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RESUMO

A ideia de democracia racial, também conhecida como mito da democracia racial,
nao é apenas uma crenca equivocada. Na verdade, engloba um conjunto de
mecanismos que regulam as praticas sociais, as relacdes de poder, as formas de
interacdao social e o pensamento coletivo dentro de um sistema de dominagao
étnico-racial historicamente estabelecido. Com base na analise de Lélia Gonzalez,
procuraremos investigar quais agdes sociais concretizam, apoiam e ao mesmo
tempo dificultam a percepcdao do racismo cotidiano. Como podemos explicar a
ampla aceitagdo e propagacao do mito da democracia racial? E o que o mito da
democracia racial esconde, além do que ele revela? O objetivo deste texto é
compreender a questao paradigmatica da democracia racial brasileira, assumindo
indiretamente o quadro conceitual da relagao entre convivialidade e desigualdade.
Como o convivialidade esconde as desigualdades? E como o nexo de convivialidade
e desigualdade poderia contribuir para a compreensao da democracia racial? Lélia
Gonzalez pode nos ajudar a encontrar respostas para essas perguntas.
Palavras-chave: Democracia racial; Convivio e desigualdade; Racismo cotidiano;
Feminismo negro.

ABSTRACT

The idea of racial democracy, also known as the myth of racial democracy, is not
just a mistaken belief. In fact, it encompasses a set of mechanisms that regulate
social practices, power relations, forms of social interaction and collective thinking
within a system of ethnic-racial domination that has been historically established.
Based on Lélia Gonzalez's analysis, we will try to investigate which social actions
concretize, support and at the same time hinder the perception of everyday racism.
How can we explain the widespread acceptance and propagation of the myth of
racial democracy? And what does the myth of racial democracy hide, apart from
what it reveals? The purpose of this text is to understand the paradigmatic issue
of Brazilian racial democracy by assuming indirectly the conceptual framework of
the relationship between conviviality and inequality. How does conviviality hide
inequalities? And how could the nexus of conviviality and inequality contribute to
the understanding of racial democracy? Lélia Gonzalez can help us find answers to
these questions.

Ethic@, Florianopolis, v. 23, n. 3, 357-379. Dez. 2024

Este artigo esta licenciado sob uma Licenga Creative Commons.



about:blank
about:blank
about:blank

MELO, R. Quando a convivialidade oculta a desigualdade

Key-words: Racial democracy; Conviviality and inequality; Everyday racism;
Black feminism.

Parece ndo haver mais duvidas de que a democracia racial brasileira,
ou seja, a ideia de que o Brasil foi formado com base em “uma espécie de
paraiso racial, um pais harmoniosamente mestico” (SANTQOS, 2022, 211),
é um “mito”.2 Tedricos e ativistas do antirracismo vém combatendo esse
mito ha muitas décadas e buscaram reforcar que a sociedade brasileira é
racista, que as estruturas do racismo estao constitutivamente enraizadas
em nosso modo de vida (MOURA, 2019). Ainda assim, quando olhamos para
as mais diversas esferas de nosso cotidiano, parece haver um conteldo de
verdade incomodo, mas permanente, em torno desse “mito”: continuamos
sendo uma sociedade que produz e reproduz meios para perpetuar o
racismo cotidiano. Como e por que, apesar de todo o questionamento e luta
antirracista, parece que ainda abragamos, por assim dizer, as formas de
integracao segregada da populacao, permitindo que “o racismo continue ali,
silencioso, porém mantendo as engrenagens funcionando”? (SANTOS,
2022, 211). A resposta que Nilma Lino Gomes oferece a esta pergunta é
inequivoca: Porque ainda somos “uma sociedade que esconde e guarda o
racismo atras do discurso da democracia racial, da mesticagem, da
diversidade” (GOMES, 2018, 111).

Dizer que a democracia racial € um mito ndo significa apenas concluir
que, na realidade, vivemos em uma democracia racista ou que a verdadeira
democracia s6 é possivel sem racismo. Significa que o racismo se perpetua
por meio da democracia existente, e s6 por isso garante sua eficacia em
termos sociais: “A democracia racial ou o mito da democracia racial ndo é
meramente uma falsa crenca, porém envolve um modo de funcionamento
e regulacao das praticas sociais, das relacbes de poder, das formas de
sociabilidade e do pensamento social que compdem um determinado regime
de dominacao étnico-racial historicamente constituido” (SALES, 2023, 105).
Nao se trata, portanto, de negar que a democracia racial opera
efetivamente na perpetuacdo do racismo, nem de concluir que sua eficacia
pressupde que vivamos em uma democracia sem racismo. Certamente, “a
denuncia da democracia racial como mito da-se[...] no contexto das criticas
a democracia politica como farsa” (GUIMARAES, 2001, 147). Mas sua critica
é dirigida menos a algum ideal de coexisténcia democratica inter-racial do
que a algum modo hegemonico de dominacdo e opressao que atua por meio
da proépria sociabilidade racial cotidiana. Quem esta interessado em
esconder o racismo que existe de fato por tras de discursos e praticas que
negam sua existéncia? Por um lado, segundo Antonio Sérgio Guimaraes, “a
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‘democracia racial’ foi extensivamente wusada para invisibilizar as
desigualdades raciais brasileiras”, mas isso ndo significa “negar sua eficacia
em inibir manifestacdes mais grosseiras de racismo” (GUIMARAES, 2019,
41-42). Por outro lado, a democracia racial nao teria apenas a intengao de
perpetuar as desigualdades sociais (interseccionadas por raga, classe e
género) entre brancos e negros. Ela desempenharia ainda a fungao de
prevenir comportamentos criticos antirracistas, desmobilizando a
indignacdo e a resisténcia (SANTOS, 2022; THEODORO, 2022).

Mas se algo como a democracia racial cumpre o papel de esconder ou
dissimular o racismo, quais sdo as praticas sociais que materializam,
sustentam e, simultaneamente, impedem o reconhecimento do racismo
cotidiano? De acordo com a formulagao de Lélia Gonzalez: “O que foi que
ocorreu para que o mito da democracia racial tenha tido tanta aceitagao e
divulgacao? Quais foram os processos que teriam determinado sua
construcao? O que é que ele oculta, para além do que mostra? Como a
mulher negra é situada no seu discurso” (GONZALEZ, 2020a, 76). A
literatura recente tem buscado investigar essa questdao em diferentes
frentes a partir de processos de subjetivacao da dominagao e internalizagao
do racismo. Conceitos como daltonismo (BONILLA-SILVA, 2020),
branquitude (BENTO, 2022; THEODORO, 2022), dispositivo de racialidade
(CARNEIRO, 2023), ou mesmo reconhecimento interditado (FAUSTINO,
2021) ou ambivalente (MELO, 2024) referem-se a tentativas de explicar a
persisténcia do racismo e da desigualdade social em nossos modos de vida
democraticos.

