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Introducao

FLLAVIA RIOS E MARCIA [LIMA

AS LEITORAS E OS LEITORES TEM em maos uma coletanea inédita da obra
de Lélia Gonzalez. Ha muito se esperava um trabalho que conseguisse
concentrar em um sO volume a producao escrita de uma vida inteira da
intelectual negra mais expressiva do Brasil no século xx. Neste livro
reunimos, em ordem cronologica, a maior parte dos ensaios,
intervencoes e didlogos realizados pela autora no periodo que
compreende duas décadas — de 1975 a primeira metade dos anos 1990
— e que marca também os anseios democraticos da nacdo brasileira e de
outros paises da Ameérica Latina e do Caribe, além das reivindica¢oes
por igualdade racial nos Estados Unidos e das lutas por independéncia
dos paises africanos.

Esses escritos foram recolhidos de varias fontes: dos livros raros que ja
nao mais circulam em livrarias ou quase nunca sao encontrados em
sebos, sejam fisicos ou virtuais, até os artigos publicados nos periddicos
da chamada imprensa alternativa, um verdadeiro celeiro para as ideias
progressistas, contraculturais e democraticas que invadiram as bancas
brasileiras nos tempos incertos e sombrios da ditadura militar.

Nos Ensaios de Lélia Gonzalez encontramos suas formulacoes mais
aprofundadas. Neles, é possivel entrever suas leituras, referéncias

bibliograficas e a quem a autora se opde no debate intelectual. E onde



expoe de forma mais robusta e erudita a sua formacdo intelectual.
Nesses escritos, seu vasto conhecimento humanista nao cede lugar para
uma escrita truncada, hermética e, portanto, restrita a poucos leitores.
Lélia tem uma elaboracao textual fina, as vezes repleta de ironias, por
vezes mesclada de ortografia formal com a lingua falada, um misto de
coloquialismo e erudicao. Em seus trabalhos ¢é possivel encontrar
simultaneamente citacoes de referéncias classicas da filosofia e das
ciéncias sociais convivendo com o linguajar popular, do latim ao banto,
passando pelo que ela chama de “pretugués”, uma espécie de
africanizacao ou crioulizacao do idioma falado no Brasil. Referéncias a
filosofia ocidental — que marcou a sua formacao académica — juntam-
se a ditos populares, as elaboracdes dos mestres das escolas de samba,
dos conhecimentos produzidos por mulheres trabalhadoras em sua
pratica cotidiana, numa combinacao organizada para gerar polifonia,
possibilitando a escuta de multiplas vozes em didlogo. Assim, no
conteudo e na forma, os ensaios de Lélia Gonzalez dizem sobre a
originalidade de seu pensamento. Nesta primeira parte do livro, além
dos seus textos publicados, arrolamos artigos inéditos apresentados por
ela em congressos internacionais e em importantes universidades
estrangeiras.

Em jornais da chamada grande imprensa também encontramos
artigos criticos da autora, assim como em periddicos do movimento
negro e feminista. Esses materiais sio chamados de Intervencdes nesta
coletanea — justamente por serem escritos de tomada de posicao:
artigos curtos, discursos e participacoes em debates, dos quais ela se
servia para reagir a polémicas e controvérsias na midia e na vida politica

brasileira. Impacta, na leitura de seus textos e discursos transcritos,



exatamente a atualidade das posicoes tomadas por ela mais de trés
décadas atras: criticas a persisténcia do racismo e do sexismo na cultura
brasileira; a defesa de candidaturas negras e de mulheres desde que
ancoradas em representacao substantiva e de valores, e nao apenas
descritiva, movida exclusivamente por cor ou género; e a importancia
da autonomia dos movimentos em relacao aos partidos politicos, mas
sem deixar de lado a relevancia da atuacao politica institucionalizada em
conselhos, em organiza¢bes partidarias, no parlamento. Ademais, a
autora apresenta posi¢oes firmes hoje talvez comuns entre intelectuais e
ativistas experientes na historia politica e na cultura brasileira, mas que a
época causaram certa perplexidade, ja que varios processos ainda nao
tinham se desenhado de forma definitiva na nossa jovem democracia. E,
por falar em democracia, um dos pontos altos desta secao é o discurso
de Lélia Gonzalez na Constituinte. Um texto inédito que mostra o papel
concreto da intelectual e ativista negra na construcao do pacto
constitucional — baliza primordial para nossa convivéncia politica até os
dias de hoje.

Reunimos também um conjunto de entrevistas que foram aqui
oportunamente chamadas de Dialogos, por serem de fato conversas
entre a intelectual e os jornalistas interessados em conhecer com
profundidade sua trajetoria e suas ideias. Alias, essas entrevistas sao
verdadeiros depoimentos, 6tima oportunidade para quem tem interesse
em conhecer aspectos biograficos da autora — uma espécie de
autoanalise articulada as intepretacoes que ela faz do Brasil.

Por fim, como um Apéndice, a coletanea traz um texto rarissimo
chamado “A proposito de Lacan™ — um estudo analitico muito 10til para

compreender o interesse de Lélia pela psicanalise. Anos mais tarde, essa



imersao ganhara contornos mais originais e criativos em suas reflexdes
sobre cultura e politica no Brasil e na América Latina.

Visto por essa perspectiva ampla, Por um feminismo afro-latino-

americano, titulo dado a este livro, além da funcio metonimica — ao
tomar um artigo pelo conjunto da obra — busca dar vazao ao esfor¢o da
pensadora brasileira em refletir sobre as formas de dominacao e
resisténcia da regido, escapando das fronteiras hemisféricas, linguisticas e
nacionais. Visando proporcionar maior conhecimento do pensamento
da autora, pela primeira vez o publico brasileiro tera acesso a alguns de
seus trabalhos nunca traduzidos para a lingua portuguesa: “The
Brazilian Support to the Namibian Cause: Difficulties and Possibilities™
[“O apoio brasileiro a causa da Namibia: Ditficuldades e possibilidades™],
escrito para o Simposio Regional da América Latina e Caribe em apoio a
independéncia da Namibia e posteriormente publicado na revista
Afrodidspora, em 1983; “The Unified Black Movement: A New Stage in
Black Political Mobilization” [“O Movimento Negro Unificado: Um
novo estagio na mobilizacao politica negra”], publicado nos Estados
Unidos em 1985; e “"The Black Woman in Brazil” ["A mulher negra no
Brasil”], publicacao pdéstuma realizada pelo intelectual cubano Carlos
Moore em sua coletanea sobre a presenca negra nas Américas, de 1995.
No seu conjunto, a obra de Lélia Gonzalez nao faz uso apenas da
literatura brasileira, buscando refletir com e a partir dos pensadores e
das pensadoras de paises africanos, dos Estados Unidos, da Europa, da
Ameérica Latina e do Caribe.

Em dialogo proficuo com a producao do seu pais, a autora faz uma
critica radical aos chamados intérpretes do Brasil, reagindo ao arianismo

de Oliveira Vianna e ao elogio da mesticagem de Gilberto Freyre, ou



mesmo as tintas patriarcais das formulacdes de Caio Prado Jr. em seu
famoso A formagdo do Brasil contempordneo. Ela também acompanha de
forma atenta e critica a escola paulista de sociologia, analisando os
trabalhos dos estudiosos que investiram no entendimento das relacoes
raciais brasileiras, liderados por Florestan Fernandes, e as interpretacoes
que visavam dar uma explicacdo para a especificidade do capitalismo
que se estabelecia no Brasil e na América Latina, tendo como referéncia
a producdo intelectual de Fernando Henrique Cardoso.

Ainda no campo da sociologia ¢ digna de nota sua interlocu¢ao com o
que havia de mais vibrante no pensamento sobre nacao e relacoes raciais
elaborado por Guerreiro Ramos, no Rio de Janeiro. Sem deixar de
mencionar a relevante escola baiana que teve em Thales de Azevedo um
dos seus maiores expoentes, justamente por seus estudos sobre a capital
soteropolitana, tao visitada por Lélia em suas viagens pelo Brasil. Da
producdo que vinha sendo realizada pelas pesquisadoras do IBGE
(Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica), Gonzalez discutia em
primeira mao e citava os manuscritos de Lucia de Oliveira, Rosa Porcaro
e Teresa Cristina Araujo Costa. No campo antropologico, ela lia
avidamente tanto as formulacoes culturalistas de Arthur Ramos como as
reflexdes estruturalistas formuladas por Roberto DaMatta — este de
particular interesse da autora justamente por suas analises do
componente ritualistico, pela dimensdo das representacdes sociais e pela
hipotese de inversdo das hierarquias sécio-ocupacionais em contextos
em que as regras sdo temporariamente suspensas, como nas festas e no
Carnaval.

Da Europa vieram trés influéncias muito importantes para o

pensamento de Lélia Gonzalez: o feminismo em sua versao do segundo



poOs-guerra, principalmente através das letras de Simone de Beauvoir, em

seu aclamado O segundo sexo; o marxismo — especialmente da escola

francesa — que lhe é fundamental para pensar as classes na estrutura
social, assim como o conceito de ideologia e consci€ncia, tao caros a
geracao intelectual brasileira sob a ditadura militar; e por fim a
psicanalise, que é incorporada as suas reflexdes, sobretudo no que diz
respeito ao aspecto cultural da dominacao e da subversao, em particular

por meio da linguagem.

Em diferentes momentos de sua vida, Lélia Gonzalez foi a Africa. Seu
didlogo com o continente também ndo tem caminho unico. E possivel
referir-se diretamente a influéncia do anticolonialismo, cuja fonte
africana emana da producao de Amilcar Cabral, um dos principais
tedricos da independéncia via Iuta armada para fazer frente ao
colonialismo europeu e fundador do Partido Africano para a
Independéncia da Guiné e Cabo Verde (PAIGC). A esse respeito note-se
sua predilecao pelos escritos revolucionarios de Cabral, cujos textos
foram reunidos em forma de discursos na coletanea de lingua inglesa
Return to the Source, publicada em Nova York em 1973. Outra referéncia
destacada é o autor senegalés Cheikh Anta Diop, pelo qual se encantou
e em cujas pesquisas viu a possibilidade de aprofundar seus
conhecimentos sobre as civiliza¢des africanas. Lélia demonstrava grande
interesse em publicd-lo em lingua portuguesa — algo que nao conseguiu
realizar em vida. Mas de certa maneira o fez de forma oral, contribuindo

para disseminar o legado de Diop nos minicursos que realizava com

jovens ansiosos por conhecer mais sobre a historia da Africa antes da
colonizacao. Nao podemos deixar de mencionar também a producao da

eminente antropologa de origem africana Filomina Chioma Steady,



cujos estudos sobre género na Africa Ocidental estiveram na mira da
pensadora brasileira, especialmente seu famoso livro The Black Woman
Cross-Culturally, de 1981.

Da América Latina e do Caribe, Lélia Gonzalez estabelece um didlogo
e recebe influéncias interessantes do pensamento feminista dos paises
americanos. Nas décadas em que desenvolve sua producao intelectual,
participa de varios eventos internacionais. Para um congresso feminista
latino-americano ocorrido na Bolivia em 1988, por exemplo, escreveu o
famoso artigo que ora da titulo a este livro — trabalho esse publicado
originalmente em espanhol. Nele, encontramos referéncias nao s6 as
intelectuais latino-americanas como aos proprios movimentos sociais de
mulheres campesinas, indigenas e negras, que a autora cunhou
amefricanas em seu célebre artigo “A categoria politico-cultural de
amefricanidade”, também publicado no centenario da abolicio da
escravatura no Brasil.

Do Caribe e dos Estados Unidos vém as ideias pan-africanistas com
que a autora teve contato. Boa parte de suas aquisicoes intelectuais foi
mediada pelo pensador brasileiro Abdias do Nascimento. Mas seria
precipitado legar apenas a ele sua fonte principal do pan-africanismo; é
preciso, antes, revelar seu apreco pela obra mundialmente conhecida de
Walter Rodney, historiador e ativista guianense, autor do classico Como
a Europa subdesenvolveu a Africa — trabalho que teria impacto nio apenas
nos escritos de Gonzalez mas também nos dos demais intelectuais e
ativistas da diaspora, especialmente da América Latina, Estados Unidos,
Caribe e Europa, sem contar os das jovens nac¢oes africanas.

Dos intelectuais caribenhos, sobretudo os francéfonos, vieram

reflexdes importantes para Gonzalez desenvolver seu pensamento sobre



o colonialismo e as formas de resisténcia a ele. Nesse sentido, dignas de
destaque sdao as ideias formuladas pelos pensadores da negritude,
principalmente Aimé Césaire, da Martinica, criador do movimento e da
palavra négritude. Da Martinica, alias, onde esteve em 1990 para um
grande intercurso cultural e intelectual, do qual também participou o

bloco afro Ilé Aiyée, veio talvez a principal referéncia caribenha para o

pensamento da autora: Frantz Fanon. E dele uma pergunta fundamental
que sempre esteve entre as preocupac¢oes da pensadora brasileira: como
se dao as formas de subjetivacao da dominacao? Em termos nativos: os
negros sao racistas ou internalizam o racismo?

Multipla, Lélia Gonzalez foi de fato uma intelectual publica. Com
perguntas complexas, referéncias diversas e com o olhar para as
transforma¢des mundiais — mas muito preocupada também com os
acontecimentos nacionais —, sem davida alguma podemos chama-la de
intelectual engajada, no sentido forte do termo. Esse engajamento, por
vezes, encapsulou seus trabalhos em certos temas. Com efeito, embora
seja conhecida por tematizar a mulher negra no conjunto de sua obra,
outros assuntos merecem destaque em seus escritos por sua centralidade
e recorréncia, quais sejam: a democracia racial, o feminismo, o
movimento negro, a questao nacional, a cultura brasileira, a democracia,
O racismo, O sexismo, as resisténcias sociais, culturais e politicas, a
organizacao coletiva e a critica ao eurocentrismo.

Para desenvolver esses temas, ela se valeu de um eclético arcabouco
teorico: da historia a filosofia, passando pela psicanalise, antropologia e
sociologia. Com essa forma¢dao complexa e mobilizando conceitos de
areas diversas, buscou a interpretacio nao apenas da sociedade

brasileira, mas também da Ameérica Latina. Em muitos de seus textos, O



tema da mulher negra é gatilho para se pensar as formas de dominacao e
as ideologias politicas que replicam representacdes coloniais, que
produzem e refor¢cam desigualdades no cotidiano. Na compreensao de
Gonzalez, ideologias nacionais como democracia racial e miscigenacao
se reproduziriam por meio de discursos que naturalizariam a experiéncia
da escravidao e seus efeitos deletérios sobre a sociedade capitalista.
Nesse sentido, a autora reagia as formula¢bes do pensamento social
brasileiro que viam o mestico como ponto positivo de nossa
nacionalidade. Na contramao, ela explicava: “Na verdade, o grande
contingente de brasileiros mesticos resultou de estupro, de violentacao,
de manipulacao sexual da escrava. Por isso existem 0s preconceitos e 0s
mitos relativos a mulher negra: de que ela é "'mulher facil’, de que é ‘boa
de cama’ (mito da mulata) etc. e tal”. ™

No que toca as ideologias nacionais, Gonzalez comungava
juntamente com outros intelectuais negros — a exemplo de Abdias do
Nascimento, Joel Rufino, Beatriz Nascimento — e brancos antirracistas
— como Florestan Fernandes e Octavio lanni — a ideia de que a
superacao do mito da democracia racial era a condicao necessaria nao
apenas para o combate ao racismo, mas também para o estabelecimento
da verdadeira democracia (politica) no pais.

Com relacdo aos estudos das resisténcias, a autora brasileira se
interessava nao apenas pelas lutas politicas do seu tempo, mas também
buscava conhecer, através de literatura secundaria, os quilombos, as
revoltas, as rebelides e os motins dos negros escravizados. Dois
historiadores contemporaneos de sua predilecao sao recorrentemente
citados por ela em seus trabalhos: Clovis Moura e Décio Freitas. Em

especial Rebelioes da senzala, do primeiro autor, e do segundo, Palmares: a



guerra dos escravos. Sublinhe-se que a leitura sistematica dessas obras nao
era acompanhada da concordancia completa com as ideias nelas
contidas. Uma das criticas mais agudas de Lélia se refere a possibilidade

nao apenas da resisténcia, mas também da subversao realizada por

pessoas escravizadas nas casas-grandes — o nao silenciamento das
formas de insurgéncia negras na esfera do cotidiano se tornou uma das
suas marcas distintivas em contraste a intelectualidade de sua geracao.

Na atualidade, Lélia Gonzalez é referéncia para diversos movimentos
sociais, sobretudo antirracistas e feministas. Para as novas geracoes, ela é
vista como um icone do feminismo negro brasileiro, sendo cada vez
mais influente na Ameérica Latina e nos Estados Unidos, e recém-
descoberta pelo feminismo europeu, especialmente o francés. Dessa
producdo renovada sobre o seu pensamento, trés abordagens merecem
destaque: a decolonial, a interseccional e a psicanalitica.

A primeira delas destaca em particular sua critica ao viés eurocéntrico
das ciéncias sociais e do feminismo ocidental. Essa perspectiva critica a
colonialidade epistémica faz o pensamento da autora dialogar com as
chamadas intelectuais que se baseiam nas epistemologias do sul global, a
exemplo de Francoise Verges e Angela Gilliam. Essa linha de analise
também garantiu uma interlocu¢ao mais organica com a producdo
latino-americana, tornando seu pensamento proficuo em estabelecer
didlogos com autoras contemporaneas de diferentes paises latino-
americanos que pensam a descolonizacdo do feminismo, a exemplo da
colombiana Mara Viveros Vigoya e a dominicana Ochy Curiel, entre
outras.

A segunda linha de pesquisa revisita sua obra sob a perspectiva

interseccional, envolvendo as dimensoes da dominacao sexual, de classe



e de raga articuladas nas formas de opressdo e hierarquiza¢ao racial, bem
como na formac¢ao de identidade de afirmacao coletiva. Esse tipo de
abordagem a aproxima ainda mais de autoras como Angela Davis,
Patricia Hill Collins e mesmo Kimberlé Crenshaw — esta tltima
responsavel por cunhar o termo interseccionalidade. Nessa linha
investigativa, o tema da mulher negra ganha centralidade e as reflexoes
sobre o feminismo negro passam a ter maior densidade e
representatividade na América do Sul, deslocando o debate
exclusivamente marcado pela producao desenvolvida pelas feministas
negras estadunidenses.

Por fim, em suas travessias pela psicanalise — acompanhada
principalmente de Jacques Lacan e Sigmund Freud —, Gonzalez
percorreu esse campo de conhecimento ao lado de dois discipulos
lacanianos que ajudaram a difundir o estudo da psicanalise no Rio de
Janeiro: M. D. Magno e Betty Milan. Na esteira desses ultimos, elaborou
a sua maneira uma reflexao sobre a cultura, criando canais de
comunicacdo entre a psicandlise e as ciéncias sociais, alinhavando
explicacOes interdisciplinares sem desprezar o que cada area disciplinar é
capaz de revelar para a compreensao da realidade.

Nao sem razao de ser, os estudos que vem despontando sobre o
pensamento de Lélia Gonzalez tém notado com sagacidade o uso que
ela faz do arcabouco conceitual psicanalitico, seja para expor a “neurose
cultural brasileira”, seja para perscrutar o tema da internalizacdo da
dominacao — em suas formas, significados e praticas. Longe de querer
estabelecer reflexdes que individualizem o racismo ou que se
concentrem na situagao especifica de cada individuo racializado, ela se

volta para os efeitos perturbadores do racismo na sociedade, cujos



impactos podem ser vistos e sentidos tanto entre os sujeitos dominados
quanto por quem exerce a domina¢do. Da psicanalise lacaniana,
lembram analistas da autora, vem a preocupacao recorrente com o nao
dito, o interdito e a dimensao subversiva da linguagem no cotidiano,
realizada sobretudo por mulheres no mundo do cuidado, ou seja, na
esfera da reproducao social.

As trés abordagens interpretativas se mostram bastante inovadoras e
consistentes com o conjunto da obra de Lélia Gonzalez. Além disso,
reforcam o vigor da sua producdo tanto no que diz respeito ao
enraizamento de seu pensamento as questoes proprias do pais como a
sua capacidade de dialogar com as linhagens criticas moldadas na
contemporaneidade, por sua franca interlocucdo internacional e sua
convic¢ao de que as fronteiras nacionais ndo passam de ficcdo social e
politica forjada pelo mundo colonial e capitalista.

Todas essas interlocug¢des académicas que revelam o vigor do
pensamento da autora ndo ofuscam o grande brilho que ela alcancou
com a expansdo e difusio do feminismo negro no Brasil e nos demais
paises americanos. Por essa razao, merece atencao a parte — ainda que
breve — o pensamento de Lélia Gonzalez para a constituicao do
feminismo negro brasileiro atual.

Este livro chega ao publico brasileiro apenas no final da segunda
década do século xx1. Embora tardio, ele surge num momento muito
peculiar do feminismo negro no pais, quando estd em curso um
processo de valorizacdo e reconhecimento da trajetoria e da producao
intelectual de ativistas negras brasileiras. Esse processo vem de longe e

resulta de acimulos, lutas e engajamentos que ocorreram em multiplos



campos nos quais o trabalho intelectual e a atuacao politica de Lélia
Gonzalez foram fundamentais.

