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Dedico este trabalho a todes/as/os aquelus/as/os que como nds, ndo veem
motivos para seguir, os criam. Enxugam o sangue que escorre e enfrentam
suas batalhas. Que estas palavras sejam para nés, como langas, capazes de
perfurar quem quer que seja antes do tiro que paralise nossa respiragdo, com
profunda dor que purifica nossa matéria bioldgica. A todes/as/os que
descendem de Africa e que seus/suas ancestrais foram saqueadas/es/os,
estupradas/es/os, escravizadas/os/es e tiveram seu fim do mundo. As
maldigdes que sobreviveram e hoje nesse “péssimo texto” , nessa ‘mais outra
pesquisa de raga” amaldigoam mortificadas essa nagdo de solo vermelho, do
nosso sangue derramado. Dedico ao fim desse mundo, por nés que ousamos
destrui-lo, sangra-lo para criar um novo.



ABRE CAMINHO
Sou agua de cachoeira
Ninguém pode me amarrar
Piso firme na corrente
Que caminha para o mar
Em agua de se perder

Eu ndo me deixo levar

Mariene de Castro

Esta dissertacdo ndo foi escrita s6 pelas minhas negras maos. Foi lavrada em terra
umida de lembranga, foi soprada pelo vento que vem das margens, foi guiada pelas aguas
doces e salgadas que me habitam. Este espago de escrita € reza, é canto, ¢ maré — ¢ memoria
viva dos que vieram antes de mim.

Agradeco aos meus ancestrais, cujos nomes o tempo talvez tenha tentado apagar, mas
que seguem Vvivos em meu sangue € em meu gesto. Foi com a canoa de um pescador e o bate
folhas de uma rezadeira (meus avos) que aprendi que escrever as linhas da vida também ¢
pescar saberes, rezar a palavra e remar contra a correnteza do esquecimento. Eles me
ensinaram que a escrita pode ser revolta, rasura ¢ ninguém pode domar a minha lingua e o
peso das minhas palavras.

Agradego a Exu por abrir meus caminhos, mesmo com as dificuldades e encruzilhadas
da vida. Agradeco as aguas que fluem em minha cabeca e que me sustentaram quando meus
pés ndo firmam o chdo. Oxum, senhora do rio que acalma meu peito, me encanta, adoca
minha fala para que eu consiga matar, de forma mansa, aquilo que me destroi. Iemanja, mae
do mar que me ensina a soltar, a curar e a continuar, me acalenta sempre nas grandes ondas da
vida. Ogum, que abriu meus caminhos quando todos pareciam cerrados. Minha trajetéria aqui
¢ feita de oferendas, lutas e encruzas — e dessas forgas sagradas que guiam meu barco.
Agradeco ao seu Z¢ Pilintra, Dona Menina da Praia e seu Exu Maré, por me guiar sempre a
frente das dificuldades que a vida insiste em impor ao meu trajeto. A Jodo Pescador meu
ancestral que orienta minha canoa orienta minha cabega nas oscilagdes do mar da vida.

A Sueli Carneiro. Sueli, teu nome é verbo em movimento. E palavra viva que desafia
o siléncio, que irrompe contra o esquecimento € as estruturas que tentam apagar-nos. Tua
escrita, feita de corpo e coragem, abriu frestas de luz onde a historia insistia em manter

sombras. Cada frase sua convoca a vida, ao pensamento e a dignidade. Contigo, aprendemos



que pensar ¢ um gesto de libertacdo e que toda teoria que ndo toca a carne ¢ cumplice do
cativeiro.

Tua obra ¢ quilombo epistémico — territorio de encontro, refugio e reexisténcia. Em
tuas palavras ecoam as vozes das que vieram antes, das maes e avos que, com maos firmes,
construiram o chdo sobre o qual seguimos caminhando. Tu nos ensinaste a nomear o
dispositivo de racialidade, a perceber suas engrenagens e a desarma-las com o fio da palavra
negra, insubmissa e amorosa. Tua politica ¢ pedagogia da rebeldia e da ternura.

Gratidao, Sueli, por existir com a for¢a de quem ndo pede passagem, mas a cria.
Ogunhé. Por fazer da tua trajetoria um farol para os que ainda tateiam na escuriddo. Por
lembrar-nos de que resistir ¢ também amar, e que o amor negro €, antes de tudo, uma recusa a
desaparecer. Que tua voz continue a atravessar geragoes, convocando-nos a fazer da pesquisa,
da escrita e da vida — uma forma radical de liberdade, meu muito obrigado por fazer parte da
minha vida desde os meus choros na adolescéncia, encontrei coragem nos seus escritos.

As mulheres negras da minha familia: minha mamae Meire que com toda a sua forga
criou dois filhos e sempre achou meios para isso, sempre foi ali que vi um exemplo de vida e
forga para aguentar as pancadas da vida, porque como ela diz, quando ela morrer ninguém
peita ninguém por mim, me ensinou a ndo engolir as violéncias que a vida me impde. Minha
vovo6 (Lucia), e minha titia avé (Hilda) que me ensinaram os oficios da cozinham, da costura,
da pintura ¢ da bravura em tecer as linhas da vida. A minha titia Toinha por me ensinar junto
com minha mae minhas primeira letras ¢ a me ajudar a desenhar meu sonho de ser pedagogo.
A minha irma Laninha, que junto comigo me ajudou a caminhar nos becos da vida.

Ao meu avd, homem negro retinto, quilombola que me ensinou o que ¢ ser um homem
negro. Foi com ele que aprendi que for¢ca ndo € arrogancia, ¢ cuidado; que respeito nao se
impde, se constréi com palavra, olhar e presenga. Seu exemplo me mostrou que ser um
homem negro ¢ carregar historias, resistir com ternura e caminhar erguido mesmo quando o
mundo tenta nos curvar. Tudo o que sou carrega um pouco da sabedoria que ele deixou no
jeito de existir com honra e serenidade.

A minha familia, que ¢ minha beira de rio, meu lugar de descanso e de coragem. A
cada gesto de cuidado, a cada siléncio que gritou amor, a cada olhar que me disse “vai”
mesmo sem palavras — minha gratiddo navega forte. Esse titulo ¢ nosso. Ao Rio Oparé
(nome dado ao Rio Sdo Francisco antes da colonizagdo) que nas enxurradas da vida, sempre
foi meu lugar de desdgua, nas suas quentes aguas, as 4h da tarde sempre conversou comigo e

me mostrou que o rio corre por respeitar as suas margens.



Aos amigues que foram porto nos dias em que a tempestade me cobriu. Beatriz,
Gabriela, Camila, Juliana, Cheila, Débora, Edson, Leiene, Nina, Mateus ¢ Ismael — obrigado
por me lembrarem da maré boa que eu sou, quando tudo parecia submerso. A minha amiga
Fernanda por me apoiar nos momentos finais de revisao.

Aos mestres ¢ mestras que me abriram caminhos, janelas e horizontes — minha
reveréncia. Em especial, a minha orientadora Acéssia Anjos, a maior diva que escutou minha
fala desesperada e minha escrita perdida respeitou meus siléncios como quem entende o que
ha no fundo do rio, mesmo depois de ter sido ferido pelas violéncias que negam nossos
saberes durante esse percurso de pesquisa, sua negra escuta foi bussola que apontou meu
sulear.

Minha escrita também vem das maos de negritudes que abriram veredas antes de mim.
Abdias do Nascimento, Lélia Gonzalez, Concei¢ao Evaristo, Sueli Carneiro, Beatriz
Nascimento... A musica que me costurou nos dias em que a caneta parecia pesada demais:
Rachel Reis, Joyce Alane, Luedji Luna, Emicida, Racionais Mc, Sued Nunes, Melly, Mariene
de Castro... Vocés sdo trilha dessa travessia.

Agradeco ao financiamento da CAPES para a realizacdao desta pesquisa, sem este eu
jamais conseguiria sobreviver a estes 2 anos.

E, por fim, agradeco a mim mesmo — aquele que dangou com o cansaco, que chorou
escondido entre as virgulas, que quase parou, mas ndo se afogou. Aquele que resistiu, que
escreveu com o corpo, que transbordou.

Esta dissertacdo é rio. E mar. E faca. E cigarro, marafo, alecrim, tintura, jenipapo. E

flor da pele. E corpo vivo/carne que sangra de escrevivéncia.



Eles querem que alguém

Que vem de onde no6is vem

Seja mais humilde, baixe a cabega

Nunca revide, finja que esqueceu a coisa toda
Eu quero ¢ que eles se (foda)

Amiri / Coruja Bel / Drik Barbosa / Emicida / Muzzike / Raphdo Alaafin / Rashid / Rico
Dalasam.
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SANTOS, Wheber Mendes dos. Dispositivo de racialidade, processos de subjetivacio e
(anti)negritude: generificacdo, epistemicidio, interdi¢ao, silenciamento e violéncia como
processos educacionais da raga. Dissertacdo (Mestrado em Educagdo) — Universidade Federal
de Sergipe, Sao Cristovao, 2025. 160 f.

RESUMO

DISPOSITIVO DE RACIALIDADE, PROCESSOS DE SUBJETIVACAO E (ANTI)
NEGRITUDE: GENERIFICACAO, EPISTEMICIDIO, INTERDICAO, SILENCIAMENTO E
VIOLENCIA COMO PROCESSOS EDUCACIONAIS DA RACA

A presente pesquisa tem como principal intuito esquadrinhar os processos de educacdo de
corpos enegrecidos (que se tornaram negros) através do que Sueli Carneiro (2023) chama de
dispositivo de racialidade. Entendemos que o dispositivo da racialidade ¢ fundado pelo
contrato racial (Charles Mills, 2023) que estabelece um pacto que eleva a branquitude (Cida
Bento, 2022) a um sistema de dominagao social, econdmica e cultural que funda o biopoder
brasileiro. Esse dispositivo emerge com a necessidade da mobilizagdo da raca com uma
categorizagdo politica durante a invengdo do que chamamos hoje de Brasil, com os
laboratorios de construcdo da nacdo brasileira, no século XIX. Para essa construcdo, foi
necessario articular um conjunto de intervengdes sociais, econdmicas, culturais e politicas,
como a inveng¢do de um passado em comum, uma lingua oficial, politicas de higiene, politicas
de esquecimento e politicas educacionais. Essas intervencoes sao baseadas em uma tentativa
biopolitica de limpar o “atraso do desenvolvimento™ capitalista brasileiro: a presenga de
africanos e seus descendentes nesse Brasil vir-a-ser e o processo velado de
racializa¢do/racismo no Brasil, através do mito da democracia racial. Dessa forma, cabia-se
nao a exclusao do negro, mas a sua morte, civilizacdo e educagdo para o seu branqueamento
para compor a branca nagdo brasileira. Processos estes que sdo permanéncias em nosso
cotidiano e acoitam, até a matanga, nossos corpos negros diariamente. Enquanto aposta
metodoldgica, recorremos a pesquisa com cotidiano centrada no sujeito (Grada Kilomba,
2019; Certeau; 2011) como uma aposta de mapear a producao de subjetividades de corpos
negros. Partindo da posi¢do do impenséavel, buscamos produzir uma politica de pesquisa negra
radical através do didlogo entre a fabulagdo critica e das escrevivéncias como registros do
cotidiano apreendido. Dessa maneira, enegrecer-se ¢ um processo politico de resisténcia.
Tornar-se negro ¢ uma performance de resistir em ruinas. Por conseguinte, buscamos nas
taticas-ruinas da (re)existéncia de corpos enegrecidos, apostar politicamente no
acompanhamento da producdo de subjetividades. Acompanhar no nosso cotidiano,
fazendoaprendendo através do sangue fresco que mina nas feridas de balas achadas disparadas
por um cistema branco. Um cistema branco que nos escravializa. Acompanhamos 0 nosso
cotidiano e escrevemos juntos, nossas historias, escrevivéncias. Criamos nosso arquivo de
resisténcia. Nos (re)contamos. Nos tornamos autoridades das nossas proprias historias. Sejam
elas as minhas historias, ou as de Nataly, Francisco ou Genivaldo, histérias xeretadas,
esquadrinhadas a partir de um cotidiano que arde processos educativos construidos por meio
de mecanismos de epistemicidio, generificacdo, interdicdo, violéncia, trauma e performance
racial, os quais perpassam a produgdo de subjetividades em corpos enegrecidos. Entendemos,
a partir dessa investigacdo que a produgdo das subjetividades negras estdo interligadas ao
processos educacionais do dispositivo de racialidade, sendo este o ponto principal de
constru¢do do negro brasileiro na posicao de escravializado, tendo seu cotidiano marcado por
acoes disciplinares.

Palavras-chave: dispositivo de racialidade, educa¢do, produgdo de subjetividade, biopolitica,
escrevivéncia, artesania metodolégica.



11

RESUMEN

DISPOSITIVO DE RACIALIDAD, PROCESOS DE SUBJETIVACION Y (ANTI)
NEGRITUD: GENERIFICACION, EPISTEMICIDIO, INTERDICCION,
SILENCIAMIENTO Y VIOLENCIA COMO PROCESOS EDUCACIONALES DE LA
RAZA

La presente investigacion tiene como principal objetivo examinar los procesos de educacion
de cuerpos ennegrecidos (que se tornaron negros) a través de lo que Sueli Carneiro (2023)
llama dispositivo de racialidad. Entendemos que el dispositivo de racialidad esta fundado en
el contrato racial (Charles Mills, 2023), el cual establece un pacto que eleva la blanquitud
(Cida Bento, 2022) a un sistema de dominacion social, economica y cultural que constituye el
biopoder brasilefio. Este dispositivo surge con la necesidad de movilizar la raza como una
categoria politica durante la invencién de lo que hoy llamamos Brasil, en los laboratorios de
construccién de la nacion brasilefia en el siglo XIX. Para esta construccion, fue necesario
articular un conjunto de intervenciones sociales, econémicas, culturales y politicas, como la
invencion de un pasado comun, una lengua oficial, politicas de higiene, politicas del olvido y
politicas educativas. Estas intervenciones se basan en un intento biopolitico de limpiar el
“atraso del desarrollo” capitalista brasilefio: la presencia de africanos y sus descendientes en
ese Brasil por-venir, y el proceso velado de racializacion/racismo en Brasil, a través del mito
de la democracia racial. De este modo, no se trataba de excluir a la persona negra, sino de su
muerte, civilizacidon y educacion para su blanqueamiento a fin de componer la nacidn blanca
brasilefia. Procesos que siguen vigentes en nuestro cotidiano y azotan, hasta la matanza,
nuestros cuerpos negros diariamente. Como apuesta metodologica, recurrimos a la
investigacion con lo cotidiano centrada en el sujeto (Grada Kilomba, 2019; Certeau, 2011),
como una apuesta por mapear la produccion de subjetividades de cuerpos negros. Partiendo
desde la posicion de lo impensable, buscamos producir una politica de investigacion negra
radical mediante el didlogo entre la fabulacion critica y las escrevivencias como registros del
cotidiano aprehendido. De esta manera, ennegrecerse es un proceso politico de resistencia.
Tornarse negro es una performance de resistir entre ruinas. Por consiguiente, buscamos en las
tacticas-ruinas de la (re)existencia de cuerpos ennegrecidos, apostar politicamente por el
acompanamiento de la produccion de subjetividades. Acompafiar en nuestro cotidiano,
haciendoaprendiendo a través de la sangre fresca que brota de las heridas de balas perdidas
disparadas por un cistema blanco. Un cistema blanco que nos esclavializa. Acompanamos
nuestro cotidiano y escribimos juntas, nuestras historias, escrevivencias. Creamos nuestro
archivo de resistencia. Nos (re)contamos. Nos tornamos autoridades de nuestras propias
historias. Sean estas mis historias, o las de Nataly, Francisco o Genivaldo, historias hurgadas,
examinadas a partir de un cotidiano que arde en procesos educativos construidos a partir de
mecanismos de epistemicidio, generificacion, interdiccion, violencia, trauma y performance
racial, los cuales atraviesan la producciéon de subjetividades en cuerpos ennegrecidos.
Entendemos, a partir de esta investigacion, que la produccion de subjetividades negras esta
interconectada con los procesos educativos del dispositivo de racialidad, siendo este el punto
principal de construccion de la persona negra brasilena en la posicion de esclavializada, con
su cotidiano marcado por acciones disciplinares.