O objetivo deste texto é reler uma dessas tentativas de compreender
a questdo paradigmatica da democracia racial brasileira ao assumir
indiretamente o “quadro conceitual” da convivialidade (COSTA e NOBRE,
2019, 12). Mais precisamente, admitindo um “nexo indissociavel entre
convivialidade e desigualdade” (COSTA, 2019, 28). Em vez de uma analise
especificamente focada nas estruturas sociais (embora nunca deixe de
considera-las), “a convivialidade se refere especificamente as interacdes
observadas no ambito da vida comum. Obviamente, incluem ndo apenas
interagdes baseadas na cooperagdao, mas também aquelas marcadas pela
competicao, conflitos e violéncia” (COSTA, 2019, 27). No entanto, de acordo
com nossa hipdétese, as interagdes sociais que constituem a convivialidade
podem ser o caminho para compreender os aspectos das desigualdades
ocultas que operam na perpetuagao do racismo. Como a convivialidade
esconde as desigualdades? E como o nexo de convivialidade e desigualdade
poderia contribuir para a compreensao da democracia racial? Se,
conceitualmente, a convivialidade sempre contém desigualdade — uma vez
gue a convivialidade ndo pode ser confundida com a mera boa convivéncia
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- seria funcdo do mito da democracia racial esconder e perpetuar a
desigualdade social por meio de uma espécie de racismo velado?

Lélia Gonzalez pode nos ajudar a encontrar respostas para essas
perguntas. Gonzalez sabe que “como todo mito, o da democracia racial
oculta algo para além daquilo que mostra” (2020a, 80). Como ativista e
intelectual que desempenhou um papel de liderancga nas lutas travadas pelo
movimento negro brasileiro - sempre de forma inovadora, incorporando
questdes de raca, género e classe a partir de uma perspectiva latino-
americana® - Gonzalez confrontou constantemente o mito da democracia
racial em seus textos e em sua pratica politica. Na esteira das investigacdes
de Florestan Fernandes sobre a integracao do negro na sociedade de
classes, ela tematizou o “lugar de negro” (GONZALEZ e HASENBALG, 2022)
como fator estruturante da desigualdade social brasileira. Mas para
enxergar o que parece Obvio, ou seja, que o racismo (e o sexismo) produz
desigualdades, foi preciso desafiar a ideologia dominante do projeto de
integracao nacional: a interpretacao das relacdes raciais brasileiras como
harmoniosas e sem espaco para a expressao politica e cultural negra?; a
reproducao de estereodtipos raciais e sexistas; e “o desejo de se tornar
branco [...] internalizado com a consequente negacao da propria raca, da
propria cultura” (GONZALEZ, 2020b, 144). Por outro lado, é possivel dizer
que dois significados aparentemente contraditérios podem ser identificados
nos textos de Gonzalez sobre a questao da democracia racial brasileira: o
desmascaramento ideolégico de uma democracia que, na realidade,
continua sendo racista ("Democracia racial? Nada disso!”) e 0 compromisso
de superar o mito da democracia racial para que uma verdadeira
democracia racial pudesse ser estabelecida no pais (*Democracia racial:
uma militancia”).>

Evidentemente, o primeiro desses dois significados ja moldava o que
seria o principal objetivo que Gonzalez compartilhava com muitos outros
intelectuais e ativistas negros: ter a existéncia do racismo em nossa
sociedade reconhecida. Isso nao se limitou, portanto, a desmascarar uma
ideologia estatal nacionalista e racista que vinha se estabelecendo desde a
década de 1930 - e revitalizada com a Ditadura Militar a partir de 1964.
Reconhecer que a democracia racial brasileira era racista mesmo apéds a
abolicdo da escravatura implicou uma compreensao critica da formacao da
sociedade brasileira cuja génese foi a escravidao e que deixou tracos de
racismo em nosso modo de vida, em nossa cultura privada e publica, nas
formas de sociabilidade cotidiana. Portanto, exigia uma desconstrucao
critica de nossa identidade nacional como supostamente harmoniosa em
termos raciais. Mas compreender as contradicoes raciais no periodo pos-
abolicdo nunca foi uma tarefa facil, porque “esse siléncio ruidoso no que diz
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respeito as contradicdes raciais se baseia, nos tempos modernos, em um
dos mitos mais eficazes de dominacao ideoldgica: o da democracia racial”
(2020b, 144). Em outras palavras, “na sequéncia da suposta igualdade de
todos perante a lei, [0 mito da democracia racial] afirma a existéncia de
grande harmonia racial” (2020b, 144).* Uma vez que o mito da democracia
racial nos faria crer que “negros sao cidadaos como quaisquer outros e,
como tais, nao estao sujeitos a preconceito ou discriminagao” (e o carnaval
e o futebol seriam, por exemplo, uma prova da existéncia da “harmonia
racial” brasileira), precisamos entender que “o que predomina na
‘democracia racial’ brasileira é o preconceito de ndo ter preconceito”
(GONZALEZ, 2020e, 168). Como foi possivel que esse mito se enraizasse
socialmente no cerne de nossas contradigdes raciais?

A propria Gonzalez esta ciente de que essa disputa pelo silenciamento
das contradicdes raciais e da situacao social dos negros remonta a uma
longa tradicdo intelectual no pais. “Historiadores e socidlogos”, diz ela,
“silenciam sua situacao desde a abolicdo da escravidao até o presente,
estabelecendo uma pratica que torna esse segmento social invisivel”
(2020b, 144). Trata-se de uma discussdao que retoma temas classicos do
pensamento social brasileiro, desde a tese sobre a miscigenacdo até o
debate sobre a “cordialidade”.” Em nosso contexto, “a cordialidade tem a
incumbéncia de defender a paz e a ordem socias, cuja estrutura politica é
organizada de maneira que alguns possam defender, contra outros, o status
quo, perenizando-o na ‘democracia racial™” (SALES, 2006, 231). Mas isso
nao é tudo. As normas de cordialidade sao a forma como o suposto “pacto
de siléncio” sobre a existéncia do racismo é internalizado e efetivado. Uma
sociabilidade cordial contém, entre seus dispositivos, trocas de favores ou
a distribuicdo de gratiddo que levou a mitigacdo de uma convivéncia
desigual. Permite dissimular relagbes de opressao e invisibilizar
desigualdades ocultas por interagdes sociais (aparentemente) afetivas - a
dominacao que passou a ser chamada de “racismo cordial” (TURRA e
VENTURI, 1998).

Em principio, o mito da democracia racial cumpre sua funcgao
hegemonica se puder esconder as consequéncias desiguais do racismo. E
quem esta interessado em esconder o racismo? Nas sociedades
estratificadas e multiculturais, as praticas sociais racistas geram e
perpetuam beneficios materiais e simbodlicos para o “grupo branco
dominante, o que revela sua articulacgito com a ideologia do
branqueamento”, como veremos (GONZALEZ, 2020b, 144). O racismo é
absolutamente fundamental para manter a desigualdade. E isso esta ligado
ao entendimento do “racismo como construcao ideoldgica” (GONZALEZ,
2020f, 55) que, com o mito da democracia racial, torna o racismo
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supostamente “falso”. Essa funcdo ideoldgica de distorcer a realidade,
segundo Gonzalez, é sempre “necessariamente orientada e tendenciosa”
em favor “dos interesses daqueles que dela se beneficiam”: o racismo
representa a perpetuacao e reinterpretacao dos discursos dos grupos
brancos dominantes. No final, o racismo naturaliza o “lugar de negro” em
nossa sociedade como um lugar de subordinacao, a cristalizacao das
desigualdades sociais entre o dominante e o dominado.® Mas como podemos
investigar o “racismo como uma construcdao ideoldgica” se a ideologia
necessariamente deturpa a realidade? De acordo com a definicao oferecida
por Gonzalez, para responder adequadamente a essa pergunta, “importa
caracterizar o racismo como uma construcdo ideoldgica cujas praticas se
concretizam nos diferentes processos de discriminagao racial” (2020f, 55).

