade brasileira, buscando
descobrir o que diferenciava o Brasil da cultura europeia e dos demais paises da
América Latina.

A conclusdo das investigacdes produzidas pelo Colégio Freudiano foi a de
gue o Brasil ndo era América Latina, mas sim Améfrica Ladina. Termo que influencia
a categoria da Amefricanidade de Lélia Gonzalez e que a levou a tecer reflexdes sobre
a questao racial e de género no Brasil, partindo muitas vezes dos mecanismos da
linguagem na construcdo de uma identidade negra e na formacéo da identidade da
nacao brasileira, mas que sera um assunto a ser desenvolvido nos capitulos
subsequentes.

Ainda seguindo a relacéo de Lélia com sua tomada de consciéncia politica
negra, pontuo que com toda a politica nacional de embranquecimento e os discursos

favoraveis a miscigenacéo, Lélia Gonzalez inicia suas contribui¢cdes politicas de forma
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“tardia”, por ndo ser de uma familia de militantes e s6 entender a estrutura de opressao
em que estava inserida apds seu primeiro casamento.

A partir de seus aprofundamentos na questdo racial do Brasil, a intelectual
passou cada vez mais a estar inserida dentro dos movimentos sociais, e essa
experiéncia trouxe como resultados o direcionamento de fundar o Movimento Negro
Unificado (MNU) no Brasil junto com outros colegas de luta. Ressalto que antes da
formacdo do MNU, diversos grupos negros sempre acharam uma forma de lutar
articuladamente contra as opressdes impostas pelo sistema burgués, racista, sexista
e eurocéntrico. A exemplo disso temos a formacédo de Palmares que “foi a primeira
tentativa brasileira de criacdo de uma sociedade democrética e igualitaria, que em
termos politicos e socioecondmicos, realizou um grande avango” (GONZALEZ, [1981]
2018b, p. 37).

Ainda em conformidade com Lélia Gonzalez ([1981] 2018b), outro simbolo de
resisténcia negra se deu em 1807 na cidade de Salvador, em termos de movimentos
urbanos armados, contribuindo para o desenvolvimento da Revolugdo dos Malés em
1835. Além disso, a intelectual atenta para o fato de que o negro ndo deixou de
participar dos movimentos de libertagdo nacional, que ocorreram no periodo colonial
e no Império. “Referimo-nos a chamada ‘Revolta dos Alfaiates’, a Confederacéo do
Equador, a Sabinada, a Baianada, a Revolucao Praieira, etc. (GONZALEZ, [1981]
2018b, p.37).

Apesar das importantes contribuicdes, como bem aduz Lélia Gonzalez, o
negro nunca recebeu os beneficios obtidos pelos demais setores — “brancos” — da
sociedade brasileira. Muito pelo contrario; ao negro foi reservado as piores condi¢des
de vida. Em decorréncia disso, as lutas por uma vida digna continuaram a ecoar
através das paredes do apagamento e resultaram tempos mais tarde na organizacao
formal do Movimento Negro Unificado.

Com a Ditadura Militar de 1964, as organizacdes negras existentes antes da
formacdo do Movimento Negro Unificado foram desarticuladas. De acordo com Lélia
Gonzalez (1982, p.11), as medidas adotadas com o0 golpe de 1964 significaram
“silenciamento, a ferro e fogo, dos setores populares e de sua representagao politica”,
mas a desarticulacao das elites intelectuais negras durante a “ditatura” militar de 1964
nao impediu que as denuncias do racismo continuassem a acontecer, e com reuniées
clandestinas as turmas mais jovens comecaram a se atentar para os acontecimentos

internacionais. Seguindo o fio:
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Turma s6 se encontrava socialmente para biritar e falar generalidades, mas
a negadinha jovem comecou a atentar para certos acontecimentos de carater
internacional: a luta pelos direitos civis nos Estados Unidos e as guerras de
libertacdo dos povos negro-africanos de lingua portuguesa. (GONZALEZ,
[1982] 2018, p.154).

Conforme Petrénio Domingues (2007), no plano interno, o pontapé para o
Movimento Negro Unificado foi a organizacdo marxista, de orientacdo trotskista,

Convergéncia Socialista:

Havia, na Convergéncia Socialista, um grupo de militantes negros que
entendia que a luta anti-racista tinha que ser combinada com a luta
revolucionaria anticapitalista. Na concepc¢ao desses militantes, o capitalismo
era o sistema que alimentava e se beneficiava do racismo; assim, s6 com a
derrubada desse sistema e a conseqiiente constru¢cdo de uma sociedade
igualitéria era possivel superar o racismo (DOMINGUES 2007, p.112)

A rearticulacdo negra antirracista que culminou no surgimento do Movimento
Negro Unificado como elemento politico formal aconteceu no final dos anos 1970 e foi
encabecada por afro-brasileiros que possuiam um elevado nivel educacional. Em
1976, Lélia Gonzalez iniciou o primeiro Curso de Cultura Negra no Brasil, na Escola
de Artes Visuais no Parque Lages, no Rio de Janeiro, no momento em que a instituicao
passava por uma renovacao. Além do curso, Lélia ainda desenvolveu mais atividades
que visavam fortalecer a formac&o cultural negra brasileira. Nesse mesmo ano,
houveram os contatos entre Rio de Janeiro e S&o Paulo, no que tange ao movimento
negro, fazendo surgir a questao fundamental de criar um movimento negro de carater
nacional. (GONZALEZ, 1982)

Sua criacdo efetiva, que se daria em junho de 1978 em S&o Paulo, [...],
resultou de todo um trabalho dos setores mais consequentes das entidades
cariocas e paulistas, empenhados numa luta politica comum. Vale dizer que
a fundacdo do MNU ndo contou com a participacdo de nenhuma grande
personalidade, mas resultou do esfor¢co de uma negrada anénima, dessas
novas liderancgas forjadas sob o regime ditatorial militar. (GONZALEZ, 1982,
p.42)

Inicialmente, a denominagédo era Movimento Negro Unificado Contra a
Discriminacdo Racial (MNUCDR) e s6 apds a percepcao de que 0 nome se mostrava
redundante que passou a se chamar Movimento Negro Unificado, do qual Lélia
Gonzalez atuou como membro da Comissédo Executiva Nacional de 1978 a 1982.
(BARRETO, 2005)
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O ativismo de Lélia Gonzalez, assim como de outros militantes da época, nédo
se resumia a atividades restritas em organizagdes civis. “Ser militante naquele tempo
era, sobretudo, agir em espagos abertos de enfrentamento politico” (RATTS; RIOS,
2010, p. 85). O resultado dessa exposicao fazia de Lélia Gonzalez uma mulher
subversiva para 0s que espionavam o0s atos publicos, algo que a fez ser registrada
junto com Abdias Nascimento pelo Departamento de Ordem Publica e Social (DOPS)
em 1978. (RATTS; RIOS, 2010)

A partir dai, Lélia Gonzalez passou a ser acompanhada de perto em suas
acoOes, pois falar de racismo era tocar em algo que inexistia no Brasil, de acordo com
O grupo gue governava o pais, ja que o Brasil era simbolo de orgulho por ser uma
sociedade tida como racialmente democratica. Mas lembro que a ideia de democracia
racial vinha desde muito antes do Regime Militar, temética que sera aprofundada mais
a frente neste trabalho. “Embora a ditatura militar fosse contraria ao movimento negro,
essa visao politica existia desde a década de 1930” (RATTS; RIOS, 2010, p.87).

A imagem brasileira de que o pais vive em perfeita harmonia interracial,
servindo de exemplo para os paises declaradamente racistas, na visdo de Lélia
Gonzalez ([1980] 2018a) serve para justificar a indiferenca e ignorancia em relacéo
ao grupo negro, culpabilizando-o por sua ndo ascensdo, uma vez que as
caracteristicas de “preguiga”, “irresponsabilidade” e outras, sao impeditivos — segundo
0 grupo hegemaonico — para que se alcance o progresso que o grupo social dominante

alcancou.

Racismo? No Brasil? Quem foi que disse? Isso é coisa de americano. Aqui
ndo tem diferenca porque todo mundo € brasileiro acima de tudo, gragas a
Deus. Preto aqui é bem tratado, tem 0 mesmo direito que a gente tem. Tanto
€ que, quando se esforca, ele sobe na vida como qualquer um. Conhego um
gue é médico; educadissimo, culto, elegante e com umas feigdes tao finas...
Nem parece que é preto. (GONZALEZ, [1980] 2018a, p. 193-194)

A problematizacédo dos discursos que culpabilizam o negro pelo racismo e
isenta 0 branco, como essa exposta acima, entrou na agenda politica do Movimento
Negro Unificado apoOs ser devidamente constituido. De acordo com Petronio
Domingues (2007), o movimento negro passou a intervir no sistema educacional
apontando o racismo nos livros que eram trabalhados nas escolas, na capacitacao de
professores, no revisionismo da historia do negro no Brasil e também para a

necessidade de incluir nos livros didaticos a historia da Africa. Além disso, atento para
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sua importancia na construcdo da Constituicdo de 1988, que mesmo com suas
limitagGes traz o racismo como crime inafiancavel e imprescritivel.

Como bem diz Nilma Lino Gomes (2019):

Numa atitude de coragem, compromisso politico e epistemoldgico, o
Movimento Negro e a intelectualidade negra brasileira trouxeram para o
campo das Ciéncias Humanas e Sociais, principalmente para a Educacéo,
um diferencial: a perspectiva negra decolonial brasileira, uma das
responsaveis pelo processo de descolonizacdo dos curriculos e do
conhecimento no Brasil. (GOMES, 2019, p.223)

Sem nunca se afastar do movimento negro, Lélia Gonzalez se manteve na
luta pela questdo feminina negra, participando de eventos e contribuindo com
palestras que abordavam as mazelas enfrentadas pelas mulheres negras, mas havia
uma resisténcia por parte dos companheiros que muitas vezes silenciavam as
companheiras negras que buscavam uma articulagéo politica. O resultado disso foi a
criacdo de um grupo autbnomo junto com outras mulheres que tinha como objetivo
desenvolver um trabalho com mulheres negras de baixa renda. E assim, surgiu o
Nzinga Coletivo de Mulheres, do qual Lélia Gonzalez foi a primeira coordenadora.
(RATTS; RIOS, 2010)

Lélia Gonzalez era tdo desenrolada que percebeu a necessidade de conectar
a luta racial com a de género dentro do Movimento Negro Unificado e fora dele. Como
costumava dizer, a mulher negra nao foi educada para casar com um “principe
encantado”, mas sim para o trabalho. A mulher negra nédo faz o género submissa como
a mulher branca por raz6es historicas analisaveis. Pois veja so...

A historiografia brasileira nos informa que as mulheres negras tiveram uma
experiéncia historica diferente do que traz o discurso classico sobre opressdo da
mulher. O mito da fragilidade feminina ndo se aplica as mulheres negras, pois
"fazemos parte de um contingente de mulheres, provavelmente majoritario, que nunca
reconheceram em si mesmas esse mito, porque nunca fomos tratadas como frageis”
(CARNEIRO, 2001, p.1).

Ao se analisar a realidade vivida pelas mulheres negras no periodo da
escravizacgao, percebe-se que o sexismo na sociedade escravocrata se fez tao forte e
opressivo quanto o racismo. Algo que trouxe como consequéncia uma situacao de

opressao diferente, visto que a base da sociedade foi estruturada no patriarcado e no
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imperialismo racial causando um grande impacto na vida das mulheres negras.
(HOOKS, 2014).

As escravizadas tinham uma condicao t&ao inferior que ndo eram vistas como
maes, mas sim como meras reprodutoras. Com base em Angela Davis (2016, p. 19)
“‘uma vez que as escravas eram classificadas como ‘reprodutoras’, e ndo como ‘maes’,
suas criancas poderiam ser vendidas e enviadas para longe, como bezerros
separados das vacas”.

Seguindo o raciocinio das problematizacdes dentro do MNU por parte das
mulheres negras, temos que 0s homens negros em determinados setores do
movimento negro ficaram chocados com a autonomia e agressividade das mulheres
negras. “Alias, € importante ressaltar que agressividade significa ‘chamar a si’, ou seja,
‘chamar as falas™ (GONZALEZ, 1982, p.36-37). A partir disso, se tornou cada vez
mais forte a articulacdo politica de mulheres negras para a cria¢cdo de coletivos que
tratassem suas especificidades e que promovessem suas inser¢des no movimento
feminista.

Ratts e Rios (2010) informam que o surgimento dos nucleos e coletivos
femininos contemporaneos com fins politicos ocorreu dentro do Movimento Negro no
final dos anos 1970. Existia uma unanimidade entre as ativistas do Movimento em
apontar as atitudes machistas dos seus companheiros de militAncia. Os homens
agiam de forma autoritaria controlando as falas das mulheres, dominando as
estruturas decisérias e contrariavam os discursos libertarios que eram feitos nos
espacos publicos. Além disso, mesmo com a exaltacdo da estética negra, a mulher
negra era vista apenas como companheira e colaboradora de luta, enquanto que a
mulher branca ainda era escolhida por lideres de destaque para o casamento e tinha
forte presenca no imaginario masculino negro.

Em paralelo a isso, a prevaléncia dos debates feministas no Brasil se
restringia a uma discussao que girava em torno das pautas das mulheres brancas,
gue em sua maioria eram de classe sociais mais abastardas. Pautas que nao incluiam
a realidade vivenciada pelas mulheres negras formavam um feminismo que tinha
base, como diz Carmen S. M. Silva (2016), no Norte Global. Isso fez com que Lélia
Gonzalez, que era declaradamente feminista, ndo poupasse criticas as articulagfes
do movimento que ndo levavam em consideracao as especificidades das mulheres

negras.
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Conforme argumenta em alguns de suas falas, as mulheres negras eram
praticamente excluidas dos textos e dos discursos do movimento feminino no Brasil,
pois “apesar de tratarem da dominag&o sexual, social e econémica enfrentadas pelas
mulheres, inclusive, das camadas mais pobres, ndo atentavam para o fato da
opressao racial” (GONZALEZ, [1981] 2018b, p.47).