No campo da politica — tanto em termos de representacao como de
participagdo —, o forte protagonismo das mulheres negras tem se
fortalecido com o crescimento da atua¢ao de uma nova geracao de
feministas negras que acionam diferentes recursos e ferramentas nas
suas formas de mobilizacdo. Nao a toa, se multiplicam no pais os
coletivos e eventos que homenageiam Lélia Gonzalez, assim como
iniciativas para a divulgacdao das suas obras. Destacam-se o Memorial
Lélia Gonzalez, coordenado por Ana Maria Felippe, que por anos
ajudou a difusao do pensamento da autora, e o projeto Lélia Gonzalez:
Feminismo Negro no Palco da Historia, coordenado por Schuma
Schumaher e Antonia Ceva (2014), cujos resultados sao uma
fotobiografia com textos de Sueli Carneiro e o video documentario com
titulo homonimo ao livro. A esses esfor¢os somam-se o empenho da
equipe da Cultne, um acervo em audiovisual afro-brasileiro que

disponibilizou imagens e videos de Lélia Gonzalez na internet e, por

fim, o trabalho realizado pela Unidao dos Coletivos Pan-Africanistas, que
organizou parte expressiva da producao da autora no volume intitulado
Primavera para rosas neqras, de 2018.

No campo académico, a ampliacao do ingresso de estudantes negros e
negras nas instituicoes de ensino superior propiciada pelas politicas de
acesso fortaleceu e revigorou o debate sobre raca e género. Um novo
pertfil de alunos passou a ocupar os bancos e a cena das universidades,
produzindo muito mais do que uma diversidade social e racial do corpo
discente. As agendas de pesquisas estdo sendo redefinidas pelas

inquietacoes politicas e pelas trajetorias desse publico jovem e negro



oriundo de escolas publicas, e o advento e a amplia¢do das redes sociais
vém propiciando um espa¢o no debate publico que tem sido ocupado
por jovens feministas negras orientadas por pautas que envolvem nao
apenas raca, classe e género, mas também sexualidade, territério,
politica e outras dimensdes organizadoras das desigualdades sociais. E
nesse movimento que a obra de Lélia Gonzalez, que sempre foi norte e
referéncia para as geracoes mais velhas, tem sido fortemente retomada
pelo feminismo negro contemporaneo.

As contribuicOes teodricas e analiticas da autora estiveram em
consonancia com a produc¢ao de intelectuais negras de outros paises.
Contudo, ela trazia sua marca propria ao pensar e construir categorias a
partir da experiéncia afro-latino-americana. Suas reflexbes sobre
escraviddao, emprego doméstico, mercado de trabalho eram — e
continuam sendo — elementos presentes no debate internacional do
pensamento feminista negro. A socidloga Patricia Hill Collins, em seu
livro Pensamento feminista negro, publicado no Brasil em 2019, elenca um
conjunto de caracteristicas distintivas desse pensamento nos Estados
Unidos. Seu texto nos inspira a pensar e a identificar, na producao
intelectual de Lélia Gonzalez, os elementos definidores da formacao do
pensamento feminista negro brasileiro.

Podemos comecar pelo proprio termo “feminismo negro”. Por que
falarmos de um pensamento feminista negro brasileiro, e ndo apenas
feminista? Ou por que nos definirmos como feministas negras e nao
somente como ativistas negras, ou do movimento de mulheres negras?
Muitos depoimentos, relatos e debates sobre essa distin¢ao ja foram
feitos pelas proprias ativistas. O que é importante ¢ marcar o papel de

Lélia Gonzalez na assuncao da expressio “feminismo negro™. A



realizacao da Conferéncia da ONU no México, ocasido em que os anos de
1976 a 1985 foram declarados como a Década da Mulher, tornou-se um
marco importante para o fortalecimento do ativismo feminista no Brasil,
especialmente pela emergéncia da rede de mobilizacdes coletivas. E
quando surgem os primeiros coletivos autonomos de mulheres negras
no Brasil, nos quais Lélia tem uma atua¢ao marcante. Boa parte dos seus
textos sobre as mulheres negras foi produzida nesse periodo.

O segundo aspecto distintivo do pensamento feminista negro
presente na obra e na trajetéria de Lélia Gonzalez ¢ a articulacdo entre
pensamento e a¢ao. A autora destaca em seus textos a importancia de
pensar o feminismo na teoria e na pratica. Segundo ela, esse movimento
que inovou na agenda de lutas teve conquistas importantes e produziu
um debate publico essencial ao politizar o mundo privado. Justamente
por isso, esse movimento nao poderia ser cego as questoes raciais. Era
necessario, portanto, que as mulheres negras enquanto coletividade
marcassem suas experiéncias fazendo emergir questoes relacionadas aos
dilemas de raca e classe e as questdes historicas e culturais, assim como
aos diferentes papéis e representacoes sociais das mulheres a partir da

sua condicao racial na sociedade brasileira.

Um terceiro aspecto, complementar ao anterior, diz respeito a
desconstrucao de uma perspectiva essencializadora dessas experiéncias.
Lélia pontuava a necessidade da constru¢ao de um viés interpretativo a
partir do olhar e da experiéncia das mulheres negras e suas vivéncias
sem naturaliza-las. Em suas anadlises acerca das representacdes sobre
mae preta e mucama, domeéstica e mulata, destacava-se a questao dos
esteredtipos em torno da mulher negra que limitavam seu lugar na

sociedade. De mucama a mulata profissional, de mae preta a doméstica,



para as mulheres negras a linha entre a esfera doméstica e o mundo do
trabalho permanecia imprecisa. E ainda permanece, pois trata-se de uma
pauta importante na agenda do feminismo negro contemporaneo. Dessa
forma, Lélia Gonzalez inaugurou outro eixo fundamental do pensar
feminista: abordar, enfrentar e desconstruir representacdes essencialistas
sobre as mulheres negras.

O quarto elemento marcante de seu pensamento é a sua construcao
interseccional, que vem chamando a atenc¢ao de suas leitoras e leitores
atuais. Essa construcdo ¢ fruto da atuacgao politica de Lélia nas esferas do
movimento negro e do movimento feminista, mas também resultado de
uma abertura intelectual incomum para os dias de hoje. Ela se nutria de
fontes muito diversas tanto na producao nacional quanto internacional,
nao ficando presa a um campo disciplinar, o que lhe permitiu conexoes e
interpretagoes que contribuiram para que sua analise seja hoje nomeada
como interseccional. Partindo de uma inquietacdo que norteava sua
perspectiva sobre o feminismo negro, a autora mergulhou nas pesquisas
sobre a situacao economica da mulher negra. A parceria com Carlos
Hasenbalg propiciou-lhe acompanhar em primeira mao a producao
pioneira dos estudos sobre desigualdades raciais utilizando dados
estatisticos. As desigualdades raciais e de género no mercado de trabalho
foram um tema abordado por ela em muitos dos seus textos, mas nao
por acaso. O mercado de trabalho sempre foi um tema caro ao debate
feminista, e por isso Lélia Gonzalez se dedicou a incluir a questao racial.
Assim, segundo ela, poderiamos identificar de que mulheres no mercado
de trabalho esses estudos tratavam.

Por fim, com todo esse acimulo a autora nos brinda com sua

originalidade na constru¢do nao s6 de novas categorias, mas na



redefinicdo conceitual do pensamento e pratica feministas. A
amefricanidade como uma categoria politico-cultural, que, a seu ver,
ultrapassa as barreiras territoriais, linguisticas e ideoldgicas, permite
construir um entendimento mais profundo de toda a América,
contestando a apropriacio do termo para definir apenas o0s
estadunidenses. De acordo com nossa autora, ha um processo histérico
altamente dindmico presente na amefricanidade que nos aproxima de
outras categorias politico-culturais e processos politicos internacionais.
A dinamica de que ela trata — adaptacao, resisténcia, reinterpretacao e
criacdo de novas formas — € a marca do seu proprio pensamento.
Enquanto redefinicdo conceitual, a construcdao de um pensamento
feminista afro-latino-americano, que ela propoe, é fruto da combinacio
do carater multirracial e pluricultural das sociedades da regido,
elaborada na amefricanidade, introduzindo a perspectiva de género. A
situacao das mulheres amefricanas resulta de processos historicos e
contemporaneos de opressoes interseccionais.

Sem querer ofuscar a acao e a reflexao de tantas mulheres negras que
precederam Lélia Gonzalez ao longo de toda a histéria de luta e
resisténcia deste pais, é inegavel o seu protagonismo no que hoje
intitulamos feminismo negro. Seu pensamento e ac¢do politica nos
guiaram para algo que muitas ativistas e feministas negras tém colocado
no debate publico contemporaneo: o lugar emancipatéorio da mulher

negra.

PARA A REALIZACAO DESTA COLETANEA, foi fundamental a colaboracao de
varias pessoas a quem somos profundamente gratas. Para localizacdo,

sistematizacdo e organizacdo de grande parte dos escritos de Lélia



Gonzalez, contamos com a pesquisa cuidadosa de Pamela Camargo. Um
agradecimento todo especial deve ser dado também ao professor Alex
Ratts, pesquisador e especialista na obra de Lélia Gonzalez.
Agradecemos imensamente a James Woodard, Antonio Sérgio
Guimaraes, Nadya Guimaraes, Graziella Moraes Dias da Silva e Camille
Giraut por nos ajudarem a localizar textos em bibliotecas estrangeiras.
Agradecemos também a Paulo Henrique Fernandes Silveira, Matheus
Gato de Jesus, Marco Antonio Coutinho Jorge e, especialmente, Renata
Humaire, esta ultima pela transcricdo e generosidade em ceder o
discurso inédito de Lélia Gonzalez na Constituinte. Nao poderiamos
deixar de agradecer aos editores Ricardo Teperman e Juliana Freire, bem
como a Carolina Falcdo e a equipe técnica da Zahar/Companhia das
Letras, pelo zelo na producao deste livro. Por fim, somos imensamente
gratas a Rubens Rufino, por ndo medir esfor¢os para garantir a

publicacao do pensamento de sua mae.
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PARTE I

Ensaios



Cultura, etnicidade e trabalho: Efeitos linguisticos e
politicos da exploracao da mulher

Introducao

Algumas consideracdes preliminares sao necessarias, na medida em que,
para maior inteligibilidade deste trabalho, é importante um enfoque
(embora esquematico) do funcionamento do modo de producao
capitalista em determinadas formacgdes socioeconOmicas como a
brasileira.

Orientam nossa reflexdo as teses desenvolvidas por José Nun quando
analisa os conceitos de “superpopulacao relativa™, “exército industrial de
reserva e “massa marginal”, em termos de Ameérica Latina.!

De acordo com a légica interna determinante de sua expansao,
constata-se que, em sua fase monopolista, o capitalismo industrial
obstrui o crescimento equilibrado das forcas produtivas nas regioes
subdesenvolvidas. A problematica do desenvolvimento desigual e
combinado nos remete a fatores que, funcionando como limites
internos e externos, acabam por emperrar a dinamica do sistema. A
formacao de uma massa marginal, de um lado, assim como a
dependéncia neocolonial e a manutencao de formas produtivas
anteriores, de outro, vao constituir os fatores acima citados. Esta
evidente que eles acabam por se articular, na medida em que sao os

elementos caracterizadores de uma problematica.



Sabemos que o processo de acumulacio primitiva permite a
emergéncia dos dois principais elementos da estrutura do capitalismo: o
trabalhador livre e o capital.2 Ocorre que, em termos de Brasil, esse
processo foi grandemente afetado na medida em que nao ocorreram
transformacdes estruturais no setor agrario (que permitiriam o
crescimento industrial). Por outro lado, com rela¢do ao capital, a nossa
inser¢do dependente do mercado mundial (producdo de alimentos e de
matéria-prima) determinou que a pilhagem, de inicio, e o comércio
exterior, depois, assumissem o papel de grandes fontes produtoras de
lucro, manipuladas a partir das metropoles. Além disso, ha que situar os
beneficidrios locais dessa situacdao, que se apropriam de grande parte do
excedente, desviando-a da inversdao industrial (consumo puro e simples,
especulacoes financeiras, negdcios imobiliarios etc.).

Quanto ao elemento “trabalhador livre”, também aqui se constatam
fatores deformadores do seu processo de formacdo, uma vez que uma
série de vinculos, caracteristicos de formas produtivas anteriores, ainda
se mantém em grande parte no setor rural. Esse tipo de perpetuacao
impede ou distorce o funcionamento do que, rigorosamente falando, se
constituiria num mercado de trabalho. Vale notar que, apesar de nao
participar das relacdes produtivas do capitalismo industrial, a mao de
obra prisioneira desses vinculos ndo deixa de estar submetida a
hegemonia. Em outros termos: a presenca atual, em diferentes
expressoes, do capital comercial relacionado a formas pré-capitalistas de
exploracao da mao de obra articula-se (em graus de maior ou menor
complexidade) com o setor hegemonico da economia e de maneira

proveitosa para este ultimo.



A coexisténcia de trés processos de acumulacao qualitativamente
distintos (capital comercial, capital industrial competitivo e capital
industrial monopolista) nos aponta para diferentes efeitos quanto a forca
de trabalho. Aquela que se encontra sob a dominacao do capital
comercial ainda apresenta formas diversas de fixacdo (a terra, ao
instrumento de trabalho, ao fundo de consumo, a préopria exploragao)

que a diferenciam estruturalmente das demais, posto que somente com

o capitalismo industrial surge o trabalhador livre. Uma segunda

diferenca nos remete a distin¢do entre as duas espécies de capital:

a) monopolista: alta taxa de rendimentos; predetermina¢dao, a médio
prazo, dos custos; menor incidéncia relativa da mao de obra sobre os
custos etc. Implica, em termos de forca de trabalho, a integracao estavel
do trabalhador na empresa (salarios maiores, cumprimento das leis
sociais, capacidade de negociacao com organizagoes trabalhistas etc.);

b) competitivo (satelitizado pelo anterior ou com seu campo de
atuacao reduzido): demanda instavel; margem de lucro pequena ou
flutuante; créditos restringidos; baixa produtividade; grande contingente
de mao de obra. Implica uma tendéncia para a reducdo dos saldrios a
baixos niveis, 0 ndo cumprimento das leis sociais e a neutraliza¢ao da

acao sindical.

Pelo exposto, constata-se a coexisténcia de dois mercados de trabalho
diferentes, o que determina altissima dispersao dos salarios.a

A presenca dos trés processos de acumulacao, sob a hegemonia do
capital industrial monopolista, demonstra, por outro lado, que o
desenvolvimento desigual e dependente mescla e integra momentos

historicos diversos. E nesse momento de sua analise que Nun3? retorna a



questdao da funcionalidade da superpopulag¢ao relativa atirmando que, no

nosso caso, grande parte dela se torna supértlua e passa a constituir uma
“massa marginal® em face do processo de acumulacio hegemonico,
representado pelas grandes empresas monopolistas. As questoes
relativas ao desemprego e ao subemprego incidem exatamente sobre
essa populacdo. No desenvolver deste trabalho, verificaremos de que
maneira o género e a etnicidade sio manipulados de modo que, no caso
brasileiro, os mais baixos niveis de participacao na forca de trabalho,
“coincidentemente”, pertencem exatamente as mulheres e a populacao
negra.

Vejamos, agora, qual a composicao desses contingentes que, em face
do mercado de trabalho do capital monopolista, se constituem como
massa marginal:

a) parte da mao de obra ocupada pelo capital industrial competitivo;

b) maioria dos trabalhadores que buscam refigio em atividades
terciarias de baixa remuneracao;

¢) maioria dos desocupados;

d) totalidade da forca de trabalho que, de maneira mediata ou
imediata, esta submetida ao capital comercial.

Vale ressaltar que o restante dos elementos constitutivos dos grupos
a, b e c atua como exército industrial de reserva no sistema hegemonico,
do mesmo modo que uma parte correspondente aos grupos b, c e d
desempenha o mesmo papel no mercado de trabalho do capital
industrial competitivo. Todavia, a baixa capacidade de absorc¢ao desse
setor acaba por colocar a questao da funcionalidade da populacao
restante, reintroduzindo, em nivel mais baixo, a categoria da massa

marginal.4 Esta ultima poderd ser utilizada tanto em sentido restrito



quanto em sentido amplo, dependendo do critério de referéncia a que se
relacione: mercado de trabalho do capital industrial puro e simples, no
primeiro caso, e mercado de trabalho do capital monopolista, no
segundo. Todavia, se desejamos investigar a estratificacao interna da
forca de trabalho em seu conjunto, o emprego do conceito em sentido
amplo se torna muito mais facil.

A partir do momento em que se coloca a questao da marginalidade
funcional (“exército industrial de reserva”) e do nao funcional (“massa
marginal”) como tipos distintos dentro da superpopulacgao relativa, é na
instancia econdmica que a analise se desenvolve. Todavia, se quisermos
tratar do problema da participacao, a passagem para uma outra estera —
a das praticas sociais — se torna necessaria a fim de se evitar o risco de
cair no economicismo. E isso implicaria uma indagacao mais ampla, que
se dirigiria aquelas instancias que, junto com a economia, limitam
objetivamente os diversos comportamentos possiveis dos atores.
Referimo-nos as instancias politica e ideologica, as quais retornaremos
na segunda parte deste trabalho. Consequentemente, algumas
observacoes se fazem necessarias.

A primeira se refere a distincdo entre integracdao social (relacoes
harmonicas ou conflituosas entre os atores) e integracao dos sistemas
(relagbes harmonicas ou conflituosas entre as partes de um sistema
social). A nao distincao remete a maioria dos analistas a se centrarem na
questao da integracdo social e a desenvolverem tematicas dualistas do
tipo adaptacao/aliena¢do, norma/poder, consenso/conflito etc., o que
os impede de perceber o fendmeno como um indicio das contradicoes
estruturais do sistema. Vejamos a passagem em que Nun nos esclarece

sobre o problema:



Um desenvolvimento capitalista desigual e dependente, que combina
diversos processos de acumulacao, gera uma superpopulacao relativa com
referéncia a forma de produc¢ao hegemonica, e que atua, em parte, como um
exército industrial de reserva e, em parte, como uma massa marginal. O que
importa ¢ que a ndo funcionalidade desta ultima esta indicando um baixo grau
virtual de integracdo dos sistemas, um desajustamento a solucionar, cuja resolucdo
organiza modos de integracdo social compativeis com a manutengdo da matriz de

relagoes vigente.’

O debate em torno do “dualismo estrutural” (socioldgico e
economico) das formacgoes periféricas, por exemplo, nao se apercebe de
que, num sistema cujas partes apresentam contradicOes estruturais que
o ameacam, a manutencao do equilibrio consiste exatamente em
minimizar a interdependéncia dessas partes, em fragmentar de certo
modo o conjunto. Assim, a nao funcionalidade da massa marginal acaba
por se converter em " afuncionalidade”, o que favorece os diferentes
niveis de autonomia dos subsistemas em que se acha contida.

Se nos detemos um pouco na tentativa de caracterizacao do tipo de
equilibrio que se estabelece, verificamos que nada tem de estatico, uma
vez que ele se dd num campo de tensao constante em que as mais
desconcentradas pressoes exigem a multiplicacio de aliancas e
compromissos frequentemente instaveis. Que se pense, cOomo no caso
brasileiro, na combinacdao parcial dos trés sistemas produtivos sob a
hegemonia do capital monopolista; como o econémico € o
determinante em ultima instancia,® o indice de dominacao manifesto
serd diferente em cada um deles. Ora, a manutencao do equilibrio,
mediante a autonomizac¢ao relativa de cada setor, denota possuir um
carater complicado e instavel, uma vez que a interacao dos diferentes

indices de dominacdo nao pode deixar de ocorrer. Se, de um lado, a



instancia ideolégica predomina no nivel das relacGes pré-capitalistas, de
outro, no caso do capitalismo competitivo, prevalece a instancia
econOmica; mas em termos de capitalismo monopolista, o nivel politico
intervém, de maneira crescente, em todas as esferas. Em outras palavras,
se o liberalismo economico (capitalismo competitivo) corrdéi o
paternalismo ideologico (capital comercial), ambos sao empregados pela
logica planificadora (capitalismo monopolista), que, por sua vez, sofre-
lhes a influéncia. Numa tal aflicao, surge o Estado como o mediador
necessario que impede a desarticulagao sistematica através da coercao
aberta.b

A inteligibilidade dessa légica da incoeréncia reequaciona certas
analises em termos de dualismo sociologico  (sociedade
tradicional/sociedade moderna coexistindo num mesmo pais). Se o
sistema, enquanto um todo, exige a reducao da interdependéncia de
suas partes, € claro que se a autonomia relativa de uma delas for
ameacada o sistema também sera. Em termos concretos, que se atente
para o que Nun denomina “realismo sociologico™ da burguesia paulista
durante o governo Goulart: as campanhas de altabetizacao do Nordeste
se tornaram ameac¢adoras na medida em que se traduziam em custos
econOmicos e riscos politicos.” Por outro lado, é nesse tipo de contexto
que se inscreve o mito da democracia racial brasileira.

Pelo exposto, verifica-se o cardter heuristico do conceito de massa
marginal, uma vez que, evidenciando problemas na integracao dos
sistemas, nos permite compreender que esses problemas determinam
padroes especificos de integracao social.

Nun distingue trés tipos basicos de implicacao marginal no processo

produtivo:



1. Tipo A: abrange os diferentes modos de fixacdo da mao de obra e se
divide em quatro categorias principais:

a) rural “por conta propria” (comunidades indigenas, minifindios de
subsisténcia, pequenos mineiros etc.);

b) rural “sob patrao” (colonos semisservis de fazendas tradicionais,
comunidades “dependentes” ou “cativas’, trabalhadores “vinculados”
por métodos coercitivos etc.);

c) urbano “por conta propria” (pequenos artesdos pré-capitalistas);

d) urbano “sob patrao” (trabalhadores, sobretudo em servicos
domeésticos, adstritos a um fundo de consumo e que nao recebem salario

em dinheiro).