A maneira como Gonzalez investigou a ocultacao do racismo como
opressdo ‘“invisivel” nos leva a sua rica fenomenologia das interacdes
cotidianas. Seu olhar (que privilegia uma perspectiva de pesquisa “de baixo
para cima™) se concentrou especialmente na persisténcia do racismo e do
sexismo em um conjunto de praticas sociais usualmente identificadas na
cultura brasileira. Essas praticas sdao uma condicdo de possibilidade para
gue o racismo e a exploragdao socioecondmica - juntamente com o sexismo,
como veremos - continuem entrelacados, formando o conjunto de
experiéncias que compdem nossa cultura politica. “Mas como é que esse
racismo funciona na cabeca da gente e dos outros?”, pergunta Gonzalez.
“Como é que se sente isso no dia a dia? De que maneira as mulheres e os
homens brancos transam a gente? E os homens negros?” (2020c, 201).
Alguns temas, quadros fenomenoldgicos e perspectivas epistemoldgicas
comporao suas respostas: miscigenacao e branqueamento, linguagem e
subjetivacao, cultura popular e esfera publica, a interseccdo de raca, género
e classe (ou a “tripla discriminagcao”).!® Todos esses aspectos pretendem
mostrar como as interacdes cotidianas e as relagdes discursivas ordinarias
expoem a ‘“identificacdo do dominado com o dominador” (GONZALEZ,
2020a, 76), uma identificacao que produz e reproduz as condigdes sociais
do mito da democracia racial. Identificacdo sem a qual a democracia racial
nao seria uma forma de ideologia hegemdnica que se perpetua ndo apenas
por meio da dominagdao dissimulada, mas também por meio do
consentimento, por assim dizer. Tudo isso para que “na vida cotidiana” o
racismo “nao seja sentido” pelos concernidos como algo violento e injusto.

A miscigenacao desempenha um papel ideoldgico importante no mito
da democracia racial. “O efeito maior do mito”, diz Gonzalez, “é a crenca de
gue o racismo inexiste em nosso pais gracas ao processo de miscigenagao”
(2020f, 50).'* Por um lado, reforca a atualizacao de um dos aspectos mais
centrais do "mito”, a saber, que o Brasil encontrou formas cordiais de
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sociabilidade para que as diferentes ragas possam conviver
harmoniosamente. Por outro lado, lancou as bases para um projeto de
brangueamento com consequéncias de longo alcance.*? Como poderia haver
racismo onde nao havia marcas claras de oposigao racial entre negros e
brancos? A miscigenacao formava, portanto, o imaginario de um Brasil
mestico, livre de contradicbes raciais e relagdes discriminatérias. No
entanto, “esse papo de que a miscigenacdo é prova da ‘democracia racial’
brasileira ndo estda com nada” (2020c, 202). Para Gonzalez, além do aspecto
ideolégico da miscigenacao e sua internalizacdo do branqueamento, sua
forca reside na forma como esses elementos produziram formas peculiares
de persisténcia e consolidacdo do préprio racismo. E na convivéncia
cotidiana (aparentemente) harmoniosa e nos espacos comuns de interagao
que reside a opressao racial, razao pela qual, na perspectiva dos préprios
participantes, muitas vezes é dificil identificar o racismo como algum tipo
de opressao mais explicita — mesmo que isso certamente possa acontecer
e apresentar tracos claramente violentos.!3

E como se a miscigenacdo proporcionasse a sociedade brasileira uma
entrada na condicdo “pds-racial” de forma bem diferente da que ocorreu
nos EUA, ja que no Brasil a suposta “sociedade pds-racial” (que também
tem funcOes ideoldgicas) teria sido alcangada sem contradicao ou conflito,
ou seja, de forma despolitizada: em decorréncia de nosso carater
multirracial, a harmonia entre as racgas teria levado a uma natural
“tolerancia racial”.'* Essa “tolerancia racial” refere-se a uma suposta melhor
aceitacao social de pessoas de pele mais clara em comparagao com pessoas
de pele mais escura.'®* Tem a ver com a construcao de uma narrativa que
tem a capacidade de se enraizar em praticas sociais e simbdlicas - o que
produz a forca do ideal de branquitude na subjetivacao das pessoas. “O
racismo no Brasil é profundamente disfarcado” (GONZALEZ, 2020g, 302)
porque esconde sua verdadeira face por tras de interagoes,
comportamentos e atitudes concretas e eficazes. O efeito de longo prazo
consiste em minar comportamentos criticos, a subjetivacdo de agéncias
conflitantes e a praxis de enfrentamento, garantindo assim a manutengao
das desigualdades raciais e sociais.

Sem duvida, uma das fungbes do discurso da democracia racial é
justamente anular a agéncia negra e a resisténcia a opressao social. Como
Gonzalez nos lembra, € uma grande “mentira histérica” afirmar que “os
negros aceitaram passivamente” a escravidao e seus efeitos a longo prazo
(GONZALEZ, 2002c, 202). Por outro lado, Gonzalez investiga processos de
subjetivacao precisamente ocultos, menos débvios e ambivalentes - por
exemplo, a linguagem simbdlica amplamente generalizada de “valorizar” as
mulheres negras na cultura de fundo como forma de efetivar o racismo e o
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sexismo. Violéncia que ndo se manifesta porque esta escondida em uma
linguagem culturalmente normalizada e reconhecida - mas que Gonzalez
sempre entende criticamente como a subversdao da linguagem na vida
cotidiana. Complexidade semelhante é investigada pela autora quando se
trata de compreender a internalizacdo do racismo pela propria populacdo
negra. Se “nos negros estamos na lata de lixo da sociedade brasileira”
(GONZALEZ, 2020a, 77), como podemos entender nossa “légica de
dominacao” especifica e efetiva? De que maneira podemos explicar
criticamente “que o negro é isso que a ldgica da dominacdo tenta (e
consegue muitas vezes, nds sabemos) domesticar?” (GONZALEZ, 2020a,
77). Trata-se, portanto, de uma investigagao complexa sobre a nossa
sociedade para que possamos entender melhor que “o barato é domesticar
mesmo” (2020a, 78), e “sua eficacia estd no barato da ideologia do
branqueamento” (2020a, 79). A submissdo aos cddigos da branquitude
reforca e concretiza o mito da democracia racial.

Gonzalez segue uma preocupacao ja amplamente compartilhada em
importantes estudos sobre a subjetivacao racial da dominacao. Muitos
trabalhos no Brasil tém tentado explicar a figura racista do “negro de alma
branca” - na esteira da obra de Franz Fanon e na apropriacao critica da
psicanalise, que, além das investigacdes de Gonzalez, inclui também as
analises de Neusa Santos Souza (2021), Isildinha Baptista Nogueira (2021)
e Cida Bento (2022). Em todos esses estudos, trata-se de explicar os
dispositivos psiquicos em acdo que fortalecem o “lugar de negro” em
posicoes desiguais na estrutura de classe.'® Em outras palavras, nao seria
possivel que os negros ascendessem socialmente em uma sociedade de
classes sem que internalizassem em alguma medida a ideologia do
branqueamento e da democracia racial - essa € a Unica maneira de
sustentar a estrutura das relacdes raciais no Brasil: “A histéria da ascensao
social do negro brasileiro &, assim, a historia de sua assimilacdo aos padroes
brancos de relacdes sociais. E a histéria da submissdo ideolégica de um
estoque racial em presenca de outro que se Ihe faz hegeménico. E a histéria
de uma identidade renunciada, em atencgao as circunstancias que estipulam
o preco do reconhecimento ao negro com base na intensidade de sua
negacao” (SOUZA, 2021, 53).