Sou negra e me casei com um homem branco. A mulher negra sofre uma
discriminacao triplice: social, racial e sexual. A questédo racial esta ligada
diretamente ao feminismo e a mulher negra é o setor mais oprimido da
sociedade. Basta lembrar que a distancia salarial entre brancos e negros é
maior do que entre homens e mulheres. Quando, em andncios de jornais,
surgem expressdes tais como “boa aparéncia” o significado é que ndo se
apresentem candidatas negras. (GONZALEZ, [1981] 2018a, p. 117)

Ao passo que o grupo de mulheres do qual Lélia Gonzalez fazia parte
abordava em encontros feministas o racismo e suas praticas em torno de mulheres
negras, houve acusacdes de que tais falas eram emocionais e até revanchistas.
Entretanto, as mulheres de regides mais pobres eram solidarias a essas falas, uma
vez que entendiam perfeitamente do que se tratava, pois segundo Lélia Gonzalez

([1981] 2018b), em sua maioria eram mesticas.

Toda a celeuma causadora por nosso posicionamento significou, para nés, a
caracterizagdo de um duplo sintoma: de um lado, o atraso politico
(principalmente dos grupos [que se] consideravam mais progressistas) e do
outro, a grande necessidade de negar o racismo para ocultar uma outra
guestdo: a exploracdo da mulher negra pela mulher branca. (GONZALEZ,
[1981] 2018b, p. 48)

Toda essa experiéncia vivenciada por Lélia Gonzalez a fez perceber que o
debate feminista no Brasil precisaria ser enegrecido. A partir dessa percepcéo
articulou o que chamou de feminismo afro-latino-americano, que esta diretamente
ligado a Amefricanidade e tem como objetivo romper com a centralizacdo do Norte
Global, assim como construir uma politica de promocéo de direitos para as mulheres
negras a partir de uma visao suleadora e decolonial. Mas agora ndo me aprofundarei
nessa questao e voceé terd que aguardar os préximos capitulos.

O conhecimento adquirido por Lélia Gonzalez serviu para o enfrentamento ao
racismo e sexismo também na sua fase na politica institucional. De acordo com
Raquel Barreto (2005), em 1982 Lélia Gonzalez foi candidata a deputada federal pelo

Partido dos Trabalhadores (PT) com uma campanha direcionada ao movimento negro
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e ao movimento de mulheres. Com o slogan “maiorias silenciadas”, tinha como publico
mulheres, pessoas negras e homoafetivas, que se uniram pela questdo da
discriminag&do, mas mantiveram o respeito pelas especificidades de cada grupo.

Como critica aos partidos politicos, Lélia Gonzalez se desligou do Partido dos
Trabalhadores por seu “racismo por omissao” (GONZALEZ, [1983] 2018, p. 180), e
em 1986 se filiou ao Partido Democratico Trabalhista (PDT), que tinha como publico
prioritario os trabalhadores, as criancas, a mulher e o negro. Em 1986, ela se
candidatou novamente, sé que dessa vez como deputada estadual, mas nao
conseguiu se eleger e ficou como primeira suplente, assim como aconteceu nas
eleicOes de 1982.

Raquel Barreto (2005) diz que, a partir dos anos de 1990, as referéncias sobre
Lélia Gonzalez diminuiram, algo que pode estar relacionado aos seus ultimos anos de
vida dedicados a academia. Ja com a saude debilitada, Lélia Gonzalez se elegeu
chefe do Departamento de Sociologia e Politica da PUC-Rio em maio de 1994, mas
em 10 de julho de 1994 ela veio a falecer vitima de um infarto no miocérdio, aos 59
anos de idade. (RATTS; RIOS, 2010)

O legado deixado por Lélia Gonzalez tem atravessado décadas para alertar o
gue tem sido calado durante todos esses anos de imperialismo da articulacdo entre o
racismo e o sexismo, bem como da colonialidade. Fez-se importante partir da vida e
luta da autora para que se chegasse até discussbes mais profundas sobre o
desenvolvimento das analises encontradas em sua obra, que serdo postas nos
capitulos subsequentes, uma vez que sua producado € pura escrevivéncia.

Pensar Brasil, racismo, sexismo, cisheteropatriarcado, identidade latino-
americana, além de Direitos Humanos, € sem duvidas pensar Lélia Gonzalez. “Ou

seja, o lixo vai falar. E numa boa.”
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3 PENSANDO LELIA GONZALEZ

Aos trancos e barrancos...

Escrevo, apago, reescrevo... Talvez agora esteja aceitavel.

Em busca de inspiracdo, abro o livro “Memdrias da Plantacdo” de Grada
Kilomba, o qual deveria ter lido ha tempos. Que grata surpresa! A autora conseguiu
resumir meus ultimos meses em apenas uma frase: “Lembro de ter parado de escrever
por mais de um més. Eu me tornei temporariamente sem voz” (KILOMBA, 2019, p.57).

Eu que tenho apresentado nas minhas falas publicas a importancia de romper
com o siléncio, me vi agarrada a ele em uma relacédo de dependéncia. A colonialidade
tem suas artimanhas e as vezes falhamos em contorna-las; entretanto, a conexado com
minha humanidade e ancestralidade me fez perceber que ndo ha problema nisso. E
uma luta diaria.

A intelectual africana Sobonfu Somé (2012) me acalentou com seu texto sobre
aceitar a dor. De fato, banhar-se em lagrimas cura as feridas mais profundas. A autora
diz que:

Acredito que o futuro do nosso mundo depende muito da maneira como
administramos nossa dor e tristeza. As expressdes positivas da nossa dor
sao terapéuticas. No entanto, a falta de expressdo da nossa dor ou sua
incorreta gestdo esta na raiz da infelicidade geral e da depresséo, algo que
também provoca guerras e crimes. (SOME, 2012, p. 4)

O ano de 2021 néo tem sido facil, assim como o ano de 2020 também o ndo
foi. As mortes provocadas pelos altos indices de contaminacdo do Sars-CoV-2 no
Brasil, mesmo ap6s completar mais de 1 ano de sua existéncia, foram em altissima
guantidade. A sensacéo de alta proximidade com a morte que veio com o descontrole
do virus ndo € nem um pouco agradavel e por vezes foi causa de ansiedade.

Como pensar em Direitos Humanos estando num periodo de negacédo desses
Direitos, de sucateamentos das instituicbes promotoras, com um governo
negacionista e genocida? Como continuar a escrever de forma tdo subjetiva enquanto
a violéncia racista continua impune e o0 agressor continua a ter prestigio? Como lidar
com o racismo por omissao dentro da academia de Direitos Humanos?

E certamente tenho medo...
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No siléncio, cada uma de nds desvia o olhar de seus préprios medos — medo
do desprezo, da censura, do julgamento, ou do reconhecimento, do desafio,
do aniquilamento. Mas antes de nada acredito que tememos a visibilidade,
sem a qual entretanto ndo podemos viver, ndo podemos viver
verdadeiramente. Neste pais em que a diferenca racial cria uma constante,
ainda que ndo seja explicita, distor¢do da visdo, as mulheres negras temos
sido visiveis por um lado, enquanto que por outro nos fizeram invisiveis pela
despersonalizacdo do racismo. (LORDE, [1977] 2015, p. 3)

Talvez a visibilidade que minhas palavras pudessem ter, tenha me feito voltar
ao siléencio. O medo dessa visibilidade foi causado por fatos particulares de
epistemicidio* que ndo cabem explanar aqui. O que vale é que se hoje volto a escrita
€ porque encontrei uma forma de enfrentar o medo. A escrita aqui também é uma cura
pessoal. Como bem dizia vovd, “quando fago poesia, esqueco as magoas da vida”
(BIDINHO, 1993, p. 99).

Luciene Nascimento (2019) me envolve com sua “Lucidez”:

N&o ignore a dor

Tenha visao

Vocé nédo esta sozinho

Vai encontrar mais gente no caminho
Pra dividir o banzo, a raiva e a do6.

Eu falo da ilusdo e da tristeza que invade

Porque entendo que a clareza desta nocividade

E 0 que permite nos reconhecer na passividade

Pra resgatarmos todos juntos nossa humanidade

E reunirmos energia pra algum dia alterar a realidade.

E por que nao nos reconhecermos em Lélia Gonzalez?

A proposta que trago aqui € um mergulho nas ideias de Lélia Gonzalez, a
partir da categoria chave desenvolvida pela autora, cujo nome é Amefricanidade.
Decido seguir pelo caminho da fragmentacéo para entendermos a brasilidade que
tanto nos orgulhamos ou ndo. Pelo caminho serdo encontradas ondas de
pessoalidade, racismo, sexismo, democracia racial, assimilagdo e agéncia politica
negra.

Desejo um bom percurso.

4 O epistemicidio surge como mecanismo racista, que apaga as epistemologias dos povos
subalternizados pela légica colonial, mantendo a hegemonia dos saberes eurocéntricos nas producdes
académicas como padrdo universal de conhecimento. Em conformidade com Sueli Carneiro (2005,
p.277), “nesse sentido o epistemicidio constitui-se numa parte do dispositivo de racialidade, que se
desdobra no &mbito da subjetividade”.
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3.1 E O BRASIL, O QUE E QUE E?

A proposta da categoria politico-cultural da Amefricanidade construida por
Lélia Gonzalez, surge a partir das reflexdes tecidas por Bety Milan e M.D. Magno.
Segundo Lélia ([1988], 2019), a Amefricanidade tem como objetivo um olhar novo e

criativo que tem como foco a formacéo historico-cultural do Brasil:

Que por razbes de ordem geografica e, sobretudo, da ordem do inconsciente,
ndo vem a ser o que geralmente se afirma: um pais cujas forma¢des do
inconsciente sdo exclusivamente europeias, brancas. Ao contrario, ele € uma
Améfrica Africana cuja latinidade, por inexistente, teve trocado o t pelo d para,
ai sim, ter seu nome assumido com todas as letras: Améfrica Ladina.
(GONZALEZ, [1988] 2018, p.321)

Além disso, a categoria acima citada ndo se restringe apenas ao caso
brasileiro, mas envolve também toda formacao cultural do continente americano. A
Amefricanidade parte de uma abordagem mais ampla que leva em consideracdo a
interdisciplinaridade e a identidade amerindia. Para efeitos visuais, seria um grande
guarda-chuva que abrange as discussdes sobre o racismo, colonialismo,
imperialismo, sexismo, identidade latino-americana, bem como os efeitos sobre a
populacao brasileira, especialmente as mulheres negras.

Lélia Gonzalez ([1988] 2018, p. 330) explica que o valor metodologico da
Amefricanidade “estd na possibilidade de resgatar uma unidade especifica,
historicamente forjada no interior de diferentes sociedades que se formam em uma
determinada parte do mundo”. Entdo o que levou a autora a chegar nesta categoria?

As experiéncias adquiridas por Lélia Gonzalez durante seus passos por
diversos paises da América levaram-na a pensar em certas similaridades, por
exemplo, o idioma falado nos paises que compdem esse continente, uma vez que foi
transformado pelos povos escravizados através de marcas de africanidade deixadas
na linguagem do colonizador. Similaridades entre as musicas, dangas, crenca, bem
como o encobrimento de toda contribuicdo negra pelas vestes da ideologia de

branqueamento também foram observadas.

E certo que a presenca negra na regido caribenha (aqui entendida ndo sé
como a América Insular, mas incluindo a costa atlantica da América Central
e o0 norte da América do Sul) modificou o espanhol, o inglés e o francés
falados na regido (quanto o holandés, por desconhecimento, nada posso
dizer). Ou seja, aquilo que chamo de “pretugués” e que nada mais é do que



36

marca de africanizacéo do portugués falado no Brasil (nunca esquecendo que
o colonizador chamava os escravos africanos de “pretos” e de “crioulos”, os
nascidos no Brasil), é facilmente constatavel sobretudo no espanhol da regiao
caribenha. O carater tonal e ritmico das linguas africanas trazidas para o
Novo Mundo, além da auséncia de certas consoantes (como o L ou o R, por
exemplo), apontam para um aspecto pouco explorado da influéncia negra na
formag&o histérico-cultural do continente como um todo (e isto sem falar nos
dialetos “crioulos” do Caribe). (GONZALEZ, [1988] 2018, p.322)

Um terceiro ponto importante que levou Lélia a pensar na Amefricanidade foi
a nossa passividade “em face a politica-ideoldgica da poténcia imperialisticamente
dominante da regido: os Estados Unidos.” (GONZALEZ, [1988] 2018, p.328). Porém,
antes de um maior aprofundamento nesta questéo, vou direcionar a discusséo para o
leque de teméticas que sé@o abarcadas por essa categoria, uma vez que aprofundando
a leitura nos escritos de Lélia Gonzalez é possivel notar que a Amefricanidade foi
construida aos poucos a partir das analises sobre a formacéo histérico-politica-cultural
brasileira estruturadas nos mais diversos textos da autora.

No texto “Racismo e sexismo na sociedade brasileira” ([1980] 2018a), que por
sinal € um dos primeiros textos de Lélia Gonzalez que tive acesso e é um dos mais
difundidos, ela traca uma analise de linha psicanalitica que sera direcionadora da
nossa discussdo nas proximas paginas.

De acordo com a intelectual:

Se a gente detém o olhar em determinados aspectos da chamada cultura
brasileira a gente saca que em suas manifestagcbes mais ou menos
conscientes ela oculta, revelando, as marcas da africanidade que a
constituem. (Como é que pode?) Seguindo por ai, a gente também pode
apontar pro lugar da mulher negra nesse processo de formagdo cultural,
assim como os diferentes modos de rejeicdol/integracdo de seu papel.
(GONZALEZ, [1980] 2018a, p.194)

Buscando caracterizar a mulher negra na sociedade brasileira, Lélia Gonzalez
([1980] 2018a) traz a tona a dialética formada pelo jogo da ‘consciéncia’ e da
‘memodria’, que por um bom tempo, eu me perguntei 0 que significava essa
perspectiva, j& que as ideias ndo faziam muito sentindo na minha cabeca e quase nao
vi aprofundamentos sobre essa analise. Mas, vejamos...

Seguindo a psicanalise lacaniana, Lélia Gonzalez ([1980] 2018a) ensina que

a ‘consciéncia’ oculta o que a ‘memdria’ tenta trazer as vistas.