2. Tipo B: constituido por mao de obra livre que fracassa, total ou
parcialmente, na tentativa de se incorporar de forma estavel no mercado
de trabalho. A diferenca fundamental, nesse caso, permite distinguir as
variedades rural e urbano das formas compreendidas no tipo: o
desemprego aberto, a ocupacgao “refugio” em servigos puros, o trabalho

ocasional, o trabalho intermitente e o trabalho por temporada.

3. Tipo C: inclui assalariados dos setores menos modernizados que se
caracterizam por condi¢cdes muito rigorosas de trabalho, escassa
aplicacao da legislacdo social e remuneracdo em torno do nivel de
sobrevivéncia. Na medida em que aqui também se impOem as
variedades rural e urbano, vale notar que enquanto nessa ultima as
manifestacoes tendem a se localizar em empresas de baixa

produtividade, o mesmo nao ocorre necessariamente no campo.



Os tipos apresentados possuem como critério de referéncia outros
dois tipos nao “marginais : o produtor rural direto e a mao de obra
assalariada absorvida estavelmente pelos setores modernizados do
campo e da cidade. A partir dessas duas categorias enquanto limites
superiores, Nun propde uma reintegra¢ao da tipologia apresentada de

acordo com um duplo esquema de graduac¢ao que separaria dois eixos:

Acesso a terra: desde o minifundiario de subsisténcia até o produtor

tipo “farmer”, passando pelas formas hibridas de atividade assalariada
temporaria;

Constituicao do trabalhador “livre”: desde a mao de obra “fixada”
até a forca de trabalho incorporada aos setores mais modernos, passando

pelas categorias incluidas nos tipos B e C.

Questoes de teoria

Diferentes posicionamentos tedricos vém buscando explicar a situacao
da populagdo de cor (negros e mulatos) em nosso pais, na medida em que
tal situacao se traduz numa participacao minima nos processos politico,
economico e cultural. Apesar da seriedade dos teoricos brasileiros,
percebe-se que muitos deles ndo conseguem escapar as astiicias da razao
ocidental. Aqui e ali podemos constatar em seus discursos os efeitos do
neocolonialismo cultural; desde a transposicdo mecanica de
interpretacoes de realidades diferentes as mais sofisticadas articulagoes
“conceituais’ que se perdem no abstracionismo. Seu “distanciamento
cientifico” quanto ao seu “objeto” (isto €, o negro e o mulato) revela, na
realidade, a necessidade de tirar de cena um dado concreto fundamental:

enquanto brasileiros, ndo podemos negar nossa ascendéncia negra/indigena,



isto é, nossa condi¢do de povo de cor. Alienag¢ao? Recalcamento? O fato é
que, em termos teoricos, tal obstaculo epistemologico produz discursos
parciais nos dois sentidos.c Vejamos a seguir as tendéncias dominantes
na analise das relacdes raciais no Brasil, sem que, no entanto, nos
prolonguemos em sua caracteriza¢ao, pois nao € esse 0 nosso objetivo
neste trabalho.

A sociologia académica tem se posicionado no sentido de — das mais
diferentes maneiras — apreciar a integracdo e assimilacio do negro
como algo a ocorrer gracas as exigéncias logicas de industrialismo e,
consequentemente, da modernizacdo. Assim, a andlise do processo
abolicionista pelos tedricos dessa tendéncia justifica a situacdao atual de
marginaliza¢dao do negro como efeito do “despreparo do ex-escravo para
assumir os papéis de homem livre, principalmente na esfera do
trabalho™.8 A repentina passagem do regime servil para o de trabalho
livre fez do “bom escravo um mau cidaddao”.® Cultura da pobreza,
anomia social, familia desestruturada, enquanto efeitos atuais desse
salto, explicariam as desigualdades raciais vigentes.10 Tal interpretacao,
além de deslocar para o negro as razdes de sua mobilidade social, nao
considera o fato de que a grande maioria da populacao de cor (90%) ja se
encontrava livre e economicamente ativa antes de 1888.!! Por outro
lado, ela como que libera o segmento branco e suas institui¢oes,
atribuindo-lhes menor responsabilidade quanto a situacdao atual do
negro.

A segunda tendéncia de peso a ser considerada é representada pelo
marxismo ortodoxo. Aqui, a categoria “raca” acaba por se diluir numa
tematica economica (economicista, melhor dizendo), uma vez que a

discriminacao ndo passa de um instrumento manipulado pelo capitalista



que visa, mediante a exploracdo das minorias raciais, dividir o
operariado. A solucdo seria a alianca entre trabalhadores de diferentes
racas. No entanto, bastaria, para comprovar a fragilidade de tal
posicionamento, o caso extremo de clivagem entre o operariado
afrikcaanerd e o operariado negro da Africa do Sul. Por outro lado, em
termos de realidade brasileira, ha que considerar que a maioria da
populacao, praticamente, ndo alcancou a situacdo de forca de trabalho
relacionada ao capitalismo industrial competitivo. Se nos reportarmos
aos tipos basicos de Nun,'2 no que diz respeito a massa marginal
constataremos que a populacao negra no Brasil estaria situada nos tipos
A e B (desemprego aberto, ocupacdao “refugio” em servicos puros,
trabalho ocasional ou biscate, ocupacdao intermitente e trabalho por
temporada).

A terceira abordagem afirma que os grupos racialmente subordinados
sdo as minorias que internalizam o processo de colonizac¢ao. O privilégio
racial € um dos pontos-chave dessa posicao, uma vez que ele evidencia
como, em todos os niveis, o grupo branco foi o beneficidrio da
exploracao dos grupos raciais. Os aspectos culturais e politicos das
relacOes raciais demonstram como o branco afirmou sua supremacia as
expensas e em presenca do negro. Ou seja, “além da exploracao
econOmica, o grupo branco dominante extrai uma mais-valia psicologica,
cultural e ideol6gica do colonizador”.13 Que se pense, no caso brasileiro,
nos efeitos da ideologia do branqueamento articulada com o mito da
democracia racial. Cabe ressaltar como tais efeitos se concretizam nos
comportamentos imediatos do negro “que se poe em seu lugar”, do
“preto de alma branca”. O exemplo mais evidente do representante do

grupo racialmente dominado que internalizou e reproduziu a linguagem



do grupo dominante, no nosso caso, ¢ o discurso de Oliveira Vianna.
Esse “mulato, cientista social e politico influente na década de 1920714 ¢

um grande idedlogo do branqueamento da populacao brasileira.

Defendendo a politica que estimulava a imigracao europeia, afirmava
que, desse modo, era possivel diminuir o “indice de nigrescéncia de
nossa gente, arianizando nosso povo e caminhando para um
refinamento cada vez mais apurado da raca, num processo de
classificacao”.’® Temos ai, num nivel muito mais sofisticado de
articulacdo, a representacdo do papel desempenhado por feitores e
capitdes do mato no passado. A ideologia do branqueamento se constitui
como pano de fundo dos discursos que exaltam o processo da
miscigenacao como expressao mais acabada de nossa “democracia
racial”.e

A nosso ver, nao podemos deixar de levar em consideracao as duas
ultimas posi¢coes, uma vez que, devidamente dialetizadas, nos permitem
uma analise mais objetiva das rela¢des raciais no Brasil. Foi o que até

agora tentamos demonstrar.

As relacoes raciais no Brasil apos a abolicao

No Brasil, o racismo — enquanto construc¢ao ideoldgica e um conjunto
de praticas — passou por um processo de perpetuacao e reforco apos a
abolicdo da escravatura, na medida em que beneficiou e beneficia

determinados interesses.

Nas sociedades de classes, a ideologia ¢ uma representacao do real, mas
necessariamente falseado, porque € necessariamente orientada e tendenciosa —

e ¢ tendenciosa porque seu objetivo nao € dar aos homens o conhecimento



objetivo do sistema social em que vivem, mas, ao contrario, manté-los em seu

“lugar” no sistema de exploracao da classe.!®

Vale ressaltar que a eficacia do discurso ideolégico é dada pela sua
internalizacao por parte dos atores (tanto os beneficiarios quantos os
prejudicados), que o reproduzem em sua consciéncia e em seu
comportamento imediatos.

Importante colocar nesse momento a proposicao de Hasenbalg,
apoiada na distincdo estabelecida por Poulantzas,!” sobre os dois
aspectos da reproduc¢do ampliada das classes sociais: de um lado, o
aspecto principal — o da reproducao dos lugares das classes — e, de
outro, o aspecto subordinado, o da reproduc¢ao dos atores e sua

distribuicao entre esses lugares:

A raca, como atributo socialmente elaborado, esta relacionada principalmente
ao aspecto subordinado da reproducdo das classes sociais, isto ¢, a reproducao
(formagao-qualificacdo-submissdo) e a distribuicao dos agentes. Portanto, as
minorias raciais ndo estdao fora da estrutura de classes das sociedades
multirraciais em que as relacoes de producao capitalistas — ou outras
relacoes de producao, no caso — sao as dominantes. Outrossim, 0 racismo,
como articulagao ideoldgica incorporada em e realizada através de um
conjunto de praticas materiais de discriminac¢ao, ¢ o determinante primario
da posicao dos nao brancos dentro das relacoes de producao e distribuicao.
Como se vera se o racismo (bem como o sexismo) torna-se parte da estrutura
objetiva das relacdes ideologicas e politicas do capitalismo, entio a
reproducao de uma divisdo racial (ou sexual) do trabalho pode ser explicada

sem apelar para preconceito e elementos subjetivos.!®

Relembremos que, no caso brasileiro, pode-se caracterizar a

coexisténcia de trés processos distintos de acumulacdo, sob a hegemonia



daquele referente ao capitalismo monopolista. Um dos legados
concretos da escravidao diz respeito a distribuicdo geografica da
populacdao negra, isto €, a sua localiza¢ao peritérica em relacao as regioes
e setores hegemoOnicos. Em outras palavras, a maior concentracao da
populacio negra ocorre exatamente no chamado  Brasil
subdesenvolvido, nas regides em que predominam as formas pré-
capitalistas de producao com sua autonomia relativa. Seria possivel, a
partir dessa constatacdo, afirmar que o racismo nido passaria de um
arcaismo cuja persisténcia histérica, mais dia menos dia, acabaria por se
esfacelar diante das exigéncias da sociedade capitalista moderna. Mas,
como ja vimos na introducao, os problemas relacionados a integracao
dos sistemas impdem padrdes especificos de integracio social.1® E nesse
sentido que o racismo — enquanto articulacao ideoldgica e conjunto de
praticas — denota sua eficacia estrutural na medida em que estabelece
uma divisdo racial do trabalho e é compartilhado por todas as formacoes
socioecondmicas capitalistas e multirraciais contemporaneas. Em
termos de manutencdo do equilibrio do sistema como um todo, ele é
um dos critérios de maior importancia na articulacdo dos mecanismos
de recrutamento para as posi¢coes na estrutura de classes e no sistema da
estratificacdo social. Desnecessario dizer que a populacao negra, em
termos de capitalismo monopolista, ¢ que vai constituir, em sua grande
maioria, a massa marginal crescente. Em termos de capitalismo
industrial competitivo (satelitizado pelo setor hegemonico), ela se
configura como exército industrial de reserva.

Nesse momento, se poderia colocar a questao tipica do
economicismo: tanto brancos quanto negros pobres sofrem os efeitos da

exploracdao capitalista. Mas, na verdade, a opressdo racial nos faz



constatar que mesmo os brancos sem propriedade dos meios de
producao sao beneficiarios do seu exercicio. Claro esta que, enquanto o
capitalista branco se beneficia diretamente da exploracio ou
superexploracao do negro, a maioria dos brancos recebe seus dividendos
do racismo, a partir de sua vantagem competitiva no preenchimento das
posi¢oes que, na estrutura de classes, implicam as recompensas materiais
e simbodlicas mais desejadas. Isso significa, em outros termos, que, se
pessoas possuidoras dos mesmos recursos (origem de classe e educacgao,
por exemplo), excetuando sua afiliacdo racial, entram no campo da
competicao, o resultado desta tiltima sera desfavoravel aos nao brancos.

Em termos historicos, sabemos que o regime escravista teve sua acao
mais ampla e profunda nas regides brasileiras onde a plantation e as
atividades mineradoras se desenvolveram. E foi nessas regides que se
iniciaram os processos simultaneos da mesticagem e da emergéncia de
uma populagdo de cor livre. Ora, na medida em que a populacao escrava
sofreu deslocamentos geograficos que obedeciam as exigéncias da
producao economica (ciclos do acucar, da mineracao etc.), a populacao
de cor livre permaneceu nas regidoes de origem e reverteu para as
atividades de subsisténcia ou mesmo de desvinculacio econdmica e
social. Na verdade, ndao s6 essa populacao de cor livre, assim como os
poucos escravos libertados em 1888 nessas regides vieram a constituir a
grande massa marginalizada no momento de emergéncia do

capitalismo, posto que foram “fixados” a formas de producdo pré-

capitalistas (como parceiros, lavradores, moradores/assalariados rurais,
trabalhadores de mineracao etc.).
Sabemos também que a regiao Sudeste foi a ultima a exigir

deslocamentos da massa escrava e que o regime escravista ali se instalou



tardiamente. Com isso, verificamos que os processos de mesticagem e
de emergéncia de uma populagao de cor livre foram muito limitados,
assim como a propor¢ao menor do elemento negro ou de cor na
constitui¢ao da totalidade da populagao da regidao. Por outro lado, foi a
partir da cultura cafeeira que se desenvolveria o processo de acumulacao
primitiva necessario a estruturacao do capitalismo. Consequentemente,
a questao da mao de obra livre foi colocada. O movimento abolicionista
se situou exatamente a partir das exigéncias do novo estado de coisas.
Todavia, ¢ importante ressaltar que o 13 de maio libertou apenas 10%
da populacao de cor do Brasil, uma vez que os outros 90% ja viviam em
estado de liberdade e praticamente concentrados no “restante do pais™.20
Temos, portanto, uma polarizacao em termos de distribuicdo racial, que
devera ser devidamente reforcada e reinterpretada em termos do modo
de producao que se estabelecera hegemonicamente. Note-se que a
existéncia de um Brasil subdesenvolvido, que concentra a maior parte da
populacdo de cor, de um lado, e de um Brasil desenvolvido, que
concentra a maior parte da populacao branca, de outro, nao é algo que
esteja desarticulado de toda uma politica oficialt que, de meados do
século XIX até 1930, estimulou o processo de imigracao europeia,
destinada a solucionar o problema da mao de obra do Sudeste.g E ¢
exatamente a partir de 1930 que a populacao negra dessa regiao comeca
a participar efetivamente da vida econ6mica e social, o que a situara em
condicbes melhores do que aquela do resto do pais, apesar da
manutencao dos critérios de subordinacdao hierarquica em relacao ao
grupo branco. Até entao, como bem diz Florestan Fernandes, fora
completamente marginalizada do processo competitivo quanto ao

mercado de trabalho, posto que substituida pela mao de obra imigrante.



E no periodo que se estende de 1930 a 1950 que teremos o processo de
urbanizacdo e proletarizacao do negro do Sudeste.2!

Do ponto de vista do acesso a educacao, verificamos que a populagao
de cor, apesar da elevacao do nivel de escolaridade da populacao
brasileira em geral, no periodo 1950-73 continua a nao ter acesso aos
niveis mais elevados do sistema educacional (segundo grauh e
universidade). Em sua grande maioria, ela permanece nas diferentes
fases do primeiro grau.i Se relacionamos esse aspecto ao acesso aos
niveis ocupacionais diversos, constataremos nao s6 que a populacao de
cor se situa majoritariamente nos niveis mais baixos mas também que
ela se beneficia muito menos dos retornos da educacao — em termos de
vantagens ocupacionais — do que o grupo branco. Em outras palavras,
se compararmos a relacao nivel educacional/nivel de renda entre os dois
grupos raciais, constataremos que € bastante acentuado o diferencial de
renda entre brancos e negros, mesmo possuindo igual nivel educacional.
No grupo branco, a relacdo entre educacdo e renda ¢ praticamente
linear, enquanto no grupo negro o incremento educacional nao é
acompanhado por um aumento proporcional de renda.2z A
discriminac¢ao ocupacional é a explicacdo mais plausivel, a partir do
momento em que, concretamente, temos quase que cotidianamente
noticias de nao aceitacdao de pessoas de cor em determinadas atividades
profissionais. A existéncia da Lei Afonso Arinos é uma prova cabal da
existéncia dos processos de discriminacdo em nosso pais, uma vez que,
quando aplicada, ironicamente se constata que ela funciona muito mais
contra do que na defesa das pessoas de cor.]

Tais condicOes nos remetem ao mito da democracia racial enquanto

modo de representa¢ao/discurso que encobre a tragica realidade vivida



pelo negro no Brasil. Na medida em que somos todos iguais “perante a
lei” e que o negro ¢ “um cidadio igual aos outros”, gracas a Lei Aurea
nosso pais ¢ o grande complexo da harmonia inter-racial a ser seguido
por aqueles em que a discriminacdao racial ¢ declarada. Com isso, o
grupo racial dominante justifica sua indiferenca e sua ignorancia em
relacdo ao grupo negro. Se o negro nao ascendeu socialmente e nao
participa com maior efetividade nos processos politicos, sociais,
econOmicos e culturais, o unico culpado é ele préprio. Dadas as suas
caracteristicas de “preguica’, “irresponsabilidade”, “alcoolismo”,
“infantilidade” etc. ele s6 pode desempenhar, naturalmente, os papéis
sociais mais inferiores. O interessante a se ressaltar, nessas formas
racionalizadas da dominacao/opressao racial, é que até as correntes ditas
progressistas também refletem, no seu economicismo reducionista, o
mesmo processo de interpretacao etnocéntrica. Ou seja, apesar de sua
dentincia em face das injusticas socioeconOmicas que caracterizam as
sociedades capitalistas, ndo se apercebem como reprodutoras de uma
injustica racial paralela que tem por objetivo exatamente sua
reproducao/perpetuacao. A pergunta que se coloca é: até que ponto
essas correntes, ao reduzirem a questao do negro a uma questao
socioeconOmica, nao estariam evitando assumir o seu papel de agentes
do racismo disfarcado que cimenta nossas relacdes sociais? Nesse
sentido, seu discurso difere muito pouco do das correntes conservadoras
que, por razdes Obvias, desejam manter seus privilégios intocaveis. Em
outros termos, o paternalismo/liberalismo racial que permeia o discurso
“revoluciondrio” na luta contra o monopolio do capital revela uma
forma de perpetuacao dos mecanismos de dominacao utilizados pelo

sistema que combate. Também ele reage negativamente quando uma



minoria negra, consciente do racismo disfarcado, denuncia os diferentes
processos de marginaliza¢ao a que seu povo esta submetido.

Enquanto isso, os aparelhos ideolégicos do Estado,k na medida em
que servem a manutencao das relacdes de producao existentes,
desenvolvem com eficacia a veiculacio e o reforco das praticas de

discriminacao.

O sistema educacional ¢ usado como aparelhamento de controle nessa
estrutura de discriminacao cultural. Em todos os niveis do ensino brasileiro
— elementar, secundario, universitario — o elenco das matérias ensinadas
[...] constitui um ritual da formalidade e da ostentacao da Europa e, mais
recentemente, dos Estados Unidos. Se consciéncia é memoria e futuro,
quando e onde esta a memoria africana, parte inalienavel da consciéncia
brasileira? Onde e quando a histéria da Africa, o desenvolvimento de suas
culturas e civiliza¢Oes, as caracteristicas do seu povo foram ou sao ensinados
nas escolas brasileiras? Quando ha alguma referéncia ao africano ou ao negro,

é no sentido do afastamento e da aliena¢ao da identidade negra.*’

Nesse sentido, vale ressaltar que a maioria das criangas negras, nas
escolas de primeiro grau, sdo vistas como indisciplinadas, dispersivas,
desajustadas ou pouco inteligentes. De um modo geral, sao
encaminhadas a postos de saude mental para que psiquiatras e
psicologos as submetam a testes e tratamentos que as tornem ajustadas.
Se refletirmos um minimo sobre a questao, nao teremos dificuldade em
perceber o que o sistema de ensino destila em termos de racismo: livros
didaticos, atitudes dos professores em sala de aula e nos momentos de
recrea¢do apontam para um processo de lavagem cerebral de tal ordem

que a crianc¢a que continua seus estudos e que por acaso chega ao ensino

superior ja ndo se reconhece mais como negra. E sdo exatamente essas



“excecoes’ que, devidamente cooptadas, acabam por afirmar a
inexisténcia do racismo e de suas praticas. Quando se da o oposto, isto €,
a ndo aceitacao da cooptacao e a denuncia do processo superexploracdo
a que o negro ¢ submetido, surge imediatamente a acusa¢ao de “racismo

as avessas .l

A mulher negra

No periodo que imediatamente se sucedeu a aboli¢do, nos primeiros
tempos de “cidadaos iguais perante a lei”, coube a mulher negra arcar
com a posicao de viga mestra de sua comunidade. Foi o sustento moral
e a subsisténcia dos demais membros da familia. Isso significou que seu
trabalho fisico foi decuplicado, uma vez que era obrigada a se dividir
entre o trabalho duro na casa da patroa e as suas obrigacoes familiares.
Antes de ir para o trabalho, havia que buscar agua na bica comum da
favela, preparar o minimo de alimento para os familiares, lavar, passar e
distribuir as tarefas das filhas mais velhas no cuidado dos mais novos.
Acordar as trés ou quatro horas da madrugada para “adiantar os servicos
caseiros’ e estar as sete ou oito horas na casa da patroa até a noite, ap0Os
ter servido o jantar e deixado tudo limpo. Nos dias atuais, a situacdo nao
¢ muito diferente. Mas vejamos os dados objetivos que podem nos
fornecer elementos para um conhecimento da sua situacao como for¢a
de trabalho nos ultimos anos.