Palabras clave: dispositivo de racialidad, educacion, produccion de subjetividad, biopolitica,
escrevivéncia, artesania metodologica.
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Ao humano-branco-homem, heterocisnormativo e cristao
que nos escravializou nos tornando frios cadaveres,
dedico como raivosa lembranga,

estas memorias postumas.

Wheber Mendes
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1. Insubmissas memdrias de um pesquisador negro: por uma negra-politica-artesania
de pesquisa a trama aberta

Imagem 1: olhos d’agua’

Fonte: arquivo pessoal

' O quadro foi pintado por mim, Wheber, durante um dos periodos mais dificeis do mestrado, quando passei a
questionar profundamente o meu lugar como pesquisador negro na universidade. A obra nasce de um momento
de insurgéncia intima, atravessado por um episodio de violéncia epistémica que marcou meu trajeto académico e
desestabilizou minhas certezas. Ao reler Olhos d’Agua, fui tomado por uma saudade intensa da minha mie, da
minha familia e da minha comunidade — presencas que sempre sustentaram a minha caminhada, mas que
naquele momento pareciam distantes diante das exigéncias e fraturas da academia. Ao me encontrar em uma
esfera entre me reconhecer nos costumes da minha comunidade e o elitismo académico. Assim, enuncio este
quadro como um gesto de busca por respiro e recomposi¢cdo em um espaco historicamente nao feito para nos,
pessoas negras, e no qual seguimos inventando modos de existir, criar e resistir.
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1.1. O rasgar da carne, encruzilhadas de mim

Gostaria de abrir este trabalho rasgando minha carne, mesmo estando muito rigida. Os
olhos da imagem apresentada anteriormente sdao meus. Olhar nos olhos nos possibilita
observar memorias que escapam as narrativas da fala. Sio como pequenos arquivos vivos,
guardando rastros de tudo aquilo que vimos, sentimos e suportamos quando ainda ndo
tinhamos palavras suficientes para traduzir o mundo. Neles, moram as cicatrizes mais sutis: o
susto da primeira violéncia, o brilho da primeira alegria, a duvida que a vida impds cedo
demais. E nos olhos que o passado se esconde quando ainda ndo sabemos o que fazer com ele.

O olhar ¢ o lugar onde o corpo fala antes de qualquer explicacdo: denuncia cansagos
antigos, anuncia afetos, revela pertencimentos e expde, mesmo sem inten¢do, aquilo que
carregamos como heranga. Quando penso na minha prépria historia, percebo que meus olhos
sempre falaram antes de mim. Eles brilhavam muito nas minhas primeiras experiéncias com o
mundo, antes de sentir o rasgar da minha pele os olhos abertos.

Te convido, caro/a/e leitor/a/e, a olhar no meu olho antes de xeretar as paginas deste
texto. Te convido a permear as feridas que sangram na minha pele, ao rasgar da carne e das
minhas lembrancas. Olhe no meu olho e escute o negrinho falar:

Meu nome é Wheber. Tenho 22 anos e, neste exato momento, sou mestrando em
Educacdo na Universidade Federal de Sergipe. Sou um homem negro nio-retinto, bissexual,
ribeirinho, macumbeiro e pobre. Dizer isso assim, logo de saida, ¢ afirmar que meu corpo
carrega feridas coloniais (Grada Kilomba, 2019) que antecedem qualquer linha académica que
eu venha a escrever. Assim, segundo Haraway (2001) localizo meus saberes encarnando esta
pesquisa nessa encruzilhada. Eu ndo cheguei a universidade porque o destino se ajeitou ao
meu favor; cheguei apesar dele, apesar da escola que eu ndo me identificava, apesar da
violéncia que moldou meus passos, apesar das vezes em que tentaram me convencer de que
eu era “o menino que nasceu sem cor’. Estar aqui ndo ¢ facil — mas vejo como uma acao

necessaria, tanto singularmente, como coletivamente.
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Antes de ser pesquisador, eu fui esse menino criado as margens do Opara por quatro
mulheres — minha mae, minha tia, minhas duas avos, bordadeiras, costureiras, operarias —
enquanto meu avod pescava e esculpia madeira. O Rio Opara® era minha casa, meu primeiro
laboratério, minha primeira escola. Aprendi a pedagogia do respeito as suas margens, a como
ser rio. Existiu o ato de afeto e ensino também através da cozinha, do bordado, da pesca, da
lama, da terra mistura as densas linhas da gramatura papel do papel, ao qual com as maos de
minha mie fiz meus primeiros garatujos. Tateei 0 mundo com maos “reinonas™ e aprendi a
fazer tudo em um ritmo artesanal e cuidadoso, onde sempre era evidenciadas a minha cor e
origem e talvez por isso sempre tenha estranhado a rigidez das institui¢des, como se elas nao
tivessem sido feitas para mim, nem para os meus.

A minha adolescéncia foi um periodo de estilhaco eus. Aos 15, eu entrei em uma
c¢lula de um movimento negro e estive presentes nas ocupacdes das escolas publicas, sempre
aprendi que se faz politica com luta, ndo com a bunda no sofd. Lembro que eu e uma amiga
negrafugimos de algumas tentativas de atropelamento de pastor local e de enfrentamentos
com a policia ao pautar o Fora Temer* e o #Elendo. E foi nessa confusio toda que encontrei
um professor, no Ensino Médio que me jogou Freud, depois Foucault, Lélia Gonzalez, Abdias
e Sueli Carneiro e me ensinou que pensar também podia ser um ato negro revolucionario,
pensando a minha prépria negritude e o me tornar negro. Eu escrevi textos que nem sabia que
sabia, debates que nem sabia que podia ter. Ali, pela primeira vez, senti que meu pensamento

tinha forca — mesmo quando o mundo insistia no contrario.

2 O rio Opara, também conhecido como rio S3o Francisco, recebe esse nome em diversas linguas indigenas,
especialmente entre povos de matriz kariri e outras etnias do Nordeste, para quem o termo significa, em
tradugdes possiveis, “rio-mar”, “rio de grande circula¢do”, “caminho das aguas” ou “rio de encontro”. A
nomeagdo indigena antecede a colonizago e preserva uma compreensdo cosmologica em que o rio ndo € apenas
um curso d’agua, mas um ente vivo, guardido de memdrias, ancestralidades e deslocamentos. Opard marca, até
hoje, modos de vida ribeirinhos, praticas religiosas de matriz africana e indigena, economias locais, narrativas de
resisténcia e geografias negras que sobreviveram as tentativas de apagamento promovidas pela colonialidade. Na
minha propria historia, o Opara € mais que territorio: ¢ fundamento existencial, espago de criagdo, cuidado e
socializagdo, rio que corre também dentro de mim, compondo as camadas da identidade ribeirinha que me forma.
3 O termo “reinfio” é uma expressio popular nordestina, especialmente presente em comunidades ribeirinhas e
sertanejas, utilizada para designar uma pessoa considerada forte, imponente, altiva ou de grande presenca, seja
fisica, moral ou simbolica. Pode também carregar nuances afetivas, admirativas ou humoradas, funcionando
como um reconhecimento comunitario de alguém que “se garante”, que sustenta sua palavra ou que exerce certa
lideranga natural no territério. Em algumas regides, “reindo” é associado a sujeitos que carregam grande
responsabilidade familiar ou social, quase como uma figura de referéncia. O uso do termo, portanto, revela
camadas culturais de pertencimento, coédigos locais de respeito e modos de nomear que se distanciam da 16gica
formal da linguagem, mas afirmam identidades e relagdes cotidianas marcadas pela forga, pela dignidade e pela
astlcia social.

* A expressdo “Fora Temer” tornou-se palavra de ordem apds o golpe sofrido pela presidenta Dilma Rousseff, em
2016, quando diversos movimentos sociais ¢ setores da populacdo se articulam para considerar o governo de
Michel Temer ilegitimo. O grito simbolizou resisténcia politica, dentincia de retrocessos sociais e contestacao ao
que muitos interpretaram como uma ruptura democratica.
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A graduagdo em Historia veio como escolha e ferida. Eu odiava a escola, odiava a
historia que me contavam, odiava ndo me ver ali. Entrei para existir. E existi de todos os jeitos
possiveis: PIBID, PIBIC, Residéncia, estagio no TJAL, pesquisa, militancia, crise de
ansiedade, pandemia, perdas, encontros € uma certeza que sempre voltava — nada na minha
trajetdria ¢ linear. Nada em mim vive numa unica origem.

E aqui estou: neste mestrado, pesquisador negro num espago que ndo ¢ neutro, que me
atravessa com as inumeras violéncias que (ndao) suporto, que tenta me reduzir, que me exige
provar o que os outros recebem como garantido. Pesquisando justamente estas interfaces entre
o Dispositivo de Racialidade, conceito cunhado por Sueli Carneiro, uma militante negra que
marca minha vida ao meu encontro com um video seu falando sobre negritude e o ndo ser,
quando bisbilhotava as sugestdes do youtube, pessoa a qual sempre tive muito afeto, por
influenciar meu pensamento e me radicalizar como negro.

Muitas vezes fui ferido ao ponto de desacreditar da minha propria existéncia
intelectual. Em momentos de dor, pintei — como naquele quadro que nasceu de saudade da
minha mae, do meu povo, da minha comunidade, enquanto eu tentava entender se a academia
algum dia seria lugar para nos, pessoas negras. Talvez pintar tenha sido meu modo de respirar
quando o ambiente me sufocava. Eu sou, ao mesmo tempo, 0 menino que nasceu sem cor € 0
homem que respondeu quando o mundo gritou “NEGRO!”. Sou também o filho da pedagogia
das minhas tias, o neto das mulheres que costuraram minha existéncia, o jovem que “foi
doutrinado com mamadeira de piroca™ que aprendeu Marx comunista e bebeu cachaga dada
por Exu na encruza. encruzilhar lugares tem sido meu cotidiano. Na academia, sou o
pesquisador negro que precisa provar trés vezes a legitimidade de cada frase, como se minha
presenca fosse excecdo e meu pensamento um acidente. Na comunidade, as vezes me olham
como alguém que estd indo longe demais, como se estudar demais fosse uma forma de
abandono. E no meio disso tudo tem a minha histéria: menino ribeirinho, filho de terreiro,
atravessado por pobreza, fé, afeto e siléncio. Nada disso combina com a imagem eurocéntrica
do intelectual isolado em seu gabinete — e, ainda assim, ¢ exatamente dai que nasce minha

capacidade de pensar o mundo.

5 A expressdo “foi doutrinado com mamadeira de piroca” faz referéncia a uma das fake news espalhadas por Jair
Messias Bolsonaro difundidas durante a elei¢do presidencial brasileira de 2018, quando setores da extrema
direita propagaram falsamente que escolas ligadas a esquerda distribuiriam uma suposta “mamadeira erdtica”
para “sexualizar criangas” ¢ “destruir valores familiares”. A narrativa, completamente falsa, tornou-se simbolo
da desinformagdo politica contemporanea ¢ de como discursos moralistas e anticientificos sdo
instrumentalizados para produzir panico moral, manipular afetos e deslegitimar pautas progressistas —
especialmente as relacionadas a género, sexualidade e educagdo. Assim, o uso irénico da expressdo no cotidiano
passou a funcionar como critica a crenga acritica em boatos, ao impacto das campanhas de desinformacdo e a
forma como setores conservadores mobilizam fantasias grotescas para justificar ataques a escola publica, aos
professores e as politicas educacionais baseadas em direitos humanos.
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Eu me torno intelectual ndo apesar de quem sou, mas por causa de quem sou. Minha
travessia pela violéncia epistémica, minha inquietagdo com os espacos que ndo me querem,
meu desejo de compreender os mecanismos que produzem a morte do meu corpo, 0s meus
amigos que perdi por bala perdida, as humilha¢des cotidianas e as violéncias gratuitas, como a
de Francisco, como uma morte das que mais me chocou, a de Genivaldo, que foi assassinado
pela policia aqui em Sergipe de forma brutal— tudo isso me faz insistir. Ser intelectual, para
mim, ndo ¢ se afastar da realidade, mas olhar para ela com uma radicalidade que s6 quem ja
foi empurrado para fora da historia consegue ter. E transformar cada ferida em analise, cada
auséncia em cria¢do, cada humilhacdo em método. Aprendi que isso seria possivel com
Nataly Neri, ao compartilhar em seu canal no Youtube sua trajetéria como mulher negra e
cientistas, assistia na televisdo da sala.

Por isso, afirmo: eu sou intelectual. Um intelectual negro, jovem, pobre, bissexual,
ribeirinho, macumbeiro, que escreve porque precisa € pesquisa porque nao aceita o mundo tal
como esta. Eu ocupo esse lugar ndo pedindo licenca para a branquitude, mas entendendo que
a minha existéncia ja ¢ uma forma de insurgéncia, em uma dos paises mais mortais para
negros. E se existir aqui ainda d6i — ¢€ justamente essa dor que me empurra para transformar,
para pensar junto, para criar outras possibilidades de futuro. Porque, no fim, meu dilema nao ¢
se posso ou ndo ser intelectual. Meu dilema ¢é contribuir para transformar esse lugar, de
dentro, para que mais corpos como o meu também possam caber nele e se articulem aos

demais para derrubar/hakear/ruir esse mundo com nossa aboli¢ao.

1.2. Jamais fomos humanos

Porque Isabel ndo me libertou de nada, me ressegregou:

da senzala a quebrada; da chibatada a chacina nossa de cada dia.

500 anos de Brasil e o Brasil assim nada mudou, cantou Racionais,

quem se enganou, mudou sim, a estatistica aumentou.

Sao 500 sumidos, sdo 500 forjados, sdo 500 a menos, 500 suicidados.

Sdo 500 pedagos de mim e eu me sinto mutilado.

Sao 500 pedagos que ndo serdo reparados,

Sdo 500 mées que ndo terdo o direito de seus filhos terem abragados ou enterrados,
Sao 500 corpos que nao serdo encontrados.

Mais um corpo no chio e ja ndo ha mae
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pra chorar, mais um desaparecido e ja ndo ha quem procurar.

E, mais um esquecido jaz, um corpo jogado no mar.

Salgado de lagrimas, nossas historias que ninguém vai contar.

Ninguém ia, até eu chegar.