Como consciéncia a gente entende o lugar do desconhecimento, do
encobrimento, da alienagdo, do esquecimento e até do saber. E por ai que o
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discurso ideoldgico se faz presente. Ja a memoria, a gente considera o nao-
saber que conhece, esse lugar da emergéncia da verdade, dessa verdade
gue estrutura como ficgdo. Consciéncia exclui o que a meméoria inclui. Dai, na
medida em que é o lugar da rejeicéo, consciéncia se expressa como discurso
dominante (ou efeitos desse discurso) numa dada cultura, ocultando
memoria, mediante a imposicdo do que ela, consciéncia, afirma como
verdade. [...] (GONZALEZ, [1980] 2018a, p.194)

Com esses apontamentos pensemos entdo sobre a democracia racial. Eu
cresci em uma pequena cidade do interior do Ceara que ndo chega aos 50 mil
habitantes. A dinamica da cidade interiorana € diferente da capital (nenhuma
novidade). Fazendo um resgate de memoarias, lembro que ndo haviam debates sobre
racialidade que ultrapassassem o 20 de novembro e ainda hoje continuam nessa
sistemética; além disso, € vivenciado a ideia de harmonia entre as racas de forma
muito bem impregnada. Como a dialética apontada por Lélia Gonzalez tem relacéo
com a minha particularidade?

A realidade de auséncias e silenciamentos da minha cidade ndo destoa do
restante do Brasil, ou seja, uma alienacdo construida a partir de uma ideologia posta
por um grupo hegemonico que nos violenta todos os dias das mais variadas formas.
Neste caso a ‘consciéncia’ se expressa como o discurso dominante da democracia
racial moldando as rela¢des sociais e atingindo a subjetividade dos individuos.

Para entender o processo dessa construcao ideolégica, é necessario ter em
mente que no Brasil a justificativa bioldgica explicita para a categorizacdo de racas
perdurou até os anos 1930, em que a estratégia dominante foi a do embranquecimento
através do incentivo da imigracao de cidaddos europeus para o solo brasileiro, bem
como a valorizacdo da mao-de-obra estrangeira em sua maioria concentrada em Sao
Paulo, no Rio de Janeiro e nos estados do Sul. Ap6s uma reconfiguracédo, a ideia de
raca passou a nao ter a conotacdo negativa que resultava em diferentes qualidades
civilizatérias e inatas, mas passou a significar diferentes culturas, abrindo espaco para
0 que, posteriormente, seria tido como uma “nova nagao” com a unido das trés racas
(brancos, negros e indigenas). (GUIMARAES, 2002)

Na Segunda Republica (1930-1945), com Getulio Vargas no poder e o
desenvolvimento da industrializacdo, a ideia de democracia racial passou a ser
construida de forma gradativa como politica ideologica fortemente disseminada, tendo
como base uma politica de identidade nacional que passou a ser desenvolvida com a

apropriacdo de negros e indigenas como objetos culturais e simbolos fundadores de
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uma sociedade brasileira, ao mesmo passo que |lhes era “negado o direito a ter uma
existéncia singular como membros de grupos étnicos” (GUIMARAES, 2002, p. 121).

A ideologia brasileira de democracia racial, ou melhor, o mito da democracia
racial, se traduz em uma construcéo de imagens de perfeita superagado da violéncia
cometida contra os povos africanos sequestrados para o Brasil, contra os povos
originarios e afro-brasileiros. Escritores como Gilberto Freyre e Caio Prado Junior
foram importantes na interpretacdo do Brasil a luz da escravidao benigna e do paraiso
racial. A perpetuacdo da democracia racial como orgulho nacional brasileiro ocorreu
— e ainda ocorre — através da eficacia do discurso ideologico, que acontece quando é
internalizado tanto pelos beneficiados como pelos prejudicados, sendo reproduzido
na consciéncia e no comportamento, conforme pensa Lélia Gonzalez ([1980] 2018).

O mito da democracia racial, baseado na dupla mesticagem biolégica e
cultural entre as trés racas originarias, tem uma penetracdo muito profunda na
sociedade brasileira: exalta a ideia de convivéncia harmoniosa entre os individuos de
todas as camadas sociais e grupos étnicos, permitindo as elites dominantes dissimular
as desigualdades, impedindo os membros das comunidades ndo brancas de terem
consciéncia dos sutis mecanismos de exclusdo da qual séo vitimas na sociedade. Ou
seja, encobre conflitos raciais, possibilitando a todos se reconhecerem como
brasileiros e afastando das comunidades subalternizadas a tomada de consciéncia de
suas caracteristicas culturais que teriam contribuido para a construcao e expressao
de uma identidade propria. Essas caracteristicas sdo “expropriadas”, “dominadas” e
“convertidas” em simbolos nacionais pelas elites dirigentes. (MUNANGA, 2019, p.83-
84)

Lilia Schwarcz (2012) lembra que nos anos 1930, a estetizacdo da democracia
racial esteve ligada a seguinte expressao: “somos todos mulatos”. Se tornando mais
forte a disseminagéo de que estaria surgindo um Estado Novo (como Getulio Vargas
fez questdo de nomear) em que a mesticagem passou a ser tida como a verdadeira
nacionalidade brasileira. Nesse processo, houve a transformacéo do significado de
simbolos identitarios, que passaram a ter uma dimensao grandiosa, contrariando o
seu sentindo inicial. Como o exemplo da capoeira, do samba, da figura do malandro
e da escraviddo que passou a ser representada como algo positivo, contrapondo o
gue acontecia nos Estados Unidos.

A campanha de nacionalizacdo e a contribuicdo dos estudos de Freyre na

disseminacgéo dos beneficios da mesticagem para a identidade nacional por parte da
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politica estatal, foram importantes para o que se formava na década de 1940: a ideia
de “nacgao brasileira unitaria, acima das diferengas étnicas” (COSTA, 2001, p.6). Como

expde Sergio Costa (2001):

E exatamente essa imagem da nag&do que constitui o cerne do que se chamou
acima de ideologia da mesticagem a qual, a despeito das varia¢cfes impostas
pelos constrangimentos politicos préprios a cada época histérica, vige até
pelo menos meados dos anos 70, preservando um nucleo de caracteristicas
inalteradas, a saber:

a) A intervencéo estatal no campo da cultura baseia-se num conceito
essencialista de brasilidade, através do qual algumas formas culturais sao
promovidas, enquanto outras manifestacdes, igualmente existentes, séo
sistematicamente desconsideradas.

b) Brasilidade se apresenta como uma identidade mestica ndo étnica, capaz
de assimilar todas as outras representagdes étnicas.

c) A ideia de raca é desqualificada enquanto instrumento dos discursos
politicos publicos, ainda que continue orientando a acéo e as hierarquizactes
estabelecidas pelos agentes sociais, cotidianamente. Assim, se constitui o
mito da democracia racial, componente indispensavel da ideologia da
mesticagem. (COSTA, 2001, p.7).

Fazendo uso das ideias de Kabengele Munanga (2019, p.133), “a mesticagem
tanto bioldégica como cultural teria, entre outras consequéncias, a destruicdo da
identidade racial e étnica dos grupos dominados, ou seja, etnocidio”. Ainda conforme
o autor, no Brasil o mestico tem uma posicdo diferente das classificacées norte-
americana e sul-africana, sendo entéo visto como ponte transcendente que funda a
nacionalidade onde h& o encontro entre branco-indio-negro. O que me leva a pensar
gue € um pontapé importante para o que hoje se discute como Colorismo, ou seja,
mais um desdobramento do racismo e dos efeitos da miscigenacéo.

Alessandra Devulsky (2021) entende que o Colorismo:

E uma ideologia, assim como o racismo. Enquanto processo social complexo
ligado a formagédo de uma hierarquia racial baseada primordialmente na ideia
de superioridade branca, sua razdo de fundo atende aos processos
econdmicos que se desenvolvem no curso da histéria. (DEVULSKY, 2021, p.
30)

Levando em consideragdo o pensamento de Gabriel Nascimento (2019):

Retomando Souza (1983), a miscigenagdo também pode e deve ser lida a
partir do negro (e ndo do branco, como normalmente ela é), como um desejo
de sair da zona do néo ser a fim de que ele seja reconhecido minimamente
como gente. (NACIMENTO, 2019, p.73)
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Apoés questionamentos que surgiram de militantes, de movimentos sociais e
académicos, se desenvolveu uma reinterpretacdo do que seria a tdo disseminada
democracia racial, o que resultou em uma inversao de sentidos e passou a receber
uma conotacao negativa, passando a ser percebida como grande mito cujo objetivo é
a domesticacdo do negro, através da disseminacdo do orgulho da mesticagem
brasileira.

Tendo como base os estudos desenvolvidos por Florestan Fernandes, Lélia
Gonzalez ([1980] 2018, p.208) abre questionamentos para importantes reflexdes: “Por
gue sera que o racismo no Brasil tem vergonha de si mesmo? Por que sera que se
tem ‘o preconceito de nao ter preconceito’ e ao mesmo tempo se acha natural que o
lugar do negro seja nas favelas, corticos e alagados?”.

Importante ressaltar, que os estudos de Florestan Fernandes trouxeram um
arcabouco tedrico para os militantes negros da época, no que tange a discussao sobre
relacdes raciais no Brasil, mesmo que o campo de sua pesquisa tenha sido a cidade
de S&o Paulo. Conforme discorre Aristeu Portela Jr. (2020), Florestan foi convidado
por Roger Bastide para realizar uma pesquisa do Projeto Unesco financiada pela
Organizacao das NacOes Unidas para a Educacao, Ciéncia e Cultura (Unesco) nos
anos de 1951 e 1952. A imagem de democracia racial conseguida com a
miscigenacédo fez com que o Brasil fosse o pais escolhido para o desenvolvimento do
projeto.

Abdias Nascimento € um outro nome que teve uma influéncia significativa das
pesquisas de Florestan Fernandes, sendo utilizado como fundamentacao tedrica por
Lélia Gonzalez, ndo esquecendo que foram parceiros de luta. Ao tracar novos
paradigmas em torno da democracia racial, Abdias Nascimento surgiu como grande
nome da critica e da denuncia desse mito, algo que reverberou nos discursos do
Movimento Negro Unificado. Mesmo tendo influéncia dos estudos de Florestan
Fernandes, Abdias seguiu caminhos de ampliacdo da discusséo ao trazer um olhar
que transcende ao reelaborar “descrigdo de padrdes comportamentais e ideoldgicos
da sociedade brasileira persistentes ao longo do tempo” (PORTELA JR., 2020, p. 20).

Voltando ao pensamento de Lélia Gonzalez, cabe trazer aqui a categoria de
‘racismo por denegacdo” para pensarmos sobre o “preconceito de nao ter
preconceito”. Para a autora, “o racismo é a sintomatica que caracteriza a neurose
cultural brasileira” ([1988] 2018a, p.191), em que inumeras faces se estruturam nos

mais diferentes niveis e sdo sempre ressignificadas.
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Dito isso, o racismo por denegacéo tem relacdo com a dominacao colonial
exercida sobre os colonizados. Segundo Lélia, ao se analisar a estratégia utilizada
pelos paises europeus em suas coldnias, percebe-se que o racismo sera fundamental
na internalizacdo da ideia de superioridade do colonizador por parte dos colonizados.
Mas o racismo apresenta pelo menos duas faces para atingir o mesmo objetivo da
exploracdo/opressdo, sendo elas conhecidas como racismo aberto e racismo
disfarcado.

O primeiro € comum nas sociedades que estabelecem que negra € a pessoa
gue tenha tido antepassados negros, ou seja, o fator sanguineo sera o considerado;
mesmo havendo exploracdo sexual da mulher negra, a miscigenacao é impensavel.
A segunda, ja& se percebe em sociedades de origem latina, que seria 0 chamado
racismo por denegagéao, prevalecendo “as ‘teorias’ da miscigenacgéo, da assimilacéao
e da ‘democracia racial’” (GONZALEZ, [1988] 2018, p.324).

Com isso, aponto uma articulagdo com a Amefricanidade e a ‘consciéncia’. A
primeira, pode nos proporcionar pensar na formacédo histérica da chamada Latino
América para entendermos como chegamos até o “preconceito de n&o ter
preconceito”; enquanto a consciéncia, com 0 seu jogo, consegue esconder com o
racismo por denegacdo que somos muito mais amerindios e amefricanos do que
qualquer outra coisa. A Amefricanidade pode ser vista como sendo a ‘meméaria’ na
dialética apontada por Lélia Gonzalez no inicio deste texto.

Veja s6 o que diz a intelectual:

Sabemos que as sociedades ibéricas estruturam-se a partir de um modelo
rigidamente hierarquico, onde tudo e todos tinham seu lugar determinado (até
mesmo o tipo de tratamento nominal obedecia as regras impostas pela
legislagdo hierarquica). Enquanto grupos étnicos diferentes e dominados,
mouros e judeus eram sujeitos a violento controle social e politico. As
sociedades que vieram a constituir a América Latina foram as herdeiras das
ideologias de classificacdo social (racial e sexual) e das técnicas juridico-
administrativas das metrépoles ibéricas. Racialmente estratificadas,
dispensaram formas abertas de segregacdo, uma vez que as hierarquias
garantem a superioridade dos brancos enquanto grupo dominante (Da Matta.
1984). A expressao do humorista Millér Fernandes, ao afirmar que “no Brasil
ndo existe racismo porque o negro reconhece seu lugar’, sintetiza o que
acabamos de expor. (GONZALEZ, [1988] 2018, p.326)
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Essa colocacdo de Millér Fernandes me fez recordar de uma fala que
presenciei ao assistir uma live® em junho de 2020. Um veiculo de comunicagéo da
minha cidade chamou algumas figuras conhecidas das terras daqui para tratarem
sobre a questao racial. Dentre elas um homem negro, que ao ser questionado sobre
como se sentia com relacdo a tematica e sobre sua vivéncia no municipio disse o

seguinte:

“A gente tem que se dar o respeito para que as pessoas possam hos
respeitar. Eu, gracas a Deus, sou muito bem respeitado [na cidade], respeito
todo mundo e as pessoas gostam do meu trabalho [...] E assim... eu hdo tenho
do que me queixar sobre o racismo [na cidade]. Eu respeito todo mundo e
fagco com que as pessoas me respeitem. E esse debate veio para abrir a
mente das pessoas, para que confiem mais nas pessoas negras, nao é todo
negro que é ruim nao”.