O Censo de 1950 foi o ultimo a nos fornecer indicadores sociais
basicos relativos a educaciao e ao setor da atividade econdmica da
mulher negra. A partir dai, pode-se constatar: seu nivel de educacdo ¢
muito baixo (a escolaridade atinge, no maximo, o segundo ano primario

ou fundamental) e o analfabetismo ¢é fator predominante. Do ponto de



vista da atividade economica, apenas cerca de 10% atuam na agricultura
e/ou na industria (sobretudo téxtil, e em termos de Sudeste-Sul); os 90%
restantes estao concentrados no setor de servi¢os pessoais.

Quanto aos censos seguintes, o de 1960 conserva o quesito cor apenas
no sentido de avaliar sua distribuicao pelos estados brasileiros, fato que
de nada nos adianta para uma informacao precisa sobre a situacdo da
mulher negra na forca de trabalho. J4 o Censo de 1970 acaba por excluir
esse quesito, e no de 1980, ao que tudo indica, sua reinclusio ndo esta
decidida. A justificativa dada se refere a dificuldades de ordem técnica.
Por exemplo: como decidir o que vem a ser preto, pardo ou branco em
regioes tao diferentes como Bahia e Rio de Janeiro e Rio Grande do Sul?
Etc. etc. etc. De qualquer modo, é importante ressaltar que, por maiores
que sejam as dificuldades de ordem técnica existentes, ndo se pode
permanecer na ignorancia de dados quantitativos que nos permitam
melhor informacao a respeito da populacdo de cor em nosso pais. Sob as
alegacoes apresentadas, delineia-se a intencao de escamotear a situacgao
de miséria e desamparo em que ela se encontra, além do interesse em
aparentar a inexisténcia da discriminacao racial no Brasil.

Vejamos de que maneira a mulher negra se insere na forca de
trabalho no periodo que se estende de 1950 aos dias atuais. Sabemos que
o desenvolvimento e a modernizacdo determinaram a ampliacao de
diferentes setores industriais, ao lado da crescente urbanizacio. Em face
de tal ampliacao, a industria téxtil entrou num processo de decadéncia
que resultou, inclusive, no fechamento de muitas fabricas.m Com isso, a
mulher negra praticamente perdeu seu lugar na classe operaria ou, no
maximo, tentou penetrar em outros setores primarios como a industria

de roupas ou de alimentos, onde seria a grande minoria (o processo de



selecdo racial também atua nesse setor, ou seja, a operaria branca ou
“morena” sempre tem melhores possibilidades que a negra). De
qualquer modo, novas perspectivas se abriram nos setores burocraticos
de nivel mais baixo, que se feminizaram. E o caso da prestacio de
servicos em escritorios, bancos etc. Mas tais atividades exigem certo
nivel de escolaridade que a mulher negra nao possui. Tal fato criou
muito mais motivos para a reafirmacao da discriminac¢do, uma vez que o
contato com o publico exige “educacao” e “boa aparéncia”. Mesmo nos
dias atuais, em que se constatam melhorias quanto ao nivel de educacgao
de uma minoria de mulheres negras, o que se observa é que, por maior
que seja a capacidade que demonstre, ela é preterida. Que se leiam os
anuncios dos jornais na secao de empregos; as expressdes boa
aparéncia’, “Otima aparéncia’ etc. constituem um codigo cujo sentido
indica que n3o ha lugar para a mulher negra. As possibilidades de
ascensao a determinados setores da classe média sdo praticamente nulas
para a maioria absoluta.

Sabemos que, de 1950 para ca, ocorreu um processo de crescimento
das classes médias. Mas em termos relativos, no que se refere a
populacdo negra, isso significou a deterioracao de suas possibilidades
quanto ao mercado de trabalho. Excluida da participacao no processo de
desenvolvimento, ficou relegada a condicdo de massa marginal,
mergulhada na pobreza, na fome cronica, no desamparo. Cabe recordar
aqui que o lema do abolicionismo era que “negro pode ser doutor”. De
1888 para ca o que se observou foi o desaparecimento dos doutores
negros que, na fase anterior, ja vinham participando do processo politico
nacional. Que mecanismos foram utilizados pelas classes dominantes a

ponto de neutralizarem a participacao negra nos diferentes niveis da



sociedade brasileira? Que se leia e se analise o pensamento do idedlogo
do racismo brasileiro, o ja citado Oliveira Vianna, e que se pense na sua
forte influéncia, inclusive no pensamento de intelectuais considerados
“abertos”. Essa seria uma das respostas. As exigéncias do sistema, como
um todo, sao a explicacao fundamental.

O que se opera no Brasil ndo é apenas uma discriminacao efetiva; em
termos de representagdes sociais mentais que se reforcam e se
reproduzem de diferentes maneiras, o que se observa é um racismo
cultural que leva, tanto algozes como vitimas, a considerarem natural o
fato de a mulher em geral e a negra em particular desempenharem
papéis sociais desvalorizados em termos de populacao economicamente
ativa. No que se refere a discriminacao da mulher, que se observem, por
exemplo, as diferencas salariais no exercicio de uma funcao com relacao
ao homem, e a aceitacao de que “estd tudo bem”. Quanto a mulher
negra, sua falta de perspectiva quanto a possibilidade de novas
alternativas faz com que ela se volte para a prestacio de servicos
domeésticos, o que a coloca numa situa¢ao de sujeicao, de dependéncia
das familias de classe média branca. A empregada doméstica tem sofrido
um processo de reforco quanto a internalizacdo da diferenca, da
“inferioridade”, da subordinacao. No entanto, foi ela quem possibilitou e
ainda possibilita a emancipa¢ao econémica e cultural da patroa dentro
do sistema de dupla jornada, como ja vimos. E interessante observar,
nos textos feministas que tratam da questdo das relacdes de dominacao
homem/mulher, da subordinacao feminina, de suas tentativas de
conscientiza¢ao etc., como existe uma espécie de discurso comum com
relacao as mulheres das camadas pobres, do subproletariado, dos grupos

oprimidos. Em termos de escritos brasileiros sobre o tema, percebe-se



que a mulher negra, as familias negras — que constituem a grande
maioria dessas camadas — ndo sdao caracterizadas como tais. As
categorias utilizadas sao exatamente aquelas que neutralizam a questdo
da discriminacao racial, do confinamento a que a comunidade negra esta
reduzida. Por ai se vé o quanto as representacoes sociais manipuladas
pelo racismo cultural também sao internalizadas por um setor, também
discriminado, que nao se apercebe de que, no seu proprio discurso,
estao presentes os velhos mecanismos do ideal de branqueamento, do
mito da democracia racial. Nesse sentido, o atraso politico dos
movimentos feministas brasileiros é flagrante, na medida em que sdo
liderados por mulheres brancas de classe média. Também aqui se pode
perceber a necessidade de denegacdo do racismo. O discurso é
predominantemente de esquerda, enfatizando a importancia da luta
junto ao empresariado, de dentncias e reivindica¢bes especificas.
Todavia, é impressionante o siléncio com relacdo a discriminacao racial.
Aqui também se percebe a necessidade de tirar de cena a questdo
crucial: a libertacdo da mulher branca tem sido feita as custas da
exploracao da mulher negra.

O espanto e/ou a indignacdao manifestados por diferentes setores
feministas quando ¢é explicitada a superexploragao da mulher negra
muitas vezes se expressam de maneira a considerar o nosso discurso, de
mulheres negras, como uma forma de revanchismo ou de cobrangca.
Outro tipo de resposta que também denota os efeitos do racismo
cultural, de um lado, e do revanchismo, de outro, ¢ o que considera a
nossa fala como sendo “emocional”. O que nao se percebe ¢ que, no
momento em que denunciamos as multiplas formas de exploracao do

povo negro em geral e da mulher negra em particular, a emocao, por



razoes 6bvias, estd muito mais em quem nos ouve. Na medida em que o
racismo, enquanto discurso, se situa entre os discursos de exclusao, o
grupo por ele excluido é tratado como objeto e nao como sujeito.
Consequentemente, ¢ infantilizado, nao tem direito a voz propria, ¢
falado por ele. E ele diz o que quer, caracteriza o excluido de acordo
com seus interesses e seus valores. No momento em que o excluido
assume a propria fala e se pde como sujeito, a reacao de quem ouve s
pode se dar nos niveis acima caracterizados. O modo paternalista mais
sutil é exatamente aquele que atribui o carater de “discurso emocional”
a verdade contundente da dentncia presente na fala do excluido. Para
nos, ¢ importante ressaltar que emocao, subjetividade e outras
atribuicoes dadas ao nosso discurso ndao implicam uma renuncia a razao,
mas, ao contrario, sao um modo de torna-la mais concreta, mais
humana e menos abstrata e/ou metafisica. Trata-se, no nosso caso, de
uma outra razao.

O processo de exclusdo da mulher negra é patenteado, em termos de
sociedade brasileira, pelos dois papéis sociais que lhe sao atribuidos:
“domésticas” ou “mulatas”. O termo “doméstica” abrange uma série de
atividades que marcam seu “lugar natural™: empregada domeéstica,
merendeira na rede escolar, servente nos supermercados, na rede
hospitalar etc. Ja o termo “mulata” implica a forma mais sofisticada de
reificacdo: ela ¢ nomeada “produto de exportacdo”, ou seja, objeto a ser
consumido pelos turistas e pelos burgueses nacionais. Temos aqui a
enganosa oferta de um pseudomercado de trabalho que funciona como
um funil e que, em ultima instancia, determina um alto grau de
alienacao. Esse tipo de exploracao sexual da mulher negra se articula a

todo um processo de distor¢cdao, folclorizacdao e comercializacio da



cultura negra brasileira. Que se pense no processo de apropriacao das
escolas de samba por parte da industria turistica, por exemplo, e no
quanto isso, além do lucro, se traduz em imagem internacional

tavoravel para a “democracia racial brasileira”.

a. As diferencas salariais no Brasil sdo de tal ordem e a distribuicdao de renda é tao
desproporcional que, de um lado, somos o pais que paga um dos mais baixos
“salarios” minimos do mundo; de outro, menos de 2% da populacdo brasileira

paga imposto “de renda’.

b. Recordemo-nos aqui do populismo que caracterizou a ac¢do do Estado
brasileiro e de como suas contradicbes acabaram por desembocar no golpe de
1964 e na ascensao do setor militar ao poder. Em ambos os casos, temos a

caracteristica comum do autoritarismo.

i

c. E importante ndo esquecer que “enquanto instrumento de legitimacdao da
racionalidade da ordem existente, a ciéncia, através de sua insercio nos
aparelhos ideologicos do Estado, pode contribuir para a consolida¢ao da ordem

vigente” (Rouanet, 1978, p. 40).

d. O termo “afrikcaaner”, ou “afrikaners”, se refere ao grupo étnico da Africa do
Sul formado por descendentes de europeus, particularmente os colonizadores

holandeses que se estabeleceram no pais no século xvir. (N. O.)

e. Gilberto Freyre, ide6logo oficial das rela¢des raciais no Brasil, chega a apontar
para a formacdo de uma metarraca brasileira, escamoteando, desse modo, a

questdo geral da discriminac¢ao e, em particular, a exploracao sexual da mulher

negra.
f. Recordemos a queima dos documentos relativos a escravidio, sob a

justificativa de apagar sua mancha.

g. Em termos de relacdo percentual, os imigrantes passaram a constituir maioria
enquanto forca de trabalho e, ao mesmo tempo, minoria em relacdo a

populacao total de Sao Paulo, por exemplo.



h. Atual ensino médio. (N. O.)
i. Atual ensino fundamental. (N. O.)

j. Recordemos aqui o resultado do processo impetrado por aquele estudante de
medicina contra a direcdo da clinica que abertamente declarara ndao o aceitar em
seu quadro de estagiarios pelo fato de ser negro: acabou sendo ameacgado de o

acusarem por crime de calunia.

k. “De fato, a Igreja foi hoje substituida pela escola em seu papel de aparelho
ideologico do Estado dominante. Ela forma um par com a familia, assim como
outrora a Igreja formava um par com a familia. Pode-se entao afirmar que a
crise, de uma profundidade sem precedentes, que abala, através do mundo, o
sistema escolar em tantos Estados, frequentemente combinada com uma crise
[...] que sacode o sistema familiar, adquire um sentido politico se se considera
que a escola (e o par escola-familia) constitui o aparelho ideoldgico do Estado
dominante. Aparelho que desempenha um papel determinante na reproducao
das relacoes de producao de um modo de producao ameacado em sua existéncia

pela luta de classes mundial™ (Althusser, 1976, p. 80).

I. “[...] pequeno grupo de intelectuais negros no Brasil, que agitando a bandeira
de defesa do negro, ainda ocupando na nossa sociedade os postos mais baixos e
constituindo o grosso do nosso proletariado, passa a uma posicao de combate
ostensivo ao branco, opondo-se inclusive a miscigena¢ao, segundo eles a mais
eficiente arma dos brancos para anuld-los e manter a sua pretendida
superioridade. Tal atitude reveladora de um nitido contetido racista nao pode
deixar de constituir motivo de preocupacdo para todos aqueles que estudam e
acompanham a evolucio da nossa sociedade” (Viana apud Nascimento, 1978, p.
96).

m. Temos aqui dados concretos relativos a abertura do mercado brasileiro ao
capitalismo monopolista que, a partir de entdo, satelitiza as pequenas e médias

empresas (capitalismo industrial competitivo).



A juventude negra brasileira e a questao do desemprego

A COLOCACAO BASICA QUE TEMOS de fazer, para bem interligar nosso
tema, ¢ a de que o capitalismo industrial monopolista impede o
crescimento  equilibrado das forcas produtivas em regides
subdesenvolvidas. Queremos falar da problematica do desenvolvimento
desigual e combinado. Nesse sentido, o Brasil nao deixa de ser uma
espécie de modelo, uma vez que sua dependéncia econdmica
neocolonial — exportacao de alimentos e de matéria-prima para as
metropoles do capitalismo internacional — juntamente com a
permanéncia de formas produtivas anteriores e a formacdo de uma
massa marginal caracterizam essa problematica.

Trés processos de acumulacao qualitativamente distintos coexistem
na formac¢ao econdmica brasileira e dao a marca da sua complexidade:
capital comercial, capital industrial competitivo e capital industrial
monopolista. A presenca desses trés processos de acumula¢do, sob a
hegemonia do capital monopolista, remete-nos ao fato de que o
desenvolvimento desigual e combinado acaba por integrar momentos
histéricos diversos. Se colocamos a questdo da funcionalidade da
superpopulacao relativa, constatamos que, no caso brasileiro, grande
parte dela se torna supérflua e se constitui em uma massa marginalizada
em face do processo hegemonico. Claro esta que todas as questoes
relativas ao desemprego e ao subemprego incidem justamente sobre

essas populacdes. E, “coincidentemente”, os mais baixos niveis de



participacdo na forca de trabalho pertencem a populacdo negra
brasileira.

Vale ressaltar ainda que esses trés processos estao articulados de tal
maneira que a manutenc¢ao de uma autonomia relativa de cada um deles
interessa ao sistema como um todo. Mas, exatamente por isso, qualquer
mudan¢a em um desses setores ameaga o sistema como um todo. E,
nesse sentido, ja estamos falando da questdo da participagdo e nos
colocando em um outro nivel: o das praticas sociais. Ou seja, aquelas
relacionadas as instancias politicas e ideoldgicas que, juntamente com a
economica, constituem o espaco em que se deslocam os atores sociais.

O privilégio racial ¢ uma caracteristica marcante da sociedade
brasileira, uma vez que o grupo branco é o grande beneficiario da
explora¢ao, especialmente da populacdo negra. E nao estamos nos
referindo apenas ao capitalismo branco, mas também aos brancos sem
propriedade dos meios de produciao que recebem seus dividendos do
racismo. Quando se trata de competir no preenchimento de posi¢oes
que implicam recompensas materiais ou simbodlicas, mesmo que os
negros possuam a mesma capacitacdo, os resultados sao sempre
tavoraveis aos competidores brancos. E isso ocorre em todos os niveis
dos diferentes segmentos sociais. O que existe no Brasil, efetivamente, &
uma divisdo racial do trabalho. Por conseguinte, ndo € por coincidéncia
que a maioria quase absoluta da populacao negra brasileira faz parte da
massa marginal crescente: desemprego aberto, ocupac¢des “refugio” em
servicos puros, trabalho ocasional, ocupacao intermitente e trabalho por
temporada etc. Ora, tudo isso implica baixissimas condicoes de vida em

termos de habitacdo, satude, educacao etc.



Um dos mecanismos mais cruéis da situacao do negro brasileiro na
forca de trabalho se concretiza na sistematica perseguicao, opressao e
violéncia policiais contra ele. Quando seus documentos sao solicitados
(fundamentalmente a carteira profissional) e se constata que esta
desempregado, o negro é preso por vadiagem; em seguida, ¢ torturado
(e muitas vezes assassinado) e obrigado a confessar crimes que nao
cometeu. De acordo com a visao dos policiais brasileiros, “todo negro é
um marginal até prova em contrario”. Claro estd que esse consenso
setorial ndo é uma casualidade.

Na medida em que mais da metade da populacao brasileira ¢

construida por menores de 21 anos, ¢ que a maioria da populacao

brasileira €, na realidade, afro-brasileira, constata-se o grave problema
em que se encontra a juventude negra: o desemprego (aberto ou nao).
Existem atualmente no Brasil cerca de 16 milhdes de adolescentes e
jovens totalmente entregues a prépria sorte, sem a menor perspectiva
de vida; ou melhor, sua Unica perspectiva sao o banditismo e a morte.
Desnecessario dizer que sao negros em sua maioria. Conhecidos
popularmente como “pivetes’, “trombadinhas” etc., sua idade varia de
onze a dezessete anos. Caberia aqui a seguinte pergunta: por que em um
pais que, na classificacio mundial, situa-se em oitavo lugar — do ponto
de vista do desenvolvimento econdmico — ocorre esse tipo de
fendmeno social?

Pelo que expusemos esquematicamente, quanto as caracteristicas
estruturais da economia brasileira ja temos uma parte da resposta. O
chamado “milagre brasileiro” beneficiou apenas uma minoria da
populacdo interna e, sobretudo, as multinacionais. Vejamos, em termos

de distribuicdao de renda, qual a realidade vivida pelo povo brasileiro (de



acordo com o Censo de 1970, que, alias, ndo nos informa sobre o
quesito cor): 36% do total da renda pessoal se concentram nas maos de

5% das familias mais ricas do Brasil.

Os 10% de familias mais abastadas detém 49% da renda do pais. Isso quer
dizer que 90% das familias brasileiras retém praticamente a mesma fracdao de
renda total que os 10% no topo da piramide social [...]. 40% das familias mais
pobres tém que se contentar com 7,7% da renda total, lutando pela
sobrevivéncia com rendimentos inferiores ao saldrio minimo vigente no pais.
Lutando, mas sem éxito, conforme indicam as estatisticas de mortalidade

infantil, apenas superada pelas dos paises mais pobres do mundo.!

E lutar pela sobrevivéncia significa, para tais familias, apelar para
todas as formas possiveis no sentido de conseguir alimento e
permanecer em seu estado de fome congénita. Significa nao poder
deixar suas criancas irem a escola porque, também elas, tém que ajudar
nessa luta pela sobrevivéncia. Que se pense, aqui, nos casos de
exploracao do trabalho infantil em nosso pais, tanto no campo quanto
na cidade (em termos urbanos, por exemplo, que se pense nos pequenos
vendedores, engraxates, lavadores de carro etc.). Certamente o futuro
que aguarda aqueles que sobrevivem sera, para Os jovens negros, a
revolta diante da falta de oportunidades que uma sociedade racista
procura reforcar segundo os mais variados estereotipos (“negro € burro,
incapaz intelectualmente, preguicoso, irresponsavel, cachaceiro” etc.
etc.). Para as jovens negras, o trabalho doméstico nas casas de familia da
classe média e da burguesia, ou entao a prostituicao aberta e a mais
sofisticada dos dias atuais: a profissao de mulata.

Como em todos os paises subdesenvolvidos, os dados oficiais sobre

desemprego aberto praticamente inexistem no Brasil. Mas a grande



realidade ¢ que a maioria quase absoluta da populacio negra vive de
expedientes, trabalhando de cinquenta a cem dias por ano, sem as
garantias das leis trabalhistas. Quanto a aqueles que tiveram a
oportunidade de ir a escola e ultrapassar o segundo ano fundamental,
sentem mais claramente o que significa ser negro no Brasil. Porque
tomam consciéncia do mito da democracia racial, do logro que significa
o artigo da Constituicdo que afirma que “todos os brasileiros sdao iguais
perante a lei”. Porque sabem que, mesmo com igual e até melhor
capacitacao que os brancos, serao preteridos. Qual entdao a saida que se
lhes apresenta? Se conscientes e assumidos, partem para a denuncia de
tais arbitrariedades; se ndo, aceitam a situaciao tal como estd e, aos
poucos, para “subir na vida”, comecam a pagar o seu preco, o do
embranquecimento.