O meu lugar ndo é o siléncio, e ndo me peca calma pois isso me irrita — Kuma Franca

1.3. Do Lugar da Carne

Apds olhar em meus olhos, seguimos falando fazendo coro a Sueli Carneiro, quando
falamos aqui no “lugar de escrava” (2005, p. 20). Pensamos com a escrita dessa disserta¢ao a
criacdo de um lugar em que reificamos a nossa posi¢do subserviente, a de escravizado. O
cativeiro da escravizagdo® colonial ainda se faz presente nessa sociedade que se estrutura a
partir de um ideal antinegro que se estabelece além das estruturas sociais. Nesse texto desta
composi¢do, ndo apenas me posiciono como sujeito que escreve, mas também delimito os
problemas centrais a serem enfrentados ao longo do trabalho: a permanéncia da escravidao
como estrutura, a fabricacdo da subalternidade negra, e os modos como esses dispositivos
continuam operando nas formas de saber, nas institui¢des, na produgdo da verdade e
subjetividade. E a partir desse lugar que se desdobram os caminhos tedricos, epistemologicos
e politicos que orientam o nosso texto.

De forma andloga a cena colonial, em que nos, negros escravizados éramos vistos
como mercadorias a serem permutados, vendidos, empilhados, despossuidos e descartados,
cotidianamente, essa planta¢do se reatualiza de maneira inconsciente (Grada Kilomba’, 2019)
em negros/as/es. Essa reatualizacdo colonialista é agenciada por praticas performaticas e

regimes disciplinares que educam corpos negros, em um constante regime de “expropriagdo e

€ O uso do termo "escravizacdo" é politico. Nessa pesquisa, utilizamos esse vocabulo para enfatizar o processo
historico e violento que nos subjugou a condi¢do de escravas. Essa escolha desnaturaliza a ideia de "escravidao"
como algo dado, como um universal linear parte constituinte da Histdria, destacando a agdo deliberada dos
agentes envolvidos. O foco recai sobre as estruturas de poder que perpetuaram essa pratica. E um termo que
resgata a dimensdo critica da forma como a historiografia tradicional naturaliza os processos do racismo
antinegro.

" Opta-se aqui pelo uso do formato de citagdo autor-data conforme as normas da ABNT (Nome Sobrenome, ano)
como um gesto politico que reconhece e reinscreve os nomes de autoria negra. Durante o regime escravocrata, a
negacdo do nome foi uma pratica sistematica de dominagdo — o apagamento dos nomes africanos e a imposi¢ao
de nomes cristdos e patronimicos coloniais representaram a tentativa de romper lagos de memoria, origem e
ancestralidade dos sujeitos escravizados. Assim, afirmar o nome completo nas citagdes ¢ também um modo de
restaurar a dignidade do sujeito negro, reinscrever sua autoria no campo do saber e confrontar o silenciamento
historico imposto pela colonialidade.
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destruicdo da negritude como condi¢do de emergéncia da vida social e do comum” (Jota
Mombaga, 2020), o que chamamos nessa pesquisa de escravialidade®.

O Slam de Kuma Franga pensa essas atualizagdes coloniais de maneira evidente. A
senzala se transformou em favela, o tronco virou beco, e o chicote deu lugar ao gatilho. Nosso
sangue ndo derramado ainda ensina o mesmo percurso. A processualidade de despossessdao
absoluta, marcada por um conjunto de violéncias gratuitas e negac¢do da ontologia da
negritude, nos insere em uma condi¢do de "morte social" (Orlando Petterson, 2008).

Pensar nessa condi¢do ¢ observar a negritude como um espaco vazio, por isso a
despossessdo, uma existéncia sem andlogo, em que a vida negra ¢ reiteradamente
desvalorizada ¢ reduzida a um estado de morte continua. Toda essa constru¢do do/a/u
negro/a/e como nao-humano/a/e ¢ historica. Essa premissa propiciou a coloniza¢ao das
Américas (Maria Soares, 2022) e as invasdes em Africa, sendo essencial para o
desenvolvimento do branco-homem-como-Humano (Sara Wynter, 2021) e, dessa maneira da
modernidade capitalista (Frantz Fanon, 2020).

Dessa forma, pensar a producdo de subjetividade de negros/as/es € tomar como
referéncia que esta € construida para uma negacgao constante da sua negritude sendo o “indice
absoluto de outidade” (Calvin Warren, 2020). Essas condi¢des de subjetivacdo, nos langa a
produgdo de um inconsciente da racialidade, cujo 6dio a pessoa negra ¢ uma forma figurativa
que recalca o 6dio ao ndo-ser humano (Jodao Vargas, 2020), sendo este o principio organizador
dos dispositivos de produgao de subjetividades modernas.

“O ‘humano’ ¢ um repositorio de técnicas e tecnologias violentas que se cristalizaram
ao longo do tempo” (Calvin Warren, 2020) e este ‘humano’ é aquele que constitui homogéneo
do dispositivo de racialidade, ou seja, aquele que se afirma enquanto normal, o que ndo possui
racialidade (Sueli Carneiro, 2023). A construcao do outro como racializado e ndo ser-humano
(Sueli Carneiro, 2023) ¢ o cerne da proposi¢do social que inscreve o negro numa posi¢cdo de
“antitese do sujeito humano” (Allan Pereira, 2023, p. 42).

A negritude existe para ndo existir (Calvin Warren, 2020). E anacrénica,
contraproducente e impensavel (Jared Sexton, 2011, online). O negro ¢ construido a partir dos
referenciais projetivos de controle dos caracteres que ndo sdo inscritos nos desejos do branco,

ou seja, aqueles que se afastam da humanidade (Grada Kilomba, 2019; Frantz Fanon, 2020).

8 Esse termo deriva da discussdo coletiva de luta politica negra. Ele é conceituado nessa pesquisa como uma
forma de registro politico, como uma invengdo que dé corpo ao debate publico de legado da escravizacao e
colonialidade que arrebatam corpos negros.
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Ha constru¢do de uma psique esvaziada de si propria através desse processo
educacional. E um conjunto complexo que estd no cerne do projeto de humanidade.
Pensamos, dessa maneira, um mundo antinegro, uma forma de pensar as relagdes
raca-saber-poder que se afasta das construcdes cléssicas de alteragdes de legislagdes, ou
modificacdes institucionais ‘“a antinegritude opera primordialmente, apesar de nao
exclusivamente, por meios implicitos inconscientes” (Jodo Vargas, 2020, p. 21).

Hortense Spillers (2021) utiliza a metafora da "carne" para inferir como a escravidao
racializada tornou corpos negros, objetos fundiveis e acumulaveis. Ela distingue a "carne" do
"corpo" (body) para enfatizar o estado de vulnerabilidade imposto pela desumanizagdo. A
carne, nesse contexto, simboliza a destruicdo dos marcadores de identidade cultural e social
dos sujeitos negros, criando uma condi¢do de "nudez" em que a humanidade ¢ negada.

A sustentacao da ideia de Brasil depende desse estado de morte social. Sao corpos
mataveis, carnes; ndo enlutaveis pois ndo possuem humanidade. Nao ha morte para o que ja
estava morto. E nesse lugar o qual esse eu hegeménico nos cria, em uma outridade. Falo do
lugar do outro. Nos becos, favelas, maternidades, quilombos, cabarés, manicomios, caveiroes,
cemitérios; do lugar de objeto, manipulavel, estudavel, fragmentavel, empilhavel. Peco
licenga para resgatar alguns acontecimentos do esquecimento:

Moise Kabagambe, um imigrante congolés de 24 anos, foi brutalmente assassinado em
um quiosque no Rio de Janeiro em janeiro de 2022. Espancado até a morte apos cobrar um
pagamento atrasado, seu corpo se tornou simbolo do desprezo pela vida negra, sobretudo de
imigrantes africanos em territdrio brasileiro. Poucos meses depois, em 25 de maio de 2022,
Genivaldo de Jesus Santos, um homem negro com diagndstico de esquizofrenia, foi torturado
e morto por agentes da Policia Rodoviaria Federal (PRF) em Umbauba, Sergipe. Trancado no
porta-malas de uma viatura com gas lacrimogéneo sendo langcado em seu interior, Genivaldo
teve sua vida ceifada diante das cameras, sem direito a dignidade. Anos antes, em 14 de
mar¢o de 2018, Marielle Franco, vereadora do Rio de Janeiro, sociologa e ativista pelos
direitos humanos, foi executada junto com seu motorista, Anderson Gomes. Marielle foi
assassinada como parte de uma estratégia para silenciar sua atuagdo politica e obstruir
investigagdes sobre esquemas criminosos ligados ao narcotrafico e as milicias cariocas.

Esses nomes, essas historias, ndo sdo excecdes — sao expressdes de uma estrutura.
Segundo o Atlas da Violéncia 2023, 77,1% das vitimas de homicidio no Brasil sdo negras.
Isso significa que, a cada hora, mais de quatro pessoas negras sao assassinadas no pais. Mas

esses numeros ndo sdo apenas estatisticas: sdo vidas interrompidas, histdrias ceifadas, lutos
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que ndo acabam. Sdo o retrato de uma nacdo fundada sobre o sangue e a negacdo da
humanidade negra.

Em meio a esse cenario, a educagdo, que poderia ser uma ferramenta de
transformagdo, permanece cativa. A Lei 10.639/03, que torna obrigatorio o ensino da historia
e cultura afro-brasileira nas escolas, segue sendo, em muitas institui¢des, apenas um texto
ignorado. Ela ¢ uma promessa ndo cumprida, um siléncio institucionalizado. Enquanto isso, o
saber negro continua sendo tratado como ameaga. Prova disso ¢ o caso de Sueli Santana,
educadora atacada ao ensinar sobre cultura afro-brasileira. Sua agressdo ndo foi um ato
isolado, mas um reflexo de como a presenca negra pensante, critica e autdbnoma ainda ¢é
percebida como subversiva. A violéncia ndo estd apenas nos corpos tombados, mas também
nas tentativas de calar nossas vozes, interditar nossas memorias e impedir o florescimento de
outras narrativas..

O fio que interliga todas essas experiéncias se chama raga (Maria Diaz-Benitez, 2022).
Longe de ser uma categoria biologica, ¢ uma constru¢do social e politica que molda as
relagdes humanas ao longo da historia. No contexto da modernidade, a raga negra foi
sistematicamente desumanizada e inferiorizada, sendo posicionada como o "outro", o
"ndo-ser" em relagdo ao branco. Essa construgdo racial serviu como pilar fundamental para
legitimar a dominagdo colonial, a escraviddo e, posteriormente, as diversas formas de
dominagdo que persistem até os dias atuais. A modernidade funciona como uma maquina de
morte que precisa do sangue negro para operar. A cada assassinato, como o de Paola Amaral,
e a cada morte silenciosa, como a das criangas negras vitimas do genocidio didrio, o mundo
reafirma que jamais fomos humanos.

Podemos ver que mesmo diante de mudangas, ou tentativas corretivas, o problema da
raga ¢ o pilar que constroi nossa sociedade, ndo de forma estrutural, ou seja dada por um
conjunto de instituicdes, propensdes morais € leis, mas de forma estruturante; com um
conjunto de dispositivos que produzem e reatualizam a racialidade como forma de construgdo
tacita e silenciosa que adquire novas formas educacionais.

E o que resta diante dessa realidade? Nao ha solucdo dentro do sistema porque o
sistema depende da violéncia contra o negro. Nao ¢ possivel reformar um mundo que sé
existe porque desumaniza. Ha um processo educacional que equaciona a forma como negres
sdo posicionados nas relagoes de poder contempordneas, como esses processos HOS
atravessam e produzem subjetividade? Como afirma Wilderson, o negro € o "abjeto absoluto".

Jamais fomos humanos, e talvez a humanidade nunca tenha sido algo digno de busca.
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Sim, temos um defeito, um defeito de cor, assim como Kehinde (Ana Maria
Gongalves, 2006). A cor da minha pele me torna insuficiente, fracassada, morta. Nunca
seremos tao bons porque somos negros/as/es. Por mais que muitos nos neguem, essa ¢ nossa
maior limita¢do. E essa ¢ uma constru¢do historica-subjetiva que buscamos reconstruir nesse
trabalho’.

Talvez este lugar de autor ndo seja o mais esperado para mim, nem para nds, contanto
que eu troque o que eu falo por palavras de homem barbudo, que se diz “intelectual”, que usa
seus terninhos, que tem a cara da producao cientifica: branca. Foi o que ficou evidente para
mim, um corpo, ora carne, xeretando o espago colonial académico. Durante minha banca de
qualificacdo desta pesquisa escutei: “vocé ndo cansa de sofrer?”, “por que vocé ndo morre?”,

2 ¢

“voce esta doente, desista disso”, “vai ler os branquinhos, sim

‘,9

. Estas frases figuram a forma
de continuidade da logica violenta de retalhagdo da politica de pesquisa adotada neste

trabalho, onde eu, um autor negro, ndo posso escrever sobre mim, nem sobre nds negres.

Cheguei a teoria porque estava sofrendo, a dor dentro de mim era tdo intensa que eu
ndo poderia continuar a viver. Cheguei a teoria desesperada, querendo compreender,
querendo entender o que estava acontecendo ao meu redor. Acima de tudo, cheguei a
teoria porque queria fazer a dor ir embora. Eu vi, na teoria, um local para a cura
(bell hooks, 2017, p.59).

Assim como bell hooks' cheguei a academia porque estava profundamente
machucado e reivindico nela um lugar de cura, uma cura coletiva. Eu ja me anulei, me vi sujo
na maioria dos espagos que ocupei. J& me escondi atras de objetividades, me perdi em meio a
palavras que nunca compreendi, mas senti-las como agoites em meu corpo. E desse lugar que
meu corpo fala, grita. Ndo me via em outro lugar a ndo ser dando coro a nossa revolta. Sinto o
corpo-carne retalhado assim como na cena colonial, fago dessa viagem na maquina do tempo
do meu corpo, lugar de escrita politica da nossa pesquisa.

Que o meu corpo-carne se manifeste. Um corpo negro, nosso manifesto. Nao
queremos nos redimir do que nos disseram ser um defeito. Nao queremos também provar que
somos bons, queremos fazer politica, uma outra politica. Uma escrita que se faz politica. Uma
politica de escrita de uma guerra sem fim. Uma guerra que se banha no Atlantico, em suas
quentes adguas que ja foram coloridas de sangue vermelho de escravizados. O mesmo atlantico
que durante anos quiseram esquecer. A mesma dor que durante anos quiseram paliar. A dor

que até ndés mesmos queremos esquecer um dia. Descendemos de escravizados. A ferida

9

1% bell hooks estilizou seu nome em letras mintsculas para desviar o foco de si mesma e enfatizar suas ideias, ndo
sua figura. A escolha homenageia sua bisavd, Bell Blair Hooks, ao mesmo tempo que rejeita hierarquias e
normas tradicionais. Essa decisdo reflete seu compromisso com a igualdade e a luta contra os sistemas de
opressao. Para hooks, a mensagem sempre foi mais importante que o ego.
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colonial sangra, continua aberta (Grada Kilomba, 2019). Buscamos, dessa maneira outrar
olhares aos processos que implicam a construcdo de subjetividade de sujeitas/os/es
negras/os/es no Brasil.

Entdo, o que resta de nos com essa ferida aberta? Esta dissertagdo ¢ uma tentativa de
dar lugar a esses questionamentos a partir de cosmopoliticas de escrita, ndo a partir de um
lugar académico convencional, duro, mas a partir das conversas diarias, onde corpos- carne,
afetos e memorias se encontram, enlacam, enfeiticam e se transformam em um(s)
cotidiano(s).