A live parecia que ndo poderia piorar, mas uma das convidadas — mulher
negra — que comecou fazendo consideracdes até interessantes, fez o barco afundar
quando disse que o comentario de um telespectador estava certo no que tange a
pessoa racista sempre achar uma justificativa para seus atos, mas que isso néo é
justificativa para que nos — pessoas negras — revidemos, pois “a gente tem que tentar
conquistar o respeito, uma vez conquistado, mesmo que ndo se conquiste 0 espaco
na sociedade, é o que vale”. Imagine ai como eu me senti ouvindo essas coisas...

E possivel ver nessas falas o que Lélia Gonzalez apontava como uma das
caracteristicas do racismo por denegacao: a assimilacdo. Individuos negros que
internalizam o discurso do colonizador que coloca o sujeito negro como causador da
violéncia racista, ja que ndo nos damos ao respeito e nem buscamos ter o respeito.

Neusa Santos (1983) tem a analise perfeita para 0 momento com sua
formulacdo do ideal de ego branco criado pelo sistema racista, que € um destruidor
da identidade negra levando o individuo negro procurar de todas as formas se
encaixar no padrao branco e eurocéntrico estabelecido, para que assim possa ser

visto como sujeito de Direitos e ascender socialmente. A autora expde que:

A historia de ascenséo social do negro brasileiro €, assim, a histéria de sua
assimilagdo aos padrdes brancos de relagbes sociais. E a histéria da
submissao ideolégica de um estoque racial em presenga de outro que se lhe
faz hegemeénico. E a histéria de uma identidade renunciada, em atencdo as

> Racismo. Junho de 2020. Disponivel em: <https://www.facebook.com/watch/live/?extid=CL-UNK-
UNK-UNK-AN_GKOT-GK1C&ref=watch_permalink&v=1117144328666478>
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circunstancias que estipulam o preco do reconhecimento ao negro com base
na intensidade de sua negacéo. (SOUSA, 1983, p. 23)

Na live, os individuos negros, mesmo com suas falas probleméticas, estavam
enaltecendo a negritude. Entretanto, eles se anularam na cidade em busca de
ascensdo social, usando a estratégia de se manterem silentes quando possuem a
oportunidade de falar contra a ndo politica racial do municipio. Alguns vivem como se
nao enfrentassem o racismo institucional dentro dos seus cargos e outros nem sequer
se veem ridicularizados pelo racismo velado de piada e levam os comentarios, que ao
meu ver sao violentos, na esportiva.

Mas é aquilo, né? Lélia Gonzalez ([1981] 2018b, p.46) opina dizendo que
“‘como a mobilidade social ascendente do negro brasileiro se caracteriza por ocorrer
em termos individuais, que se pense no tipo de lavagem cerebral a que ele é
submetido”. Coadunando com bell hooks (2014, p. 5), “por outras palavras, foi-nos
pedido que negdssemos uma parte de nés proéprias e fizemo-lo”.

Agora eu fiquei pensando que chegando a esse ponto da discussao fica a
pergunta: cadé a mulher negra nessa conversa toda?

Ao discursar na sessédo solene a Luiz Gama e Abdias do Nascimento,
realizada na Assembleia Legislativa do Estado do Rio de Janeiro em 1984, Lélia
Gonzalez evidencia a importancia dos intelectuais citados, mas sobretudo direciona
sua fala para a contribuicdo da mulher negra para a formacdo politico-cultural
brasileira. “Porque, afinal, a nossa presenca, a presenca de mulheres negras, nas
lutas desde os primeiros quilombos criados até os dias de hoje, e os movimentos
negros de um modo geral, séo silenciados” (GONZALEZ, [1984] 2018b p.224).

Falar sobre Amefricanidade e seus desdobramentos € também — quica
principalmente — debater sobre a mulher negra, mas infelizmente € possivel observar
como h& uma pratica do siléncio em relagdo a participacdo de mulheres negras nas
lutas que se repete até os dias de hoje, dando a impressdo que somente os homens
brancos foram os formadores do que hoje se conhece por América (GONZALEZ,
[1988] 2018).

De acordo com a autora, se partirmos da contribuicdo lacaniana sobre a
linguagem como fator de humanizagdo ou como abertura do “pequeno animal
humano, constatamos que a cultura brasileira € eminentemente negra. E isto, apesar
do racismo e de suas préticas contra a populacdo negra, enquanto setor presente na
formacao social brasileira” (GONZALEZ, [1981] 2018b, p. 41).
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O fato de falarmos diferente do portugués de Portugal, é atribuido por Lélia

aos sacrificios da mulher negra:

Nao é por acaso que nés, brasileiros, negros ou brancos, temos um tipo de
fala profundamente africanizada, e os linguistas estdo ai para demonstrar
isso. Nao é por acaso que os falares brasileiros se caracterizam por uma
musicalidade e uma ritmica que os falares lusitanos ndo possuem.
(GONZALEZ, [1984] 2018b, p.225)

Quando eu ainda estava na graduagéo tive a oportunidade de presenciar um
infeliz comentério. Durante uma reunido informativa sobre intercambio, o professor —
acho que deveria ser de lingua portuguesa — falou que no Brasil nés nao falavamos
realmente o portugués, mas que Portugal... la sim, se falava o portugués bem falado.
Na época eu senti certo desconforto que ndo consegui explicar muito bem, mas néo
o confrontei.

De fato, se pensarmos no que formula Lélia Gonzalez, nés ndo falamos
portugués, e sim pretugués. Porém, faltou mais leitura do professor para perceber que
nao foi de bom tom ser um disseminador da colonialidade, negando o que temos como
idioma e fomentando o imperialismo europeu. Espero que hoje ele tenha seguido por
caminhos mais sébios.

Partindo de Gabriel Nascimento (2019, p. 55) é possivel dizer que: “os
preconceitos que o portugués brasileiro sofre das elites brancas, dos programas de
ensinar portugués na TV, do assessoramento dos jornais impressos é de fato uma via
do preconceito racial no pais, em seu carater linguistico”. Para além disso, ao avistar
a Amefricanidade fica iluminado o quanto é também uma categoria linguistica, porque
exige adaptacoes, reinterpretacdes e criagdo de novas formas, ultrapassando o
carater puramente geogréfico.

Os sacrificios das mulheres negras para que tivéssemos o que temos hoje no
gue tange a cultura, linguagem e identidade, vem de passos muito antes da falsa
abolicdo. Partindo de uma contextualizacéo historica pelas lentas de Lélia Gonzalez
([1981] 2018), verifica-se que nossas antepassadas foram afastadas de seus filhos,
familias e povos, para serem transformadas em mercadorias. “O estupro era uma
arma de dominacdo, uma arma de represséo, cujo objetivo oculto era aniquilar o
desejo das escravas de resistir e, nesse processo, desmoralizar seus companheiros”
(DAVIS, 20186, p. 36).

Conforme bell hooks (2014):
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O homem negro foi inicialmente explorado como um trabalhador dos campos;
a mulher negra foi explorada como uma trabalhadora dos campos, uma
trabalhadora das tarefas domésticas, uma criadora de animais e como um
objeto dos assaltos sexuais dos homens brancos. (HOOKS, 2014, p. 18)

Nesse sentido, Lélia Gonzalez destaca a figura da escrava de eito e da
mucama. A primeira, desempenhava o papel de trabalhadora nas plantacdes e era
usada para enriquecer 0s senhores escravistas, bem como era usada para fortalecer
0 sistema econdmico que era imposto pelos portugueses. A segunda, desempenhava
funcdes na casa grande de proporcionar o lazer e o bem-estar de seus senhores,
incluindo o cuidado com os filhos dos mesmos, o trabalho doméstico e o atendimento
dos desejos sexuais do seu senhor.

Destaco o termo “antepassadas”, que é cuidadosamente trazido por Lélia
Gonzalez ([1981] 2018), para lembrar que como sociedade temos uma origem e
histéria ancestral que a ‘consciéncia’ busca escamotear. A intelectual ainda afirma que
a escrava de eito e a mucama foram as avos da trabalhadora rural e da doméstica de
um passado nao téo distante, sendo que é nesse contexto que deve ser entendido
que o “papo” de miscigenagdo como prova da democracia racial “nao esta com nada”.

A mesticagem, como aponta Lélia Gonzalez ([1981] 2018), é resultado de
estupros e de violentacdes que resultaram nas discriminacdes e mitos em torno da
mulher negra, no qual é atribuido o estereotipo de “mulher facil”, “boa de cama” e por
ai vai. “A mesticagem fez parte de um projeto colonial que pretendia diluir a negritude
até o ponto em que ela desaparecesse” (DEVULSKY, 2021, p.17). Na concepgao de
Lélia Gonzalez ([1980] 2018b), o mito da democracia racial exerce especialmente
sobre a mulher negra uma violéncia simbdlica.

Kabengele Munanga (2019) exp&e que:

Se os brancos nado hesitaram em manter relagées sexuais com as mulheres
negras, indias e mesticas, isso ndo significa em absoluto que aceitaram os
principios da igualdade racial. Esse fato sublinha mais a existéncia das
necessidades fisicas e os meios para satisfazé-las numa sociedade
incontestavelmente dominada pelos europeus, tanto no plano econdémico
quanto no politico. Vista dentro desse contexto colonial, a mesticagem
deveria ser encarada, primeiramente, ndo como um sinal de integracdo e de
harmonia social, mas sim como dupla opresséao racial e sexual, e o0 mulato
como simbolo eloquente da exploracao sexual da mulher escravizada pelo
senhor branco. Embora o casamento com uma mulher de outra “raga” possa
ser interpretado como simbolo de uma grande tolerancia, € preciso dizer que
0s casamentos desse tipo foram muito raros. (MUNANGA, 2019, p.35)
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Um dos destaques dados por Lélia Gonzalez as mulheres negras esta
representado pela figura da mucama que deu origem a figura da “Mae Preta”, que foi
importante na manuten¢ao da cultura africana ao passar seu conhecimento para as
geracdes futuras através o desenvolvimento do imaginario com a contacdo de
historias. “A ‘Méae Preta’ como ‘sujeito-suposto-saber’, africanizou o portugués falado
no Brasil, transformando-o no Pretugués e, consequentemente, a propria
africanizac&o da cultura brasileira” (GONZALEZ, [1981] 2018b, p. 40).

Conforme Lélia Gonzalez, a categoria lacaniana atribuida a “Mae Preta”

consiste:

Na figura com as quais nos identificamos imaginariamente e que,
consequentemente, idealizamos, assumimos seus valores como nossos. No
caso da crianca, a mée é vista como sujeito-suposto-saber, uma vez que lhe
atribui um saber quase que onisciente. Ora, na medida em que a “Mae Preta”
exerceu a fun¢@o materna no lugar da sinh& (que na verdade so6 fazia parir os
filhos), inclusive amamentando os filhos da mesma. (GONZALEZ, [1981]
2018b, p. 40)

Com isso, vemos como a memoria, apesar de tudo, consegue se sobressair
através de mecanismos de resisténcia desenvolvidos ao longo do tempo pelas

mulheres negras. Como a propria Lélia Gonzalez fala:

Mas a memoéria tem suas astlcias, seu jogo de cintura: por isso, ela fala
através das mancadas do discurso da consciéncia. [...] E, no que se refere a
gente, a crioulada, a gente saca que a consciéncia faz tudo pra nossa historia
ser esquecida, tirada de cena. E apela pra tudo nesse sentido. SO que isso ta
ai... e fala. (GONZALEZ, [1980] 2018, p.194)

E ai que surge um ponto importante: a mulher negra é tirada de cena até nas
datas comemorativas nacionais. Cito o 20 de novembro, ja que € uma data na qual ha
uma grande mobilizacdo das instituicdes, das elites e demais setores sociais em nao
deixar essa data passar batido, mostrando como a democracia racial funciona tdo bem
gue esse dia é escolhido para debater o que néo se debateu no ano inteiro.

Durante esse periodo € muito visivel a figura de Zumbi dos Palmares, sendo
que “ao morrer, Zumbi continuou vivo, permanecendo na consciéncia de seu povo e
também na dos opressores desse povo” (GONZALEZ, ([1981] 2018, p.112). Lélia nao
nega a importancia da figura de Zumbi — e nem eu —, mas provoca para pensamos

além do que a ‘consciéncia’ representada pelo mito da democracia racial quer mostrar
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durante essa data, ao passo que da amouy comunidade negra um falso antncio de
gue nossas demandas estdo sendo ouvidas e que vivemos em harmonia racial.

O que a intelectual faz ao fragmentar o 20 de novembro é mostrar o que esta
implicito: o sexismo. Tanto € que ndo se percebe que a mulher negra € a grande
herdeira dos quilombos. Para n6s — mulheres negras — “apesar dos movimentos de
mulheres negras terem feito reivindicacées nos ultimos anos em busca de mais
visibilidade como agentes politicos, a nossa realidade ainda € a do anonimato”
(GONZALEZ, [1982] 2018, p.119).

Conforme expbe Abdias Nascimento (2002), os quilombos surgiram a partir
da historiografia violenta do negro como uma necessidade de meios para defesa e
asseguramento da existéncia. “Os quilombos resultaram dessa exigéncia vital dos
africanos escravizados, no esfor¢co de resgatar sua liberdade e sua dignidade através
da fuga ao cativeiro e da organizacado de uma sociedade livre” (NASCIMENTO, 2002,
p.135).