Em um pais onde, em termos de mercado de trabalho, a procura ¢
maior do que a oferta e onde existe uma divisao racial do trabalho, a
situacdo da juventude negra é, obviamente, a do setor mais atingido
pelo desemprego aberto ou distarcado. Gracas ao racismo e as suas
praticas, essa juventude se encontra numa situacao de desvantagem em
termos de educacao, de trabalho e até mesmo de lazer. Que se pense
sobre a sua “evasao” das escolas de samba, a repressao policial e as
provocacoes de que é objeto quando, aos milhares, se dirige para os
clubes de black soul. At¢é mesmo os setores ditos “progressistas’ o0s
acusam de alienacdo em face do imperialismo americano; querem
obriga-la a dancar apenas o samba, a permanecer nas escolas de samba
que esses mesmos setores foram os primeiros a invadir, abrindo
caminho para a exploracao oficial em termos de turismo. E note-se que

os americanos (imperialistas) sdo a grande fonte de renda das



instituicOes turisticas oficiais brasileiras. Ja estamos falando aqui da
exploracao, comercializacio, distorcao e folclorizacdao da cultura negra.
Seus beneficiarios certamente nao sao 0s jovens negros, mas a minoria
branca dominante que, desse modo, de maneira paternalista, quer lhes
fazer crer que estdo no “melhor dos mundos possiveis’.

Nesse sentido, como organizacao de carater politico, foi que se deu a
criacdio do Movimento Negro Unificado contra a Discrimina¢ao Racial
em junho de 1978. Seu objetivo fundamental consiste na mobilizacao e
organizacdo do povo negro para lutar contra a superexploracio
economica de que tem sido objeto, assim como contra a “mais-valia”

cultural e ideologica dele extraida pelo grupo branco dominante.



A mulher negra na sociedade brasileira: Uma
abordagem politico-econOmica?

Para Marli Pereira Soares b e Walter Rodney

Introducao

Alguns aspectos de ordem  histérica proporcionardo melhor
inteligibilidade ao nosso trabalho e melhor entendimento da situacdo da
mulher negra em particular, e do povo negro em geral, em termos da
sociedade brasileira. Em outras palavras, embora esquematicamente,
trataremos da escravidao no Brasil.

Oficialmente, o trafico negreiro se iniciou em 1550, se bem que ja
existissem africanos trabalhando nas plantacées de cana-de-actcar
brasileiras. E ja no final do século XVI os escravos constituiam a maioria
da populacdao da nova colonia portuguesa. O fendmeno ndo era novo,

pois, de acordo com W. E. B. Du Bois, em Portugal

o declinio da populacdo em geral e o suprimento de mao de obra em
particular foram especialmente sentidos nas provincias do sul que foram
largamente despovoadas. Isso resultou no estabelecimento de um novo
sistema industrial. As areas rurais foram convertidas em extensas
propriedades sustentadas por grandes contingentes de escravos negros
recentemente trazidos da Africa. A populac¢io do Algarve logo se tornou
quase completamente negra; e ja na metade do século XVI 0s negros

superavam numericamente os brancos na propria Lisboa. Como os



casamentos inter-raciais ocorreram desde o inicio, dentro de poucos anos o
sangue etiope difundiu-se pela nacao, mas ficou notavelmente pronunciado

no sul e entre as classes baixas.!

A diferenca (se € que existiu), em termos de Brasil, estava no fato de
que os “casamentos inter-raciais’ nada mais foram do que o resultado da
violenta¢do de mulheres negras por parte da minoria branca dominante
(senhores de engenho, traficantes de escravos etc.). E esse fato daria
origem, na década de 1930, a criacdo do mito que até os dias de hoje
afirma que o Brasil ¢ uma democracia racial. Gilberto Freyre, o famoso

historiador e socidlogo, é seu principal articulador, com sua teoria do

lusotropicalismo.¢ O efeito maior do mito ¢ a crenca de que o racismo
inexiste em nosso pais gracas ao processo de miscigenacao. Voltaremos
a esse assunto.

A histoéria oficial, assim como o discurso pedagdgico internalizado por
nossas criancgas, fala do brasileiro como um ser “cordial” e afirma que a
historia do nosso povo ¢ um modelo de soluc¢bes pacificas para todas as
tensdes ou conflitos que nela tenham surgido.d Por ai se pode imaginar
o tipo de esteredtipos difundidos a respeito do negro: passividade,
infantilidade, incapacidade intelectual, aceitacdao tranquila da escravidao
etc. (afinal, como disse AristOteles, existem pessoas que nasceram para
dirigir e outras para serem dirigidas). Assim como a histéria do povo
brasileiro foi outra, o mesmo acontece com O Ppovo negro
especialmente. Ele sempre buscou formas de resisténcia contra a
situacao subumana em que foi lan¢ado. De acordo com as informacoes
que obtivemos da historiadora negra Maria Beatriz Nascimento,¢ ja em
1559 se tem noticia da formacao dos primeiros quilombos, essas formas

alternativas de sociedade, na regido das plantacdes de cana do Nordeste.f



E os quilombos existiram em todo o pais como a contrapartida, o modo
de resisténcia organizada do povo negro contra a superexploracdo de
que era objeto. Sua distribuicao geografica se articulou com a migracao
interna da populacao escrava (principalmente depois de 1850), forcada a
satisfazer as exigéncias econOmicas regionais do sistema. Os chamados
“ciclos da economia brasileira” do periodo escravista (ag¢ucar, mineracao
e café, além de outros mais secundarios como algodao, fumo etc.)
obrigavam a populacdo escrava a tais deslocamentos, e esta, por sua vez,
resistia com a formacao dos quilombos.

Também nao ¢ ressaltado pela historia oficial o fato de que o primeiro
Estado livre de todo o continente americano existiu no Brasil colonial,
como denuncia viva do sistema implantado pelos europeus no
continente. Estamos falando da Repuiblica Negra de Palmares que,
durante um século (1595-1695), floresceu na antiga Capitania de
Pernambuco. O que essa histéria ndo enfatiza é que o maior esforco
bélico despendido pelas autoridades coloniais foi contra Palmares e ndo
contra o invasor holandés (1630-54), como se costuma divulgar.2 O que
ela ndo enfatiza é que Palmares foi a primeira tentativa brasileira no
sentido da criacao de uma sociedade democratica e igualitaria que, em
termos politicos e socioecondmicos, realizou um grande avanco. Sob a
lideranca da figura genial de Zumbi, ali existiu uma efetiva harmonia
racial, ja que sua populacdo, constituida por negros, indios, brancos e
mesticos, vivia do trabalho livre cujos beneficios revertiam para todos,
sem excecao. Na verdade, Palmares foi berco da nacionalidade
brasileira. E o0 mesmo se pode dizer com relacao aos quilombos, onde a
lingua oficial era o “pretugués”, e o catolicismo (sem os padres, € claro)

a religido comum.



A resisténcia negra também se deu em termos de movimentos
urbanos armados como aqueles que, iniciando-se em 1807 na cidade de
Salvador, culminariam com a famosa Revolta dos Malés (muculmanos)
em 1835. Sua importancia maior reside no fato de que, diferentemente
dos demais, seu objetivo primordial era a efetiva tomada do poder. Nela
se destacaria a figura de uma mulher extraordinaria, Luisa Mahin, que
nao so participou da organiza¢do como também da luta armada contra a
minoria branca dominante. Como de habito, também ela manteve uma

espécie de concubinato com um branco que acabou por abandona-la. O

fruto dessa relacdo viria a ser uma das maiores figuras negras do
movimento abolicionista em meados do século XIX: Luiz Gama.

Desnecessario dizer que o negro nao deixou de também participar
nos movimentos de libertacdo nacional, ocorridos tanto no periodo
colonial quanto no império. Referimo-nos a chamada Revolta dos
Alfaiates, a Confederacdo do Equador, a Sabinada, a Balaiada, a
Revolucao Praieira etc. Mas o fato é que, apesar de sua importante
contribuicdao, o negro jamais recebeu os beneficios obtidos pelos demais
setores (“brancos”) da sociedade brasileira.

Cabe colocar uma questdo: quais as categorias ou tipos de escravos
existentes no Brasil de entao? De acordo com Freitas,> duas eram as
categorias de escravos: os produtivos e os nao produtivos, isto €, os que
trabalhavam diretamente para a sustentacdo econdmica do regime
(escravos do eito) e aqueles que eram dirigidos para a presta¢ao de
servicos (feitores, criados, negros de ganho etc.). Importante ressaltar
que, para Freitas, de um modo geral a resisténcia, os movimentos de
revolta armada partiram da iniciativa dos primeiros. Quanto aos nao

produtivos, muitos deles teriam acabado por internalizar a ideologia ou



os valores do senhor branco. De um modo geral, também as dentncias
das revoltas tramadas partiram dessa “aristocracia escrava’.g

E a mulher negra, qual a sua situacao enquanto escrava? Em termos
populacionais, sabe-se que o elemento masculino, sobretudo na regiao
das Minas, foi predominante entre a escravaria. Entretanto, o sistema
nao suavizou o trabalho dessa mulher. Vamos encontra-la também nas
duas categorias de Freitas: a trabalhadora do eito e a mucama. E o que
percebemos é que, em ambas as situacoes, coube-lhe a tarefa de doacao
de forca moral para seu homem, seus filhos ou seus irmdos de cativeiro.
E certo que existiram excecdes, que apenas confirmam a regra. E temos
um exemplo nesse sentido: quem precipitou a eclosao da Revolta dos
Malés, obrigando seus participantes a se lancarem na luta antes da data
marcada, foi uma mulher. Pelo fato de ter internalizado os valores do
senhor, essa mulher denunciou a existéncia das reunidoes secretas onde
se planejava a revolucdo. Isso porque acreditava que seu homem, um
liberto, ndo precisava lutar por uma liberdade que ja possuia. Mas, como
dissemos acima, nessa mesma revolucao houve a figura heroica de Luisa
Mahin, que, apds saberem de sua participacao, foi expulsa do Brasil e
obrigada a regressar a Africa originaria, deixando em nosso pais o filho
que continuaria sua luta, a da libertacao do povo negro.

Enquanto escrava do eito, ninguém melhor do que a mulher para
estimular seus companheiros para a fuga ou a revolta — trabalhando de
sol a sol, subalimentada e, muitas vezes, cometendo o suicidio para que
o filho que trazia no ventre nao tivesse o mesmo destino que ela. Vale
notar que a vida média de um escravo produtivo nao ultrapassava os dez
anos. Depois disso, os senhores dele se livravam mediante a concessao

da alforria, que significava um tipo especial de “liberdade™: a de morrer



de fome, em funcdo da invalidez precocemente adquirida (sendo este o
sentido da “"Lei” dos Sexagenarios).

Enquanto mucama, cabia-lhe a tarefa de manter, em todos os niveis,
o bom andamento da casa-grande: lavar, passar, cozinhar, fiar, tecer,
costurar e amamentar as criancas nascidas do ventre “livre” das
sinhazinhas. E isso sem contar com as investidas sexuais do senhor
branco que, muitas vezes, convidava parentes mais jovens para se
iniciarem sexualmente com as mucamas mais atraentes. Desnecessario
dizer o quanto eram objeto do ciime rancoroso da senhora.h Apos o
trabalho pesado na casa-grande, cabia-lhes também o cuidado dos
proprios filhos, além da assisténcia aos companheiros chegados das
plantacOes, engenhos etc. quase mortos de fome e de cansaco.

Foi em funcdo de sua atuagao como mucama que a mulher negra deu
origem a figura da mae preta, ou seja, aquela que efetivamente, ao
menos em termos de primeira infancia (fundamental na formacao da
estrutura psiquica de quem quer que seja), cuidou e educou os filhos de
seus senhores, contando-lhes histérias sobre o quibungo,i a mula sem
cabeca e outras figuras do imaginario popular (Zumbi, por exemplo).
Vale notar que tanto a mde preta quanto o pai-joao tém sido explorados
pela ideologia oficial como exemplos de integracao e harmonia raciais,
supostamente existentes no Brasil. Representariam o negro acomodado,
que passivamente aceitou a escravidao e a ela correspondeu segundo a
maneira cristd, oferecendo a outra face ao inimigo. Entretanto, nao
aceitamos tais estereotipos como reflexos “fiéis” de uma realidade vivida
com tanta dor e humilhacdo. Nao podemos deixar de levar em
consideracao que existem variacoes quanto as formas de resisténcia. E

uma delas ¢ a chamada “resisténcia passiva . A nosso ver, a mae preta e



O pai-jodo, com suas histérias, criaram uma espécie de “romance
familiar” que teve uma importancia fundamental na formacao dos
valores e crencas do povo, do nosso Volksgeisti Conscientemente ou
nao, passaram para o brasileiro “branco” as categorias das culturas
africanas de que eram representantes. Mais precisamente, coube a mae
preta, enquanto sujeito suposto saberk a africanizacao do portugués
falado no Brasil (o “pretugués”, como dizem os africanos luséfonos) e,
consequentemente, a propria africaniza¢ao da cultura brasileira.

E, se levamos em conta a teoria lacaniana, que considera a linguagem
como o fator de humanizacao ou de entrada na ordem da cultura do
pequeno animal humano, constatamos que € por essa razao que a
cultura brasileira ¢ eminentemente negra. E isso apesar do racismo e de
suas praticas contra a populacdo negra enquanto setor concretamente
presente na formacao social brasileira.

Pelo que até agora foi exposto, ja se pode perceber a profunda
importancia do papel da mulher negra em nossa sociedade e como o

estudo desse tema assume um valor de tal ordem que acaba por revelar

certos aspectos de nossa realidade cultural de que muitos pesquisadores

nem sequer desconfiam.

O lugar da mulher negra na forca de trabalho e nas rela¢oes raciais

Antes de mais nada, importa caracterizar o0 racismo como uma
construcao ideoldgica cujas praticas se concretizam nos diferentes
processos de discriminacao racial. Enquanto discurso de exclusao que é,

ele tem sido perpetuado e reinterpretado de acordo com os interesses

dos que dele se beneficiam.



Nas sociedades de classes, a ideologia ¢ uma representacao do real, mas
necessariamente falseada, porque € necessariamente orientada e tendenciosa —
e € tendenciosa porque seu objetivo ndo é dar aos homens o conhecimento
objetivo do sistema social em que vivem, mas, ao contrario, oferecer-lhes uma
representa¢ao mistificada desse sistema social para manté-los em seu “lugar”

no sistema de exploracao de classe.*

Também nos parece importante reproduzir aqui a proposicao de
Hasenbalg,> apoiada na distincao estabelecida por Poulantzas entre os
dois aspectos da reproducao ampliada das classes sociais:¢ de um lado, o
aspecto principal — o da reproduc¢ao dos lugares das classes — e, de
outro, o aspecto subordinado, o da reproducao dos atores e sua

distribui¢ao entre esses lugares:

A raca, como atributo socialmente elaborado, esta relacionada principalmente
ao aspecto subordinado da reproducao das classes sociais, isto €, a reproducao
(formacgao-qualificacao-submissao) e a distribuicao dos agentes. Portanto, as
minorias raciais ndo estdo fora da estrutura de classes das sociedades
multirraciais em que as relacdes de producao capitalistas — ou outras
relacdes de producao, no caso — sao as dominantes. Outrossim, o racismo,
como articulacao ideologica incorporada em e realizada através de um
conjunto de praticas materiais de discriminacdo, ¢ o determinante primario
da posicao dos nao brancos dentro das relacées de producdo e distribuicao.
Como se vera se o racismo (bem como o sexismo) torna-se parte da estrutura
objetiva das relacdes ideologicas e politicas do capitalismo, entdo a
reproducdao de uma divisdo racial (ou sexual) do trabalho pode ser explicada

sem apelar para preconceito e elementos subjetivos.

Em termos de formacao econOmica, coexistemm no Brasil trés
processos qualitativamente distintos de acumulacdo: capital comercial,

capital industrial competitivo e capital industrial monopolista. Cabe ao



capital monopolista a hegemonia sobre os demais, dadas as articulacoes
entre os trés setores (formas pré-capitalistas de exploracdo da mao de
obra; e capitalismo competitivo e capitalismo monopolista com seus
respectivos mercados de trabalho). Vale notar, entretanto, que tais
setores funcionam com uma autonomia relativa, apesar de, para o
sistema como um todo, qualquer problema surgido num deles afetar e
ameacar a totalidade do mesmo sistema. Tal tipo de coexisténcia, por
um lado, demonstra que esse desenvolvimento desigual e dependente
mescla e integra momentos histéricos diversos. E, em termos de
superpopulacao relativa, ¢ importante ressaltar que ocorre na
constituicio desse sistema ndo somente um exército industrial de
reserva, mas uma massa marginal crescente, em face do mercado de
trabalho do setor hegemoénico.” Ora, na medida em que existe uma
divisdo racial e sexual do trabalho, nao ¢é dificil concluir sobre o processo
de triplice discriminacdo sofrido pela mulher negra (enquanto raca,
classe e sex0), assim como sobre seu lugar na forca de trabalho.

O Censo de 1950 foi o ultimo a nos fornecer dados objetivos,
indicadores basicos relativos a educacdo e aos setores de atividade
economica da mulher negra. O que entao se constatava era o seguinte:
nivel de educag¢ao muito baixo (a escolaridade atingindo, no maximo, o
segundo ano primario ou o primeiro grau),! sendo o analfabetismo o
fator dominante. Quanto as atividades econOmicas, apenas 10%
trabalhavam na agricultura e/ou na industria (sobretudo téxtil, e em
termos de Sudeste-Sul); os 90% restantes concentrados na area de
prestacao de servicos pessoais.

Quanto aos censos seguintes, apenas o de 1960 conservou o quesito

cor, no sentido de avaliar sua distribuicao nos estados brasileiros. O de



1970 simplesmente o excluiu (e o de 1980 o reincluira apenas como
amostra). As razdes apresentadas como justificativa de tal exclusao
denominam-se “dificuldades técnicas”. Por ai, pode-se constatar como se
delineia a inten¢dao de escamotear as informacoes a respeito da chamada
populacao “de cor” de nosso pais, assim como a miséria e o desamparo
em que a mesma se encontra. E isso ocultado pelo interesse de
aparentar a existéncia de uma grande harmonia (e igualdade) racial no
Brasil.8

No periodo que se estende de 1950 aos dias atuais ocorreram o
desenvolvimento e a modernizacao que ampliaram diferentes setores
industriais, ao lado de uma crescente urbanizacio. Em face dessa
ampliacdo, a industria téxtil entrou num processo de decadéncia que
resultou inclusive no fechamento de muitas fabricas.m Com isso, a
mulher negra perdeu muito enquanto operdria, apesar de tentar
penetrar em outros setores como a industria de alimentos ou de roupas,
onde viria a ser a grande minoria (aqui também o processo de sele¢ao
racial favorece muito mais a operaria branca ou "morena” do que a
negra).

De qualquer modo, novas perspectivas foram abertas nos setores
burocraticos de nivel mais baixo, que se feminizaram (prestacao de
servicos em escritorios, bancos etc.). Mas como tais atividades exigem
um nivel de escolaridade que a grande maioria das mulheres negras nao
possui, muito mais motivos foram criados no sentido de reforcar a
discriminacao: o contato com o publico exige “educacao” e “boa
aparéncia”. Quanto a minoria de mulheres negras que, nos dias de hoje,
atingiram niveis mais altos de escolaridade, o que se observa ¢ que,

apesar de sua capacitacao, a selecao racial se mantém. Nao sao poucos



os casos de rejeicdo, principalmente em multinacionais (que possuem
como codigo de discriminac¢do a sigla CR, “colored”, colocada nos testes
de admissao de candidatas negras para cargos mais elevados como o de
secretaria bilingue ou trilingue, por exemplo). Quando nos antuincios de
jornais, na secao de oferta de empregos, surgem expressoes tais que
“boa aparéncia”, “6tima aparéncia’ etc., ja se sabe seu significado: que
nao se apresentem candidatas negras, nao serao admitidas.

As possibilidades de ascensdo a determinados setores da classe média
tém sido praticamente nulas para a maioria da populacdo negra. E certo
que, de 1950 para ca, ocorreu o crescimento das classes médias no Brasil.
Todavia, em termos relativos, isso significou a deterioracao das
possibilidades de acesso ao mercado de trabalho para a populacao negra.
Excluida da participa¢cdo no processo de desenvolvimento (desigual e
combinado, ndo esquecamos), ficou relegada a condicdo de massa
marginal crescente: desemprego aberto ou nao, ocupacao “refigio” em
servicos puros, trabalho ocasional, ocupa¢do intermitente, trabalho por
temporada etc. Ora, tudo isso implica baixissimas condi¢coes de vida em
termos de habitacao, saude, educacao etc.®

Quanto a mulher negra, que se pense em sua falta de perspectivas
quanto a possibilidade de novas alternativas. Ser negra e mulher no
Brasil, repetimos, € ser objeto de tripla discriminag¢dao, uma vez que os
estereOtipos gerados pelo racismo e pelo sexismo a colocam no nivel
mais alto de opressao. Enquanto seu homem é objeto da perseguicao,
repressao e violéncia policiais (para o cidaddo negro brasileiro,
desemprego ¢ sinOnimo de vadiagem; é assim que pensa e age a policia
brasileira), ela se volta para a prestacao de servicos domésticos junto as

familias das classes média e alta da formacao social brasileira. Enquanto



empregada doméstica, ela sofre um processo de reforco quanto a
internalizacdao da diferenca, da subordinacao e da “inferioridade™ que lhe
seriam peculiares. Tudo isso acrescido pelo problema da dupla jornada
que ela, mais do que ninguém, tem de enfrentar. Antes de ir para o
trabalho, tem que buscar dgua na bica comum da favela, preparar o
minimo de alimenta¢ao para os familiares, lavar, passar e distribuir as
tarefas dos filhos mais velhos com os cuidados dos mais novos (as
meninas, de um modo geral, encarregam-se da casa e do cuidado dos
irmaos mais novos). Apos “adiantar” os servicos caseiros, dirige-se a casa
da patroa, onde permanece durante todo o dia. E isso sem contar
quando tem de acordar mais cedo (trés ou quatro horas da "manha”)
para enfrentar as filas dos postos de assisténcia médica publica, para
tratar de algum filho doente; ou entao quando tem de ir as “reunides de
pais” nas escolas publicas, a fim de ouvir as queixas das professoras
quanto aos problemas “psicolégicos” de seus filhos, que apresentam um
comportamento “desajustado” que os torna “dispersivos” ou incapazes
de “bom rendimento escolar”.n

Quando nao trabalha como doméstica, vamos encontra-la também
atuando na prestacao de servicos de baixa remuneracao (“refiigios”) nos
supermercados, nas escolas ou nos hospitais, sob a denominacdo
genérica de “servente” (que se atente para as significacOes a que tal
significante nos remete).