Sem a ideologia do branqueamento, o mito publicamente imposto e
reconhecido da democracia racial nao penetraria nas relagdes privadas da
vida. Em uma sociedade de maioria negra, essa ideologia foi fundamental
para que a projecao oficial de um pais racialmente branco (“e culturalmente
europeu”) se efetivasse e continuasse “ainda hoje definindo a identidade
dos negros no contexto social brasileiro” (GONZALEZ, 2020e, 169).
Segundo Gonzalez, de forma intrinsecamente relacionada, a democracia
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racial e o branqueamento produzem entdao um “duplo ndé” como forma
efetiva de subjetivacao da dominacao: uma ideologia oficial usada como
justificativa “para embranquecer a populacao do pais” e a producdo de
comportamentos, formas de acgao, repertorio, vocabulario, imagens
negativas que cristalizam papéis e lugares estereotipados atribuidos a
negros e negras. E por isso que o “lugar de negro” na sociedade brasileira
nao seria em empregos intelectualmente qualificados ou na ocupacao de
lideranga politica, por exemplo, mas em atividades ndo qualificadas de
subordinacao e inferiorizacao. Contudo, os mecanismos de branqueamento
produzem “imagens positivas” nas quais os negros desempenham papéis
sociais atribuidos a eles de forma heterénoma por discursos hegemonicos.
Tais imagens sempre se referem a arte ou ao esporte como resultado de
atributos considerados naturais aos negros (forca fisica, ritmo,
sexualidade). Para Gonzalez, “em todas essas imagens, ha um elemento
comum: a pessoa negra é vista como objeto de entretenimento” (2020e,
170). Os mecanismos de branqueamento moldam nossa cultura publica.'’

Como estamos vendo, ao analisar a tipificagcao cultural dos negros,
Gonzalez investiga as diferentes maneiras praticas pelas quais a dominacgao
racial se enraiza em nossa cultura publica. O racismo se perpetua por meio
do mito da democracia racial porque, por meio de certas praticas sociais e
tipificacbes, produz e reproduz uma espécie de dominagdo consensual.
Alguns aspectos da cultura popular brasileira tém mais poder para tornar o
mito ainda mais eficaz. Gonzalez os chama de “ritos” que sustentam e
atualizam essa funcao hegemonica. Os mitos s6 podem ser perpetuados por
meio de ritos. Paradigmaticos em nossa cultura popular sao ritos como o
futebol, o samba e o Carnaval, fenbmenos amplamente aceitos e
emblematicamente ligados a presenca publica de pessoas negras, pois “as
imagens do Carnaval e futebol brasileiros sao largamente utilizadas [...]
como ‘provas concretas’ da *harmonia racial’ brasileira” (GONZALEZ, 2020e,
168) Dentre esses ritos — que geralmente incluem outras festas populares?®
- Gonzalez da especial atengdo ao “Carnaval”: “O mito que se trata de
reencenar aqui € o da democracia racial. E é justamente no momento do
rito carnavalesco que o mito € atualizado com toda a sua forga simbdlica”
(2020a, 80). E se “é no Carnaval que se tem a exaltacdao do mito da
democracia racial” (2020a, 92), é porque é impossivel falar do rito
carnavalesco ou, muito menos, do mito da democracia racial sem colocar
em cena uma personagem decisiva — a mulher negra.®

E sabido que Gonzalez d& centralidade em suas reflexdes as
experiéncias e lutas das mulheres negras. Compreendé-las é entender as
contradicdes e possibilidades de nossa sociedade, os obstaculos e o
potencial emancipatoério de nossa democracia. Por isso, a melhor forma de

Ethic@, Florianopolis, v. 23, n. 3, 357-379. Dez. 2024




MELO, R. Quando a convivialidade oculta a desigualdade

investigar a construcao ideoldégica da democracia racial, a dialética
realidade/falsidade que constitui o racismo brasileiro, é tentar compreender
a vida das mulheres negras. Porque “como acontece com todos os mitos, o
da democracia racial oculta mais do que revela, especialmente no que diz
respeito a violéncia simbdlica contra as mulheres afro-brasileiras”
(GONZALEZ, 2020e, 165). Entao, o que esta oculto ou revelado por meio
dessas mulheres que nos permite entender adequadamente o que esta em
jogo na democracia racial? Segundo Gonzalez, a democracia racial “exerce
sua violéncia simbdlica 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”
(20204, 80).

A dialética doméstica-mulata define, nos termos de Gonzalez, o
reconhecimento racializado das mulheres negras brasileiras. Uma
identidade constituida de forma heterénoma pelo modo como as mulheres
negras se situam no discurso da democracia racial. Essa dialética refere-se
ao “lugar em que nos situamos” a partir do “duplo fen6meno do racismo e
do sexismo”. As mulheres negras expressam, assim, “a sintomatica que
caracteriza a neurose cultural brasileira” (GONZALEZ, 2020a, 76). Elas
materializam imagens negativas e positivas de forma dinamica e violenta -
a soma da construcao ideoldgica que sustenta os extremos do discurso da
democracia racial. E o produto do interdito e do ndo dito da lingua corrente
na cultura brasileira. Uma contradicao que deveria permanecer oculta sob
a hegemonia da construcdo ideoldgica, mas que se revela constantemente
na linguagem comum de nossa cultura publica. Afinal, como é possivel que
mulata e doméstica sejam atribuidas ao mesmo sujeito? Por que isso gera
em homens e mulheres brancos (e homens negros) sentimentos
simultaneos e contraditérios de desejo e culpa, deificacdo e agressao?
Mulata ou domeéstica: “a nomeacdo vai depender da situagao em que somos
vistas” (GONZALEZ, 2020a, 80). Portanto, as mulheres negras sao vistas
na sociedade brasileira de forma extremamente contraditéria: “como um
corpo que trabalha e é superexplorado economicamente, ela é a faxineira,
arrumadeira e cozinheira, a ‘mula de carga’ de seus empregadores brancos;
como um corpo que fornece prazer e € superexplorado sexualmente, ela é
a mulata do Carnaval cuja sensualidade recai na categoria ‘erético-exotico”
(GONZALEZ, 2020e, 170). Mas essa transfiguracao neurdtica sempre
cumpre fungdes ideoldgicas, pois é justamente por meio dela que as
contradicdes raciais (e sexuais) permanecem ocultas e justificadas pelas
proprios afetadas.

E preciso ver o grau de violéncia simbdlica que esta operando por tras
da linguagem laudatéria dirigida a “rainha do Carnaval”, a exaltacdo da
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mulata. “Sabemos que a palavra ‘mulata’ vem de mula - animal hibrido”,
lembra Gonzalez, uma “prisioneira permanente da natureza”. Sua
humanidade nao é reconhecida como um sujeito, ela ndao tem agéncia. O
maximo que ela pode almejar é se tornar um objeto de desejo - mas “nunca
é uma musa”, apenas “uma fruta a ser degustada”. Nos desfiles de samba,
a mulata “se transforma em uma Cinderela: adorada, desejada e devorada
por aqueles que foram até |a justamente para cobica-la” (2020e, 165). Mas
tudo é sempre acompanhado de violéncia sexual (na tensdao entre repulsa
e desejo).?° Além disso, ao se tornar uma profissional devido aos efeitos do
capitalismo, ela “ndo é reconhecida como um ser humano e nenhum
movimento foi efetivado para restaurar sua dignidade como mulher. Ela foi
claramente transformada em uma mercadoria” (GONZALEZ, 2020e, 165-
166).%!