De acordo com o autor, as organizacdes negras, sejam elas reconhecidas
legalmente como as que ndo possuem esse tipo de reconhecimento recebendo a

denominacéo de ilegais, sdo o que ele denomina de quilombismo. Conforme explica:

O quilombismo se estruturava em formas associativas que tanto podiam estar
localizadas no seio de florestas de dificil acesso que facilitava sua defesa e
sua organizagdo econdmico-social propria, como também assumiram
modelos de organizagbes permitidas ou toleradas, frequentemente com
ostensivas finalidades religiosas (catélicas), recreativas, beneficentes,
esportivas, culturais ou de auxilio matuo. (NASCIMENTO,2002, p.135)

Para Antonio Guimaraes (2012, p.100), o quilombismo & “uma das principais
matrizes ideologicas que permeava 0 movimento negro nos anos 1980, aliando
radicalismo cultural a radicalismo politico”, sendo que esta doutrina desenvolvida por
Abdias Nascimento foi influenciada pelo Afrocentrismo e pelo marxismo. “Em sua
referéncia interna, Abdias buscou integrar o programa do quilombismo ao movimento
pela redemocratizacdo do pais, através de uma luta de emancipacdo radical, de
inspiracdo marxista.” (GUIMARAES, 2012, p.101)

Dito isto, para Lélia Gonzalez, a mulher negra é a grande herdeira dos
quilombos, aquela que garantiu a sobrevivéncia de todo um povo, enquanto raca e
cultura, ou seja, a mulher negra tem sido quilombola. “O termo aqui esta sendo tomado
num sentindo mais amplo, metaférico mesmo” (GONZALEZ, [1981] 2018, p.113).
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Nesse caso, ha uma ressignificacdo sobre a mulher negra, que na minha interpretacéao
surge a partir de uma linguagem metaférica que busca fazer prevalecer a ‘memodria’,
dando uma rasteira na ‘consciéncia’.

Quilombo é simbolo de resisténcia, manutengcdo cultural e saber, e na
perspectiva de Lélia Gonzalez, a mulher negra enquanto quilombola foi a principal
agente na manutengao da identidade cultural brasileira passando pelo negro. “E numa
primeira aproximagao, podemos afirmar que ela sé tem a ver com os dois tipos de
permanéncia de Zumbi na cabega da mogada” (GONZALEZ, [1981] 2018, p.113).

Abrindo um paréntese, desde a primeira vez que li o titulo “Mulher negra, essa
quilombola” (2018 [1981]), a minha vis&o foi tomada por algo inexplicavel que me fez
ver o termo quilombola como quilomba. Tamanha foi a minha decepgéo ao constatar
que por mais de dois anos eu havia lido errado e se soubessem que sou pisciana
provavelmente alguns atribuiriam essa minha falta ao signo. Porém, durante a minha
errada leitura houve a tentativa de buscar entender o significado desse paradigma e
hoje tomo a liberdade para utilizar o termo que inicialmente visualizei.

De acordo com Beatriz Nascimento:

O quilombo é um avanco, é produzir ou reproduzir um momento de paz.
Quilombo é um guerreiro quando precisa ser um guerreiro. E também ¢é o
recuo se a luta ndo é necessaria. E uma sapiéncia, a sabedoria. A
continuidade e vida, o ato de criar um momento feliz, mesmo quando o inimigo
€ poderoso, e mesmo quando ele quer matar vocé. Uma possibilidade nos
dias de destruicdo. (NASCIMENTO, 2018, p.8)

Logo, a mulher negra € uma quilomba. Um corpo que, como ja diria Angela
Davis, ao se movimentar € capaz de movimentar toda a estrutura social. Nao coloco
o corpo da mulher negra como um objeto e nem uso da desumanizacéo ao me reportar
a nos — mulheres negras — como quilombas, mas sim como agente politico capaz de
mostrar possibilidades em tempos como o que vivemos hoje, de destruicdo. Enquanto
quilomba, a mulher negra é a grande agente politica da Améfrica Africana, a exemplo
disso temos Lélia Gonzalez.

E é tdo potente, que podemos nos perguntar: o que dizer da participacéo da
mulher negra no Movimento Negro Unificado e no feminismo?

Um termo que se popularizou bastante nos Ultimos tempos é o da
interseccionalidade. A maioria das discussdes atuais perpassa por essa categoria que

€ uma grande contribuicdo do feminismo negro para os estudos epistemolégicos de
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diversas areas, afinal de contas, pensar a partir dessa categoria analitica nos
possibilita buscar um espagco mais democratico de convivéncia.

Em 2019 tive a oportunidade de estar presente no primeiro Encontro Nacional
de Escritoras Negras realizado na cidade de Recife (PE). Um espago que me
possibilitou refletir sobre o termo citado anteriormente. Durante uma roda de dialogo
gue se propunha a debater sobre a interseccionalidade, fiquei surpresa ao descobrir
gue nossas mais velhas nem sequer sabiam da existéncia desse termo, inclusive uma
delas chegou a me questionar: “o que eu fago € interseccionalidade?”.

Importante observar que a intelectual que me fez tal questionamento tem uma
vasta producdo literaria e uma potente atuacdo na militdncia negra, bem como teve
convivéncia com Lélia Gonzalez e com Beatriz Nascimento, pensadoras que trazem
nas suas discussodes a ideia central da terminologia. O fato curioso € que em nenhuma
das duas autoras o termo esté sistematizado como encontramos a partir de Kimberlé
Crenshaw e de Carla Akotirene. Porém, a categoria esta ai, muito provavelmente
escondida pelas astlcias da ‘consciéncia’.

Segundo Carla Akotirene:

Tal conceito é uma sensibilidade analitica, pensada por feministas negras
cujas experiéncias e reivindicacdes intelectuais eram inobservadas tanto pelo
feminismo branco quanto pelo movimento antirracista, a rigor, focado nos
homens negros. Surge da critica feminista negra as leis antidiscriminagao
subscrita as vitimas do racismo patriarcal. Como conceito da teoria critica de
raga, foi cunhado pela intelectual afro-estadunidense Kimberlé Crenshaw,
mas, apos a Conferéncia Mundial contra o Racismo, Discriminagédo Racial,
Xenofobia e Formas Conexas de Intolerancia, em Durban, na Africa do Sul,
em 2001, conquistou popularidade académica, passando do significado
originalmente proposto aos perigos do esvaziamento. A interseccionalidade
visa dar instrumentalidade tedrico-metodolégica a inseparabilidade estrutural
do racismo, capitalismo e cisheteropatriarcado — produtores de avenidas
identitarias em que mulheres negras sdo repetidas vezes atingidas pelo
cruzamento e sobreposicdo de género, raca e classe, modernos aparatos
coloniais. (AKOTIRENE, 2019, p.14)

Para o entendimento de como a interseccionalidade chegou no Brasil, vou
fazer um gancho com o racismo por omiss&o. E fato que a abolicio da escravatura
trouxe maleficios para a populacdo negra, uma vez que se configura como falsa
libertacdo e determinou muito bem até onde o individuo negro pode chegar.
Entretanto, mesmo com as repressdes as manifestacbes negras, 0s movimentos

negros conseguiram se sobressair.
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Quando chegamos até o momento da formacao de partidos politicos tidos
como disseminadores do pensamento de esquerda, a comunidade negra continua a
margem do debate, vendo toda a situagcdo nacional sendo resumida em apenas uma
questdo de classe. Aqui entra o que Lélia Gonzalez nomeia como racismo por
omissao. Algo que vai em desencontro com 0 que 0S movimentos negros vinham

fazendo até o momento.

Enguanto isso, a indiferenga e o cinismo continuam sendo a ténica em face
desse racismo institucionalizado que tem passado pelos diversos regimes
politicos que existiram neste pais. Indiferenga por parte daqueles que
reduzem a questéo racial a uma questéo de classe pura e simples, reforcando
indiretamente o mito da democracia racial na cabe¢ca dos mais ingénuos.
Cinismo por parte daqueles que negam a existéncia da discriminacao racial
pelo fato de nunca terem ouvido falar nela (GONZALEZ, [1986] 2018, p.222).

De acordo com Raquel Barreto (2018, p.16), é possivel afirmar que na década
de 1970, Lélia Gonzalez “estava mais interessada em analisar e compreender a
formacgao do capitalismo brasileiro com o recorte racial’. Temas como divisédo racial
do trabalho, escolaridade, propriedade, demarcacéo territorial, dentre outros, foram
estudados pela intelectual.

Porém, como se ndo bastasse a excluséo racial dentro do movimento de
esquerda, o movimento feminista crescente no Brasil também agia com racismo por
omissao e ainda desqualificava a fala das mulheres negras com acusacfes de que
eram muito emocionais. Para lascar ainda mais, as mulheres negras nao tinham o
reconhecimento devido dentro do Movimento Negro Unificado. Esses foram pontos
que levaram Lélia Gonzalez despertar para a intersec¢cédo de raca, classe e género
para formular o feminismo afro-latino-americano, além da observancia da organizagao
feminista latino-americana que excluia o fator racial do debate.

Parando para pensar, noto que o feminismo afro-latino-americano € muito
pouco utilizado nos debates académicos, acredito que isso se deve a adogao do termo
feminismo negro e da adocdo de sua base norte americana. Teriamos aqui a
manuten¢do do imperialismo norte americano em um movimento que tenta romper
com as mazelas coloniais?

Algo importante posto por Lélia Gonzalez é que:

Aqui, se nos reportamos ao feminismo americano, a relacdo se inverteu; ele
foi consequéncia de importantes contribuigbes do movimento negro: ‘a luta
dos anos sessenta... Sem a Irmandade Negra, ndo teria havido nenhuma
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irmandade das mulheres (Irm& Hood); sem Black Power (Black Power) e
Black Pride (Black Pride), ndo haveria Gay Power e Gay Pride” (David Edgar).
E a feminista Leslie Cagan afirma: “O fato de o Movimento pelos Direitos Civis
ter quebrado os pressupostos sobre igualdade e liberdade na América abriu
0 espaco para questionarmos a realidade de nossa liberdade enquanto
mulheres”. (GONZALEZ, [1988] 2018, p.309)

Sobre essa questao, eis que surge uma boa explicacéo:

Por ai da pra entender por que o primeiro passo que a mulher negra da, em
termos de conscientizacdo, tem a ver com a luta contra o racismo, posto que
nao sé ela, mas seus filhos, irmdos, parentes, companheiros, amigos e
conhecidos dele sdo vitimas. Depois € que ela “saca” o lance do sexismo.
(GONZALEZ, [1981] 2018 p.115)

ApoOs toda essa discussao, é possivel notar o quanto Lélia Gonzalez traz de
enriguecimento para desvendarmos o Brasil, pois se a cultura brasileira é
eminentemente negra e amerindia, nada mais justo do que descortinar ideologias que
seguem na tentativa de escamotear essas contribuicées. Indo mais além, Lélia
Gonzalez fragmenta a politica formadora da América e nos faz pensar sobre nossa
prépria identidade enquanto amefricanos.

Vejo como importante resgatarmos a logica do feminismo afro-latino-
americano que, obviamente, esta diretamente relacionado com a Amefricanidade. A
proposta de Lélia Gonzalez nos direciona pensar numa base intercultural para as
articulacées de cunho politico, sociolégico, econémico, cultural, linguistico. “O estudo
deste tema assume um valor de tal ordem que acaba por revelar certos aspectos de
nossa realidade cultural que muitos pesquisadores nem sequer desconfiam”
(GONZALEZ, [1981] 2018b, p.41).

Durante nosso mergulho nas aguas de Lélia Gonzalez ndo houve mencéao ao
termo Direitos Humanos, mas tudo o que falei € Direitos Humanos. Nota-se que ha a
presenca do principio da interdependéncia e da indivisibilidade dos Direitos Humanos
quando a autora interrelaciona as questdes de raca e género com as questdes de
classe, afastando a ideia fomentada pela esquerda brasileira e mundial de determinar
gue ha uma luta principal e uma luta secundaria.

Além disso, vemos na obra de Lélia Gonzalez o chamado para a acdo. Como
apontado pela intelectual, ndo bastam formulacdes legislativas contra discriminagcdes
para que haja avancos sociais suficientes para formar uma base social democrética,

para isso é necessario que tenhamos compromisso com a acao do desenvolvimento
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da pratica do principio da solidariedade e da igualdade, através de um envolvimento

mais amplo com a transformacao de praticas discriminatérias cotidianas enraizadas.

Enquanto a questéo racial ndo fora assumida pela sociedade brasileira como
um todo: negros, brancos e ndés todos juntos refletirmos, avaliarmos,
desenvolvermos uma préaxis de conscientizagdo da questdo da discriminacéo
racial nesse pais, vai ser muito dificil o Brasil, chegar ao ponto efetivamente
de ser uma democracia racial. (GONZALEZ, ([1985] 2018, p.255)

Este capitulo e o estudo da Amefricanidade, como categoria chave de Lélia
Gonzalez, é ponto crucial para que de fato tenhamos uma interpretacédo para além do
discurso da ‘consciéncia’, fazendo surgir possiveis formulagdes do que seriam os
Direitos Humanos a partir da brasilidade que nos é imposta. E sua importancia se faz

por ser uma visédo de possibilidade nos tempos de destruicéo.
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4 LELIA GONZALEZ: UMA POSSIBILIDADE NOS DIAS DE DESTRUICAO

Os patriarcas brancos nos disseram: “Penso, logo existo”. A mae negra
dentro de cada uma de nés — a poeta — sussurra em nossos sonhos: “Sinto,
logo posso ser livre”. A poesia cria a linguagem para expressar e registrar
essa demanda revolucionaria, a implementacdo da liberdade. (LORDE,
[1977] p. 41)

Dentre tantos héabitos que se poderia desenvolver durante o periodo de
isolamento social causado pela pandemia, o meu foi o cuidar de plantas. Algo que
parecia distante, sem interesse da minha parte, ja que o habito tido por minha mae
Nao parecia em momentos anteriores nada interessante.

Uma simples passada no supermercado e |4 estava o que desencadearia um
pequeno jardim, com variedades até faceis de cuidar por serem tao resistentes as
mais diversas situacfes climaticas, mas que um olhar mais distante faz com que
acabem desistindo de permanecer ali.

Passei a ter uma dedicacao didria com as pequenas criaturas que me fez
entender mais sobre uma conexao que foi rompida pelo lado euro-ocidental do globo,
gue é a conexao entre o espirito e a matéria. Algo que pode ser entendido com a
citacdo de Audre Lorde acima.

Conforme expde Marimba Ani (2017)%, a visdo africana de mundo parte de
uma conexao com as forcas da natureza, com a natureza, além de uma conexao entre
noés — seres humanos. Contudo, 0 eurocentrismo causou O rompimento com a
conectividade ao ponto de haver uma quebra de si. Se na concepcéo africana vocé é
o todo, na concepc¢éao euro-ocidental uma parte minha é melhor do que outra, sendo
gue a melhor parte € o meu lado racional. A partir dessa desconexao com o universo
resta somente o EU, que é o objeto, sem envolvimento emocional com o que existe
ao redor e que pode ser controlado.