De um modo geral, a mulher negra é vista pelo restante da sociedade
a partir de dois tipos de qualificacao “profissional”: doméstica e mulata.
A profissao de “mulata” ¢ uma das mais recentes criacoes do sistema
hegemoOnico no sentido de um tipo especial de “"mercado de trabalho™.

Atualmente, o significante mulata nao nos remete apenas ao significado



tradicionalmente aceito (filha de mestica de preto/a com branca/o), mas
a um outro, mais moderno: “produto de exportacdo”. A profissio de
mulata é exercida por jovens negras que, num processo extremo de
alienacao imposto pelo sistema, submetem-se a exposicao de seus
corpos (com o minimo de roupa possivel), através do “rebolado”, para o
deleite do voyeurismo dos turistas e dos representantes da burguesia
nacional. Sem se aperceberem, elas sao manipuladas, nio s6 como
objetos sexuais mas como provas concretas da “democracia racial”
brasileira; afinal, sao tdo bonitas e tao admiradas! Nao se apercebem de
que constituem uma nova interpretacao do velho ditado racista “Preta
pra cozinhar, mulata pra fornicar e branca pra casar’.c Em outros
termos, sao sutilmente cooptadas pelo sistema sem se aperceberem do
alto preco a pagar: o da prépria dignidade. A origem de tal “profissao” se
encontra no processo de comercializacdo e distor¢ao (para fins nao
apenas ideologicos) de uma das mais belas expressdes populares da
cultura negra brasileira: as escolas de samba. Sua invasao, de inicio por
representantes dos setores ditos progressistas e, em seguida, pelas classes
média e alta que introduziram uma série de valores diretamente
oriundos do sistema hegemonico, culminou com esse tipo de
manipulacao/exploracao sexual, social e econdmica de muitas jovens
negras de origem humilde.

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. Ora, no caso dessas jovens o
que acontece € que visualizam esse tipo de trabalho como um meio de
ascensao, como uma saida promissora do estado de pobreza em que se

encontram. E 14 se vao, contratadas para se apresentarem em



espetaculos dancantes nas boates, nos restaurantes finos, nos hotéis
elegantes etc. Uma ou outra consegue se casar com algum turista
europeu ou se transforma em manequim de certo renome. Mas a
maioria acaba por se entregar a prostituicao aberta, a bebida e outras
drogas e termina como “estrela” dos “inferninhos™ que pululam nas
grandes cidades. Pelo exposto, pode-se ter uma ideia mais concreta da
mobilidade social ascendente a que nos referimos antes.

A explorac¢ao da mulher negra enquanto objeto sexual é algo que esta
muito além do que pensam ou dizem os movimentos feministas
brasileiros, geralmente liderados por mulheres da classe média branca.
Por exemplo, ainda existem “senhoras’ que procuram contratar jovens
negras belas para trabalharem em suas casas como domésticas; mas o
objetivo principal é que seus jovens filhos possam “se iniciar”
sexualmente com elas. (Desnecessario dizer que o salario de uma
domeéstica é extremamente baixo.) Com isso temos um exemplo a mais
da superexploracao econdmico-sexual de que falamos acima, além da
reproducao/perpetuacao de um dos mitos divulgados a partir de Freyre:
o da sensualidade especial da mulher negra.

Para finalizar, gostariamos de chamar atencao para a maneira como a
mulher negra é praticamente excluida dos textos e do discurso do
movimento feminino em nosso pais.P A maioria dos textos, apesar de
tratarem das relagdes de dominacao sexual, social e economica a que a
mulher estd submetida, assim como da situacao das mulheres das
camadas mais pobres etc. etc., ndo atentam para o fato da opressdo
racial. As categorias utilizadas sao exatamente aquelas que neutralizam o
problema da discriminacao racial e, consequentemente, o do

confinamento a que a comunidade negra esta reduzida. A nosso ver, as



representacoes sociais manipuladas pelo racismo cultural também sao
internalizadas por um setor que, também discriminado, ndo se apercebe
de que, no seu proprio discurso, estdo presentes 0s mecanismos da

ideologia do branqueamento e do mito da democracia racial.’® Em

recente encontro feminista realizado no Rio de Janeiro,d nossa
participacdo causou reacoes contraditorias. Até aquele momento,
tinhamos observado uma sucessio de falas acentuadamente de
esquerda, que colocavam uma série de exigéncias quanto a luta contra a
exploracao da mulher, do operariado etc. etc. A unanimidade das
participantes quanto a essas denuncias era absoluta. Mas no momento
em que comecamos a falar do racismo e suas praticas em termos de
mulher negra, ja nao houve mais unanimidade. Nossa fala foi acusada de
emocional por umas e até mesmo de revanchista por outras; todavia, as
representantes de regides mais pobres nos entenderam perfeitamente
(eram mesticas em sua maioria). Toda a celeuma causada por nosso
posicionamento significou, para noés, a caracterizacdo 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
denegar o racismo para ocultar uma outra questao: a exploracao da
mulher negra pela mulher branca.

Apbs o encontro, suas organizadoras remeteram para um jornal de
esquerda editado em S3do Paulo um resumo do que se discutira no
decorrer daquela semana. Aconteceu que todo um paragrafo que
relatava nossa atuacao foi devidamente censurado pelos “progressistas”
editores daquele jornal. Como opositores do regime militar, entretanto,
também eles (como aquele artigo da Lei de Seguranca Nacional)r acham

que o Brasil ¢ uma democracia racial e que é proibido discutir questoes



sobre racismo. Nesse aspecto, pouca ou nenhuma diferenca existe entre
Os jornais progressistas (a unica exce¢ao € aquele denominado Versus,
onde existe uma secdao intitulada Afro-Latino-América dirigida por
elementos pertencentes ao Movimento Negro Unificado) e os
conservadores. Quanto a estes ultimos, podemos apontar um fato
recentemente acontecido: no dia de nossa chegada aos Estados Unidos
(em abril de 1979), participamos, juntamente com Abdias do
Nascimento, de um seminario sobre o Brasil em Nova York. A
correspondente internacional do Jornal do Brasil enviou um telex para a
redacao brasileira, relatando principalmente a atuacao dos dois negros
presentes, além da de outros brasileiros. Do mesmo modo que o
progressista, o conservador também excluiu/censurou os paragrafos
que nos diziam respeito. Mas se o tema sao as “mulatas que nao estdo
no mapa’, toda a imprensa faz questao de publicar.

Pelo exposto, talvez se conclua que a mulher negra desempenha um
papel altamente negativo na sociedade brasileira dos dias de hoje, dado o
tipo de imagem que lhe ¢ atribuido ou dadas as formas de
superexploracao e alienacdao a que esta submetida. Mas ha que se
colocar, dialeticamente, as estratégias de que ela se utiliza para
sobreviver e resistir numa formacao social capitalista e racista como a

NnoOSsSsa.

Algumas reflexoes, a titulo de conclusao

Na introducao deste trabalho, referimo-nos aos diferentes modos de
resisténcia/confrontacao utilizados pelo negro no periodo escravista,
assim como as formas de resisténcia passiva (mas ativas quanto a sua

eficacia simbolica) representadas pela atuacao da mae preta.



Vale apontar agora um outro tipo de resisténcia, surgida ainda
naquela época (final do século xviil, inicio do século XIX) e que perdura
até os dias de hoje. Referimo-nos ao candomblé, religiao afro-brasileira
de origem iorubana e praticamente ber¢o das demais religides negras do
Brasil. Seu grande centro de dispersao, como sabemos, é o estado da
Bahia, principalmente sua capital, a cidade de Salvador. Objeto da
perseguicdo dos senhores catolicos (leigos ou do clero) e da policia até
ha poucos anos, atualmente virou moda e, como as escolas de samba e a
umbanda do Rio de Janeiro, sofre os efeitos das investidas do
capitalismo monopolista.!! Sem entrarmos nos detalhes de sua
estrutura, cabe salientar que ¢ liderado principalmente por mulheres: as
ialorixas ou maes de santo.s Sao mulheres negras e pobres que nao

desempenham um papel apenas religioso/ cultural.

Nessas comunidades as mulheres negras e pobres assumem e mantém
posicoes de poder e dominacao sobre, entre outras pessoas, homens brancos
de classe média e, menos frequentemente, alta. [...] O papel da mae de santo
da a ela, como mulher negra e pobre (e também em varios graus aos grupos
em volta dela), talvez a tinica “entrada” na sociedade dominante. Através das
funcoes que exerce como maie de santo, ela estabelece um mecanismo de
acesso aos recursos materiais € humanos apropriados por outras classes [...],
que redistribui em maior ou menor medida ao seu grupo. Entao, através da
religido, ela e seu grupo doméstico conseguem recursos e conexoes maiores
em termos de rede de influéncia, prestigio e clientelismo para melhor

sobreviver.!?

Lembramo-nos aqui das extraordinarias figuras de Mae Aninha e Mae
Senhora, num passado recente, assim como, nos dias de hoje, da

capacidade de lideranca de Mae Estela e da fama de Mae Menininha. E



note-se que, em termos de racismo, a sociedade baiana “branca” é uma
das mais reacionarias.

Por outro lado, ha que ressaltar o trabalho de conscientizacao de suas
irmas menos favorecidas, efetuado pelas mulheres que atuam no
conselho diretivo do Grémio Recreativo de Arte Negra e Escola de
Samba Quilombo, no Rio de Janeiro; objetivando exatamente o oposto
do que acontece com as outras escolas, procuram desmistificar a figura e
a “profissio” de mulata, assim como o processo de exploracao comercial
e de folclorizacao sofrido pelas escolas de samba tradicionais.

Em termos de Movimento Negro Unificado, a presenca da mulher
negra tem sido de fundamental importancia, uma vez que,
compreendendo que o combate ao racismo ¢é prioritario, ela nao se
dispersa num tipo de feminismo que a afastaria de seus irmaos e
companheiros.t Na verdade, o trabalho que vem desenvolvendo, seja
nas discussOes pratico-teoricas, seja nas favelas, periferias ou prisoes,

com criancas, adolescentes ou adultos, da a medida de sua crescente

conscientiza¢ao politica.u

Mas sobretudo a mulher negra andénima sustentaculo economico,
atetivo e moral de sua familia é quem, a nosso ver, desempenha o papel
mais importante. Exatamente porque com sua for¢a e corajosa
capacidade de luta pela sobrevivéncia nos transmite a nods, suas irmas
mais afortunadas, o impeto de ndao nos recusarmos a luta pelo nosso
povo. Mais ainda porque, como na dialética do senhor e do escravo de
Hegel, apesar da pobreza, da solidao quanto a um companheiro, da
aparente submissdao, ¢ ela a portadora da chama da libertacao,

justamente porque nao tem nada a perder.



a. Este texto foi apresentado no Spring Symposium The Political Economy of
the Black World, realizado entre 10 e 12 de maio de 1979 na Universidade da
Califérnia (UCLA) e organizado pelo Center for Afro-American Studies. Ali
tivemos a oportunidade de conhecer e receber o estimulo do grande lider negro
Walter Rodney, posteriormente assassinado pela repressio de seu pais, a
Guiana. Dai a dedicatoria. Quanto a Marli, todo mundo sabe. Por outro lado,
introduzimos algumas modificacdes que se encontram sobretudo nas notas de

rodapé com a data do ano corrente (1980).

b. Marli Pereira Soares, ou Marli Coragem, como viria a ser chamada, virou
simbolo da luta contra a violéncia ao testemunhar a morte de seu irmdo pela
policia militar, em abril de 1979, e ndo se calar. Era ditadura militar no Brasil, e
ela, mulher negra e jovem, encarou toda a tropa perfilada do 20° Batalhdo de
Policia na cidade de Belford Roxo para fazer o reconhecimento dos assassinos de
seu irmao. Sofreu represalias, teve que se esconder, e encontrou apoio na ampla
cobertura que a imprensa deu ao caso. Em 1980, conseguiu que 0s assassinos

fossem presos. Anos depois, seu filho também foi assassinado pela policia. (N.
0.)

c. Segundo Freyre, os portugueses foram superiores aos demais europeus em
suas relacdes com os povos colonizados porque nao eram racistas. Dai o
processo de miscigenacdo ocorrido no Brasil e a harmonia racial que o
caracteriza. Todavia, o que Freyre nao leva em conta € que a miscigenacao se

deu as custas da violentacao da mulher negra.

d. Que se atente para o fato de como esse discurso se articula com o mito da

democracia racial, complementando-o.

e. O objeto principal de suas pesquisas vem sendo a histéria da formacao dos
quilombos no decorrer do periodo escravista, assim como o seu papel enquanto

modelos de sociedade alternativa criados pelos negros.

f. O termo “quilombo” provém do quimbundo, lingua banto falada em Angola.
A traducdo exata seria “capital, povoacao, uniao’. Mas a “traducdao” brasileira

oficial é: “valhacouto de escravos fugidos”. Interessante observar que, no



castelhano falado na Argentina, o mesmo termo significa “bagunca, confusio,

bordel” (grifo nosso). (1980)

g. Cabe perguntar: por mais que a internaliza¢do dos valores do opressor tenha
ocorrido, sera que essa “aristocracia” reagiu sempre do mesmo modo? O que
gostariamos de assinalar aqui € o fato de essa “aristocracia” ter desempenhado
um papel muito importante na manutencdao da rede de espionagem de Zumbi.
(1980)

h. Excelentes exemplos das torturas infligidas as escravas e aos seus filhos pelas
sinhds ciumentas encontram-se no belo romance de Josué Montello Os tambores

de Sdo Luis (Rio de Janeiro, José Olympio, 1975).

i. Espécie de lobisomem com um buraco nas costas e que come criancas

malcriadas ou desobedientes. Originario do folclore africano.

j. Que se atente, por exemplo, para as figuras dos pretos velhos na umbanda.
Representam exatamente toda uma sabedoria marcada pela asttcia, adquirida
no decorrer de suas longas vidas, e que se constitui como uma resposta as
diferentes formas de manifestacdo do racismo em nosso pais. Um ponto como o
que se segue, dedicado a Vovo Cambinda da Guiné, diz muito mais do que
canta: “O Cambinda de Guiné/ Teu pai é Ganga/ O Cambinda de Guiné/ Teu
pai € Ganga”. Vale ressaltar que a umbanda, através de suas cantigas ou pontos,
fala da memdria historica efetiva de um povo oprimido que ndo se vé
representado na “historia” oficial que, na verdade, enquanto discurso da
ideologia dominante, nada mais ¢ do que o que chamamos de consciéncia (lugar
do esquecimento, da sujeicao, da logica da dominacdo). Que se atente, por
exemplo, para o ponto que assim diz: “Ogum ja jurou bandeira/ Nos campos de
Humaita/ Ogum ja venceu demanda/ Vamos todos sarava”. Na verdade, esse

ponto canta a presenca anonima do negro na Guerra do Paraguai. (1980)

k. Categoria do pensamento lacaniano. Consiste nas figuras com as quais nos
identificamos imaginariamente e que, consequentemente, idealizamos,
assumindo seus valores como nossos. No caso da crianca, a mae é vista como
sujeito suposto saber, uma vez que lhe atribui um saber quase que onisciente.

Ora, na medida em que a mie preta exerceu a fun¢cao materna no lugar da sinha



(que na verdade sO fazia parir os filhos), inclusive amamentando os filhos da

mesma, compreende-se o que queremos dizer (Lacan, 1966). (1980)

I. Terceiro ano do ensino fundamental 1, ou o ensino fundamental completo. (IN.
O.)

m. Eis aqui um dado concreto de como a abertura do mercado brasileiro ao
capitalismo monopolista (com a chegada das multinacionais) resultou na
satelitizacdo das pequenas e médias empresas do capitalismo competitivo e

comercial.

n. A maioria das criancas que s3ao remetidas aos postos de tratamento
psiquiatrico ou para entrevistas psicologicas (em escolas de primeiro grau) sao
negras. Nesse sentido, a escola, enquanto aparelho ideolégico do Estado
(Althusser, 1976), nao deixa de reproduzir os mecanismos do racismo e sua
perpetuacao mediante o reforco de sua internalizacao (como natural) por nossas
criancas. Se a crianca negra reage simbolicamente a essa violéncia simbodlica, é
considerada “desajustada” ou “mentalmente doente”. Alias, além das prisoes,
que se atente para a populacao dos nossos hospicios, do ponto de vista racial.

(1980)

o. E interessante observar que, no que se refere a identificacio com a ideologia
do dominador, constatamos que o homem negro que consegue ascender
socialmente em geral se casa com uma mulher branca. Ja o inverso, isto é, o
casamento branco/negra € proporcionalmente mais raro (Oliveira, Porcaro e

Araugjo Costa, 1980).

p. Entre os melhores trabalhos que conhecemos nesse aspecto, isto €, realizados
por mulheres brancas, vale ressaltar os de Hahner (1978), Saffioti (1976),
Silverstein (1978) e Moreira Alves (1980). Vale notar que, nos ultimos dois anos,
o movimento feminista brasileiro tem procurado apontar para a questao da
mulher negra e que, nos dias de hoje (década de 1980), ja existe a preocupacao
de um trabalho conjunto com o movimento negro. O texto de Branca Moreira
Alves, por exemplo, desenvolve muito bem a questao da articulacao entre classe,
raca e sexo em nivel tedrico. Por outro lado, o trabalho que vem sendo feito

com prostitutas em S3ao Paulo pela Frente Feminista de Mulheres e a



preocupacdao de uma revisao critica da Lei Afonso Arinos por um grupo
feminista de advogadas demonstram o avan¢o do movimento feminista, ao
colocar a questdo do racismo como forma de opressao da mulher. A recente
criacdo da Associacdo de Pesquisa de Estudos da Mulher (Apem) no Rio de
Janeiro, reunindo diferentes grupos e entidades feministas e femininas, também
se constitui numa prova importante dos avancos realizados pelo movimento.

(1980)

q. O Encontro Nacional da Mulher, no Rio de Janeiro, em marc¢o de 1979. Ja no
ano seguinte, no Primeiro Congresso da Mulher Fluminense, realizado em 14 e
15 de junho, todas as propostas que nos, mulheres negras, apresentamos foram
aprovadas por unanimidade pela plenaria e constam das resolucoes finais do
congresso. Por ai se vé como, com um ano de diferenca, houve profundas
mudancas nas perspectivas feministas ou femininas com relacao a questao racial.
Importante ressaltar, é claro, que as mulheres negras também buscaram se
organizar e se fazerem representar de maneira mais decisiva com seus dois

grupos existentes no Rio de Janeiro: o Luisa Mahin e o Aqualtune. (1980)

r. O artigo da Lei de Seguran¢a Nacional a que Lélia Gonzalez se refere é o
decreto-lei n® 898, de 29 de setembro de 1969, que arrolava como crime no
artigo 39 incitar: “I. A guerra ou a subversao da ordem politico-social; 1. A
desobediéncia coletiva as leis; 11I. A animosidade entre as Forcas Armadas ou
entre estas e as classes sociais ou as instituicoes civis; IV. A luta pela violéncia
entre as classes sociais; V. A paralisacdo de servicos publicos, ou atividades
essenciais; VI. Ao odio ou a discriminacdo racial. Pena: reclusao de dois a dez anos”
(grifo nosso). (N. O.)

s. E bastante recente o surgimento da figura do babalorix4, ou pai de santo, na
estrutura do candomblé. Os primeiros mais importantes comeg¢aram a atuar a
partir da década de 1930. (1980)

t. Pesquisas recentemente realizadas demonstram que a divisdao racial do
trabalho opera de maneira muito mais contundente, em termos de prejuizos
para a populacdo negra, do que a divisao sexual do trabalho contra o setor

feminino da populacao brasileira. Queremos dizer que mais uma vez se



confirma a terrivel situacao da mulher negra, uma vez que em termos de
distribuicao de renda a distancia que marca as diferencas entre brancas e negras ¢
muito maior do que aquela que separa homens e mulheres (Oliveira, Porcaro e
Araujo Costa, 1980).

u. De um lado, o avanc¢o na conquista de um espaco para a dentuincia do racismo
e suas praticas, efetuado pelo Movimento Negro Unificado, obrigou os demais
grupos e entidades negras a uma reavaliacao de seu papel dentro do movimento
negro em geral (cuja acdo se tornou muito mais eficiente a partir do ano passado
para ca, sobretudo em termos de Rio de Janeiro). Por outro lado, os avancos do
feminismo brasileiro também contribuiram para a constituicdo de grupos de
mulheres negras nio somente dentro do MNU (Sao Paulo, Rio de Janeiro, Belo

Horizonte, Salvador etc.) como dentro do movimento negro em geral. (1980)



O apoio brasileiro a causa da Namibia: Dificuldades e

possibilidades

NESTA COMUNICACAO, pretendo falar principalmente sobre aspectos

ideoldgicos que constituem o plano de fundo das relacdes Brasil-Africa,
em especial no que tange a Africa Austral. Esses aspectos se referem
diretamente a situacdo da comunidade afro-brasileira e ao
neocolonialismo racista da classe governante em meu pais, disfarcado de
“democracia racial’. A partir dai defendo a seguinte posicao: apenas
refor¢cando os movimentos negros na didspora ¢ que os movimentos de
libertacio da Africa Austral — particularmente a Swapo — poderio
contar com O apoio mais efetivo de paises como o Brasil. Ou, num
contexto mais amplo, o fortalecimento da Africa é estritamente

relacionado ao fortalecimento da diaspora negra.