Buscamos com esse trabalho uma politica contra-producente. Escancarar o status quo,
arrombar, dedar, destruir, queimar, artistar. Uma onda negra. Com politica contra-producente,
buscamos realizar essa aposta de guerra. Andando com Sueli Carneiro (2023), nesse sentido,
esta pesquisa “seria uma reflexdo de integragdo entre a agdo tedrica e ag¢do pratica de tipo
militante sobre a questdo racial no Brasil.” (p.15) Ela ¢ fruto de uma costura experimental de
conceitos, memorias, escrevivéncias, foto-performances, cartas e conversas, que ganham
materialidade em uma ciéncia decolonial arruagada. Gaguejar os efeitos e processos
educacionais do Dispositivo de Racialidade.

Este trabalho ¢ gestado das encruzilhadas entre o vivido e o pensado, com o corpo.
Nao se trata de uma recusa a cientificidade, mas de uma reconfiguragcao do que se entende por
producdo cientifica. Aqui, opta-se por uma ciéncia negra, encarnada, situada, que reconhece
os lugares de fala e as memorias corporais como dispositivos legitimos de elaboragao teorica.
E preciso pensar com a vivéncia e com os atravessamentos que a carne carrega, sobretudo
quando essa carne ¢ negra, marcada por uma historia coletiva de dor, deslocamento e
reinvenc¢do. Portanto, esta pesquisa ndo separa razao € emog¢ao, nem teoria e experiéncia: ela ¢
escrita com o corpo inteiro, com as maos suadas, com as cicatrizes da trajetoria € com as
palavras que resistem ao silenciamento epistémico. Trata-se de uma ciéncia comprometida
com a vida e com a ancestralidade, que entende que os dados também sangram e que as
metodologias podem dangar ao som dos tambores de quem veio antes.

A presente dissertacdo esta estruturada em trés composicdes que se entrelacam como
tramas de um macramé, evocando uma escrita artesanal, situada e insurgente. Cada
composi¢do expressa uma dimensdo distinta — tedrica, metodologica e experiencial — dos
modos como o dispositivo de racialidade opera na formacdo de subjetividades negras no
Brasil, especialmente por meio dos processos educativos marcados pelo epistemicidio, pela

violéncia e pela resisténcia.
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Na Composi¢do 1, intitulada Memorias postumas de mais uma pesquisa de raca
desqualificada, langamos um olhar critico sobre a deslegitimagdo histdrica das pesquisas
negras nos espagos académicos. Essa sec¢do inicial propde uma virada epist€émica e
metodoldgica a partir da nocdo de uma politica negra de pesquisa, comprometida com o
corpo, com a memodria e com a escrevivéncia. A partir de uma posi¢do radicalmente
encarnada — o Lugar da Carne —, o texto se posiciona contra as normas disciplinadoras da
cientificidade hegemonica e apresenta seus objetivos a partir de um gesto de escrita que se faz
com o corpo inteiro. Ao afirmar que "jamais fomos humanos", evoca-se o afropessimismo
como chave critica para pensar a desumanizagdo constitutiva da negritude. A metodologia
adotada se ancora numa artesania de pesquisa, fazendo do cotidiano e da escuta uma forma
de producdo de conhecimento viva e afetada e corporificada pelas maos que escrevem,
denunciam a realidade vivida por meio das suas fabulagdes e escrevivéncias.

A Composicao 2, Dispositivo de Racialidade, Contrato Racial e Biopoder, constitui a
base teorica do trabalho. Nela, propomos um didlogo entre autores como Michel Foucault,
Sueli Carneiro e Charles Mills, a fim de construir uma compreensao critica do racismo como
tecnologia de poder, saber e subjetivacdo. A ideia de que o conceito ¢ "uma canoinha de
papel" indica a sua fragilidade e mobilidade: conceitos ndo sdo verdades absolutas, mas
ferramentas que ganham sentido na travessia. Ao revisitar as "dobras" do pensamento
foucaultiano e atravessa-las com a leitura negra e feminista de Sueli Carneiro, abre-se espaco
para descolonizar o conceito de dispositivo. O contrato racial, conforme formulado por Mills
(2023), ¢ apresentado como fundante do pacto de branquitude que sustenta o biopoder no
Brasil. Além disso, discute-se a centralidade da raga como principio organizador da sociedade
colonial brasileira e a forma como os dispositivos de racialidade e de sexualidade se articulam
para fabricar o corpo negro como anormalidade. Por fim, esta composicao reflete sobre as
politicas de embranquecimento e apagamento como parte de um projeto nacional que visa a
domesticacdo da diferenca racial.

Na Composi¢ao 3, intitulada Processos educativos do dispositivo de racialidade em
corpos negros, investigamos os processos educativos do dispositivo de racialidade oactuado
por pessoas brancas na experiéncia de corpos enegrecidos. O epistemicidio e o silenciamento
sdo analisados a partir da escrevivéncia de Francisco — um homem negro, ndo identificado,
cuja historia encarna as dores da interdicdo do saber, da marginalizacdo ¢ da negacdo de
existéncia plena nos espacos educativos. Através de sua narrativa, observamos como a
universidade e outras instituicdes operam apagamentos sistematicos dos saberes negros e

interditam sua legitimidade.
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Em seguida, abordamos os processos de interdi¢do, disciplina e performance racial a
partir da trajetéria de Nataly, cuja presenga enquanto mulher negra ¢ constantemente regulada
por normas de conduta, estética e expressao autorizadas pelo dispositivo de racialidade. Sua
histéria revela como a permissdo para "falar de si" ¢ mediada por dispositivos que
condicionam e limitam o modo de ser, estar e existir nos espagos, sempre atravessada por
expectativas racializadas e sangdes veladas.

A composi¢do também se debruga sobre os efeitos do trauma e da violéncia cotidiana
na constitui¢do subjetiva dos corpos negros, por meio da escrevivéncia de Genivaldo de Jesus
Santos, brutalmente assassinado por agentes do Estado brasileiro. Sua morte, ocorrida dentro
de uma viatura policial transformada em camara de gas, ¢ lida aqui como expressdo extrema
da pedagogia da violéncia racial, da necropolitica e da domesticagdo dos corpos negros
através do terror. Com Genivaldo, refletimos sobre como o trauma do tronco permanece como
uma heranca corporal e pedagogica que atravessa geragdes negras.

Ao longo dessas trés composigoes, esta dissertagdo se constitui como um gesto politico
e encarnado de pesquisa, que recusa a neutralidade epistémica e aposta em uma ciéncia negra,
situada e artesanal. Por meio da critica tedrica, da artesania metodologica e da experiéncia
vivida, buscamos compreender como o dispositivo de racialidade opera na formagdo de
subjetividades negras no Brasil.

Francisco, Nataly e Genivaldo ndo sdo apenas personagens narrativos, muito menos as
vivéncias levantadas sdo individuais, ou que estas nao abragam outres negres, mas poténcias
epistemologicas que corporificam diferentes dimensdes da violéncia racial. Francisco nos
ensina sobre o epistemicidio e o silenciamento das vozes negras que tentam existir dentro e
fora da escola. Nataly explicita os mecanismos de interdigdo e disciplina que moldam a
performance aceitavel de uma mulher negra nos espacos institucionais. Genivaldo, por fim,
revela o extremo da pedagogia do terror racial, em que o corpo negro ¢ disciplinado pela
violéncia, pela dor e pela morte.

Essas escrevivéncias operam como arquivos vivos de dentincia e resisténcia. Elas nao
apenas ilustram os efeitos do racismo, mas também constroem novas formas de dizer e existir,
inscrevendo-se como atos de pesquisa, de memoria e de politica. Ao narra-las, nos narramos.
Ao escutd-las, constituimos um método. Ao escrevé-las, fazemos do texto um campo de
batalha e também de cuidado. Assim, esta dissertacao nao se limita a compreender o mundo —
ela deseja também crid-lo, tragando uma rota onde escrever € resistir, lembrar € insurgir, e

pesquisar €, antes de tudo, um gesto de (re)existéncia.
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Kuma Franga tem razdo: o nosso lugar ndo ¢ o siléncio. E nunca nos pecam calma,
pois nossa historia exige gritos, exige revolu¢do. Em cada morte, em cada lagrima, em cada
pedaco de nossa carne dilacerada, ha resisténcia. Eu ndo posso esconder a minha raiva para
poupar a culpa de vocés (Audre Lorde, 2000). Nao nos calaremos. Nunca mais. Vamos agora
aos objetivos desta pesquisa:

1.4. Objetivos
Objetivo geral
° Esquadrinhar os processos educacionais de corpos enegrecidos pelos
Dispositivo de Racialidade brasileiro.
Objetivos especificos
° Historicizar os processos de constru¢ao do dispositivo de racialidade no Brasil.
° Outrar olhares aos processos que implicam a relagdo entre dispositivo de
racialidade e outras tecnologias, como o contrato racial e dispositivo de
sexualidade na construcao de subjetividades negras.
° Pensar os efeitos e processos educacionais do Dispositivo de Racialidade em

subjetividades negras.
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1.5. Tramas da vida: tramando o texto como quem trama o macrameé.

Imagem 2: Macramé, tramando redes

Fonte: Arquivo Pessoal

Nas margens do rio, que as vezes era mar, onde o sol dourava a sua negra pele, meu
avo, trazia consigo um passado que se enredava nas malhas do tempo. Ele, nascido na Bahia,
encontrou nas aguas salgadas do Atlantico seu caminho; caminho que se entrelaga com as
memorias de seus ancestrais sequestrados escravizados e de seus pais que abracaram a

liberdade ainda fresca.
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Em um recanto de resisténcia, um quilombo. Meu avd desvendou os segredos das
letras. Seu nome, desenhado com esfor¢o, com carvao no terreiro vermelho, tornou-se uma
mancha de barro na tessitura da vida. As palavras, escassas e essenciais, eram como bussolas
em um mar de possibilidades de sobrevivéncia para além da sua terra, da sua familia, do seu
lar.

A angustia de deixar sua familia aos 14 anos, abandonar seus 4 irmaos, sonhar todos
os dias com Paulo Afonso e Salvador, deixar o conforto da sua comunidade, eram marcas que
ele carregava em seu corpo. Eram memorias que escapavam da justa trama da sua vida.
Escapavam manchadas; manchadas de barro vermelho-cor-de-sangue.

Entre sussurros discretos, comigo na calgada de sua casa, ele revelava fragmentos do
passado. A escravizagdao de seus avos era um capitulo que ele preferia deixar selado, mas em
confidéncias, ele desfiava o tecido manchado de sangue, surrado, amarelado e delicado de
suas recordacdes e arrebentava algumas de suas linhas. Suas palavras eram como fios soltos,
formando uma trama unica, que me saltavam os olhos ao escutar tamanha luta para estar
naquele lugar.

Ao contar alguns dos poucos detalhes da sua curta infancia, falava sobre os breves
contatos que teve com a sua avo, narrava com olhos que oceanavam. Sobre os dedos ageis de
sua avo, a arte da costura era um poema silencioso, mas embalado de ritmo e movimento.
Enquanto ela entrelagcava as redes para a pesca, seus gestos também criavam, com uma sutil
mudanga de material, uma cortina imensa. Eram fios retirados das redes ja desgastadas que
ganhavam nova vida, transformando-se em uma obra-prima que contava historias nao
escritas.

Eram historias contra uma Histéria que arruinava seus corpos. Contra um passado
doloroso e um presente de abandono da sua ancestralidade, desumanizagdo e morte. Eram
corpos mortos para uma Historia escrita em seu presente.

Cada ponto na cortina era uma trajetoria, uma fuga, um caminho, raiva dos outros e de
si, de resisténcia, uma virgula de separacdo entre ela e o tumbeiro que deixara seus ancestrais
naquela terra. Cantos que aliviaram suas dores da morte ¢ conduzia o movimento das suas
maos e o embalo do seu corpo. As fibras, como memorias entrelacadas, formavam uma
tapecaria que narrava, num siléncio povoado, as trajetérias de lutas e esperangas. Aquelas
maos, que outrora guiaram redes no rio/mar, agora mimetizadas por meu avo, eram arquitetas
de um conhecimento profundo.

Meu avo, absorvia ndo apenas o saber pratico das dguas, mas também a sabedoria

cifrada na cortina. Era um legado que se desdobrava como ondas, revelando mistérios em
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cada dobra, a cada fio, a cada movimento de uma histéria trancada com linhas de que
sobraram de um tecido manchado, uma rede furada que nao vai mais ao rio-mar, ao contrario
dele.

1.5.1. A artesania metodologica

Lembro-me das historias do meu avo, que falava sobre as redes de pesca que sua avo
tecia. Ela pegava antigas malhas, tecidos desgastados e manchados, e os transformava em
cortinas. Desfiava, desfazia, refazia, mesclava e, no fim, criava algo. O que nascia desse
trabalho ndo era mais uma rede e tampouco um tecido surrado: era outra coisa. Algo recriado
e carregado de significados.

Com essa memoria, te convido, leitore, a acompanhar o processo artesanal que aqui
chamarei de artesania metodologica. Essa proposta de metodologia nasce do desgaste das
ferramentas tradicionais de pesquisa, das imposicoes de uma ética branca e colonial em
pensar a negridade. Surge, assim, a necessidade de desobedecer aos ritos de sistematizag¢do do
conhecimento e construir uma forma enegrecida de saber que pense o impensavel (Saidiya
Hartman, 2020). Essa metodologia ndo se alinha as padroniza¢des dominantes, as criacdes
epistemologicas brancas-humanistas, mas emerge como um processo de criar e recriar, de
trangar o velho e 0 novo em busca de algo que nos pertence e que resiste.

A pesquisa que escrevemos carrega duas finalidades principais: a criagdo-intervengao
ética-estética-politica e a denuncia. Ha uma ousadia necessaria nesse percurso — a coragem
de desafiar as estruturas que moldam a produgdo académica e a teatralidade do cientista
moderno, que se engana ao esconder um resultado apenas para encontrd-lo “magicamente”
depois de torturar seus objetos de estudo. Aqui, a performance cientifica ¢ repensada como
um ato de resisténcia, como uma maneira de ousar e de subverter.

Penso na possibilidade de retorcer os desgastes da ciéncia moderna, de trangar seu
modelo de produgdo em série para tecer conhecimentos artesanalmente, criando, a cada vez,
algo Unico e irrepetivel. Uma metodologia com ranhuras, linhas tortas e espacos assimétricos,
que abraca as irregularidades do processo. O que propomos € politizar a escrita e o feitio,
questionando os impactos e os didlogos dos resultados. E, principalmente, permitir que essa
metodologia abra espaco para o que nao pode ser dito aqui, para que ela inspire outros textos
que completem ou até mesmo contradigam este.

Esse convite metodoldgico ¢, como sugere Foucault (1989), um gesto paciente e
meticuloso: um ato de genealogia. E o trabalho de resgatar e trancar fios que estavam
esquecidos ou fora da zona de preferéncia — como as malhas encardidas e surradas — e

dar-lhes nova expressdo. E acompanhar o nascimento do que estava oculto e oferecer-lhe voz
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em meio ao emaranhado de forgas que constituem essa pesquisa. E a arte de criar, mesmo a
partir do que parece perdido.