Vasculhando os escritos de Lélia Gonzalez, percebi sua recusa ao controle
colonial nas suas formas de relatar a realidade social brasileira. A utilizacdo da
intelectual de uma escrita poética me fez ver o quido simbodlico é para nés

pesquisadoras negras que tentam subverter a l6gica dominante dentro dos espacos

& ANI, Marimba. A Visdo de Mundo Africana. 6 de set. de 2017. Disponivel em:
https://lwww.youtube.com/watch?v=zEpavqgcubyo. Acesso em: 12/04/2022.


https://www.youtube.com/watch?v=zEpavqcubyo
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académicos. Digo que ha um ato de coragem ao reconectar a matéria e o espirito,
servindo de exemplo e inspiracdo para o decorrer das préoximas paginas.

Com isso, 0 que temos a seguir € um vasculhar pelas auséncias que
perpassam os Direitos Humanos, trazendo Lélia Gonzalez como conexdo para que
possamos buscar rumos mais prosperos para os seres subalternizados. Em um
primeiro momento, é possivel encontrar formulacbes sobre a colonilidade e a
decolonialidade, passando posteriormente para a soma de Lélia Gonzalez ao debate.
A importancia deste momento se faz no pensar Lélia Gonzalez como contribuidora
para o rompimento do modelo moderno/colonial que esta introjetado nos Direitos

Humanos e nos estudos decoloniais.

4.1 BREVES NOCOES SOBRE A DECOLONIALIDADE

Competicdo de poesia na escola. A professora passa por aquela aluna e
percebe que ela ndo esta escrevendo sua poesia. “Faz a tua. Como assim ndo vai
fazer? Tu neta de poeta...” — externa a professora. A aluna pensou que néo deveria
fazer a poesia, porque ja sabia que o resultado seria 0 de reprovacgao e ja até sabia
guem iria passar na competicdo, e mais, 0 que poderia ela saber sobre poesia?
Mesmo assim, as palavras da professora atingiram seu fim e ela colocou no papel
tudo aquilo que ja tinha aparecido em sua mente, mas que tinha sido afastado pela
certeza do que viria posteriormente.

Resultado negativo. Nenhuma surpresa. Nao pdde negar para si como aquilo
a atingiu de fininho e a magoou. Sensacédo de vergonha que viera a passar minutos
depois. Poesia? Essa ndo seria mais escrita e se algo surgisse fazendo nascer o
desejo de tecer palavras no papel, seria trancada a sete chaves ou até mais se
precisasse.

Longe da escrita por um tempo, se surpreendeu ao receber elogios pelas suas
redacdes na escola. Provavelmente o fato de se apegar as palavras dos outros em
diversos livros tenham trazido resultados positivos para sua base argumentativa. Nao
passou disso.

Nas horas vagas observava seu avb — poeta — focado nas leituras e escritas,
sempre com seu diario e sua caneta na mao, pronto para escrever sobre cada ponto

de seu dia. Pensou o que havia acontecido para tamanha inteligéncia ter tido como
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fim o anonimato. Tempos depois descobriu que racismo teve seu peso e nao gostou.
Preferiu ndo saber mais.

Passaram-se tempos. O que parecia antes rejeitado, comecgou a parecer algo
a ser tentado e, assim, alisou o cabelo. Incrivel como a autoestima foi reacesa e 0s
olhares passaram a mudar, algo que ndo passou despercebido por ela, porém, deixou
por fim camuflar. O tema do racismo volta e meia reacendia na sua cabeca, mas para
gue nesse assunto tocar?

Fugiu o quanto conseguiu, mas os tentaculos do racismo sempre a acharam
e, por fim, decidiu confrontar a dor... Lagrimas e mais lagrimas. Um rio, talvez um
mar... E assim, entendeu que ndo poderia mais silenciar.

O curso de Direito teve sua contribuicdo, ajudou na sua formacédo critica.
Mesmo ndo sendo sua primeira op¢ao nao sente arrependimentos. Caminhando pela
memoria desse periodo ela sorri feliz ao ver sua evolucdo. Lembra que tinha que
cursar uma disciplina extra e viu na de Direitos Humanos uma oportunidade. “Que
estranho algo assim nao ser obrigatorio na grade curricular!” — disse ela ao raciocinar.

Foi percebido pela académica que néo havia professores negros, alunos eram
pouquissimos, o debate racial entdo... ndo se via hem sombra. E a disciplina de
Direitos Humanos? Cumpriu sua finalidade de ser mais uma no seu historico, mas néao
antes sem deixar questionamentos que nesse momento buscam se solucionar.

No final da graduacgéo, ela parecia outra; todos percebiam sua mudanca.
Focada nos estudos raciais, passou por uma transformacao natural no seu jeito de
ser, de falar e de pensar. No nono semestre, quando ela teve que comecar a
desenvolver seu trabalho de concluséo de curso, sentiu falta de uma base académica
de pesquisa. O grande dilema apareceu: Deveria escrever algo mais particular ou nao
deveria arriscar?

Tentou seguir um caminho diferente, porém o que vinha como emergéncia
parecia uma oportunidade Unica de aprofundamento pessoal e critico que ndo poderia
ser desperdicado. E com isso, conseguiu chegar até o seu mestrado. Mas ndo antes
sem se questionar se realmente era um lugar em que ela deveria estar.

Ao se jogar na nova aventura decidiu focar suas energias nas contribuicoes
de mulheres negras, mas uma em especifico chamou sua atengéo e agora o que ela
busca é expor a sua contribuicdo. Importa dizer que ela sabia que iria enfrentar zonas
de auséncias e silenciamentos, desgaste emocional e psicologico, s6 ndo imaginou

gue seria tanto.
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O estudo decolonial e sobre Direitos Humanos trouxe inquietacdo. Ela néo
sabia tdo bem a sua significacdo, mas despertou a sua atencao certas auséncias e
apontou para uma questdo: E as mulheres negras onde estéo?

Certa vez, em 2019, ela teve a oportunidade de participar de um congresso
qgue tinha como objetivo discutir a decolonialidade e pensar epistemologias contra
hegemaonicas. Foi apresentado por ela a escrevivéncia como aporte decolonial e como
uma contribuicdo das mulheres negras para os estudos em Direitos Humanos, s6 que
no final das contas néo teve a proposta entendida pela coordenadora do grupo e ainda
sentiu uma desqualificacdo camuflada. Mas sabe como é, né? Pensou que estava
equivocada.

Decidiu comparecer no segundo dia de evento, mesmo nao se sentindo tdo
bem emocionalmente. Foi a melhor coisa que fez! Ao observar o espaco percebeu
que de decolonial ndo tinha nada, pois as vozes subalternizadas continuavam
silenciadas. Algo que a lembrou da epigrafe “Cumé que a gente fica?” de Lélia
Gonzalez:

Foi entdo que uns brancos muito legais convidaram a gente pr4 uma festa
deles, dizendo que era pra gente também. Negdcio de livro sobre a gente, a
gente foi muito bem recebido e tratado com toda consideracdo. Chamaram
até pra sentar na mesa onde eles tavam sentados, fazendo discurso bonito,
dizendo que a gente era oprimido, discriminado, explorado. Eram todos gente
fina, educada, viajada por esse mundo de Deus. Sabiam das coisas. E a

gente foi sentar la na mesa. [...] E era discurso e mais discurso, tudo com
muito aplauso. [...] (GONZALEZ, [1980] 2018a p. 190)

No final de tudo, o evento acabou ndo sendo como imaginado e sofreu
grandes criticas da militdncia negra que ali estava. Foi interessante de acompanhar.
Sabe aquela sensacédo de equivoco? Foi comprovado por ela que nao havia nenhum
e, para fechar, encontrou uma pessoa que estava no lugar e que ousou comentar
sobre o fatidico episddio, com isso ela se sentiu feliz por comprovar que tinha até
testemunhas para elucidar.

Agora eu quero questionar: O que é decolonizar?

Pelo que tenho acompanhado nesses ultimos anos, os estudos decoloniais
tem cada vez mais ganhado adeptos nas academias brasileiras como uma grande
inovagcdo no campo dos estudos epistemologicos. Ndo busco diminuir sua
importancia, mas trago uma reflexdo de que o meio académico tem seu propésito de
fazer sistematizagdes e a decolonialidade é uma delas. Assim sendo, vamos observar

em diversos autores e autoras — como Lélia Gonzalez — a “decolonialidade” implicita
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nas suas articulacdes tedricas, entretanto, devido a propria colonialidade que atinge
os estudos decoloniais, essas pessoas sao colocadas as margens do debate e tem
as suas contribuicbes apagadas. Algo que comprovei com a experiéncia no
Congresso voltado especificamente para essa discusséo e com os estudos que venho
fazendo.

Nos ultimos tempos muito se escuta sobre o pos-moderno, o crescimento de
uma era tecnoldgica que ultrapassa o que se tinha na modernidade. Entretanto, para
a compreensédo do decolonial é preciso uma viagem até a modernidade para que se
entenda certos mecanismos de dominacdo que sao perpetuados até nossa
atualidade.

E comum que a modernidade ocidental seja entendida como a época da mais
avancada forma de civilizagdo quando comparada com outros arranjos sécio-culturais,
politicos e econdmicos que surgem como menos civilizados, selvagens ou primitivos.
Porém, sdo necessarias [mouzreflexdes criticas sobre as articulagdes dos marcadores
do que é civilizacdo ou nao, “e sobre as formas nas quais a modernidade ocidental
sempre pressup0de definicdes e distingdes coloniais dessa natureza” (MALDONADO-
TORRES, 2019, p.30).

De acordo com Maldonado-Torres (2019), a investigacao de intelectuais sobre
periodos histéricos para além daqueles determinados como marcadores de ideal
civilizacional, a exemplo dos estudos da invasdo nas Ameéricas e o contato do
colonizador com as pessoas do Novo Mundo, levou em consideracdo que o
colonialismo néo seria algo concebido na modernidade conjuntamente com outros
periodos historicos, seria mais certeiro apontar que a modernidade por si s6 € colonial
desde seu nascedouro. Algo que transformou a modernidade, vista como oposto ao
pré-moderno ou ndo moderno, para modernidade/colonialidade, como oposto ao que
esta além da modernidade. “E esse ‘além da modernidade’, em vez de simplesmente
independéncia, que torna-se o objetivo da decolonialidade” (MALDONADO-TORRES,
2019, p.32)

Ainda em conformidade com o autor acima citado, é util distinguir o
colonialismo, colonialismo moderno e colonialidade. O primeiro pode ser entendido
como a formacdao historica dos territorios coloniais; o segundo pode ser compreendido
como o método especifico adotado pelos impérios ocidentais para a colonizacao da

maior parte do mundo desde a chamada “descoberta”; o terceiro pode ser entendido
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como uma légica global de desumanizacdo que € capaz de existir até mesmo na
auséncia de coloniais formais. (MALDONADO-TORRES, 2019)

Seguindo nesse passo, Maldonado-Torres (2019) explica que:

Desse modo, se a descolonizacdo refere-se a momentos histdricos em que
0s sujeitos coloniais se insurgiram contra 0os ex-impérios e reivindicaram a
independéncia, a decolonialidade refere-se a luta contra a logica da
colonialidade e seus efeitos materiais, epistémicos e simbdlicos. As vezes o
termo descolonizacéo € usado no sentido de decolonialidade. Em tais casos,
a descolonizacgéo é tipicamente concebida ndo como uma realizagdo ou um
objetivo pontual, mas sim um projeto inacabado. Colonialismo é também
usado as vezes no sentido de colonialidade. (MALDONADO-TORRES, 2019,
p. 36)

Com isso, temos a colonialidade como uma légica que esta incrustada na
modernidade, enquanto a decolonialidade se apresenta como luta “que busca
alcancar ndo uma diferente modernidade, mas alguma coisa maior do que a
modernidade.” (MALDONADO-TORRES, 2019, p. 36). Uma vez que a modernidade
criou narrativas que a colocaram como tempo e espaco privilegiado na civilizagéo, a
luta atual € pela criagdo de um mundo em que seja possivel a existéncia de varios
outros mundos, com diferentes concepc¢des de tempo, espaco e subjetividade,

inclusive, com relacdes produtivas entre eles.

A ideia de “colonialidade” estabelece que o racismo é um principio
organizador ou uma légica estruturante de todas as configuracdes sociais e
relagbes de dominagcdo da modernidade. O racismo € um principio
constitutivo que organiza, a partir de dentro, todas as relacdes de dominagéo
da modernidade, desde a divisdo internacional do trabalho até as hierarquias
epistémicas, sexuais, de género, religiosas, pedagdgicas, médicas, junto com
as identidades e subjetividades, de tal maneira que divide tudo entre as
formas e os seres superiores (civilizados, hiper-humanizados, etc., acima da
linha do humano) e outras formas e seres inferiores (selvagens, barbaros,
desumanizados, etc., abaixo da linha do humano). (GROSFOGUEL, 2019, p.
59)

Para Ramén Grosfoguel (2019), a perspectiva decolonial tem o racismo como
principio organizador, mas isso nao significa dizer que é o fator determinante em
altima instancia que troca a determinacéo de classe pela racial. O que encontramos é
a organizacado das relacbes de dominacdo da modernidade a partir do racismo,
mantendo a existéncia de cada hierarquia de dominacdo sem reduzir umas as outras,

ao mesmo tempo que nao pode entender uma sem as outras.
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Feitas as devidas ressalvas, com estudos decoloniais nos referimos aqui ao
conjunto heterogéneo de contribuicdes tedricas e investigativas sobre a
colonialidade. O que cobre tanto as revisdes historiogréaficas, os estudos de
caso, a recuperacao do pensamento critico latino-americano, as formulacdes
(re)conceitualizadoras, como as revisdes e tentativas de expandir e revisar
as indagagoes tedricas. E um espaco enunciativo n&o isento de contradi¢ées
e conflitos, cujo ponto de coi/ncidéncia é a problematizacdo da colonialidade
em suas diferentes formas, ligada a uma série de premissas epistémicas
compartilhadas. (QUINTERO; FIGUEIRA; ELIZALDE, 2019, p. 4)

Um dos grandes nomes das pesquisas sobre a colonialidade é o de Anibal
Quijano. Walter D. Mignolo (2017) aponta que a colonialidade é um termo proposto
por Anibal Quijano no final dos anos 1980 e inicio dos anos 1990, sendo adotado

como aporte tedrico pelo proprio Mignolo.