Brasil: contradi¢6es internas e ambivaléncias externas

O Brasil é o segundo maior pais do mundo em termos de populacao
negra, superado apenas pela Nigéria. Segundo os dados do Censo de
1980, os negros (oficialmente chamados de pretos e pardos) constituem
44% de uma populacdo de 120 milhdes. Entretanto, para nés que

trabalhamos com o movimento negro, assim como para todos 0s nossos

aliados, a populacao afro-brasileira atinge percentagens muito mais
elevadas do que as reveladas pelos dados conservadores do Instituto

Brasileiro de Geografia e Estatistica. Somos, na verdade, a maioria da



populacao. Surge, entdo, uma questdo: por que os dados oficiais
mostram apenas 44%? A resposta esta no que apresento a seguir.

Duas concepcoes ideoldgicas definem, de maneira duabia e distorcida,
a identidade dos negros na sociedade brasileira: por um lado, a nocao de
democracia racial, e, por outro, a ideologia do branqueamento. A
primeira, desenvolvida por Gilberto Freyre na década de 1930, constitui
a visdo publica e oficial com relagao aos negros. De acordo com ela,
estes sdo cidadaos como quaisquer outros e, por causa disso, ndo sao
submetidos ao preconceito ou a discrimina¢do.! Vou dar alguns
exemplos dessa teoria.

Quando o presidente Sekou Touré visitou o Brasil, em fevereiro de

1980, o presidente Joao Figueiredo declarou que

as afinidades e a relacdo entre o Brasil e a Africa colocam as relacbes entre os
dois povos muito acima do que a simples questdao dos interesses reciprocos. A
contribui¢do africana esta profundamente arraigada em nossa cultura. Os
habitos, costumes, crengas, seu comportamento, tudo faz parte da dimensao

interna do Brasil e de seu povo.?

Na época da Conferéncia Internacional sobre Sancées contra a Africa
do Sul, ocorrida em Paris, entre os dias 20 e 27 de maio de 1981, em que

estive presente, o representante do governo brasileiro afirmou:

O Brasil tem condenado abertamente o apartheid e a ocupacao ilegal da
Namibia pela Africa do Sul, assim como a invasio militar sul-africana de
Angola, Zambia e, recentemente, Mocambique.

A posicao brasileira advém do nosso respeito aos principios basicos da
Carta das Nacoes Unidas, assim como do cardter ndo racial de nossa sociedade e
da experiéncia que temos de integracdo étnica. O governo brasileiro, portanto,

rejeita o apartheid como uma grave violacao dos direitos humanos e uma



ameag¢a a paz € a seguranc¢a internacionais. Essa ideologia, totalmente
estranha a realidade brasileira, ¢ condenada por todos no Brasil, como se pode
ver em ocasides como a comemora¢do do Dia Internacional de Luta pela
Eliminacdo da Discriminacdao Racial, o Dia da Namibia, o aniversario da
Declaraciao Universal dos Direitos Humanos e outras solenidades
relacionadas ao que aconteceu na luta pela libertacio da Africa do Sul. (Grifo

NnoSsso)

O Carnaval e o futebol brasileiros s6 podem corroborar a nocao de
democracia racial. Afinal, Pelé ¢ o brasileiro mais famoso do mundo.

Entretanto, quando observamos certos “detalhes”, pode-se ver que as
coisas ndo sao bem assim. Por exemplo: raramente se veem afro-

brasileiros trabalhando em bancos, restaurantes, companhias aéreas,

grandes lojas ou outras profissdes que exijam contato direto com o
publico. A selecdo racial ja pode ser notada em antncios de emprego
que exigem “boa aparéncia’. Essa expressdo, como sabemos muito bem,
significa "Ndo aceitamos negros’. Nao ¢é por acaso que 83,1% das
mulheres negras e 92,4% dos homens negros se concentram em
ocupagoes ligadas ao trabalho manual nao qualificado. Ou que quatro
quintos da forca de trabalho negra exercam ocupac¢Oes caracterizadas
por baixa remunerac¢io e por baixos indices de escolaridade.?

Outro “detalhe” a que a comunidade afro-brasileira ja esta
acostumada se refere a violéncia policial: quando atua em bairros e
residéncias da classe dominante branca, a a¢cao da policia visa “proteger”;
mas em relacdo as favelas e areas periféricas, onde se concentra a
populacdo negra, a policia passa para a repressdo... Por esse motivo, afro-
brasileiros tém medo de sair de casa sem seu documento de identidade,

especialmente sem sua carteira de trabalho; uma pessoa pode ser presa



sem motivo, torturada ou simplesmente morta como um “delinquente
perigoso’.

Ora, numa sociedade em que a discriminacdo racial é vista
diariamente na admissao no emprego (especialmente no atual periodo
de recessao), pode-se imaginar a unica saida que o trabalhador afro-
brasileiro encontra: sem outra forma de escapar da violéncia policial, ele
vende seu trabalho a qualquer preco para um patrao branco que aceite
assinar sua carteira de trabalho. Além disso, a Lei de Infracoes Penais,
em seu artigo 159, afirma que a pratica da vagabundagem (referindo-se
ao desemprego) resulta em prisao; assim, € facil perceber que nao ¢
permitido ao trabalhador negro ficar sem emprego. Nao é por acaso que
a populacdao carceraria do nosso pais é constituida principalmente por
atro-brasileiros.4

Por essa breve caracterizacdo, vé-se que na “democracia racial”
brasileira, com sua divisao racial do trabalho, a popula¢io negra é
sempre for¢ada a permanecer nas escalas inferiores da hierarquia social.
Nao € por acaso que uma expressao, atribuida a um famoso humorista,
afirma sarcasticamente que no Brasil ndo existe racismo porque o
negro conhece o seu lugar”. Também nao € por acaso que o movimento
negro se refere a no¢ao de “democracia racial” como um mito.’

A outra noc¢ao ideologica que define a identidade afro-brasileira ¢ a

ideologia do branqueamento, ou simplesmente branqueamento.
Segundo Carlos Hasenbalg, “na autoimagem do Brasil, o negro é quase
invisivel”.6 Em minha visdo, essa afirmacao aponta para um dos
principais aspectos do branqueamento, ndao apenas na sociedade
brasileira mas também nas sociedades latino-americanas em geral.” Sua

expressao mais objetiva, contudo, estd no texto do decreto-lei n° 7.967,



de 18 de setembro de 1945, o qual, em seu artigo 29, afirma: “Atender-se-
a, na admissao dos imigrantes, d necessidade de preservar e desenvolver, na
composi¢cdo étnica da populagdo, as caracteristicas mais convenientes da sua
ascendéncia europeia, assim como a defesa do trabalhador nacional” (grifo
nosso). Apesar desse tipo de preocupacdao, esse ideal nunca se
concretizou em termos demograficos, j& que a populacdo negra
retomou seu processo de crescimento a partir da década de 1960. Do
ponto de vista cultural, porém, o branqueamento esta 13, tentando

demonstrar a superioridade europeia em detrimento da historica

contribuicao africana a construcao da heranca sociocultural brasileira.

A caracterizacdo da producao cultural afro-brasileira nas instituicoes
de cultura e educacdo, por exemplo, ilustra esse fendmeno. Praticas
educacionais, assim como textos escolares, sio marcadamente racistas. E
isso sem levar em conta o sexismo e a valorizacao dos privilégios de
classe. E desnecessario observar que os meios de comunica¢io de massa
apenas reforcam e continuam a seguir a ideia da “superioridade branca”.

Enquanto o mito da democracia racial funciona nos niveis publico e
oficial, o branqueamento define os afro-brasileiros no nivel privado e em
duas outras esferas. Numa dimensao consciente, ele reproduz aquilo
que os brancos dizem entre si a respeito dos negros e constitui um
amplo repertorio de expressdes populares pontuadas por imagens
negativas dos negros: “Branco correndo é atleta, negro correndo é
ladrao”; “O preto, quando nao suja na entrada, suja na saida”; “Branca
para casar, mulata para fornicar, negra para trabalhar” etc. Essa tltima
expressao aponta para o segundo nivel em que atuam os mecanismos do
branqueamento: um nivel mais inconsciente que corresponde aos papéis

e lugares estereotipados atribuidos a um homem ou mulher negros.



Assim, ele (ou ela) é representado como um trabalhador bracal, ndo
qualificado, ou como alguém que conseguiu ascender socialmente, mas
sempre pelos canais de mobilidade social considerados adequados para
ele ou ela. Imagens positivas sao aquelas em que os negros
desempenham papéis sociais a eles atribuidos pelo sistema: cantor e/ou
compositor de musica popular, jogador de futebol, mulata. Em todas
essas imagens, ha um elemento comum: a pessoa negra € vista como
um objeto de entretenimento. Essa tipificacdo cultural dos negros
também assinala outro elemento comum condensado em atributos
corporais: forca/resisténcia fisica, ritmo/sexualidade. Nao €& preciso
dizer aqui que o homem ou mulher negros que nao se adequam a esses
parametros sao rejeitados pelo estereotipo.8

Vale observar que a expressao popular mencionada anteriormente —
“Branca para casar, mulata para fornicar, negra para trabalhar® —
tornou-se uma sintese privilegiada de como a mulher negra ¢ vista na
sociedade brasileira: como um corpo que trabalha, e que ¢
superexplorado economicamente, ela é uma faxineira, cozinheira,

3

lavadeira etc. que faz o “trabalho pesado” das familias de que é
empregada; como um corpo que gera prazer e que € superexplorado
sexualmente, ela é a mulata dos desfiles de Carnaval para turistas, de
filmes pornograficos etc., cuja sensualidade ¢é incluida na categoria do
“erotico-exotico .9

Dessa forma, nao é dificil perceber que as afirmacdes contidas na
mensagem do governo brasileiro na conferéncia de Paris parecem falsas
nao apenas para nos, afro-brasileiros atuantes no movimento negro, mas

também para africanos que chegam a nosso pais. Eles descobrem que a

“africanidade” brasileira, como a chamada “democracia racial” realcada



no discurso oficial brasileiro dirigido especialmente a Africa, nada mais
¢, como dizemos entre noés, do que “folclore”. Em sua comunicacdo
apresentada no 1 Seminario Internacional Brasil-Africa, realizado no
Centro de Estudos Afro-Asiaticos em agosto de 1981, o professor José
Maria Nunes Pereira, tendo caracterizado o processo historico de
proximidade/separacao/proximidade entre nosso pais e o continente

africano, afirmou:

Técnicos, executivos e empresarios brasileiros, junto com um facil
relacionamento com africanos na Africa, apresentam um paternalismo
agressivo — a forma classica do racismo brasileiro [...]. A primeira imagem
que os africanos tém das desigualdades raciais no Brasil aparece tao logo
descem do avido no aeroporto do Rio de Janeiro, costumeiro porto de
entrada no pais. Eles ndo veem praticamente nenhum negro nos primeiros
escaloes da equipe do aeroporto; eles estao presentes apenas nos servicos de
manutencao e limpeza. Depois, em reunioes em ministérios, la vém os pretos
servindo café, como sempre. A existéncia de um ou outro funcionario de
relacdes publicas negro em companhias que exportam para a Africa nio

muda a realidade detectada pelo africano assim que chega ao Brasil.!”

Além disso, ndo € raro que estudantes africanos, vistos como
brasileiros, sejam  presos pela policia como vagabundos
(desempregados). Afinal, somos todos negros e, como tais, suspeitos.

Ademais, a “superioridade branca” brasileira ignora quase tudo que se
refere ao continente africano; com excecao de noticias de eventos
imprevistos (guerras, golpes de Estado etc.), os brasileiros sio muito
desinformados sobre processos politicos e culturais africanos. Nesse
sentido, a Africa nio foge aos esteredtipos que comecaram com filmes
como Tarzan. Frequentemente pessoas “cultas” nos fazem esta

pergunta: “Ah, vocé esteve naquele pais da Africa? Que dialeto eles



falam 1a?”". O esteredtipo funciona assim: como os africanos sdo
“selvagens” e “atrasados”, sé podem falar dialetos, pois somente pessoas
civilizadas sdo capazes de falar uma lingua.

Com excecao de uns poucos centros de estudos africanos, dos quais o
Centro de Estudos Afro-Asiaticos da Universidade Candido Mendes, no
Rio de Janeiro, é com certeza o mais ativo, ndo ha estudos sistematicos,
em qualquer nivel de ensino, sobre o continente africano. A esse
respeito, é importante enfatizar que uma das maiores demandas do
movimento negro se refere precisamente a essa area. Mas vou tratar do
movimento negro mais adiante.

Apesar da politica “ecuménica, pragmatica e responsavel” do governo

Geisel (1974-9), pela qual o Brasil procurou estreitar relacbes com a
Africa, uma série de obstaculos, como a tendéncia ideologica que
tentamos retratar aqui, ainda precisam ser superados. Por esse motivo,
gostaria de reproduzir um trecho do discurso do dr. Akindele, diretor-
geral do Instituto Nigeriano de Assuntos Internacionais, por ocasido do I

Seminario Internacional Brasil-Africa, jA mencionado. Disse ele:

Antes de prosseguir, permitam-me explicar que nao falo em nome do
governo da Nigéria nem da instituicio para a qual trabalho, o Instituto
Nigeriano de Assuntos Internacionais. Falo apenas por mim mesmo. Gostaria
de me concentrar rapidamente em trés areas que sao fontes de irritacao nas
relacdes entre o Brasil e a Africa.

A primeira 4rea problematica é a Africa do Sul. A Africa ainda se preocupa
muito com as contradicoes e ambivaléncias da politica brasileira em relacao a
Africa do Sul. Estamos perfeitamente conscientes de que, embora condene
verbalmente o governo sul-africano por sua politica criminosa e pelo
apartheid, o Brasil continua a expandir seu comércio com o pais e tem se

recusado a apoiar os movimentos de libertacdo; e, o que ¢ mais



decepcionante para muitos paises africanos, o Brasil tem se recusado a apoiar
a posicao da Organizacao da Unidade Africana (OUA) de que somente um
conflito armado vai resolver os problemas da mudanca politica naquela parte
do continente.

A segunda fonte de irritagdo, para um observador africano das relacdes
Brasil-Africa, é a falta de participacao e, naturalmente, a falta de influéncia da
populacao afro-brasileira na articulacdo, formulacdo e implementacdo da
politica brasileira em relacdo a um continente de especial interesse cultural e
histoérico para os afro-brasileiros.

Finalmente, a terceira fonte de irritacao € o fato de que o Brasil da muita
atencdo ao comeércio e aos investimentos bancarios em suas relacoes com
muitos paises da Africa. Tem-se a impressido de que o Brasil vé a Africa antes
de tudo como um mercado para seus produtos manufaturados, e so
secundariamente como uma economia, ou uma série de economias, a ser
ajudada, em seu desenvolvimento, por meio de investimento e transferéncia
de tecnologia. Esse conceito sobre a Africa, pelo que vejo, deve ser eliminado

se o Brasil quiser manter boas relacdes com os paises africanos.

Serd que preciso acrescentar alguma coisa? Creio que nao.

A importancia do movimento negro

Quando falamos sobre o movimento negro, estamos nos referindo a um
complexo de organizacOes e instituicoes herdeiras de um longo processo
historico de resisténcia pan-africanista e de luta por libertacio da
comunidade afro-brasileira, sujeita a condi¢cbes extremas de exploracao
econOmica e opressao racial. E, devido ao fato de enfrentarem o racismo
e suas praticas, elas levam as ultimas consequéncias o processo de
desmascarar a légica da dominagdo capitalista. Por esse motivo, o

movimento negro tem um potencial revolucionario muito mais rico do



que outros movimentos semelhantes que também se propoem lutar por
uma sociedade justa e igualitaria.

No sentido de que “a populacao afro-brasileira constitui um povo

fundamental, num pais fundamental, na perspectiva do mundo
africano”,!! a forca do movimento negro se torna um fator de vital
importancia para o desenvolvimento das relacdes politicas, econOmicas
e estratégicas entre Brasil e Africa como uma realidade em niveis
diferentes daqueles que ja apontamos.

No caso especifico da Africa Austral, por exemplo, a iniciativa de criar
um Comité Antiapartheid em nosso pais pertence a0 movimento negro,
que, no Rio de Janeiro, Sao Paulo e Brasilia, tem esbarrado na
indiferenca de organizacoes e movimentos representativos de outros
setores da sociedade civil, assim como dos partidos de oposicdo. Nao &
necessario ressaltar que essa indiferenca é fruto da ideologia do
branqueamento e do mito da democracia racial — internalizados por
um amplo setor da esquerda cuja pratica, a esse respeito, nao ¢ diferente
daquela do liberalismo paternalista.

Manifestacoes de protesto contra a Africa do Sul: abaixo-assinados
contra a prisao e o assassinato de lideres do movimento de libertacao;
dentincia das relagcdes do governo brasileiro com o regime racista de
Pretoria; protestos contra a propaganda turistica sul-africana em revistas
brasileiras ou a forma¢do de um lobby no Congresso em favor de
maiores relacdes com a Africa do Sul; filmes (produzidos pela ONU)
mostrando a situacio das populacées negras na Africa do Sul e na
Namibia; conferéncias, debates etc. — temos feito tudo isso com o

objetivo de chamar atencdao da opinido publica para a gravidade dessas



questdes, e sempre contamos com O apoio dos escritorios de
informacdes das Na¢oes Unidas no Brasil.

Apesar de nossas dificuldades internas, de natureza organizacional e
financeira, e sabendo que precisamos fazer muito mais do que temos
feito, ainda assim continuamos a realizar nosso trabalho de conscientizar
as comunidades afro-brasileiras sobre as lutas de libertacio na Africa. A
esse respeito, 0 movimento negro da Bahia, responsavel pela realizacdo
de dois Encontros de Negros do Norte e Nordeste, tem desenvolvido
um esforco cultural cujos efeitos politicos ja se podem sentir. Refiro-me
aos temas contemporaneos africanos apresentados pelos afoxés e blocos
atro no Carnaval de Salvador: “Gana”, “Zimbabue”, “Movimentos de
libertacdo” etc., que tém sido cantados nos desfiles carnavalescos por
milhares de negros que, dessa maneira, passam a perceber uma
realidade da qual ndo tinham consciéncia e que lhes diz respeito. Menos
de um més atras, um dos lideres do movimento de descolonizacao
cultural viajou para Angola; é claro que essa viagem ndo foi para fins
turisticos, nem para uma “pesquisa’ para o desfile carnavalesco do
proximo ano.

Também menos de um més atras, no II Encontro Feminista da
América Latina e do Caribe, quatro irmas do Rio de Janeiro assumiram a
tarefa de levantar a questdo da discriminac¢do racial como um fator de
desigualdade entre as mulheres — além da desigualdade de classe. Com
essa acdo, ganharam a simpatia de outras mulheres negras e indianas
também presentes ao encontro, que decidiram se juntar as brasileiras.
Dessa reuniao resultou o Comité de Mulheres Latino-Americanas e
Caribenhas contra a Discriminacao Racial. Ja instalamos a Comissao

Interina do Rio de Janeiro, que esta contatando as irmas do movimento



negro ¢ do movimento de mulheres de todo o Brasil, com vistas a
organizar o setor brasileiro do mencionado comité. Por outro lado,
como resultado de discussoes realizadas no 111 Congresso de Cultura
Negra das Américas, realizado em Sao Paulo no ano passado, estamos
organizando uma Reuniao Preparatoria de Mulheres Negras em Quito,
tendo em vista o IV Congresso, que acontecera em Granada no segundo
semestre de 1984.

Nao quero que vocés pensem que vim aqui para fazer um relatorio
das atividades do movimento negro. O que desejo tornar claro € que o
movimento negro brasileiro estd atravessando um processo que lhe
permitira ter um impacto politico capaz de concretizar o trabalho que
vai realizar depois deste simpdsio: apoiar a luta pela autodeterminacao
do povo da Namibia, sob a lideranc¢a da Swapo.

Além disso, nao podemos esquecer que

sucessivos fracassos no dialogo norte-sul fizeram o terceiro mundo tomar
consciéncia da necessidade de uma mudanga estrutural, comecando pela
redistribuicao de papéis no contexto mundial e a crescente importancia das
relacOes sul-sul como a principal forma de reduzir sua dependéncia em

relacdo aos paises desenvolvidos.!?

Nao é preciso declarar que, nesse aspecto, a cooperagao entre OS
paises em desenvolvimento ndo é apenas uma necessidade economica,
mas uma exigéncia vital no plano das rela¢des internacionais.

Deveriamos chamar atenc¢ao para o recente conflito entre Inglaterra e
Argentina, que teve como efeito mais grave a instalacio de bases
militares inglesas nas Malvinas/Falklands; a Inglaterra preenche assim o
“vacuo de poder” no Atlantico Sul, como declarou o ministro da

Marinha brasileira em 1979. Com isso, nao ¢ dificil — segundo Larkin



Nascimento — desestabilizar governos como o de Angola ou

Moc¢ambique na tentativa de evitar que o “perigo comunista” se torne

ri

mais influente na Africa Austral. Com efeito, o papel da Unita de

Savimbi nao foi outro sendo este: o de um instrumento do imperialismo
ocidental e do odioso regime de Pretoria que, dessa maneira, se sente
seguro para continuar suas manobras pelo adiamento indefinido da
independéncia da Namibia, dividindo seu povo internamente, tentando
obstar a Iuta de libertacdo liderada pela Swapo e ignorando a
importancia do Conselho das Na¢oes Unidas para a Namibia.