Mecanismos de branqueamento também trabalham para tornar
realidade toda essa violéncia simbdlica sofrida pelas mulheres negras. Com
base em um artigo publicado em um jornal do Rio de Janeiro, O Globo, em
10 de julho de 1986, Gonzalez analisa entrevistas com trabalhadoras
domésticas que também trabalhavam como sambistas, ou seja, como
mulatas. Todas as histérias e suas analises trazem a tona o lado desumano
do “conto de fadas”. Em primeiro lugar, as mulatas nao podiam ser
“completamente brancas ou completamente negras”. Elas tinham que se
encaixar na “categoria nacional de pele para exportacao: mulata”
(GONZALEZ, 2020e, 166). Pois o “pré-requisito mais importante” consiste
no seguinte: “Uma mulata deve ter delicados tragos brancos se espera
sucesso garantido”. Isso inclui caracteristicas mesticas e fendétipos que nao
sao completamente negros, mas europeus, como ter um “nariz fino e labios
bem desenhados”. As candidatas eram “rigorosamente examinadas ‘como
se fossem cavalos™ (GONZALEZ, 2020e, 168). Ao final do artigo analisado
por Gonzalez, |é-se que as mulatas precisavam ainda saber como se
comportar socialmente, o que implica que o “padrao de exportagao” exigia
que elas fizessem “aulas de etiqueta social” para que nao soubessem
apenas dancar samba no palco. Para “se destacar no palco e ser incrivel em
sua profissao”, a mulata precisava “aprender como ser uma mulher”. Essas
historias relatadas no artigo mencionado, segundo Gonzalez, expressam
muito bem “o que significa ser mulata no ‘paraiso racial’ chamado Brasil”
(2020e, 168).

Mas a internalizacdo da ideologia do branqueamento leva a
“identificacdo com a ideologia do dominador”. Gloria Cristal, uma das
mulatas entrevistadas n’O Globo, diz: “Ser uma mulata é a melhor profissao
do mundo, pois temos a oportunidade de nos tornarmos damas. Todos nos
tratam com carinho e cuidado. As vezes penso que sou uma boneca de
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porcelana e gosto muito disso” (GONZALEZ, 2020e, 167). O sistema
ideoldgico dominante submete as mulheres negras (“jovens negras de
origem humilde”, como era o perfil das candidatas entrevistadas) a um tipo
de manipulacdo e exploracdo sexual, social e econémica, expondo-as a uma
verdadeira “lavagem cerebral”: “Sem se aperceberem, elas sao
manipuladas, ndao sé como objetos sexuais, mas como provas concretas da
‘democracia racial’ brasileira: afinal, sao tao bonitas e tao admiradas!”
(GONZALEZ, 2020f, 59). Essas jovens negras veem esse tipo de trabalho -
mulata de “profissao” - como um meio de ascensdao e uma possivel saida
de seu “lugar de negro”, geralmente sua situacao original de pobreza.
Essa exploracao sexual das mulheres negras esta totalmente ligada
aos obstaculos que elas enfrentam para encontrar um lugar humanamente
digno na forca de trabalho e nas relacdes sociais cotidianas. Gonzalez
observa que as dificuldades de mobilidade e ascensao social das mulheres
negras estdao ligadas ao racismo cotidiano e aos mecanismos de
branqueamento que reforcam a discriminacao. Em diversas atividades
profissionais (trabalho administrativo, ensino escolar, servicos de
enfermagem, recepcionistas, etc.) “mulheres negras encontram obvias
dificuldades em ser contratadas [...] porque muitas dessas atividades [...]
requerem contato direto com o publico” (GONZALEZ, 2020e, 159). Assim,
sao discriminadas por causa da cor de sua pele negra. Na maioria dos casos,
0s anuncios de emprego para essas atividades ja mencionam “o requisito
da ‘boa aparéncia’. Na pratica, ‘boa aparéncia’ significa que a candidata
pertence ao grupo racial dominante” (2020e, 159). Em outras palavras, isso
significa que nao é desejavel que “candidatas negras se apresentem, elas
nao serao admitidas” (GONZALEZ, 2020f, 58). Essa visao depreciativa das
mulheres negras (que, segundo Gonzalez, sempre cria um contraponto com
a imagem de “conto de fadas” da mulata - a dialética entre doméstica e
mulata) se materializa na forma como elas sao tratadas nas interacoes
cotidianas e sao socialmente integradas: mesmo que de forma velada, elas
sao sempre subordinadas e inferiores de acordo com as regras de
cordialidade da democracia racial brasileira. Portanto, “pode-se concluir que
a discriminagao de sexo e racga faz das mulheres negras o segmento mais
explorado e oprimido da sociedade brasileira, limitando suas possibilidades
de ascensao” (GONZALEZ, 2020e, 160). Elas sao deixadas para internalizar
a dominacao racial e lutar para sobreviver em condicdes de vida
deterioradas para familias de classe média e alta na sociedade brasileira,??
enfrentando uma “dupla jornada” de trabalho e cuidado em sua prépria casa
(cuidando de familiares, especialmente criangas), sem assisténcia médica,
sem educacao de qualidade para seus filhos, resignando-se aos “refugios”
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da sociedade. Mesmo assim, como veremos, as mulheres negras sempre
resistiram a opressdo de classe, raca e género de maneiras diferentes.??

O feminismo negro - ndao o feminismo branco, ressalta Gonzalez - foi
0 Unico que se preocupou e lutou contra as formas de superexploragao das
mulheres negras. Isso porque o0s movimentos feministas brasileiros,
geralmente liderados por mulheres brancas de classe média,
desconsideraram a questao racial. “"Apesar de tratarem das relacdes de
dominagao sexual, social e econdmica a que a mulher esta submetida”, diz
Gonzalez, “nao atentam para o fato da opressao racial” e, portanto,
“neutralizam o problema da discriminagao racial” (GONZALEZ, 2020f, 60-
61). No final das contas, esse esquecimento ou invisibilizacao da questao
racial teria a intencao consciente de esconder o fato da “exploragao das
mulheres negras pelas mulheres brancas”. Isso demonstraria os efeitos
(muitas vezes inconscientes) da internalizacao do racismo em setores
progressistas, que ndo percebem que “em seu proprio discurso, estao
presentes 0os mecanismos da ideologia do branqueamento e do mito da
democracia racial" (GONZALEZ, 2020f, 61).

No entanto, Gonzalez ndo é apenas duramente critica com o
feminismo branco. Mesmo o0s movimentos marxistas focados
exclusivamente nas lutas de classes “acabaram se tornando cumplices de
uma dominagcao que pretendiam combater” (GONZALEZ, 2020a, 145):
“Vale a pena notar que mesmo as esquerdas absorveram a tese da
‘democracia racial’, na medida em que suas analises sobre nossa realidade
social nunca vislumbraram alguma coisa além das contradicdes de classe”.
(2020a, 144). Além disso, Gonzalez nao se furta em criticar a discriminagao
sexual presente no movimento negro: “Nossos parceiros no movimento
reproduzem as praticas sexistas do patriarcado dominante e tentam nos
excluir da esfera de decisdo do movimento. E é justamente por esse motivo
que buscamos o movimento de mulheres, a teoria e a pratica feminista,
acreditando poder encontrar ali uma solidariedade tao cara a questao racial:
a irmandade. Contudo, o que realmente encontramos sdo as praticas de
exclusdao e dominacao racistas” (GONZALEZ, 2020a, 148). Isso significa que
as mulheres negras sofrem racismo do movimento feminista, sexismo do
movimento negro e racismo/sexismo simultaneamente de uma esquerda
guiada prioritariamente pela luta de classes.