Localizamos esta pesquisa epistemologicamente, a partir de pressupostos decoloniais,
aos quais utilizam como base a desobediéncias epistémicas (Mignolo,2010) e poéticas
(Kilomba, 2019), como base politica de construgdo tedrico-metodoldgicas ndo obedientes a
colonialidade do saber. Entendemos, assim como eles e Carneiro (2023), Haraway (2009),
Evaristo (2019), Akotirene (2019), Gonzalez (2020), Grosfoguel (2019) e tantos outros/as/es
que se propdem a um exercicio critico da colonialidade, sejam eles/as/us decoloniais,
contracoloniais ou pos-coloniais que ha efeitos violentos da imposicdo do saber colonial do
homem branco, cisgénero, europeu, de elite e cristdio na construcdo de saberes e
subjetividades outras. Como aponta Sueli Carneiro (2023) e Ramén Grosfoguel (2019), tal
hegemonia desse sujeito universal nos campos de saber, ocasiona um processo chamado de
epistemicidio, isto €, a nega¢do, invisibilizacdo e destrui¢do de modos de conhecer nio
alinhados aos paradigmas eurocentrados, brancorreferenciados, modernos e coloniais.

Para Dulci e Malheiros (2021, p. 176), as “epistemologias e metodologias
nortecéntricas estdo fundadas em uma logica cartesiana, racializada, generificada e
localizada”, dessa maneira, apretensdo de universalidade do saber opera por meio da exclusao
e da hierarquizagdo dos saberes. Com base nesse tensiomento, esta pesquisa aposta seu fazer
no campo das abordagens decoloniais, entendendo a metodologia ndo como um conjunto
neutro, isolado e técnico de procedimentos, mas como uma artesania, ou seja, como um fazer
cuidadoso, situado, ético e estético, que se constroi em didlogo com as demandas dos
copesquisadores (Eduardo Miranda, 2020) atores do cotidiano. Consideramos que a pesquisa
qualitativa humanista tem apresentado limitagdes no fazer pos-estrutural, pés-moderno (St.
Pierre, 2018) e, dessa forma decolonial, uma vez que esta limita a abordagem a aqueles que
vivem sobre a logica do humanismo, a mesma utilizada para escravizar e reificar vidas de
corpos negros, que sdo considerados ao avesso da humanidade pela branquitude (Sueli
Carneiro, 2023). Apostamos em um desfazer da humanidade para analitica do enredamento
cotidiano de corpos ndo-humanos, carnes.

Ao pensar uma artesania metodoldgica como aposta e insubmissdo ela emerge como
uma aposta contraepistémica justamente porque recusa a gramdtica humanista que,
historicamente, produziu e sustentou a condi¢do nao-ontoldgica dos sujeitos negros (Calvin
Warren, 2020). No regime de racialidade que organiza o mundo moderno/colonial, como
apontam os tedricos radicais negros, o negro ¢ posicionado na morte em vida, isto ¢, em um

lugar condicional onde a ontologia ¢ negada e a existéncia ¢ constantemente reduzida a
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funcdo, objeto ou ameaca (Orlando Petterson, 2008). Nesse cenario, metodologias humanistas
— fundadas na crenga na universalidade do humano, na transparéncia da experiéncia e no
acesso pleno a subjetividade — tornam-se incapazes de dar conta da complexidade da vida
negra.

Elas operam por meio de uma gramatica do sofrimento, que tenta traduzir a
experiéncia negra em categorias empaticas, psicoldgicas ou socioldgicas que, no limite,
recolocam a pessoa negra como vitima analisavel ou corpo vulneravel, mas nunca como
sujeito pleno de mundo. O humanismo metodologico tenta compreender o trauma, a violéncia
e o silenciamento, mas o faz sem deslocar o chdo ontoloégico em que tais violéncias foram
produzidas, a propria nocdo de humanidade. Em outras palavras, essas metodologias
descrevem o dano, mas ndo rompem o regime que o fabrica.

E nesse intervalo que a artesania metodologica se apresenta como gesto politico,
estético e epistémico. Diferente da metodologia de base humanista, que busca procedimentos
fixos, protocolos e objetividade na tentativa de protocolar na gramatica humana as
experiéncias no mundo, a artesania opera por fabricacdo, por composi¢des e por imagens que
ndo pretendem representar a realidade, mas inventar modos de narrar aquilo que a ontologia
ocidental ndo consegue hospedar, narrar histdrias impossiveis (Saiydia Hartman, 2022). Se o
o negro ¢ situado fora do campo do humano, a artesania metodologica assume esse fora como
espaco de criagdo — ndo para romantiza-lo, mas para fazer pesquisa desde o abismo, desde o
nao-ser, desde aquilo que a teoria nao captura.

Assim, a artesania metodologica ndo descreve: ela gesta. Nao traduz: tece. Nao explica
a vida negra: a reinscreve, produzindo uma estética da memoria e do cotidiano que escapa as
categorias prontas da academia. Em vez de coletar dados, a artesania fabrica enredos; em vez
de aplicar técnicas, produz textos e imagens como tecido da propria pesquisa. A dissertacao,
nesse registro, deixa de ser apenas produto final e se torna composi¢cdo viva, montagem
sensivel de memorias, ruidos, cenas, gestos, fragmentos e siléncios.

Esse gesto artesanal tensiona a forma de fazer ciéncia porque desloca a pesquisa do
campo da representacdo para o campo da criacao politica. A imagem nao ¢ ilustragdo, mas
método. O texto nao ¢ relatdrio, mas enunciacdo. A memoria ndo ¢ dado, mas forgca. A
artesania, assim, propde uma epistemologia outra: uma pesquisa que arte-constréi mundos
onde a vida negra pode aparecer ndo como auséncia ou dano, mas como poténcia que resiste
as tentativas de captura.

A artesania, quando assumida como metodologia de pesquisa, desloca de modo radical

os fundamentos epistemoldgicos que sustentam a loégica humanista moderna das ciéncias.
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Longe de constituir um simples método alternativo ou uma metafora estética para a producao
do conhecimento, a artesania opera como um gesto politico-epistémico que rackeia as
arquiteturas normativas da ciéncia ocidental, desestabilizando seus binarismos estruturantes
— sujeito/objeto, teoria/pratica, razdo/afeto, método/experiéncia — e abrindo caminho para
outras formas de conhecer, existir € narrar o mundo.

Enquanto a ciéncia branca se organiza a partir de um ideal de neutralidade,
universalidade e distanciamento, a artesania assume a implicagdo como condi¢ao constitutiva
do conhecimento. O saber artesanal ndo se produz fora da experiéncia, mas no encontro, no
manejo, no tato, no erro, na repeticdo e no tempo lento da feitura. Pesquisar artesanalmente ¢
reconhecer que o conhecimento emerge do fazer situado, encarnado e relacional, no qual o
pesquisador ndo observa um objeto externo, mas se transforma com aquilo que investiga.
Nesse sentido, a artesania abomina a separacdo entre sujeito e objeto, pois compreende que
ambos se co-constituem no processo investigativo.

Como metodologia, a artesania possui uma poténcia aglutinadora: ela nido exclui
outros métodos, mas os atravessa, os mistura e os reconfigura. Narrativas, etnografia,
escrevivéncia, analise documental, memoria, performance, oralidade, imagem, corpo e afeto
podem coexistir sem hierarquias fixas. O rigor ndo estd na obediéncia a protocolos fechados,
mas na fidelidade ao processo, a escuta e as marcas deixadas pelo percurso. Trata-se de um
rigor artesanal, atento as singularidades, as fissuras e aos desvios que a ldégica metodoldgica
tradicional tende a silenciar.

Ao rackear a 16gica humanista das ciéncias, a artesania expde o carater historico,
colonial e excludente dos regimes de verdade que definiram quem pode conhecer, o que conta
como conhecimento e quais vidas sdo autorizadas a produzir saber. Contra a figura do sujeito
universal, abstrato e desencarnado, a artesania afirma epistemologias implicadas, parciais e
situadas. Contra a objetificagdo do mundo, ela propde relacdes éticas de cuidado,
responsabilidade e co-pertencimento entre quem pesquisa e aquilo que ¢ pesquisado.

Produzir conhecimento por meio da artesania ¢, portanto, aceitar o risco da
indisciplina, do inacabamento, imperfei¢do e da contaminagdo. E compreender a pesquisa
como um processo artesanal de encruzilhada, onde saberes académicos, populares, ancestrais
e corporais se encontram sem serem reduzidos uns aos outros. Nessa perspectiva, o
conhecimento deixa de ser um produto final e passa a ser um acontecimento: algo que se faz
no entre, no gesto, na relacao e na transformac¢ao mutua.

Assim, a artesania ndo apenas amplia o campo metodologico das ciéncias humanas e

sociais, mas inaugura uma outra possibilidade de ciéncia — menos comprometida com a
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dominagdo e mais afinada com a vida. Uma ciéncia que ndo separa, ndo purifica e ndo
neutraliza, mas que se constréi no fazer artesanal do mundo, reconhecendo que conhecer €,
sempre, um modo de se implicar.

1.5.2. O rearranjar as redes desgastadas: O arquivo de pesquisa

Quando penso em arquivo, a imagem que me vem a mente ¢ a de um lugar vasto e
empoeirado, repleto de documentos cuidadosamente selecionados para se alinharem aos
interesses de determinado momento historico. Arquivar ¢ um ato de preservacgao e poder. Ele
nasce do desejo humano de guardar e organizar o passado para garantir o acesso ao futuro.
Esse desejo ¢ paradoxal porque, ao arquivar, algo necessariamente ¢ excluido. Sempre havera
lacunas, esquecimentos ou exclusdes deliberadas e involuntarias (Derrida, 1995)

O conceito de "mal de arquivo", desenvolvido por Jacques Derrida, reflete a tensao
inerente ao desejo humano de arquivar e organizar o passado enquanto, paradoxalmente,
exclui e reprime certas memorias ou narrativas. Ali, papéis envelhecidos sdo tratados para
resistirem a deterioracdo do tempo, enquanto os corpos que lidam com esses materiais usam
protecao contra os fungos e bactérias que infestam essas memorias escolhidas como passado.
O arquivo classico (eurocéntrico) ¢ um lugar privilegiado pelo Ocidente, um espago onde se

articula o que Leda Maria Martins (2021) chama de "evento-palavra-verdade".

O arquivo, nesse caso, ¢ uma sentencga de morte, um timulo, uma exibigdo do corpo
violado, um inventario de propriedade, um tratado médico sobre gonorreia, umas
poucas linhas sobre a vida de uma prostituta, um asterisco na grande narrativa da
Historia (Saidiya Hartman, 2022 p.107)

O arquivo assume a fungdo de preservar a memoria e interligd-la a um destino
pulsional de prazer escopico, com a promessa de que ela ndo se desfaca. O trono sagrado da
memoria possui filtro: nem todas as memorias encontram abrigo nesse espaco sagrado. Me
pergunto, entdo, sob quais condi¢des as nossas memorias, as de nds que somos enegrecidos,
sdo admitidas nesses arquivos? E quais partes de nossas historias permanecem a margem? A
curadoria desses arquivos ndo ¢ neutra; ela obedece aos critérios do historiador e do
arquivista, que trabalham sob a égide do status quo, registrando aquilo que a conveniéncia do
momento julga digno de ser lembrado.

Para noés, pessoas enegrecidas, o arquivo classico ¢ como um necrotério e nos inscreve
em uma posi¢do de extremo mal-estar. Ele representa a narrativa de como fomos mortos em
nome do progresso do Estado-nacdo. As histdrias que existem sobre nos, ndo sdo sobre nos,
mas sobre a violéncia que penetra nossa carne, sobre como se apoderaram de nossas vidas e
fizeram delas mercadorias. E por isso que buscamos subverter e rasurar essa ideia de arquivo.

Em vez dessa logica operativa desses espagos, assumimos o exercicio de construir nosso



36

proprio arquivo: reunindo memorias, dados e rastros que falam sobre nos e por nés, fabulando
historias outras.

Mas nosso arquivo ndo € apenas uma colegdo de vestigios escritos ou objetos
catalogados. Ele se inscreve no corpo: nas experiéncias vividas, nos gestos, nas memorias
atravessadas pelo tempo e espaco. E um corpo que cruza oceanos, que encontra no sol da
América do Sul um guia, carregando consigo uma mala cheia de lembrangas e despedidas.
Um corpo que as vezes se apaga, mas que também se reinventa, reivindicando seu espago na
historia. Como canta Luedji Luna (2017), ¢ um corpo que carrega tanto sua cor quanto seus
cortes, repleto de historias e cicatrizes.

Esse corpo-documento se manifesta como uma colcha de retalhos feita a partir das
linhas rasgadas de redes antigas, de panos surrados que, no ato da fala, sdo recortados e
costurados de novo. Nosso arquivo, portanto, ¢ uma cole¢ao performatica. Como afirma Leda
Maria Martins (2021, p. 27), ele ¢ composto por "formula¢des e convengdes que se instalam,
fixam, revisam e se disseminam por inimeros meios de cogni¢do de natureza performatica",
inscritos em corpos que carregam sonoridades, gestos, desenhos e sabores.

Sdo as historias dos corpos estrangeiros, como aqueles de Fazenda Agua Negra
(Itamar Vieira Junior, 2019), que desafiam “os protocolos de fixacdo excludentes” (Martins,
2021, p. 27). Esse processo de rasura e desordem nos permite questionar a epistemologia
dominante e produzir novas formas de memoria, construindo arranjos que rompem com as
narrativas fixas e hegemonicas.

O arquivo, para nos, ndo se limita a registrar fatos historicos, mas se constrdi em torno
de praticas discursivas e nao-discursivas que produzem acontecimentos. Ele documenta nao
apenas o que foi, mas também o que poderia ter sido. Somos nds que, enquanto documentos
vivos, enquadramos o tempo através das nossas producdes. Cartas, papéis de bala, manchas de
sangue, flores, prints e até caixdes — tudo isso faz parte do nosso processo arquivistico.

Nos inspiramos na genealogia de Foucault (1989), que sugere um trabalho meticuloso
de olhar para o ndo-6bvio, para o cinza que se encontra fora das convengoes. Esse cinza € o
espacgo do descartavel, do ndo importante, do que foi ignorado pelas narrativas monumentais
da branquitude, que se colocam como padrdo, mas nunca se reconhecem como heterogéneas.
Esse ato genealdgico ¢ multitemporal, conectado com a experiéncia do corpo negro, que
carrega em si as marcas desse presente-passado-futuro. A memoria ancestral, a resisténcia
cotidiana e as projecdes de um porvir insurgente coexistem em uma temporalidade que nao se

alinha ao tempo linear da modernidade. A didspora africana criou uma consciéncia de tempo
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que carrega simultaneamente a dor, a luta e a sobrevivéncia como pontos de partida e
continuidade.

Nosso caminho, entdo, ¢ partir desses pressupostos € deixar que o corpo performe sua
propria narrativa e temporalidade escavando outros tempos e inventando novas realidades. E
uma aposta no nao-saber, no erro como forma de experimentacgdo. (Des)conhecer, (des)atar e
borrar, rasurar e (re)tecer. E assim que criamos o nosso arquivo: um ato de resisténcia e
criacdo que emerge da relagdo entre escrita e memoria, entre rasura e arte. Que nossa pesquisa
se faca arte e, desse modo, dé forma ao arquivo que carregamos e reinventamos em nosso
cotidiano.

1.5.3. Fios, fofocas e “conversas outras”: escolhendo pela abordagem de pesquisa
cotidiana centrada no sujeito

Lembro dos meus avos, que passavam as tardes na porta de casa, acompanhando o
movimento da rua. Eram bem fofoqueiros e, todos os dias, as 19h, reuniam-se em torno de
uma mesa de café para compartilhar as novidades da vizinhanga. A fofoca, percebo agora, nao
¢ s0 um passatempo: ela edifica, cria lagos.