Desde o final da década de 1990, com as pesquisas de Anibal Quijano (1928-
2018) sobre a colonialidade, um conjunto de estudos passou a ser articulado
gue, a partir de entdo, tem procurado retomar uma série de problematicas
histérico-sociais que eram consideradas encerradas ou resolvidas nas
ciéncias sociais latino-americanas. A revisdo da constituicdo histérica da
modernidade e de suas transformag8es na América Latina foi o nodo a partir
do qual essas questdes se articularam, a luz da categoria colonialidade como
o reverso da modernidade. (QUINTERO; FIGUEIRA; ELIZALDE, 2019, p.3)

Importante mencionar que é feita uma critica por Grosfoguel sobre a atribuicao
da ideia de “colonialidade” ser original de Quijano, sendo que — na verdade — se trata
de uma ideia que tem estado presente — mesmo que em outros termos — em muitos
autores e autoras anteriores a Quijano. O autor nos alerta para o fato do proprio
Quijano utilizar concepcdes epistemoldgicas que séo fruto de negros e indigenas, sem

ao menos citad-los ou reconhecé-los.

Digo “antes de Quijano ter comegado a utiliza-la”, porque Quijano nao tinha
levado a sério o assunto do racismo e da colonialidade até os anos 1990.
Esse é um tema tardio na sua carreira intelectual. Nao ha a principio nenhum
problema em aceitar o impedimento do racismo e a ideia de colonialidade em
gualquer momento da vida. Porém, tenho dito que o problema com Quijano é
gue ele fala como se tivesse sido a origem da ideia da colonialidade, sem
citar nenhum autor ou autora que ja estava trabalhando o assunto (usando
outros termos como capitalismo racial, colonialismo interno, etc.) muitas
décadas antes dele (cf. GROSFOGUEL, 2013,2016a). De fato, Quijano nunca
cita autores e autoras negras e indigenas. Toma as ideias deles e delas sem
reconhecé-los. Esse racismo epistémico ndo pode ser aceito por alguém que
advoga descolonizar o poder. (GROSFOGUEL, 2019, p.60)

Os estudos da decolonialidade também tem atingido os estudos sobre Direitos
Humanos. O que tenho percebido € que se tem buscado cada vez mais novas formas

de analises sobre os Direitos Humanos que ultrapassem o engessamento juridico da
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tematica, seguindo num campo sociologico e epistemoldgico que busque romper com
a visdo da modernidade/colonialidade, mas que ainda possui muitos pontos a serem
acertados, pois se assim ndo fosse este trabalho néo teria proposito.

Ao ouvir sobre os Direitos Humanos, muitas vezes minha memaria me remete
a redacdo da Declaracdo Universal dos Direitos Humanos de 1948, aprovada pela
Assembleia Geral das Nac¢Oes Unidas. Com seu rol de objetivos e metas a serem
seguidas por todos os povos e nacgdes para promocao de uma sociedade mais justa
e igualitaria, em busca do combate e prevencédo de atos brutais contra os individuos.
Em que “os direitos humanos consistem em um conjunto de direitos considerados
indispensavel para uma vida humana pautada na liberdade, igualdade e dignidade”
(RAMOS, 2014, p. 24).

Conforme Ribeiro e Sparemberger (2014):

A expressao “Direitos Humanos” é uma forma abreviada de mencionar os
direitos fundamentais da pessoa humana, considerando esses direitos como
fundamentais, uma vez que sao essenciais para a existéncia e o
desenvolvimento do Ser Humano. De uma forma mais simplista, diz-se que
os direitos humanos correspondem as necessidades bésicas da pessoa
humana, sendo essas, comuns a todos e que uma vez atendidas garantem a
sua dignidade. (RIBEIRO; SPAREMBERGER, 2014, p.2)

Do ponto de vista de Herrera Flores (2009), os Direitos Humanos vao além de
direitos “propriamente ditos”, sao resultados provisorios de lutas colocadas em
praticas pelos seres humanos para ter acesso a bens essenciais para a vida. Assim,
os Direitos Humanos ndo devem ser confundidos com os direitos positivados em

ambito nacional ou internacional.

Os Direitos Humanos s&8o uma convencdo cultural que utilizamos para
introduzir uma tenséo entre os direitos reconhecidos e as praticas sociais que
buscam tanto seu reconhecimento positivado como outra forma de
reconhecimento ou outro procedimento que garanta algo que €, a0 mesmo
tempo, exterior e interior a tais normas. (FLORES, 2009, p. 28)

Utilizando a obra de Lélia Gonzalez como base, observa-se que esta muito
bem descrito em seus escritos a formulagéo posta por Herrera Flores do que seria 0s
Direitos Humanos. Durante todo o desenvolvimento de seus textos, Lélia Gonzalez
tensiona a legislagcdo vigente com as praticas discriminatorias diarias, apontando
mecanismo de agao para que haja a possibilidade de instaurar uma sociedade que se

paute na solidariedade.
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Com o seu desenvolvimento historiografico sobre a América e o Brasil, €
notorio que ideia e a expressdo constitucional de prevalecimento da dignidade
humana néo atinge todas as pessoas, ou seja, apesar das normativas objetivando a
igualdade, nés — individuos negros — ainda buscamos pelo reconhecimento de nossa
humanidade.

Como os estudos envolvendo os Direitos Humanos ainda estdo ligados a
europeizacdo e a colonialidade como centro de construcdo dos pensamentos
modernos os estudos decoloniais trazem para dentro do debate uma analise critica
das relacbes em que a perspectiva europeia € 0 centro de todo o pensamento e
construcdo geopolitica, problematizando a naturalizacdo do colonialismo e o
apagamento das epistemologias latino-americanas, assim como também faz surgir
uma critica a perspectiva universalista sobre os Direitos Humanos.

E buscado através da decolonialidade a construcdo de uma 6tica contra
hegemonica para pensar os Direitos Humanos. Mas para que isso seja possivel é
preciso que seja questionada a forma convencional de entendimento e defesa dos
Direitos Humanos, com relacdo a sua matriz liberal e ocidental. A reproducédo de um
consenso dos Direitos Humanos como regulador de uma sociedade justa € focada em
ilusdes, que integra 0 que se conhece por senso comum dos Direitos Humanos
convencionais, como informa Boaventura (2013).

A versdo hegemonica ou convencional possui caracteristicas que devem ser
exploradas, sendo uma delas a visdo de validade universal dos Direitos Humanos
independente do contexto social, econémico e politico e de outros regimes de Direitos
Humanos que possam existir nas mais diferentes regides do mundo (SANTOS, 2013).
E de grande relevancia a construcdo de uma visdo que se paute no desenvolvimento
de uma cultura dos direitos que se centre na universalizacdo das garantias e no
respeito as diferencas, sendo chamado por Herrera Flores (2003) como visao
complexa dos Direitos Humanos.

Para Lindgren Alves (2005), olhar os Direitos Humanos enquanto uma
categoria universalista absoluta e ndo pensar nas diferencas, sendo elas frutos das
mais variadas constru¢des sociais e historicas dos povos, € um erro que prejudica a
efetivacdo de direitos. E eu até digo, que esse erro apaga e violenta povos
subalternizados.

Boaventura Santos (2013) discorre que existem tensdes entre o universal e 0

fundacional, assim como entre o reconhecimento da igualdade e o reconhecimento da
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diferenca. O autor conceitua o universal como aquilo que € valido em todos os tempos
e lugares, enquanto o fundacional tem como caracteristica ser Unico e especifico. A
tensdo existente resulta de possiveis exclusdes que os dois podem produzir, sendo
que atualmente o que € considerado universal sdo as particularidades do ocidente, ou
seja, “o universal é o produto da transformacéo histérica do fundacional eurocéntrico,
ocidental” (SANTOS, 2013, p. 59).

O universal e fundacional estdo na origem da tensao entre o reconhecimento
da igualdade e da diferengca. “O principio da igualdade funda a pretensdo de
universalidade que subjaz aos direitos humanos eurocéntricos” (SANTOS, 2013,
p.78), criando um paradigma que passou a ser questionado a partir da organizagao
de grupos sociais excluidos e discriminados, além de colocar em pauta os critérios
dominantes de igualdade e inclusdo, para que seja alcangcado muito mais do que uma
igualdade juridico-politica, mas também socio-econémico-cultural. (SANTOS, 2013)

Seguindo nessa perspectiva, Herrera Flores (2003) diz que sempre existe
tensdo entre o universal e o particular. H4 no mundo contemporaneo a viséo abstrata
e a visao localista, em que a primeira € vazia de contetdo, se referencia nas
circunstancias reais das pessoas centradas em torno da concepcdo ocidental de
direito e do valor da identidade; enquanto a visdo localista, se pauta em torno da ideia
particular de cultura e de valor da diferenca, em que se predomina o “proprio”.

Diante disso, a visdo abstrata possui uma racionalidade juridico/formal com
praticas universalistas e a visao localista possui uma racionalidade material/cultural
com praticas particulares. Mas o problema dessas duas visdes aparece quando cada
uma comeca a desconsiderar as dos demais e passa a ser defendida apenas por seu
lado, desprezando outras propostas. As visoes localistas e abstratas sdo conduzidas
em um centro a partir de onde se possa interpretar todo o restante, funcionando como
um padrdo de medidas e exclusdo. O autor aponta que estamos diante de uma
racionalidade que torna universal um particularismo. (HERRERA FLORES, 2003)

Herrera Flores direciona seu pensamento para dizer que o mundo
contemporaneo necessita da visdo complexa. Essa viséo se situa na periferia, em que
assume a realidade e a presenca de diversas vozes, com 0 mesmo direito de
expressado, de denudncia, de exigéncia e de luta. Tudo isso implicard no entendimento
de nos vermos como conjuntos de relacdes que nos ligam, seja interna ou
externamente, a tudo e a todos. Existe nessa visdo uma pluralidade de perspectivas,

resultando em dialogos e convivéncias, onde ha diversos centros e nao s6 um.
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Boaventura de Sousa Santos (2009, p. 17) corrobora dizendo que “as
experiéncias culturais e epistemoldgicas que se ndo adequavam aos objetivos da
dominagéo colonial e capitalista foram marginalizadas e esquecidas”, sendo assim &
necesséario lembra-las e ressignificd-las para que uma nova forma de pensar

fortificada por novos dialogos de diferentes lugares seja construida.

4.2 OS DIREITOS HUMANOS A PARTIR DE LELIA GONZALEZ

Em “Por um constitucionalismo ladino-amefricano”, Thula Pires (2019) busca
tracar uma linha de raciocinio para pensarmos o constitucionalismo da América Latina
a partir do conceito da Amefricanidade e Améfrica Ladina de Lélia Gonzalez, em que
formula uma articulacdo teorica para imprimir uma agenda decolonial com as

influéncias da diaspora negra. Segundo a intelectual:

A experiéncia amefricana que permitiu a nossa resisténcia e reexisténcia tem
muito a contribuir para a redefinicdo dos rumos dos processos constitucionais
de nuestra améfrica. Com expressiva forca epistémica, a categoria da
amefricanidade permite que grupos subalternizados pelo modelo
moderno/colonial produzam, a partir de suas experiéncias e processos de
resisténcia, conhecimentos e fazeres que desafiam os lugares sociais e as
estruturas de poder préprias da colonialidade. Aberta as multiplas formas de
ser, estar, e bem viver, desarruma as fronteiras que estabelecem o centro e
a periferia, acessa os diversos rostos e corpos que compde o mosaico da
Améfrica Ladina e ajuda a compor uma nogédo de direitos humanos que
consiga dar conta das mdltiplas possibilidades de ser humano e estar na
natureza. (PIRES, 2019, p. 297)

A categoria da Amefricanidade nos encaminha no sentindo da construcéo de
toda uma identidade étnica, além disso, estd intimamente relacionada ao Pan-
africanismo, “Negritude”, afrocentricidade, etc. (GONZALEZ, [1988] 2018). Uma
concepcao importante da categoria em discussdo € a necessidade e urgéncia da
autodesignacao.

E apontado por Lélia Gonzalez ([1988] 2018) que os termos “Afro-American”
(afro-americano) e “African-American” (africanoamericano) nos remete a ideia de que
s6 existiriam negros nos Estados Unidos e ndo em todo o continente, bem como
aponta para uma representacdo do inconsciente de que os Estados Unidos afirma ser

“A América”.
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E interessante observar alguém que sai do Brasil, por exemplo, dizer que esta
indo para “a América”. E que todos nés, de qualquer regido do continente,
efetuamos a mesma reproducdo, perpetuamos o imperialismo dos Estados
Unidos, chamando seus habitantes de “americanos”. E nés, por acaso somos,
asiaticos? (GONZALEZ, [1988] 2018, p.329)

Lélia Gonzalez abre um questionamento importante: “Quanto a nés, negros,
como podemos atingir uma consciéncia efetiva de ndés mesmos, enquanto
descendentes de africanos, se permanecemaos prisioneiros, cativos de uma linguagem
racista?” (GONZALEZ, [1988] 2018, p. 329). “Enquanto a denegacgédo dessa
ladinoamefricanidade, o racismo se volta justamente contra aqueles que, do ponto de
vista étnico, sdo os testemunhos vivos da mesma, tentando tird-los de cena, apaga-
los do mapa” (GONZALEZ, 2018, p. 329). Sendo assim, € proposto pela intelectual o
termo Amefricanos para designar a todos nés, em contraposicdo ao que O
imperialismo norte-americano estabeleceu.

Lélia Gonzalez ([1988] 2018, p. 330) explana que o significado de
“amefricanas/amefricanos designa toda uma descendéncia: ndo s6 a dos africanos
trazidos pelo trafico negreiro, como a daqueles que chegaram & AMERICA muito antes
de Colombo”. Dessa forma, ressalta que é importante o reconhecimento de que a
experiéncia amefricana é diferente da enfrentada pelos africanos que permaneceram
no seu proéprio continente. “Ao adotarem a auto-designacdo de
afro/africanoamericanos, nossos irmaos dos Estados Unidos também caracterizam a
denegacao de toda essa rica experiéncia vivida no Novo Mundo e da consequente
criacao da Améfrica” (p.331).