Por fim, precisamos entender as estratégias que as mulheres negras
usam em seu cotidiano para “sobreviver e resistir numa formagao social
capitalista e racista como a nossa” (2020f, 62). O movimento negro e o
movimento feminista foram responsaveis no Brasil por uma “crescente
consciéncia politica” por parte das mulheres negras. Mas a resisténcia a
dominagao racial acompanhou a histéria da escraviddao e das formas
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institucionalizadas de discriminacdo racial no periodo pds-abolicdo muito
antes do surgimento desses movimentos sociais contemporaneos. E nos
ensinaram a olhar para as “lacunas” na hegemonia racista e sexista de
nossa sociedade, para os confrontos e antagonismos que permeiam a
convivialidade estabelecida pela democracia racial. As mulheres negras, de
Zumbi dos Palmares até hoje, atuando em movimentos sociais ou
ressignificando praticas populares na cultura brasileira, apropriando-se da
religido afro-brasileira ou de outras expressoes artisticas negras, sempre
nos ensinaram a nunca desistir da luta. Mas por se tratar de uma luta
cotidiana, que precisa ser travada dentro das relacdes muito opressoras que
sdo constitutivas do nosso modo de vida democratico, todas as mulheres
negras acabam sendo importantes nesse processo cotidiano de resisténcia
antirracista e antissexista. “Mas sobretudo a mulher negra anénima”, diz
Gonzalez, “sustentaculo econ6mico, afetivo e moral de sua familia é quem,
a nosso ver, desempenha o papel mais importante. Exatamente porque,
com sua forca e corajosa capacidade de luta pela sobrevivéncia nos
transmite a nds, suas irmas mais afortunadas, o impeto de nao nos
recusarmos a luta por nosso povo. Mais ainda porque [...] apesar da
pobreza, da solidao quanto a um companheiro, da aparente submissao, ela
€ portadora da chama da libertacdo, justamente porque ndo tem nada a
perder” (GONZALEZ, 2020f, 64). Ou seja, essas “mulheres negras
anbnimas”, portadoras da emancipacdo e agentes da verdadeira
democracia racial, sdao as mesmas que materializam a “neurose cultural
brasileira”. E importante entender que qualquer forma de resisténcia deve
ser produzida a partir das préprias relagdes sociais constituidas pela
dominacao de classe, raca e género. Essas mulheres negras que resistem
sao pessoas comuns, que trabalham como domésticas ou mulatas, ou
assumem tantos outros desafios e tarefas cotidianas, mas que continuam
lutando tanto por sua sobrevivéncia e liberdade quanto pela sobrevivéncia
e liberdade de seus irmaos e irmas.

No entanto, ha ainda outra caracterizacdo das mulheres negras, para
além da mulata e da doméstica, que expressa a esséncia de nossa neurose
e a complexidade do mito da democracia racial. Também nos mostra que
muitas vezes foram criadas formas de resisténcia onde menos imaginamos.
Esta é a rica analise de Gonzalez sobre a figura da mae preta. Por um lado,
junto com a mucama, que é justamente a génese da doméstica e da mulata,
o esteredtipo da mde preta guarda um conjunto de imagens negativas.
Escrava que amamentava os filhos de familias brancas no patriarcado
brasileiro, a mde negra - sobreposta as figuras da “tia” e da “ama de leite”
- tornou-se um dos simbolos das relagdes interraciais e, mais
especificamente, da assimilacdo racial das mulheres negras a ideologia da
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miscigenacao. Sua figura como tal se constituiu como um “mito” para
comprovar a harmonia racial em tempos de escravidao e para naturalizar o
lugar da mulher negra na familia patriarcal (RONCADOR, 2008, 132-133).
Esse esteredtipo marcou a futura imagem das domésticas como
subservientes as familias brancas para as quais trabalhavam. No entanto,
a mae preta “ndo é esse exemplo extraordinario de amor e dedicagao totais
como querem o0s brancos e nem tampouco essa entreguista, essa traidora
da raca como querem alguns negros” (GONZALEZ, 2020b, 87). Gonzalez
desconstrdi esse esteredtipo negativo (tratado como um “anjo” ou um
“demonio”) e reconhece na figura materna negra um potencial que nunca
foi explorado antes. Surpreendente e inesperadamente, “exatamente essa
figura para a qual se da uma colher de cha é quem vai dar uma rasteira na
raca dominante” (GONZALEZ, 2020b, 87). Em outras palavras, a figura da
mae preta subserviente e traidora é transmutada na de uma mulher negra
que, no exercicio de suas funcdes e sem sair do lugar que lhe foi imposto,
operou “formas de resisténcia passiva (mas ativas quanto a sua eficacia
simbdlica)” (GONZALEZ, 2020f, 63).

Resisténcia que resultava passiva ou indiretamente dos lagos de
sociabilidade que se construiam a partir do lugar da submissdao e do
cuidado, do servilismo e do amor que sé a mae preta poderia satisfazer. Ela
foi responsavel por satisfazer o “desejo” de geracdes de homens brancos
pela “m&e”: “Ela simplesmente é a mae. E isso mesmo, é a mie. Porque a
branca, na verdade, é a outra. Se assim ndo &, a gente pergunta: quem é
gque amamenta, que da banho, que limpa cocd, que pde pra dormir, que
acorda de noite para cuidar, que ensina a falar, que conta historia e por ai
afora? E a mde, ndo é? Pois entdo. Ela é a mae nesse barato doido da cultura
brasileira” (2020b, 87). Essa interpretacao tem uma relagao direta e
abrangente com o Carnaval, tecendo um fio que vai da mae preta
(resguardada na “memoria” de nossa cultura) a mulata: o desejo de ser
realizado - mas constantemente obstruido e repelido pelo ideal racista da
branquitude - aguarda ser satisfeito na figura da mulata. Ou seja, so
podemos amar “oficialmente” as mulheres negras no Carnaval, um
momento de lapso (de “mancada”) no discurso dominante - amor que
precisa ser reprimido pela “consciéncia” ao longo do resto do ano.

Gonzalez usa “memoria” e “consciéncia” como termos psicanaliticos.
Se a consciéncia desempenha um papel repressivo e representa a cultura
dominante, a memodria é responsavel pelas fissuras, pelo que nao pode ser
completamente dominado e, portanto, pela instancia da resisténcia.>* Mas
como essa “memoéria” se perpetua em nossa cultura, apesar do
esquecimento duramente operado pela “consciéncia”? A “astlcia da
memoaria” é possivel por meio da linguagem, mais especificamente em
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funcdo dos pretugués, cuja génese é de responsabilidade da mae preta:
“Coube a made preta, enquanto sujeito suposto saber, a africanizagao do
portugués falado no Brasil (os ‘pretugués’) [...] e, consequentemente, a
propria africanizacdo da cultura brasileira” (GONZALEZ, 2020f, 54). O
pretugués materializa o que a meméria deixa escapar por entre os dedos
da construgao ideoldgica do racismo. E é em virtude da linguagem “que a
cultura brasileira é eminentemente negra. E isso apesar do racismo e de
suas praticas contra a populagdo negra enquanto setor concretamente
presente na formacao social brasileira” (2020f, 55). Ao desempenhar a
fungcao materna, a mae preta transmite os valores de sua cultura africana
para as criancas brancas. Portanto, a lingua responsavel pela formagao da
cultura brasileira é pretugués, uma vez que “a funcdo materna diz respeito
a internalizacdo de valores, ao ensino da lingua materna e a uma série de
outras coisas mais que vao fazer parte do imaginario da gente. Ela passa
pra gente esse mundo de coisas que a gente vai chamar de linguagem”
(2020b, 88).