Foi na “porta da rua” que aprendi muito. Sentada numa cadeirinha de plastico, meu
corpo registrava historias e memorias, numa troca constante de experiéncias. Esse movimento
— tanto literal quanto simbdlico — me inspirou na construgdo desta dissertacdo. Assim como
se tece uma rede de pesca, faz-se macramé, pinta-se pano de prato ou se desbarba camarao, eu
também fui tecendo memorias enquanto brincava com as linhas do tempo, entre cafés, bolos e
cha.

Essas pequenas conversas, aparentemente banais, revelam um conhecimento profundo,
algo que nao encontramos nos livros académicos. Foi durante o pré-campo de pesquisa para
meu projeto de mestrado, em histéria oral, que comecei a questionar: o que fazer com os
vestigios que antecedem a gravac¢do? Sera que quero aprisionar palavras? E para quem eu
busco validar essas historias? Grada Kilomba (2016, p. 1) afirma que “a teoria da memoria &,
na realidade, uma teoria do esquecimento”, e isso ressoou profundamente em mim. Eu nao
estava pensando no descarte, esquecimento dos saberes acumulados em prol de um
engessamento criativo eurocéntrico e brancorreferenciado'': ele silencia, recorta € nos forga a

esquecer aquilo que ndo cabe em suas molduras.

" As construgdes tedricas da ciéncia moderna evidenciam um conjunto de corpos que se aglutinam em seu rito
de construcdo de verdade. A brancorreferenciacdo ¢ uma derivacao do pacto narcisico da branquitude e uma
forma de evidenciar o epistemicidio da produgdo de negres.
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Por isso, decidi me demorar nos espagos-tempo da imaginagdo e deixar a conversa
fluir. Nao quero capturar gestos e palavras, pois toda tentativa de aprisionamento falha e
impede a transformacao constante do cotidiano. Escolho, entdo, a conversa como forma de
contemplacdo do cotidiano, pois a fofoca — assim como qualquer didlogo informal — nos
conecta em uma investigacdo coletiva, onde aprendemos juntos (Sampaio, Ribeiro e Souza,
2018).

Michel de Certeau (2012, p. 114) descreve como a ciéncia humanista esconde sua
operagdo de poder, enquanto os praticantes silenciam as diferengas praticas para colaborar na
produ¢do de um conhecimento que, na verdade, oculta suas taticas. Por isso, busco romper
com esses codigos metodologicos coloniais. Como Ferraco e Alves (2018) sugerem, quero
enredar meu corpo em ruinas e refazer minha histéria. E nas praticas mais simples e
abandonadas que encontro a chance de subverter epistemicidios — a morte dos saberes
colonizados — e produzir sentidos provisorios.

Como Grada Kilomba (2016, p. 2) pontua, “ser ouvida também significa pertencer”.
Por isso, me recuso a fingir que desconhego as pessoas que compartilham essas histérias
comigo. Elas estdo nas conversas diarias, na universidade, em casa, no WhatsApp, no
Instagram, e nas ruas. Ao longo da pesquisa, muitos encontros moldaram este trabalho, a
partir desse cotidiano que emerge como possibilidade de construgdo metodoldgica. Sao
escrevivéncias. Sao trocas que transbordam qualquer método formal.

Certeau (1994, p. 40) nos lembra que praticas cotidianas criam resisténcia,
embaracando as normas disciplina em vez de se conformarem a ela. Essas conversas,
aparentemente pequenas, desvelam saberes marginalizados, permitindo ‘“desensurdecer,
desinviabilizar e rizomatizar conhecimentos” (Sussekind e Pellegrini, 2018, p. 146). O
cotidiano revela a produgdo de subjetividades, entendidas como um fluxo continuo de
sensacdes, modos de existir e comunicar, moldados pelo entrecruzamento de forcas sociais
(Guattari e Rolnik, 1999).

A subjetividade para Guattari (1992) ¢ vista, assim como o macramé, fruto de uma
processo produtivo; o sujeito ndo ¢ um dado pronto, mas resulta do cruzamento de diversas
linhas que o atravessa, através das maquinas de producdo de subjetividade, que incluem
relacdes sociais, mass-midias e linguagens:"A subjetividade ndo ¢ fabricada apenas através
das fases psicogenéticas da psicandlise ou dos 'matemas do inconsciente', mas também nas
grandes maquinas sociais, mass-mediaticas, linguisticas, que ndo podem ser qualificadas

como humanas" (Guattari, 1992, p. 20).
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A subjetividade, portanto, ndo ¢ uma entidade pronta, mas um processo constante,
moldado pelas interagdes com a sociedade, a lingua, a tecnologia e o corpo. Nesse contexto, o
"outro" emerge, no cotidiano, como uma instancia produzida por fluxos e relagdes multiplas.
Guattari (1992) denomina esse processo de heterogénese, ressaltando que a génese do sujeito
se da pela multiplicidade. Para nds, pessoas negras a subjetividade ¢ um caminho que softre
tentativas de sequestro e extremo esvaziamento de si, ¢ um estado onde o ‘eu’ sobre assalto de

Outro-Branco (Calvin Warren, 2020).

Peco que me considerem a partir do meu Desejo. Eu ndo sou apenas aqui-agora,
enclausurado na minha coisidade. Sou para além e para outra coisa. Exijo que levem
em considera¢do minha atividade negadora, na medida em que persigo algo além da
vida imediata; na medida em que luto pelo nascimento de um mundo humano, isto é,
um mundo de reconhecimento reciproco. (Frantz Fanon, 2008, p. 181).

O racismo antinegro cotidiano, segundo Kilomba (2019, p. 78), define o negro nio
apenas como “Outro” — a diferenca que valida o branco —, mas como Outridade, a
personificacdo de tudo que a sociedade branca reprime. A educacdo, como um projeto de
embranquecimento, nos ensinou a esquecer nossos saberes e nos adequar a padrdes brancos
para sobreviver. Como destaca Sueli Carneiro (2023), esse processo configura um
epistemicidio. Corpos negros, embranquecidos e classificados, agenciador por diferentes
eixos de sujeicao (Akotirene, 2019), vivem constantemente entre o desejo de civilidade da
sociedade branca e a resisténcia de sua propria existéncia (Carneiro, 2023). Grada Kilomba
(2019), Neusa Santos Souza (2021) e Virginia Bicudo (2010) mostram como microvioléncias
cotidianas perpetuam uma “escravialidade” — um estado em que, mesmo apds o fim da
escravidao formal, continuamos presos as estruturas sociais que nos subjugaram.

Na conjuntura atual, com multiplos atravessamentos — racializacdo, vozes
insurgentes, movimentos de retomada, descolonizacdo —, torna-se imperativo questionar-se
sobre a possibilidade da insurgéncia de uma micropolitica de escrita que contemple essas
multiplicidades contraproducentes de um processo de pesquisa de corpos-carnes que tecem a

vida mesmo diante de um mal-estar colonial.

1.5.4. O entrelace de linhas: escritas insubmissas das historias

No barco negreiro, a Unica escrita ¢ a do livro de contas, que se destina ao valor de
troca dos escravos. No espago do barco, o grito dos deportados ¢ abafado, como o
sera no universo das plantagdes. Esse confronto reverbera até noés (Edouard
Glissand, 1997, p40)

Ao pensar o cendrio de expropriacdo da vida e de gratuidade da violéncia ao qual a
avd do meu avo, senhora que tecia as linhas passou, até os formatos reatualizados ao qual
passamos, se desdobram temporalmente de forma alinea. A histéria dela ndo esta escrita nos

grandes livros de Histoéria, mas (re)conta-la ¢ uma posi¢do insubmissa nas gramaticas do
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esquecimento da historiografia tradicional. Soube da sua existéncia por uma fotografia 3x4,
bem como as memorias sussurradas pelo meu avo.

As normas da oralidade, central nas culturas africanas, confrontou-se com a escrita
restritiva do colonizador, que, nos navios negreiros, se limitava ao registro mercantil dos
escravizados como mercadoria (Edouard Glissand, 1997). O "grito" dos africanos
escravizados, abafado no barco e posteriormente silenciado nas plantagdes, podem ser
escutados em uma viagem no tempo. Essas historias silenciadas na escrita oficial, sobre a
populagdo negra ¢ repleta “de feigdes tdo incertas que se poderia perguntar quando e onde
comegou e mesmo se um dia chegard ao seu fim” (Michel-Rouph Trouillot, 1995, p.19)

O elemento que une a fonte do arquivo de pesquisa ao texto historiografico é o
trabalho da linguagem empregado pelo historiador com o seu tratamento da fonte. Michel de
Certeau (2011) abandona a crenca de que ha uma cisdo entre verdade e mentira, cientifico e
ficgdo, na escrita da historia. Sua teorizacdo buscou inferir que ha a escrita ficcional no
tratamento da fonte pelo historiador, uma vez que sua obra ¢ atravessada por um tempo, um
lugar e mediada por instituicdes e por impossibilidades de restituicao integral do passado.
Dessa maneira, ela se compde em partes de uma carga ndo-positivista, & especulativa, ela
imagina o passado através dos olhos do seu tempo, mas essa fic¢do €, ao mesmo tempo,
escondida e escrita com efeito de verdade.

A forma pejorativa de ver a ficcdo e a literatura na historia estd profundamente
enraizada em uma heranca colonial que privilegiava a razao instrumental e a objetividade
eurocéntrica como critérios exclusivos de verdade e conhecimento. Durante o periodo
colonial, as narrativas dos povos colonizados eram frequentemente deslegitimadoras e
classificadas como "mitos" ou "supersticdes", em contraste com a historiografia europeia, que
se apresentava como universal e cientifica. Essa hierarquizacdo nao apenas silenciou outras
formas de narrar o passado, mas também relegou a literatura e a ficcdo a um lugar inferior,
como se fossem incapazes de transmitir verdades histéricas ou experiéncias validas. Essa
postura, segundo autores como Trouillot (1995), reflete um projeto de dominagao cultural, em
que as historias dos colonizadores eram consideradas legitimas, enquanto as dos colonizados
eram desumanizadas e descartadas.

A histéria ndo € apenas uma narrativa objetiva sobre eventos passados, mas um
processo de produ¢dao moldado pelas relagdes de poder: "o poder esta em todos os momentos
de producao da historia" (Michel-Rouph Trouillot, 1995, p. 29) Seja na criagdo das fontes, no
arquivamento, na constru¢do das narrativas e na legitimagdo do que ¢ considerado historia

oficial (Michel-Rouph Trouillot, 1995)., A narracdo desses fatos, talvez a parte mais
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importante, pois ¢ como este nos alcancam, s3o construidos por aqueles que possuem
autoridade para narra-los e legitima-los, em sua maioria, os corpos que narram sdo aqueles
que ocupam o status quo (homem, branco, cis-heteronormativo, cristdo). Assim, a histéria
torna-se uma ferramenta politica, usada para justificar estruturas de poder existentes.

Comegaremos a contar/construir historias de novo. Para construir histérias outras,
resgataremos como forma de rasura da Histéria Colonial esses elementos ficcionais. O anseio
por novas historias, o contar mais, o denunciar a violéncia e a morte que levam a nos, pessoas
negras a busca de ferramentas que resgatem a nossa tradi¢do africana. Utilizarmos a fabulagao
como uma maneira de desafiar a teoria da memoria (que também ¢ a do esquecimento) de
quais corpos foram lembrados, quais podem contar essa histéria (Grada Kilomba, 2016).

Buscamos a constru¢do de uma operacdo historica insubmissa. Um nd borromeano
entre o local de pesquisa e sua constru¢do durante o ato de registro desse passado (o que
chamamos acima de arquivo de pesquisa); o processo de constru¢do do arquivo, bem como
coleta e possibilidades de escrita (as minhas condi¢des de subjetivagdo, bem como dos
agentes do cotidiano a minha volta) e as politicas de escrita (o tratamento de toda essa coleta,
mas também a sua devolucdo. Acreditamos em uma histdria insurgente e contra-hegemonica,
produtora de possibilidades outras de construg¢do de subjetividades.

“A Histdria negra ainda se esta fazer” (Beatriz Nascimento, p. 40, 2020). Essa forma
de ler a Historia trata-se mais de um outro modo de lidar com o tempo e, principalmente, com
um passado que nao passou para a negritude (Allan Pereira, 2021) pois “nunca fomos feitos
pra sobreviver” (Audre Lorde, 2000, p.255) de que forma existimos na histéria para além da
morte? Precisamos “teorizar a batalha” (Jared Sexton, 2016, p.4) com a constru¢ao de uma
historiografia que ouse rasurar o canone, ou se preciso, rasga-lo. Se a historia disciplinada ¢
tao fascinada por uma arquivo que comprove, pelos excesso de provas, o que fazer quando o
excesso de provas € o excesso de violéncia? (Allan Pereira, 2021)

A historiografia disciplinada, mesmo em sua versdo de esquerda, selecionava
sujeitos historicos especificos: marcados por uma autoconsciente resisténcia ¢ um
sentido de agéncia que mais parecia confirmar expectativas teoricas
precondicionadas. Os negros do passado so “teriam voz”, s6 seriam “resgatados” e
“Uteis” ao saber disciplinado, se falassem uma gramatica da revolta que fizesse coro

aos anseios dos seus pesquisadores. O subalterno, nesse caso, s6 falava a linguagem
de um mestre que ndo se via como tal. (Allan Pereira, p. 496, 2021)

Esse dilema de lidar com as auséncias, para além do desfigurar a economia libidinal de
sofrimento, emerge o que Hartman (2022) chama de “fabulagdo critica”, ‘“histéria
especulativa” e “poética documental”, uma modo de rasura contra-Historia, uma luta contra

os siléncios, ciente da performance do historiador. E uma ferramenta potente de apreensdo de
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cenas cotidianas, um processo de captar imagens de uma historia que carece de fontes, de
incorporar experiéncias para trazer incorporadas para trazer forma de linguagem outra,
construindo uma histoéria com fabulas para uma pesquisa. A fabulacao da lugar a experiéncia e
a um método para criar histdrias no espaco do siléncio, a “fazer mais do que recontar a
violéncia que depositou esses tracos no arquivo” (Saidiya Hartman, 2022)

E interessante ressaltar que dentro de um paradigma decolonial, toda pesquisa
cientifica questiona as faculdades imaginativas, as quais permitem criar figuras pelas quais a
linguagem consegue circular. Dentro dessa perspectiva ¢ necessario ser redundante e acionar a
fabulagdo nessa pesquisa por se tratar de um artificio velado, ela existe, mas a todo momento
optou-se por escondé-la, para ndo esbarrar nas pretensdes de neutralidade, objetividade e
finalidade da politica de escrita cientifica branca normativa e normalizadora. Mas nesse caso,
utiliza-se a fabulagdo critica, uma posicao contra-Historia de rasura critica e centrada na
criagdo poética mediada por passados-futuros possiveis.

Fabular ¢ a acdo do pensamento quando este associa experiéncias sensoriais a efeitos
imateriais, possibilitando a nomeagdo, o tratamento e o preencher lacunas de historias nao
escritas, oralizadas, conversadas, imaginadas. E recorrer as lacunas apresentadas no
aprenderfazer do cotidiano para a escrita. A acdo de fabular implica suas proprias vivéncias e
experiéncias de negritude, uma escrita que toma a acdo de narrar o contar contra-Historias,
novas subjetivagdes do passado fundidas as historias do presente, € pensar o que ndo foi
pensado, o impensavel (Saidyia Hartman, 2022).