Conforme Beatriz Nascimento:

Quando em um artigo publicado pela Revista de Cultura Vozes, em seu
primeiro nimero do ano corrente, diziamos que deveriamos ser entendidos
como brasileiros, sem sermos confundidos com 0s negros norte-americanos
ou africanos, queriamos deixar expresso que existia um preconceito no nivel
das ideias que procurava nos entender sob a luz dos problemas de outros
negros que viveram uma realidade social e racial que ndo a nossa. Essa
importagdo de “ideologias” é tipica dos pensamentos da intelectualidade
brasileira, a mais branca, a mais europeizada de todo o chamado Terceiro
Mundo. Ou seja, a mais complexada das elites, justamente por ser aquela
gue jamais se conformou em trazer no seu todo social elemento tao
degradante, mas que por forca das circunstancias histéricas foi o mais
importante no seu processo de formacao. (NASCIMENTO, [1974] 2018, p.51)

Diante disso, Lélia Gonzalez nos direciona a reconhecermos nossa

Amefricanidade, para que possamos ultrapassar a visdo mitica de Africa adotada por
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muitas pessoas negras dos Estados Unidos e, ao mesmo tempo, direcionar nosso
olhar para a realidade vivenciada por todos os amefricanos do continente. Para isso,
também € politicamente importante, assim como culturalmente mais realista e
coerente, “identificar-nos a partir da categoria de Amefricanidade e nos auto-
designarmos amefricanos: de Cuba, do Haiti, do Brasil, da Republica Dominicana, dos
Estados Unidos e de todos os outros paises do continente.” ([1988] 2018, p.332)

Posicéo que se soma em parte ao pensamento de Beatriz Nascimento que diz
que:

Devemos fazer a nossa histéria, buscando ndés mesmos, jogando nosso
inconsciente, nossas frustragdes, nossos complexos, estudando-o0s, ndo os
enganando. S assim poderemos nos entender e fazer-nos aceitar como
somos, antes de mais nada pretos, brasileiros, sem sermos confundidos com
0s americanos ou africanos, pois nossa Histéria é outra como é outra nossa
problematica. (NASCIMENTO, [1974] 2018, p.48-49)

Importa chamar atencdo para a colocacdo de Beatriz Nascimento que em
certo ponto destoa do que Lélia Gonzalez busca nos ensinar. Na medida em que
Beatriz se refere aos norte-americanos como “americanos”, acaba reforcando o
imperialismo estadunidense e indo contrario ao que expde Lélia. Porém, o sentido do
que ela explana ndo se perde, uma que vez que nossa histdria é de fato outra e isto
deve ser sempre levado em consideracdo na construcdo dos Direitos Humanos no
Brasil.

Isto posto, Lélia Gonzalez se apresenta na dialética da ‘consciéncia’ e da
‘memoria’ como uma grande articuladora de rasteiras na colonialidade. Sua
formulacdo de uma nova identidade, sendo ela Amefricana, ultrapassa a perspectiva
decolonial e possibilita avancarmos nos didlogos sobre Direitos Humanos -
principalmente no Brasil — ao ponto de buscarmos uma verdadeira ordem
democratica, confrontando o racismo, sexismo, classismo e o cisheteropatriarcado.

Outra inovagdo para os estudos em e para os Direitos Humanos esta na
discussdo em torno da lingua falada por nés Amefricanos do Brasil, a partir do
paradigma do Pretugués enquanto real lingua adotada por nos inconscientemente.
Algo que foi possivel a partir das contribuicdes das mulheres negras escravizadas, ao
agirem em prol da perpetuacéo dos valores africanos.

Conforme Gabriel Nascimento (2019), a lingua em si ndo tem cor porgue néo

existem linguas em si, mas ha sujeitos por detras delas que sao datados e situados
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no ocidente por sistemas de racionalidade que racializam sujeitos nas Américas desde
1492. Com isso, as linguas ndo sdo neutras e sdo atravessadas por processos de
poder, inclusive, ela prépria € um projeto de poder, algo que inclui suas desigualdades,
que funda nas origens nacionais o conceito moderno de lingua nacional.

Ao passarem pelo processo de politizacdo, as linguas passam a ter cor,
género, etnia, orientacdo sexual e classe, uma vez que funcionam como espacos para
que projetos de poder sejam desenhados, a exemplo do proprio colonialismo e a
colonialidade, que continua entre nés. Para além disso, a lingua também é um espaco
de luta de resisténcia do préprio negro. “Portanto, a lingua tem cor e é uma
possibilidade de luta e resisténcia ao projeto de racializacdo do pensamento moderno,
que nao so cria a opressdo, mas cria a lingua como processo gerador primordial.”
(NASCIMENTO, 2019, p.23).

Ao descortinar a lingua — nomeada como oficial — falada no Brasil, através do
apontamento do Pretugués, Lélia Gonzalez d& cor e constroi um paradigma gue nos
leva a refletir sobre nossa construcdo enquanto sujeitos americanos. Além disso,
confronta aqueles que cospem o0 seu racismo diario, que ao diminuirem os sujeitos
negros se utilizam de uma linguagem que carrega algo que negam, fazendo com que
a ‘memdria’ se sobressaia mais uma vez. Ponto de extrema relevancia para os
estudos em Direitos Humanos.

Coadunando com Fanon, temos que:

Atribuimos uma importancia fundamental ao fenémeno da linguagem. E por
esta razao que julgamos necessario este estudo, que pode nos fornecer um
dos elementos de compreensdo da dimensédo para-o-outro do homem de cor.
Uma vez que falar é existir absolutamente para o outro. (FANON, 2008, p.33)

Diante de todo o exposto até aqui, trago algo adotado durante todo o
desenvolvimento desta pesquisa que é a Metodologia Amefricana. Ao ler Lélia
Gonzalez, pude perceber que a sua maior contribuicdo para os Direitos Humanos € a
formulacdo da categoria da Amefricanidade, tornando possivel nossa discusséo para
além das questdes de ordem puramente geograficas, como bem disse a intelectual.

Assim sendo, é possivel avancar nas questdes de ordem metodolégica, uma
vez que o racismo dentro da academia torna como discurso hegem®onico que apenas
uma forma de producédo cientifica € valida, perpetuando o apagamento de outras

formas de formular conhecimento, uma vez que a ‘consciéncia’ através do discurso
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da democracia racial apresenta que o universal ja posto incorpora as demais
particularidades.

A Metodologia Amefricana se funda nos apontamentos ja postos por Lélia
Gonzalez, ou seja, esta pautada na afrocentricidade, no panafricanismo, no
reconhecimento da negritude, na linguagem do pretugués e, principalmente, no sentir
o mundo. Levando em consideracao que a fragmentacao do individuo pelo modelo da
colonialidade euro-ocidental colocou a emoc¢do no plano do desnecessario, do
exagero e do descartavel quando voltamos nosso olhar para o campo das ideias.

Em resumo, escrever amefricanamente € projetar o0 sentir, que para a
didspora negra é tdo importante. Obviamente, ndo esquec¢o de manter certo rigor
académico afim de ter a organizagcdo e compreensdo do texto. A Metodologia
Amefricana € um rompimento com o epistemicidio e com a colonialidade, em que se
tem mais liberdade na producéo e no desenvolvimento da pesquisa. A proposta que
aponto e que sigo € sem duvidas uma subversdo, assim como também é uma
possibilidade de pensarmos em e para os Direitos Humanos se valendo das
tecnologias Amefricanas e Amerindias.
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5 CONSIDERACOES FINAIS

Quando o n6 do silenciar surgia na garganta enquanto eu desenvolvia este
trabalho eu me questionava o que ainda me restava dizer. Esta pergunta vinha como
uma forma de situar minha cabeca aonde ela deveria estar, sem permitir que eu me
perdesse do caminho que decidi trilhar.

Neste momento, entre tantos ditos e ndo ditos, por ainda ndo saber o que
ainda me resta dizer, fagco o convite para a necessidade de voltarmos nossos olhares
para Lélia Gonzalez. Uma mulher negra, entre tantas, que conseguiu seguir um
percurso diferente do restante da familia por justamente ter vindo a este mundo em
um momento mais propicio — economicamente falando — ao seu desenvolvimento
intelectual.

Uma mulher negra de origem pobre, que se declarava como feminista e dentre
tantas opressdes vivenciadas mergulhou profundamente maré adentro das
formulagdes ja existentes sobre filosofia, sociologia, politica, economia, etc., buscando
sempre articular Direitos Humanos para aqueles seres subalternizados, do Brasil e da
América como um todo, pelo modelo moderno/colonial.

A partir de seu aprofundamento nas questbes de ordem social, politica,
econdmica e linguistica que entrelacava a América, conseguiu formular sua categoria
chave nomeada de Amefricanidade, sendo esta invisibilizada pela maioria dos
estudiosos brasileiros, mas que apesar disso conseguiu sobreviver através das
rasteira na colonialidade que atravessa a academia e a sociedade.

Para além do que esta diante de nossos olhos, Lélia Gonzalez nos leva a
perceber através do jogo da ‘memoria’ e da ‘consciéncia’ que a democracia racial ndo
passa de uma falacia reproduzida nacionalmente e internalizada por pessoas negras
através da assimilacdo do discurso do colonizador. Sendo também um discurso de
violéncia que incide de maneira simbdlica sobre as mulheres negras.

Haja visto que dentro da ideia de democracia racial a miscigenacéo é atrelada
a um espaco privilegiado como se tivesse trazido benesses para a sociedade. Quando
na verdade ha uma camuflagem das violéncias sobre os corpos de mulheres negras
escravizadas, para que a ideia de orgulho nacional prevaleca forjado no discurso de
que somos uma mistura de povos que deu certo, quando na verdade a ‘consciéncia’

exclui o que a ‘memoaria’ inclui.
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Nesta dialética, apesar das contribuicbes das mulheres negras nos mais
diferentes setores sociais — a exemplo das participacdes femininas negras na
formag&o do Movimento Negro Unificado — ha uma prética do siléncio em relagéo as
mulheres negras, que atravessa séculos e chega até os dias de hoje. E a auséncia de
Lélia Gonzalez nos estudos de Direitos Humanos € a prova do que acabo de dizer.

Contudo, a ‘memdria’ mostra sua astucia ao manter no inconsciente da
populacdo e nas praticas cotidianas, utilizadas até mesmo por aqueles que séo
declaradamente racistas ou néo, as contribuiges africanas e indigenas, sendo isto
uma das grandes sacadas de Lélia Gonzalez. Ela traz a tona o Pretugués como lingua
oficial falada por nés, ao invés do dito Portugués, bem como aponta nos nossos
costumes e cultura a influéncia amefricana e amerindia.

A colonialidade, vista em discusséo nos escritos de Lélia Gonzalez, é objeto
de estudo de pesquisadores que seguem a linha da decolonialidade, em que se busca
direcionar olhares para a América Latina, para as epistemologias do Sul. Porém,
assim como Boaventura diz que muitos sédo objetos de Direitos Humanos, ao invés de
sujeitos, eu reformulo a frase para dizer que muitos sdo objetos dos estudos
decoloniais, ao invés de serem vistos como produtores da decolonialidade muito antes
deste termo passar a existir.

Dessa forma, Lélia Gonzalez € um contraponto importante para quem quer

verdadeiramente seguir por uma perspectiva decolonial. A intelectual abre um dialogo

mais profundo quando direciona a pensarmos sobre a latinidade “inexistejmouzinte”,
uma vez que essa latinidade que é orgulho de uma vasta maioria de pesquisadores
foi uma imposicao colonial e continua sendo.

Para repensar esta identidade Latina, Lélia Gonzalez traz a Amefricanidade
para questionar o nascedouro de civilizacbes até os seus contornos atuais. Um
aspecto importante para o rompimento com a colonialidade é nos autodesignarmos
de Amefricanas, pois a partir disso podemos decolonizar nosso olhar para as praticas
racistas, sexistas e cisheteropatriarcais.

N&o encontrei expresso o termo Direitos Humanos nos escritos de Lélia
Gonzalez, mas diante de todo o estudo mostrado até aqui, é possivel perceber, nas
tematicas desenvolvidas pela autora, que esta implicito nos seus textos e que a autora
escreve em e para Direitos Humanos. Tendo em vista que esses direitos sdo mais do
que textos normativos expressos nos mais variados dispositivos legais, se

caracterizando como convencao social reorganizada conforme a necessidade da
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sociedade em que preza pela dignidade humana. Os Direitos Humanos possuem uma
base euro-ocidental que nega a existéncia de multiplas vivéncias e uma grande
parcela da populagdo ainda tem que lutar pelo reconhecimento de ser considerada
pessoa humana.

Com isso, a partir da Amefricanidade e de sua fragmentacéo para vermos as
nuances raciais existentes, Lélia Gonzalez formula concepcdes em e para Direitos
Humanos afim de termos uma base verdadeiramente democratica. A intelectual acaba
se mostrando uma tedrica dos Direitos Humanos e da decoloniadade, porém, importa
dizer que Lélia Gonzalez ultrapassa os estudos decoloniais e mesmo nos dias atuais
se mostra a frente de nosso tempo.

Os Direitos Humanos em seu pensamento sdo uma possibilidade de criarmos
um mundo em que seja possivel a existéncia do bem comum, em que seres multiplos
possam coexistir harmoniosamente. Porém, chama as pessoas brancas para a
responsabilidade, pois a luta que é travada néo € de inteira responsabilidade negra
ou amerindia.

Tomando a liberdade de nomear, Lélia Gonzalez € uma Quilomba. Apés a
leitura de sua producédo ndo restam davidas de que € uma possibilidade em tempos
de destruicdo de Direitos Humanos. Além de ser poesia em meio ao caos do
epistemicidio dos estudos decoloniais, dos Direitos Humanos e da metodologia de
pesquisa.

Buscar pelo pensamento de Lélia Gonzalez € tomar impulso para formularmos
novas formas de discursos contra a colonialidade, a partir de uma epistemologia
decolonial brasileira, ou melhor, uma epistemologia Amefricana. Que este trabalho
possa ser uma porta de entrada aos que buscam alternativas de enfrentamento ao
projeto colonial e que possa ser um atravessamento de multiplas sensacdes, pois

Lélia Gonzalez é isso: arrebatadora.
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