A linguagem, mediada pela perspectiva critica da psicanalise, permite
a Gonzalez lancar um olhar agudo, profundo e exigente sobre o que ndo é
evidente em nosso modo de vida. O diagndstico de Gonzalez sobre a
democracia racial revela, assim, a légica da dominacdo nas interacdes
cotidianas concretas que compdem a cultura brasileira. Essa dominagao é
dificili de compreender em toda a sua complexidade porque sua
fenomenologia é aparentemente inofensiva. Mas as manifestagdes racistas
acabam aparecendo inesperadamente nos usos linguisticos cotidianos. Nao
ha coexisténcia racial que seja coesa o suficiente para impedir que a
resisténcia surja nas margens - e nas “mancadas” - da ideologia
hegemoénica da democracia racial. Por isso, as formas de convivialidade
podem ser constituidas de afeto e violéncia, opressao e resisténcia, e a
democracia racial quer que tudo isso ocorra de forma muito sutil e
autoconstruida, com praticas sociais simultaneamente autdnomas e
heterbnomas. A andlise de Gonzalez nos ajuda, portanto, a entender por
que o racismo ainda é tdo amplamente aceito e difundido, oferecendo-nos
uma rica e complexa fenomenologia dos processos de sua construgao e de
sua permanéncia na sociedade brasileira - opressdao muitas vezes oculta
gue esconde algo além do que mostra.

Notas
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! Professor do Departamento de Ciéncia Politica da Universidade de S3o Paulo
(USP) e Pesquisador do Centro Brasileiro de Analise e Planejamento (CEBRAP).
Possui graduagao (2003), mestrado (2005) e doutorado (2009) em Filosofia pela
Universidade de Sao Paulo (USP), e pos-doutorado pelo CEBRAP (2011). E Principal
Investigador do Mecila - Maria Sibylla Merian Centre e Pesquisador Principal de
Projeto Tematico da FAPESP. Coordena o Grupo de Estudos de Politica e Teoria
Critica da USP. Desenvolve pesquisas nas areas de teoria politica e teoria social.

2 Florestan Fernandes (2008, Vol. 1) foi o primeiro intelectual a falar sobre o *mito”
da democracia racial. Problematizou os processos de integracao da populacao
negra em uma sociedade estratificada por classes. Sua pesquisa apontou para a
marginalizacao social da populacao negra e para 0 modo como o mito da
democracia racial dificultava o reconhecimento do entrelacamento das
desigualdades socioeconémicas e da discriminagao racial.

3 Para uma biografia intelectual de Lélia Gonzalez, ver RATTS e RIOS, 2010.

4 “Trata-se, pois, na ‘democracia racial’, de impedir que as relacdes raciais se
apresentem como relagdes politicas nos espacos de debate publico, nos discursos
formais e institucionais de forma explicita” (SALES, 2006, 254). Na mesma linha,
Sueli Carneiro enfatiza a “funcdo estratégica” da democracia racial em evitar
conflitos sociais: “O discurso que molda as relagdes raciais € o mito da democracia
racial. Sua construcdo e permanéncia até os dias atuais evidencia, por si, sua
funcdo estratégica, sobretudo como apaziguador das tensdes étnico-raciais”.
(CARNEIRO, 2023, 50).

> “Enquanto a questdo negra ndo for assumida pela sociedade brasileira como um
todo, negros e brancos, e juntos refletirmos, avaliarmos, desenvolvermos uma
praxis de conscientizacdo da questdo da discriminacdo racial neste pais, vai ser
muito dificil, no Brasil, se chegar ao ponto de efetivamente sermos uma
democracia racial.” (GONZALEZ, 2020d, 310). Este segundo significado, que se
refere a aspectos do ativismo politico de Gonzalez, nao sera abordado neste texto.

6 Muniz Sodré radicaliza a ideia de que a “forma social escravista” foi mantida no
periodo pds-abolicionista e mesmo nas atuais condigdes sociais e institucionais da
democracia brasileira apds a Constituicdo de 1988: “O racismo brasileiro ou a
‘racial-democracia’ nacional tem sua especificidade: aboliu-se politica e
juridicamente o sistema de subordinacdo direta do corpo sequestrado, mas
permanece a forma correspondente: a forma social da escravista” (SODRE, 2023,
238).

7 “A histéria oficial [...] fala do brasileiro como um ser ‘cordial’ e afirma que a
historia do nosso povo € um modelo de solucdes pacificas para todas as tensoes
ou conflitos que nele surgiram” (GONZALEZ, 2020f, 50). Apos fazer essa
afirmacao, Gonzalez inclui uma nota de rodapé na qual reforca o seguinte: “Que
se atente para o fato de como esse discurso se articula com o mito da democracia
racial, complementando-o”.

8 Gonzalez refere-se aqui a seguinte citacdo de Carlos Hasenbalg: “O racismo,
como uma articulacao ideoldgica incorporada e realizada por meio de um conjunto
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de praticas materiais de discriminagdo, é o principal determinante da posicao dos
nao-brancos nas relagdes de produgao e distribuicao” (HANSENBALG, 1979, 114).

° Mas ndo se limita a essa perspectiva. E possivel dizer que Gonzalez trabalha
simultaneamente com as perspectivas cotidiana (horizontal) e estrutural (vertical)
do racismo. A ideia-chave do “lugar de negro” tem um potencial explicativo
transversal na desconstrugao da narrativa oficial da democracia racial: pode
marcar desigualdades e hierarquias sociais estruturais, nas quais fica claro o
distanciamento cristalizado pelo racismo (no acesso a educacao, a saude, ao
mercado de trabalho, etc.), ou a discriminacdo naturalizada no cotidiano, mesmo
nas relacdes de intimidade e amizade (por exemplo, a situacao das mulheres
negras em suas familias e comunidades mais proximas). A pesquisa “horizontal”
de Gonzalez faz uso fundamental da cultura, da psicanalise e da linguagem.

10 *Ser negra e mulher no Brasil, repetimos, é ser objeto de tripla discriminagao,
uma vez que os esteredtipos gerados pelo racismo e pelo sexismo a colocam no
nivel mais alto de opressao” (GONZALEZ, 2020f, 58).

11 Mais uma vez, devemos enfatizar a ocultacdo do aspecto violento por tras da
tese da miscigenacao. Gonzalez se opde criticamente a teoria do lusotropicalismo
desenvolvida por Gilberto Freyre. Segundo esse autor, os portugueses ndao eram
racistas porque ja haviam passado por processos de miscigenacao antes da
colonizacdao do Brasil. Gonzalez se opde a essa teoria mostrando que Freyre nao
leva em conta que a miscigenagao é “o resultado do estupro de mulheres negras
pela minoria branca dominante” (GONZALEZ, 2020f, 50).