A criacdo de novas epistemologias negras consiste na capacidade de imaginar
realidades entrecruzadas entre passado-presente-futuro, desafiando a linearidade e
continuidade ocidentais e gaguejando o mal-estar colonial e a escravialidade, a “produgdo do
nada” (Saidyia Hartman, 2022). Pensar os limites da contra-historia ¢ também pensar os
limites dessa narracdo, no que tange a criacdo e narracdo dessas cenas de violéncia
alimentando prazer pornotropicos pelos arquivos, o investimento libidinal na violéncia ¢
aparente em toda parte, em uma forma de entrelace entre fantasia, desejo e violéncia. Essas
reprodugdes de violéncia sdo parte da vida de ex-escraves e define o estado da negritude
(Saidyia Hartman, 2020,2022).

Fabular nio ¢ inventar/amenizar histérias € libertar vidas do fado do prazer pulsional
da aniquilagdo da vida negra. E encantar para destruir através da palavra. Ndo é criar empatia
em brancos, muito menos reivindicar a eles um lugar nosso em meio a seriar a sua produgao.
Recorremos a fabulacdo vinda dos escritos negros, ndo as fabulacdes deleuzianas, ou as

escritas de Benjamin, por reconhecer a poténcia dos escritos negros no seu autorretrato, ¢ uma
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escolha politica que contraria a escolha normativa dos textos. Que nods nos
afrorreferenciemos. “como escrever a historia sem se deixar escravizar pela sua abordagem,
fragmentariamente?” (Beatriz Nascimento, 2020)

Foi usando a lingua do homem branco, suas formas expressivas convencionais, como a
autobiografia, apelando a seus sentimentos e buscando sua empatia, que a voz escrava,
indicadora de formas subjetivas tdo particulares e tdo universais em sua humanidade, pode se
constituir e chegar até nos, dessa forma, nesse momento historico. (Osmundo Pinho, 2021, p.
206). Precisamos de uma historiografia que escreva onde pisa, o que sente, o que lhe aflige e
ndo com a cabega de onde a disciplinaram. E preciso uma histéria que se escreviva nossos

dilemas que se reatualizam do passado todos os dias:

Quando eu estou escrevendo e quando outras mulheres negras estdo escrevendo, é...
me vem muito na memoria a fungdo que as mulheres africanas dentro das
casas-grandes escravizadas, a funcdo que essas mulheres tinham de contar historia
para adormecer os da casa-grande, né... a prole era adormecida com as maes pretas
contando histérias. Entdo eram historias para adormecer. E quando eu digo que os
nossos textos, €..., ele tenta borrar essa imagem, nds ndo escrevemos pra adormecer
os da casa-grande, pelo contrario, pra acorda-los dos seus sonos injustos. E essa
escrevivéncia, ela vai partir, ela toma como mote de criagdo justamente a vivéncia.
Ou a vivéncia do ponto de vista pessoal mesmo, ou a vivéncia do ponto de vista
coletivo. (Conceicdo Evaristo, online, 2017)

Ao regatar essa dimensdo temporal fabulativa, de entrelace das linhas presentes e
pretéritas Evaristo 1€ o seu trabalho como “ficgdes da memoria”. Na sua compreensdo, “como
a memoria esquece, surge a necessidade da invengdo” (Concei¢do Evaristo, 2017). E uma
tentativa de pensar a condicdo sem analogo do negro na sociedade brasileira, uma maneira de
escrever, ser € se ver no processo de constru¢do de uma historia. Uma historia centrada no

sujeito negro, ndo no negro como objeto:

Nossa escrevivéncia traz a experiéncia, a vivéncia de nossa condi¢do de pessoa
brasileira de origem africana, uma nacionalidade hifenizada, na qual me coloco ¢
me pronuncio para afirmar a minha origem africana, celebrar a minha ancestralidade
e me conectar tanto com os povos africanos, como com a didspora africana. Uma
condi¢do particularizada que me conduz a uma experiéncia de nacionalidade
diferenciada (Conceic¢do Evaristo, 2020, p. 30-31. Grifos nossos)

A dimensao subjetiva do existir negro emerge como um ato de resisténcia arquivado
no corpo, que carrega as marcas de uma histéria de luta constante por afirmagdo e pela
reversdo de esteredtipos. As leituras insubmissas de Hartman e Evaristo confluem em
alternativas nao-excludentes de leitura do passado e da tradi¢cdo ocorre de forma subversiva,
num processo que contrabandeia e saqueia os legados apagados ou distorcidos pela histéria
oficial. O corpo, nesse contexto, ndo ¢ apenas um receptor de violéncia simbolica, mas um
espaco de memoria viva e agéncia politica, funcionando como arquivo de impressdes que

conferem sentido aos escritos (Oliveira, 2009).
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As autoras usam recursos estéticos e retdricos ndo apenas para seduzir o leitor, mas
também para conferir credibilidade e persuasdo a narrativa, afirmando sua for¢a como
testemunho historico € como instrumento de radicalizacdo da condi¢do social (Oliveira,
2009). E nesse momento que a nossa inventividade se mostra politica e se materializa nesse
trabalho em diferentes linguagens: escrita, fotoperformance, fotografia coletiva, bordado,

macramé, pintura. S3o recursos linguisticos que sentem a nossa vivéncia e fabulam vidas.

Retornam uma historia recalcada pelo mal-estar da Historia.
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2. Composicao 2: Dispositivo de Racialidade, Biopoder e Contrato Racial no Brasil

Imagem 3: Fotoperformance chamada com quantas dobras se (des)dobra uma canoinha

Fonte: Arquivo Pessoal
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2.1. O conceito, uma canoinha de papel

Eu quero ver o por do Sol
Lindo como ele so

E gente pra ver, e viajar
No seu mar de raio

Lilas, Djavan

Paixdo me fez marinheiro

Fez do meu cais meu saveiro e me navegou
Sai cantando vitoria

Tristeza virou historia de pescador
Mariene Castro

Quando eu era crianga, especialmente aos domingos, costumavamos ir a Prainha. Era
uma por¢ao do Rio Sao Francisco que se assemelhava a uma praia, com areia, cadeiras, bares
€ uma area propicia para o banho. Era uma sensacdo deliciosa sentir o sol da manha sobre
minha negra pele, correr descalgo e sentir a areia quente batendo nas “canelas”, enquanto os
ventos faziam rodopios e brincavam em meu corpo, muitas vezes deixando-me coberto de
areia da cabeca ao pé.

famos a pé, geralmente descalcos, atravessando a pista quente que soltava “seu bafo” e
embagava de calor o horizonte préximo. Seguiamos cheios de bolsa na avenida e desciamos o
cais na beira do rio. Via o verde da vegetagdo, sentia os galhos da jurubeba e os baceiros
retirados do rio em meus pés. O barro vermelho aparecia nas por¢cdes em que ndo havia cana
nem capim. Aquela entre-cena, entre canas, entre colonia-Brasil. Corriamos sempre por ali,
dentro das goiabeiras, tentdvamos fazer de tudo para evitar as vacas que pastava nessa
paisagem, minha mae morria de medo.

Em dias de chuva, a lama vermelha colava nas pernas, juntava-se a pedagos de capim
até chegar a Prainha. O trajeto ndo era longo. O rio ficava bem perto da minha casa, e muitas
vezes conseguia sentir seu cheiro enquanto caminhava pelo terreiro dos meus avos. O
desembesto era grande para chegar logo a Prainha, principalmente da minha parte. Sentia que
eram horas caminhando, perdido préximo a uma longa plantagdo. Um caminho interminavel.

Costumava ir com minha mae, minha tia e minha av6. Era um momento de grande
diversdo para nos. Prepardvamos um conjunto de coisas para levar para esse momento. Minha
vO passava a tarde de sabado fazendo “Jaja'*” com suco de goiaba, leite de coco com

chocolate, suco de maracuja e o tao disputado jaja de Coca-Cola.

12 A palavra "jaja" é um termo regional usado em algumas partes do Brasil para se referir ao geladinho, um doce
congelado feito geralmente com suco, leite ou outros ingredientes adogados, colocado dentro de um saquinho
plastico e levado ao congelador.
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Meu avd, que muitas vezes ja ndo se aventurava mais no rio, por nao querer banhar-se,
ficava no alto da ladeira da descida do cais. Eu conseguia sempre vé-lo tentando nos observar
na imensiddo das dguas e das arvores que cobriam boa parte do seu campo visao. Lembro-me
que toda vez que andavamos mais um pouco, ele inclinava a cabega para ver onde estdvamos,
até reciprocamente, sumirmos diante dos nossos olhos, na imensiddo imanente.

Meu avd tinha uma canoa, a tdo lendaria Canoa do Jodo, que permaneceu intacta
durante anos, mas com o avanco de sua idade, ele ja ndo a guiava mais. Sempre amei o rio,
especialmente andar de canoa, mas nunca tinha entrado na sua. Era muito comum, durante as
tardes, eu imaginar nds dois dentro dela, vendo as pipas no céu, a imensidao vermelha do sol
descendo o rio e conhecendo um lugar que eu nunca tinha estado, Sergipe. O que tem ap6s o
rio?

Nessas idas a Prainha, minha tia e eu passavamos toda a tarde do dia anterior fazendo
canoinhas de papel. Faziamos muitas. Eram origamis feitos com folhas destacadas de
cadernos velhos ou da revista da Hermes™. Muitas vezes eu acabava cortando meus dedos no
papel. Passava as unhas na dobradura do papel que rasgava para enquadra-la. Errava a
dobradura. Tentava desdobrar e dobrar de novo.

As folhas de papel muitas vezes desbotavam de tantas dobras e mais desdobras. Até
rasgavam. Minhas maos ficavam sujas de sangue e tinta. Tudo era muito feito cuidadosamente
para que elas nao afundassem quando as langdssemos ao rio com o intuito de ver quem
conseguia manté-las navegando por mais tempo sem naufragar.

Uma, duas, trés canoas. O movimento das 4dguas as levava por caminhos diferentes.
Subiam e desciam, o vento as derrubava. Entrava dgua, corriamos para retirar, mas a0 mesmo
tempo, com movimentos cuidadosos, tentdvamos manté-las inteiras e em pé. Era magico ver
canoas coloridas flutuando no rio.

Mas, o que canoinhas de papel tém a ver com conceitos filosoficos?'

Ao pensar um pouquinho, no que seria um conceito, chagamos de imediato a fung¢do

do filésofo perante seu fazer filosofico, a qual seria a de inventar conceitos. Conceitos nao

3 A Revista Hermes era uma revista de catdlogo de compras muito popular no Brasil, especialmente entre as
décadas de 1980 e 2000. Funcionava como um meio de vendas por catalogo, oferecendo roupas, calgados,
eletrodomésticos e outros produtos, permitindo que os clientes fizessem pedidos por meio de representantes ou
correio.

4 Para nos, nessa politica de escrita que adotamos, uma escrita politica que se constréi com as memorias de
corpos-carne que se fazem presentes, pensamos que os conceitos podem ser formas de ler o mundo que dialogam
com o as suas condi¢cdes de producdo. Dessa maneira, ao enredarmos e fabularmos essa escrita conceitual,
tentamos construir condi¢cdes propicias para implicar um outro fazer a ciéncia, como Grada Kilomba (2019)
chama de desobediéncia poética a colonialidade cientifica.
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seriam descobertos a partir de uma correspondéncia a uma imagem do real, mas por meio de
um problema que emana das relagdes sociais € que demandam a sua criagdo ¢ a da sua
realidade. “E necessario dobrar, desdobrar, redobrar: o maneirismo substitui o essencialismo”

(Domeénech, Tirado, Gomes, 2001, p. 133).

Nao devemos chegar a conceitos estaveis e seguros em nossas pesquisas, ja que
acreditar que eles tenham tais propriedades, ¢ acreditar que a propria linguagem
possa ser estavel e segura [...]. Muito mais interessante e produtivo é perguntarmos ¢
examinarmos como as coisas funcionam e acontecem e ensaiarmos alternativas para
que elas venham a funcionar e acontecer de outras maneiras (Veiga-Neto, 2017, p.
18).

Veiga-Neto sugere que a busca por conceitos fixos e imutaveis em pesquisas de
educagdao pode ser uma limitagdo, pois pressupde que a propria linguagem seja estavel e
segura. No entanto, a linguagem ¢ dinamica, sujeita a mudancas historicas, sociais e culturais,
0 que implica que os conceitos também estdo em constante transformacgao. Assim, acreditar
em defini¢cdes absolutas pode restringir a compreensao dos fenomenos estudados, impedindo
a novas possibilidades e perspectivas.

Os conceitos sdo pecas assimétricas que ndo se encaixam como uma tessitura. “Os
conceitos filosoficos sdo totalidades fragmentarias que ndo se ajustam umas as outras, ja que
suas bordas ndo coincidem. Eles nascem de lances de dados, ndo compdem um
quebra-cabegas” (Deleuze; Guattari, 1993, p.47). Eles ndo se ajustam perfeitamente, nao se
compdem como um todo. Nao se estruturam.

Vamos confabular e imaginar o modo de fazer as canoinhas de papel: eram feitas com
paginas de caderno ou revista. Eram por mim dobradas, desdobradas, rasgadas com a unha,
desbotavam com o suor dos dedos, muitas vezes rasgavam, e essas paginas nao eram mais
utilizadas. Tudo isso para criar uma canoinha.

Os conceitos dobram o real. Tentam investigar suas rasgaduras. Sdo dobrados,
desdobrados, até ficarem desbotados e serem rasgados, muitas vezes até colados com fita
crepe. Em outras, ndo ha maneira de colar. As canoinhas sdo dobras do papel, os conceitos sao
sobras do real. Sdo criagdes filosoficas que boiam em uma agua, ndo uma grande canoa, mas

uma esquadrilha de papel no rio.

Basta compreender, e sobretudo ver e tocar as montanhas a partir de seus
dobramentos para que percam sua dureza, ¢ para que os milénios voltem a ser o que
sd0, ndo permanéncias, mas tempo em estado puro, e flexibilidades. Nada ¢ mais
perturbador que os movimentos incessantes do que parece imével. Leibniz diria:
uma danga de particulas reviradas em dobras. (Deleuze, 1992, p. 195)

Deleuze nos sugere que aquilo que percebemos como solido e imutavel — como as

montanhas — ¢, na verdade, resultado de movimentos continuos ¢ transformacdes sutis ao
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longo do tempo. A ideia de que as montanhas perdem sua "dureza" quando vistas a partir de
seus dobramentos significa que, ao analisarmos sua formagao geoldgica, percebemos que elas
ndo sao estaticas, mas fruto de forcas tectonicas que as moldam incessantemente. Dessa
forma, o tempo ndo deve ser visto como permanéncia, mas como fluxo puro e flexivel, no
qual tudo estd em constante transformacgao, ainda que essa mudanga possa ser imperceptivel
em escalas humanas.

A referéncia a Leibniz e sua nocao de "dobras" reforca a ideia de que até o que parece
imovel €, em sua esséncia, movimento e transformagdo. Para Leibniz, a realidade ¢ composta
por uma danga incessante de particulas, que se reorganizam em multiplas camadas e
dobraduras. Essa visdo desafia a concep¢do de um mundo estatico, mostrando que a matéria e
o tempo sdao dinamicos e interligados. Assim, o trecho nos convida a repensar nossa
percepgao da realidade, abandonando a ilusdo da estabilidade e reconhecendo a fluidez ¢ a
complexidade do que nos cerca.

Uma frota de canoas reviradas em dobras. O que bate no barquinho, a onda que move
outros lugares para, ou com o meu movimento, que sao varidveis externas a ele. “A dobra.
Essa figura faz referéncia a processos, relagdes de movimento e descanso” (Domenech,
Tirado, Gomes, 2001, p. 123). No caso dos conceitos, as varidveis externas (estados de coisas,
momentos na histdria) seriam outros movimentos que esbarram com o problema de criagdo do
conceito.