A realizacao deste simpdsio aqui na Costa Rica, tao proxima de outra
area de contlitos entre forcas populares e o imperialismo, é muito
significativa. E nao poderia ser de outra forma. Afinal, podemos
estimular o povo latino-americano a criar vinculos entre essas duas areas
(Aﬁ‘ica Austral e América Latina). Podemos ampliar a resisténcia e
desenvolver um trabalho de solidariedade efetiva entre dois continentes
que deveriam estar cada vez mais préximos na luta comum contra o
imperialismo, que oprime a ambos.

Se prestarmos atencdo ao papel desempenhado pelo Brasil, por
motivos dbvios, em termos de capitalismo e imperialismo, torna-se claro
que uma comunidade afro-brasileira politicamente organizada em torno
do movimento negro ¢ da maxima importancia. Essa comunidade

desempenharia um papel significativo

na medida em que poderia influenciar a tomada de decisoes do Brasil com
respeito a Africa negra. As relacdes Africa-Brasil, no nivel da populacio
africana — nao no das elites dominantes —, tém uma necessidade urgente de
serem ampliadas, partindo de uma dimensao puramente cultural e recreativa
e avancando para uma dimensao politico-economica. E da mesma forma que

a Africa tem um interesse fundamental por essa futura solidariedade, a



maioria afro-brasileira, por sua vez, precisa de uma base africana de apoio

internacional para sua luta politica dentro de seu pais.!’

Depois deste simposio, tenho certeza de que essa solidariedade nao

sera mais algo do futuro, mas estara concretamente aqui e agora.



Racismo e sexismo na cultura brasileira

Cumé que a gente fica?

Foi entao que uns brancos muito legais convidaram a gente pra uma festa
deles, dizendo que era pra gente também. Negocio 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 se sentar 1la na mesa. S6 que tava tdo cheia que nao deu pra gente
sentar junto com eles. Mas a gente se arrumou muito bem, procurando umas
cadeiras e sentando bem atras deles. Eles tavam tao ocupados, ensinando um
monte de coisa pro crioléu da plateia, que nem repararam que se apertasse
um pouco até que dava pra abrir um espacozinho e todo mundo sentar junto
na mesa. Mas a festa foram eles que fizeram, e a gente nao podia bagunc¢ar
com essa de chega pra ca, chega pra la. A gente tinha que ser educado. E era
discurso e mais discurso, tudo com muito aplauso.

Foi ai que a neguinha que tava sentada com a gente deu uma de atrevida.
Tinham chamado ela pra responder uma pergunta. Ela se levantou, foi la na
mesa pra falar no microfone e comecou a reclamar por causa de certas coisas
que tavam acontecendo na festa. Tava armada a quizumba. A negrada parecia
que tava esperando por isso pra baguncar tudo. E era um tal de falar alto,
gritar, vaiar, que nem dava mais pra ouvir discurso nenhum. T4 na cara que
0s brancos ficaram brancos de raiva e com razao. Tinham chamado a gente
pra festa de um livro que falava da gente e a gente se comportava daquele
jeito, catimbando a discurseira deles. Onde ja se viu? Se eles sabiam da gente

mais do que a gente mesmo? Se tavam ali, na maior boa vontade, ensinando



uma por¢ao de coisa pra gente da gente? Teve uma hora que nao deu pra
aguentar aquela zoada toda da negrada ignorante e mal educada. Era demais.
Foi ai que um branco enfezado partiu pra cima de um crioulo que tinha
pegado no microfone pra falar contra os brancos. E a festa acabou em briga...

Agora, aqui pra nés, quem teve a culpa? Aquela neguinha atrevida, ora. Se
nao tivesse dado com a lingua nos dentes... Agora ta queimada entre 0s
brancos. Malham ela até hoje. Também quem mandou ndo saber se
comportar? Ndo ¢ a toa que eles vivem dizendo que “preto quando nao caga

na entrada caga na saida’..

A longa epigrafe diz muito além do que ela conta. De saida, o que se
percebe é a identificacdo do dominado com o dominador. E isso ja foi
muito bem analisado por um Fanon, por exemplo. Nossa tentativa aqui
¢ a de uma indagacao sobre o porqué dessa identificacao. Ou seja, o que
foi que ocorreu para que o mito da democracia racial tenha tido tanta
aceitacao e divulgacao? Quais foram os processos que teriam
determinado sua construcao? O que € que ele oculta, para além do que
mostra? Como a mulher negra ¢ situada no seu discurso?

O lugar em que nos situamos determinara nossa interpretacao sobre o
duplo fenémeno do racismo e do sexismo. Para nds o racismo se
constitui como a sintomdtica que caracteriza a neurose cultural brasileira.
Nesse sentido, veremos que sua articulacio com o sexismo produz
efeitos  violentos sobre a mulher negra em  particular.
Consequentemente, o lugar de onde falaremos pde um outro, aquele
que habitualmente vinhamos colocando em textos anteriores. E a
mudanca foi se dando a partir de certas nocdes que, forcando sua
emergéncia em nosso discurso, nos levaram a retornar a questao da
mulher negra numa outra perspectiva. Trata-se das no¢des de mulata,

doméstica e mae preta.



Em comunica¢do apresentada no Encontro Nacional da Lasa (Latin
American Studies Association) em abril de 1979,! talamos da mulata,
ainda que de passagem, nao mais como uma noc¢ao de carater étnico,
mas como uma profissao. Tentamos desenvolver um pouco mais essa
noc¢ao em outro trabalho, apresentado num simposio realizado em Los
Angeles, na Ucla, em maio do mesmo ano.z Ali falamos dessa dupla
imagem da mulher negra de hoje: mulata e doméstica. Mas ali também
emergiu a no¢ao de mae preta, colocada numa nova perspectiva. Mas
ficamos por ai.

Nesse meio-tempo, participamos de uma série de encontros
internacionais que tratavam da questdao do sexismo como tema
principal, mas que certamente abriam espaco para a discussio do
racismo também. Nossa experiéncia foi muito enriquecedora. Vale
ressaltar que a militancia politica no Movimento Negro Unificado era
um fator determinante de nossa compreensao da questao racial. Por
outro lado, a experiéncia vivida enquanto membro do Grémio
Recreativo de Arte Negra e Escola de Samba Quilombo nos permitiu a
percepcao de varias facetas que se constituiriam em elementos muito
importantes para a concretizacao deste trabalho. E comecaram a se
delinear, para nos, aquilo que se poderia chamar de contradicoes
internas. O fato é que, enquanto mulheres negras, sentimos a
necessidade de aprofundar nossa reflexdo, em vez de continuarmos na
reproducdo e repeticio dos modelos que nos eram oferecidos pelo
esforco de investigacao das ciéncias sociais. Os textos s6 nos falavam da
mulher negra numa perspectiva socioecondmica que elucidava uma
série de problemas propostos pelas relacoes raciais. Mas ficava (e ficara)

sempre um resto que desafiava as explicacoes. E isso comecou a nos



incomodar. Exatamente a partir das nocoes de mulata, doméstica e mae
preta que estavam ali, nos martelando com sua insisténcia...

Nosso suporte epistemologico se da a partir de Freud e Lacan, ou
seja, da psicanalise. Justamente porque como nos diz Jacques-Alain

Miller, em sua Teoria da Alingua:

O que comecou com a descoberta de Freud foi uma outra abordagem da
linguagem, uma outra abordagem da lingua, cujo sentido s6 veio a luz com
sua retomada por Lacan. Dizer mais do que sabe, nao se saber o que diz, dizer
outra coisa que nao o que se diz, falar para nao dizer nada, nao sao mais, no
campo freudiano, os defeitos da lingua que justificam a criacao das linguas
formais. Estas sao propriedades ineliminaveis e positivas do ato de falar.
Psicanalise e l6gica, uma se funda sobre o que a outra elimina. A analise
encontra seus bens nas latas de lixo da logica. Ou ainda: a analise desencadeia

o que a légica domestica.’

Ora, na medida em que nés negros estamos na lata de lixo da
sociedade brasileira, pois assim determina a légica da dominagao,
caberia uma indagacao via psicanalise. E justamente a partir da
alternativa proposta por Miller, ou seja: por que o negro é isso que a
logica da dominagdo tenta (e consegue muitas vezes, no6s sabemos)
domesticar? O risco que assumimos aqui ¢ o do ato de falar com todas as
implicacbes. Exatamente porque temos sido falados, infantilizados
(infans € aquele que nao tem fala propria, € a crianca que se fala na
terceira pessoa, porque falada pelos adultos), que neste trabalho
assumimos nossa propria fala. Ou seja, o lixo vai falar, e numa boa.

A primeira coisa que a gente percebe nesse papo de racismo é que
todo mundo acha que é natural. Que negro tem mais ¢ que viver na

miséria. Por qué? Ora, porque ele tem umas qualidades que ndo estdo



com nada: irresponsabilidade, incapacidade intelectual, criancice etc. e
tal. Dai é natural que seja perseguido pela policia, pois ndo gosta de
trabalho, sabe? Se nao trabalha é malandro, e se é malandro é ladrao.
Logo, tem que ser preso, naturalmente. Menor negro s6 pode ser pivete
ou trombadinha, pois filho de peixe, peixinho é. Mulher negra,
naturalmente, é cozinheira, faxineira, servente, trocadora de onibus ou
prostituta. Basta a gente ler jornal, ouvir radio e ver televisdo. Eles nao
querem nada. Portanto tém mais é que ser favelados.

Racismo? No Brasil? Quem foi que disse? Isso é coisa de americano.
Aqui nao tem diferenca porque todo mundo ¢ brasileiro acima de tudo,
ogracas a Deus. Preto aqui ¢ bem tratado, tem o mesmo direito que a
gente tem. Tanto é que, quando se esfor¢ca, ele sobe na vida como
qualquer um. Conheco um que é médico; educadissimo, culto, elegante
e com umas fei¢oes tao finas... Nem parece preto.

Por ai se vé que o barato é domesticar mesmo. E se a gente detém o
olhar em determinados aspectos da chamada cultura brasileira a gente
saca que em suas manifestacoes mais ou menos conscientes ela oculta,
revelando, as marcas da africanidade que a constituem. (Como € que
pode?) Seguindo por ai, a gente também pode apontar pro lugar da
mulher negra nesse processo de formacao cultural, assim como pros
diferentes modos de rejeicao/integracao de seu papel.

Por isso, a gente vai trabalhar com duas no¢des que ajudardo a sacar o
que a gente pretende caracterizar. A gente ta falando das nocoes de
consciéncia e de memodria. Como consciéncia a gente entende o lugar do
desconhecimento, do encobrimento, da aliena¢ao, do esquecimento e
até do saber. E por ai que o discurso ideoldgico se faz presente. Ja a

memoria, a gente considera como o nao saber que conhece, esse lugar



de inscri¢des que restituem uma historia que nao foi escrita, o lugar da
emergéncia da verdade, dessa verdade que se estrutura como ficcao.
Consciéncia exclui o que memoria inclui. Dai, na medida em que é o
lugar da rejeicdo, a consciéncia se expressa como discurso dominante
(ou efeitos desse discurso) numa dada cultura, ocultando a memoria,
mediante a imposicao do que ela, consciéncia, atirma como a verdade.
Mas a memoria tem suas asttcias, seu jogo de cintura; por isso, ela fala
através das mancadas do discurso da consciéncia. O que a gente vai
tentar € sacar esse jogo ai das duas, também chamado de dialética. E, no
que se refere a gente, a crioulada, a gente saca que a consciéncia faz tudo
pra nossa histéria ser esquecida, tirada de cena. E apela pra tudo nesse

sentido.2 S6 que isso t4 ai... e fala.

A nega ativa

Mulata, mulatinha, meu amor
Fui nomeado teu tenente interventor

(Lamartine Babo)

Carnaval. Rio de Janeiro, Brasil. As palavras de ordem de sempre:
bebida, mulher e samba. Todo mundo obedece e cumpre. Blocos de
sujo, banhos a fantasia, frevos, ranchos, grandes bailes nos grandes
clubes, nos pequenos também. Alegria, loucura, liberdagem geral. Mas
ha um momento que se impdoe. Todo mundo se concentra: na
concentracao, nas arquibancadas, diante da TV.

As escolas vao desfilar suas cores duplas ou triplas. Predominam as
duplas: azul e branco, verde e rosa, vermelho e branco, amarelo e preto,

verde e branco e por ai afora. Espetaculo feérico, dizem os locutores;



plumas, paetés, muito luxo e riqueza. Imperadores, uiaras, bandeirantes
e pioneiros, princesas, orixas, bichos, bichas, machos, témeas, salomoes
e rainhas de sabd, marajds, escravos, soldados, s6is e luas, baianas,
ciganas, havaianas. Todos sob o comando do ritmo das baterias e do
rebolado das mulatas que, dizem alguns, ndo estdao no mapa. “Olha
aquele grupo do carro alegoérico ali. Que coxas, rapaz.” “Veja aquela
passista que vem vindo; que bunda, meu Deus! Olha como ela mexe a
barriguinha. Vai ser gostosa assim la em casa, tesdo.” “Elas me deixam
louco, bicho.”

E la vao elas, rebolantes e sorridentes rainhas, distribuindo beijos
como se fossem béncaos para seus avidos suditos nesse feérico
espetaculo... E feérico vem de “fée”, fada, na civilizada da lingua
francesa. Conto de fadas?

O mito que se trata de reencenar aqui € o da democracia racial. E &
justamente no momento do rito carnavalesco que o mito é atualizado
com toda a sua for¢a simbolica. E € nesse instante que a mulher negra se
transforma unica e exclusivamente na rainha, na “mulata deusa do meu
samba”, “que passa com graca/ tazendo pirraca/ fingindo inocente/
tirando o sossego da gente”. E nos desfiles das escolas de primeiro grupo
que a vemos em sua maxima exaltacao. Ali ela perde seu anonimato e se
transfigura na Cinderela do asfalto, adorada, desejada, devorada pelo
olhar dos principes altos e loiros, vindos de terras distantes s para vé-la.
Estes, por sua vez, tentam fixar sua imagem, estranhamente sedutora,
em todos os seus detalhes anatomicos; e os flashes se sucedem, como
fogos de artificio eletronicos. E ela da o que tem, pois sabe que amanha

estara nas paginas das revistas nacionais e internacionais, vista e



admirada pelo mundo inteiro. Isso sem contar o cinema e a televisao. E
14 vai ela feericamente luminosa e iluminada, no feérico espetaculo.

Toda jovem negra que desfila no mais humilde bloco do mais
longinquo suburbio sonha com a passarela da Marqués de Sapucai.
Sonha com esse sonho dourado, conto de fadas no qual “"A Lua te
invejando fez careta/ Porque, mulata, tu nao és deste planeta”. E por
que nao?

Como todo mito, o da democracia racial oculta algo para além
daquilo que mostra. Numa primeira aproximacao, constatamos que
exerce sua violéncia simboélica de maneira especial sobre a mulher negra,
pois o outro lado do endeusamento carnavalesco ocorre no cotidiano
dessa mulher, no momento em que ela se transfigura na empregada
doméstica. E por ai que a culpabilidade engendrada pelo seu
endeusamento se exerce com fortes cargas de agressividade. E por ai,
também, que se constata que os termos “mulata” e “doméstica” sao
atribui¢oes de um mesmo sujeito. A nomeacao vai depender da situacao
em que somos vistas.b

Se a gente dd uma volta pelo tempo da escravidiao, pode encontrar
muita coisa interessante. Muita coisa que explica essa confusao toda que
o branco faz com a gente porque a gente ¢ preto. Pra gente que € preta
entdo, nem se fala. Serd que as avos da gente, as mucamas, fizeram

alguma coisa pra eles tratarem a gente desse jeito? Mas o que era uma

mucama’ O Aurélio assim define:

Mucama. (Do quimbundo mu’kama “amasia escrava”) S. f. Bras. A escrava
negra mo¢a e de estimac¢ao que era escolhida para auxiliar nos servicos
caseiros ou acompanhar pessoas da familia e que, por vezes, era ama de leite.

(Grifos nossos)



Parece que o primeiro aspecto a observar ¢ o proprio nome,
significante proveniente da lingua quimbunda, e o significado que nela
possui. Nome africano, dado pelos africanos e que ficou como inscricao
nao apenas no dicionario. Outro aspecto interessante ¢ o deslocamento
do significado no dicionario, ou seja, no codigo oficial. Vemos ai uma
espécie de neutralizacao, de esvaziamento no sentido original. O “por
vezes € que, de raspao, deixa transparecer alguma coisa daquilo que os
africanos sabiam, mas que precisava ser esquecido, ocultado.

Vejamos o que nos dizem outros textos a respeito de mucama. June

E. Hahner, em A mulher no Brasil, assim se expressa:

A escrava de cor criou para a mulher branca das casas-grandes e das menores
condicOes de vida amena, facil e na maior parte das vezes ociosa. Cozinhava,
lavava, passava a ferro, esfregava de joelhos o chao das salas e dos quartos,
cuidava dos filhos da senhora e satisfazia as exigéncias do senhor. Tinha seus
proprios filhos, o dever e a fatal solidariedade de amparar seu companheiro,
de sofrer com os outros escravos da senzala e do eito e de submeter-se aos
castigos corporais que lhe eram, pessoalmente, destinados. [...] O amor para a
escrava [...] tinha aspectos de verdadeiro pesadelo. As incursoes desaforadas e
aviltantes do senhor, filhos e parentes pelas senzalas, a desfacatez dos padres a
quem as Ordenacoes Filipinas, com seus castigos pecuniarios e degredo para a
Africa, nio intimidavam nem faziam desistir dos concubinatos e mancebias

com as escravas.’

Mais adiante, citando José Honorio Rodrigues, ela se refere a um
documento do final do século xviil no qual o vice-rei do Brasil na época
excluia de suas funcdes de capitdo-mor um homem que manifestara
“baixos sentimentos” e manchara seu sangue pelo fato de ter se casado
com uma negra. Ja naqueles tempos, observa-se de que maneira a

consciéncia (revestida de seu carater de autoridade, no caso) buscava



impor suas regras do jogo: concubinagem tudo bem; mas casamento ¢é
demais.

Ao caracterizar a fun¢dao da escrava no sistema produtivo (prestacao
de bens e servicos) da sociedade escravocrata, Heleieth Saftioti mostra
sua articulacao com a prestacao de servicos sexuais. E por ai ela ressalta
que a mulher negra acabou por se converter no “instrumento
inconsciente que, paulatinamente, minava a ordem estabelecida, quer na
sua dimensao econdmica, quer na sua dimensao familiar”.6 Isso porque
o senhor acabava por assumir posi¢oes antiecondmicas, determinadas
por sua postura sexual; como havia negros que disputavam com ele no
terreno do amor, partia para a apelacao, ou seja, a tortura e a venda dos

concorrentes. E a desordem se estabelecia exatamente porque

as relacoes sexuais entre os senhores e escravas desencadeavam, por mais
primarias e animais que fossem, processos de interacdao social incongruentes
com as expectativas de comportamento, que presidiam a estratificacio em
castas. Assim, ndo apenas homens brancos e negros se tornavam concorrentes
na disputa das negras, mas também mulheres brancas e negras disputavam a

atencao do homem branco.”

Pelo que os dois textos dizem, constatamos que o engendramento da
mulata e da doméstica se fez a partir da figura da mucama. E, pelo visto,
ndo é por acaso que, no Aurélio, a outra funcdo da mucama estd entre
parénteses. Deve ser ocultada, recalcada, tirada de cena. Mas isso nao
significa que nao esteja ai, com sua malemoléncia perturbadora. E o
momento privilegiado em que sua presenca se torna manifesta ¢
justamente o da exaltacdo mitica da mulata nesse entre parénteses que ¢

o Carnaval.



Quanto a doméstica, ela nada mais é do que a mucama permitida, a
da prestacao de bens e servicos, ou seja, o burro de carga que carrega
sua familia e a dos outros nas costas. Dai ela ser o lado oposto da
exaltacao; porque estd no cotidiano. E € nesse cotidiano que podemos
constatar que somos vistas como domésticas. Melhor exemplo disso sao
os casos de discriminacdo de mulheres negras da classe média, cada vez
mais crescentes. Nao adianta serem “educadas” ou estarem “bem
vestidas” (afinal, “boa aparéncia”, como vemos nos anuncios de
emprego, ¢ uma categoria “branca’, unicamente atribuivel a “brancas”
ou “clarinhas™). Os porteiros dos edificios obrigam-nas a entrar pela
porta de servico, obedecendo instrucdes dos sindicos brancos (os
mesmos que as comem com o0s olhos” no Carnaval ou nos oba-obas da
vida). Afinal, se € preta s6 pode ser doméstica, logo, entrada de servico.
E, pensando bem, entrada de servico é algo meio maroto, ambiguo, pois
sem querer remete a gente pra outras entradas (ndo ¢é, “seu” sindico?). E
por ai que a gente saca que nao da pra fingir que a outra funcio da
mucama tenha sido esquecida. Esta ai.

Mas € justamente aquela negra andnima, habitante da periferia, nas
baixadas da vida, quem sofre mais tragicamente os efeitos da terrivel
culpabilidade branca. Exatamente porque ¢é ela que sobrevive na base da
prestacao de servicos, segurando a barra familiar praticamente sozinha.
[sso porque seu homem, seus irmdos ou seus filhos sio objeto de
perseguicao policial sistematica (esquadroes da morte e “maos brancas”
estao ai matando negros a vontade; observe-se que sao negros jovens,
com menos de trinta anos. Por outro lado, que se veja quem ¢ a maioria

da populacao carceraria deste pais).