12 “Duas tendéncias definem a identidade negra na sociedade brasileira: de um
lado, a nocdao de democracia racial e, de outro, a ideologia do branqueamento”
(GONZALEZ, 2020e, 168). No entanto, segundo a autora, a ideologia do
branqueamento é cronologicamente anterior (1890-1930) ao mito da democracia
racial (que ganhou forca a partir de 1930). A posicao de Sueli Carneiro sobre a
miscigenacao também é muito esclarecedora e complementar: “A miscigenagao
racial em nossa sociedade vem se prestando a diferentes usos politicos e
ideoldgicos. [...] Em primeiro lugar, a miscigenacdo vem dando suporte ao mito da
democracia racial [...] Em segundo lugar, a miscigenacao tem constituido um
instrumento eficaz de embranquecimento do pais por meio da instituicao de uma
hierarquia crompatica e de fendétipos que tém na base o negro retinto e no topo o
‘branco da terra’, oferecendo aos intermediarios o beneficio simbdlico de estar
mais proximos do ideal humano, o branco” (CARNEIRO, 2011, 66-67).
Naturalmente, o racismo cientifico e o projeto ideolégico de um Brasil racialmente
harmonioso foram duramente confrontados pelos movimentos negros
antirracistas. Para o “caminho das ideias que naturalizaram a inferioridade do
negro”, ver Santos, 2002. Para uma analise desse processo, que foi acompanhado
pela emergéncia de novas etnicidades e pela politizagdo da diferenca, ver COSTA,
2006, Capitulo 5.

13 portanto, em termos metodoldgicos, ndo se trata de compreender esses espacos
de interacdao como formas de convivialidade isentas de conflito. Pelo contrario.
Nossa hipotese é que essas relacdes sao melhor analisadas usando a estrutura
conceitual da convivialidade. Neste contexto, os conflitos, as disputas e as tensdes
marcadas por desigualdades ndo devem ser excluidos de antemao das interacdes
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concretas que compdem uma dada experiéncia de convivialidade. Isto significa que
“o uso analitico das teorias da convivialidade ndo permite uma distingao prévia
entre um suposto ‘boa convivialidade’ e uma convivialidade conflituosa” (COSTA,
2023, 90). Convivialidades distintamente situadas engendram dinamicamente
certas desigualdades que sO se tornam explicitas em determinados contextos e
interacdes. E apenas “no nivel das interacdes interpessoais concretas que a
desigualdade é significada e adquire implicagdes concretas para a vida em
sociedade” (COSTA, 2023, 92).

14 O diagnodstico atual nos EUA da ideologia da sociedade pds-racial afirma que,
como resultado das lutas da populagao negra pelo reconhecimento de seus direitos
civis, como consequéncia de politicas publicas afirmativas multiculturais, e com
conquistas individuais, maior inclusao e representatividade obtidas pelo
“neoliberalismo racial” (GOLDBERG, 2009) (na esteira do “neoliberalismo
progressista”), A sociedade norte-americana teria superado o periodo de conflitos
raciais abertos. Com isso, a manutencao das lutas antirracistas e, em particular,
das criticas elaboradas na perspectiva da Teoria Critica da Raca acabaria se
tornando uma espécie de “racismo reverso”, racializando mais uma vez conflitos
sociais que supostamente ja haviam sido superados. Em outras palavras, a partir
dessa perspectiva distorcida, o antirracista seria o novo racista. E claro que
movimentos sociais antirracistas, intelectuais e ativistas do feminismo negro e
representantes da Teoria Critica da Raca confrontaram publicamente a ideologia
da sociedade pds-racial nos EUA. Na visdo de David Theo Goldberg, confrontar
esse discurso é agora o objetivo central do antirracismo, porque hoje a ideologia
pos-racial se tornou uma das principais maneiras pelas quais o racismo perdura.

15 Além de explicitar o desejo de embranquecimento, o discurso da miscigenagao
e suas categorias de diferenciacdao racial entre a populagao negra (como a de
“pretos” e “pardos”, por exemplo) funcionam “com eficacia como elemento de
fragmentacgdo da identidade negra e coibindo que esta se transforme em elemento
aglutinador no campo politico” (CARNEIRO, 2023, 53).

16 No mesmo sentido estdo as preocupacdes de Florestan Fernandes em relagdo
aos “efeitos sociopaticos da desorganizacao social” (Capitulo 2, Parte 3, Vol. 1) e
os pressupostos da “heteronomia racial na sociedade de classes” (Capitulo III, Vol.
1), justamente onde Fernandes formula a tese do mito da democracia racial.

170 efeito despolitizador da naturalizacdo dessas imagens e esteredtipos é
fundamental: “Nos espacos publicos, os negros podem dancar, cantar e brincar,
mas nao podem contestar, protestar e se transformar” (SALES, 2023: 108).

18 Gonzalez era uma profunda conhecedora das festas populares no Brasil e do
aspecto ambivalente da cultura como lugar de reproducao das opressdes e de
disputas para a populacao negra (GONZALEZ, 2024).

19 passagens semelhantes em outros textos reforgam essa tese: “O mito que
descrevemos aqui é o da democracia racial, ja que é exatamente no momento do
ritual do Carnaval que o mito assume todo o seu impacto simbdlico. E nesse
momento que a mulher afro-brasileira se transforma em soberana, naquela
‘mulata, minha rainha do samba'’ (GONZALEZ, 2020e, 164-165).
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20 H3 brutalidade e desrespeito em elogiar as mulheres negras como objetos
sexualizados. Gonzales sempre oferece muitos exemplos de usos muito comuns
da linguagem popular ao se referir as mulatas “lisonjeiramente”: “Que pernas,
cara! Olha aquela passista remexendo. Que bunda! E olha como ela mexa o
umbigo. Ela deve ser muito boa na cama! Estd me enlouquecendo!” (2020e, 164).

21 As mulatas sao “sutilmente cooptadas pelo sistema sem se aperceberem do alto
preco a pagar: o da propria dignidade” (2020f, 59). No final, como Gonzalez
tematiza, elas acabam se voltando para a prostituicao.

22 Incluindo o perigo constante de violéncia sexual. Gonzalez sempre aponta que
a violéncia e o desejo sao realizados de forma diferente em situacdes em que as
mulheres negras sdo vistas como mulatas ou domésticas. Mas ambos sempre se
referem ao ato violento e simbolicamente estruturante do “estupro”. Além de toda
sorte de dificuldades e sofrimentos, as domésticas continuam a reproduzir o papel
das mucamas como objetos sexuais para seus senhores, patroes, pais e filhos.

23 Esse “lugar da mulher negra” na sociedade encontra muitos paralelos com o
conceito de “outsider within”, desenvolvido posteriormente por Patricia Hill Collins
(2019). Para uma analise sobre como se desenrola a dinamica de opressdo e
resisténcia de mulheres negras nem contextos de experiéncia interseccionadas, cf.
MELO e BRESSIANI, 2024.

24 “Como consciéncia a gente entende o lugar do desconhecimento, do
encobrimento, da alienacdo, do esquecimento e até do saber. E por ai que o
discurso ideoldgico se faz presente. J& a memoria, a gente considera como o ndo
saber que conhece, esse lugar de inscricdes que restituem uma histéria que nao
foi escrita, o lugar da emergéncia da verdade, dessa verdade que se estrutura
como ficcdo. 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 memodria, mediante a imposicao
do que ela, consciéncia, afirma como a verdade. Mas a memodria tem suas astucias,
seu jogo de cintura; por isso ela fala através das mancadas do discurso da
consciéncia" (GONZALEZ, 2020a, 78-79). Nesse sentido, o Carnaval é o “jogo de
cintura” da memédria, ou seja, uma “mancada”, um deslize da consciéncia.
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