Podemos ousar brincar com o conceito de dispositivo, caro a esta pesquisa. Durante
meus ultimos anos de graduacdo e em meus anos de mestrado, pude perceber constantes
experimentacdes de Foucault sobre esse conceito, assim como Sueli Carneiro e outros autores.
Foi angustiante todo esse movimento, pois estava acostumado a uma visdo mais dura das
densas tramas da pesquisa. Neste momento, gostaria de desdobrar esse barquinho e mostrar as
dobras que o tempo marcou na constru¢do desse conceito, muitas vezes rasgando e colando as

partes.
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2.1.1. Chao, dobras e agua: as bordas de Foucault

Imagem 4: A dobra

Fonte: autor

Foucault dobra um problema. Arreia no seu chao europeu as suas folhas e as dobra, em
um movimento meticuloso, a fim de tentar captar esse problema. O complexo conjunto de
sentidos e articulagdes que arrodeiam o conceito de dispositivo emerge como um campo
confuso e problematico em meados da década de 1970, quando em suas pesquisas, Michel
Foucault ensaia articular a relagdo entre saber e poder. As premissas estudadas anteriormente
pelo filésofo, ja apresentam disparidades em relagdo a produgdo académica da época,
outrando novos olhares sobre problematicas ja estudadas na filosofia, como a problematica do
saber e do poder.

As pesquisas de Foucault possuem como chdo a Europa e suas instituigdes
disciplinares e punitivas, ele chega a uma aposta tedrica sobre o poder, afirmando que este
ndo ¢ concentrado apenas na figura do Estado ou em grandes instituicdes. Nesse esboco, o
autor considera uma rasura, um rasgo nas concepgoes de poder dominantes, afirmando que
este se encontra em relacdes cotidianas, em praticas discursivas e em saberes que estruturam a

sociedade na forma de relacdes de poder, capilares, descentralizadas e difusas:

Séo, portanto, relagdes que se podem encontrar em diferentes niveis, sob diferentes
formas; essas relagdes de poder sdo moveis, ou seja, podem se modificar, ndo sdo
dadas de uma vez por todas. O fato, por exemplo, de eu ser mais velho e de que no
inicio os senhores tenham ficado intimidados, pode ser inverter durante a conversa, e
serei eu quem podera ficar intimidado diante de alguém, precisamente por ser ele
mais jovem. Essas relagdes de poder sdo, portanto, mdveis, reversiveis e instaveis.
(Foucault, 2006, p. 276).
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Mas antes de prosseguirmos, ¢ valido relembrar que as pesquisas arqueoldgicas de
Foucault, levantaram uma série de questdes desenvolvidas e emaranhadas nesta concepcao de
poder: as relagdes de saber. Para ele, o saber nasce como meio ndo-linear de conhecer,

tomando posi¢do de agéncia dentro do discurso, sendo este uma forma de pratica discursiva:

Os elementos do saber sdo a base a partir do qual se constroem proposigdes
coerentes (ou ndo), se desenvolvem descricdes mais ou menos exatas, se efetuam
verificagdes, se desdobram teorias. formam o antecedente do que se revelara e
funcionara como um conhecimento ou uma ilusdo, uma verdade admitida ou um erro
denunciado, uma aquisi¢do definitiva ou um obstaculo superado [...] um saber é
aquilo que podemos falar em uma pratica discursiva que se encontra assim
especificada: o dominio constituido pelos diferentes objetos que irdo adquirir ou ndo
um status cientifico (Foucault, 2012, p. 219-220)

O discurso nao ¢ um simples reflexo da realidade ou um meio neutro de construgdo do
saber. Ele ¢ um campo de disputa, no qual certos enunciados sdo aceitos como verdadeiros
enquanto outros sao excluidos. Isso significa que a producdo do saber ndo ocorre de maneira
livre, mas sim dentro de regras invisiveis que determinam o que pode ser dito, por quem e em
quais condigdes:

O dispositivo (...) é justamente a natureza do nexo que pode existir entre esses
elementos heterogéneos. Assim, o discurso pode aparecer como programa de uma
instituicdo, como um elemento que pode justificar ou ocultar uma pratica, ou
funcionar como uma reinterpretagdo segunda dessa pratica, dando-lhe acesso a um
novo campo de racionalidade (Foucault, 1994 , p.299.)

Portanto, para ele, o saber ndo ¢ neutro; ele esta intrinsecamente ligado ao poder,
operando como um meio simbidtico de formagdo discurso-saber-poder. Porém, os objetivos
de Foucault em seus empreendimentos nunca foi a constru¢do de uma teoria do poder, seu
“propdsito ndo foi analisar o fendmeno do poder, tampouco elaborar os fundamentos de sua
analise, ao contrario, meu objetivo foi elaborar uma histéria dos diferentes modos pelos quais
os seres humanos sao constituidos em sujeitos” (Foucault, 2007, p.1)

Ao considerarmos essa assertiva, ¢ importante lembrar que a propria tentativa nas
pesquisas arqueologicas de Foucault em entender as lacunas entre saber e poder era de
enredar o sujeito em uma trama historica que desse conta de esbocar uma teoria critica ao
sujeito moderno. Para Revel (2005, p.84), esse “desafio ¢, portanto, ao contrario das filosofias
do sujeito, chegar a “uma analise que possa dar conta da constitui¢do do sujeito na trama
historica”.

O dispositivo, desta forma, ¢ uma forma de construir uma gambiarra, uma dobra da
realidade, uma invengdo que articule um conjunto heterogéneo de elementos — discursos,
institui¢des, leis, medidas administrativas, enunciados cientificos, proposi¢des filosoficas e
praticas diversas — que possuem como meio de operacdo uma demanda historica para

produzir e regular formas de subjetividade e relagdes de poder.
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Dessa maneira, assim como se rasga o papel, inclina-se as maos e produz as dobras na
folha, foi esse mecanismo que configurou uma nova forma de convergir a dimensio
discursiva, predominante em suas analises até¢ 1969 (sobretudo na Arqueologia do Saber), e o
plano politico-extra discursivo, que passa a ocupar posicao central em seus estudos
posteriores, sobretudo nos genealdgicos.

Ao dobrar a canoinha do dispositivo em sua metodologia genealdgica para tentar
resolver o dilema entre saber, poder e praticas discursivas, Foucault apresenta um avango na
compreensdo de como os saberes nao sdao alheias as suas condi¢des de produgdo, como
também as incitam e regulam. Tal movimento ja se esbocava em sua andlise das institui¢cdes
disciplinares e do exercicio institucional do poder, em Vigiar e Punir, mas ganha maior
sistematicidade a medida que Foucault avancga para a genealogia das relagdes de poder.

Ao observar o funcionamento disciplinar, ele correlaciona novamente sua premissa de
que saberes ndo sdo construgdes neutras, mas emergem a partir de condigdes de produgdo e
dependem de um processo de legitimacdo vinculado a certas condi¢des de possibilidade
espago-temporais, ou seja, a contextos historicos, politicos, institucionais e discursivos que
definem quais formas de conhecimento sdo reconhecidas como verdadeiras e quais sao
marginalizadas.

Esse marco continuo em Vigiar e Punir figura uma reunido de construgdo dos
esquemas de validagdao de saberes, a nocao de episteme, desenvolvida por Foucault em 4s
Palavras e as Coisas (1966), que designa os regimes de saberes-verdade proprios a cada
época e determina os limites do que pode ser pensado e dito, ele faz essa andlise recorrendo a
desmistificacdo da sociedade punitiva, afirmando que a disciplina tornou-se na modernidade
um meio de educar corpos e populagdes dentro de premissas construidas nas relagdes de
saber.

Porém, ¢ apenas no que didaticamente chamamos de fase genealdgica, que essa
preocupacdo se desloca para a analise dos dispositivos, onde o conhecimento ¢ compreendido
ndo apenas como um campo epistemologico, mas como uma pratica inserida em relagdes de
poder que estabelecem normas, hierarquias e exclusdes. Assim, o dispositivo ¢ um operador
de um principio organizador que concatena praticas discursivas e ndo discursivas,
viabilizando uma andlise ndo-linear sobre os mecanismos que ddo base a produgdo de
verdades e sujeitos em determinadas formagdes historicas, sendo inventado como uma forma

de demarcacao da diferencga:

Através deste termo tento demarcar, em primeiro lugar, um conjunto decididamente
heterogéneo que engloba discursos, instituigdes, organizagdes arquitetonicas,
decisdes regulamentares, leis, medidas administrativas, enunciados cientificos,
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proposigdes filosoficas, morais, filantropicas. Em suma, o dito e o ndo dito sdo os
elementos do dispositivo. O dispositivo é a rede que se pode estabelecer entre estes
elementos (Foucault, 1995, p.244)

O dispositivo, segundo Foucault, ¢ composto por um conjunto heterogéneo de
elementos que estabelecem entre si relagdes minimamente coerentes. Essas relagdes formam
uma rede complexa em que o saber (representado pelo dito) e o poder (representado pelo ndo
dito) se entrelagcam de maneira dinamica (Weinmann, 2006). Dessa forma, o dispositivo nao ¢
um sistema estatico, mas uma configuracdo em constante transformag¢do, cuja emergéncia se
da na articulacdo entre discursos, instituicdes, normas e praticas sociais. H4, nessa relagdo,
“entre estes elementos, discursivos ou ndo, existe um tipo de jogo, ou seja, mudancas de
posi¢do, modificacdes de fungdes, que também podem ser muito diferentes”, mas que se
encontram em um feche de constru¢des para normalizagao.

A filésofa Sueli Carneiro desdobra o barquinho feito por Foucault, e 1€ atentamente
suas dobras. Ao retornar aos estudos sobre loucura realizados por Michel Foucault (1978),

<

onde estes tensionam a forma como a medicina e as ciéncias ‘psi’ construiram um campo
ontoldégico de intervengdo e categorizagdo clinica com a inven¢do da loucura, onde a
existéncia da unidade “doente mental” viabiliza o que se entende como homem normal.
Assim, se o homem normal tiver que vir a publico para dizer o que ele ¢, ird se afirmar pela
negatividade: “ndo sou doente mental”.

Esse “homem normal” se define pela negagdo de que ele € louco, tendo énfase em sua
oposicdo ao louco: NAO sou LOUCO, logo, sou normal. Neste caso, o louco é aquele
construido pela negativamente para afirmar a dindmica positiva no homem normal, ou seja, a
sua auséncia de loucura, sua normalidade (Foucault, 1978; Sueli Carneiro, 2023). Ou seja, o
Outro fundado pelo dispositivo apresenta-se de forma estatica, nesse caso o louco, oposta a
sua multiplicidade, o homem normal, o qual pode vivenciar com seu corpo normal, espacos

sem ser visto como “anormal”.

Imagem 5: Representacao da construgdo do dispositivo “loucura™:
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Fonte: autor

Podemos observar que o dispositivo cria um campo estranho, um campo que se
descola da normalidade. O dispositivo cria uma cisao entre o que € normal e o que ¢ diferente.
S6é que esse jogo depende de um conjunto de forgas que realizam o controle dessa diferenca
em funcdo da normalidade. Para compreender o conceito de dispositivo em Foucault, é
essencial atentar-se as formas de leitura e interpretagdo desse termo. O dispositivo ndo deve
ser entendido como algo material. Sua configuragao ¢ mutavel e fragmentada, adaptando-se as
condi¢cdes de sua emergéncia e aos anseios urgentes que o sustentam.

O dispositivo exerce um poder dominante, regulando a diferenca, através de
comportamentos, organizando subjetividades e produzindo efeitos de verdade que moldam a
forma como seus corpos percebem a si mesmos e ao mundo. Dessa maneira, ao pensar nos
dispositivos, reconhecemos que estes ndo sdo fixos nem universais, mas se ajustam conforme
as necessidades de cada época, assumindo diferentes configuragdes para atender a
determinados interesses. Essa flexibilidade permite que elementos discursivos — como
teorias, normas e categorias de pensamento — se interliguem com praticas € mecanismos
concretos de controle, regulamentacgdo e organizagao da sociedade. Assim, o dispositivo opera
como um meio de tornar efetivas estratégias de governabilidade, legitimando saberes que
sustentam formas especificas de exercicio do poder.

A forga explicativa do dispositivo reside em sua capacidade de revelar os mecanismos
pelos quais saberes sao mobilizados estrategicamente em conjunturas historicas especificas,
conformando-se a interesses politicos e econdmicos varidveis. Esse ajuste tatico ocorre na
interse¢cao entre o campo do discurso (instituicdes do saber, regimes de verdade,
normatizagdes discursivas) e o campo extradiscursivo (praticas institucionais, tecnologias de
governo, mecanismos de controle e disciplinarizacao).

Em terceiro lugar, entendo dispositivo como um tipo de
formacao que, em um determinado momento histérico, teve
como funcdo principal responder a uma urgéncia. O
dispositivo tem, portanto, uma funcédo estratégica dominante.
Este foi o caso, por exemplo, da absor¢cdo de uma massa de
populacédo flutuante que uma economia de tipo essencialmente
mercantilista achava incOmoda: existe ai um imperativo
estratégico funcionando como matriz de um dispositivo, que
pouco a pouco tornou-se o dispositivo de
controle—dominacao da loucura, da doenca mental, da neurose
(Foucault, 2012, p.365)

Dessa forma, o dispositivo ndo apenas reflete relacdes de poder-saber, mas

efetivamente as organiza e operacionaliza, estruturando os modos pelos quais individuos e

populacdes sdo governados. Seu carater tatico e estratégico evidencia que nao ha um centro
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fixo ou um agente Unico, mas sim uma rede de for¢as que se ajustam e reconfiguram em
funcdo das conjunturas historicas e dos interesses politicos e econdmicos em jogo. Ou seja, 0
dispositivo atende antes de tudo uma demanda histérica (Sueli Carneiro, 2023): “assim, o
dispositivo ajusta em si uma gama de elementos instaveis, particulas que podem se
reconfigurar de acordo com o anseio das taticas. Nao se trata de uma estrutura dura e regular,

mas de um arranjo maleavel que tem a sua forma definida no plano histérico.”

Ao se constituir, um dispositivo fica disponivel para ser operacionalizado em
diferentes circunstdncias e momentos, se autorreproduzindo mediante seu
preenchimento estratégico. Se, na composi¢ao de um dispositivo, o primeiro passo ¢
demarcar seus componentes heterogéneos, o segundo ¢ “demarcar a natureza da
relagdo que pode existir entre estes elementos heterogéneos (Sueli Carneiro, 2023,
p-27).

Para desenharmos melhor, ¢ importante reiterar que a criacdo de um dispositivo ocorre

em duas etapas essenciais: primeiramente, define-se um objetivo estratégico, a intervencao
que esse dispositivo causara na sociedade. Esse objetivo pode ser entendido como uma
motivacdo tatica que impulsiona sua criagdo, estabelecendo as bases para sua estrutura e
funcionamento.

Posteriormente, a constituicdo do dispositivo, no qual ele adquire suas caracteristicas
proprias e sua forma especifica de distribuicdo. E nessa fase que o dispositivo se materializa e
se torna operante. Esse estagio ¢ marcado por dois processos centrais: por um lado, ha a
configuragdo e reconfiguracdo continua de suas composi¢des, resultantes das multiplas
funcdes que ele desempenha; por outro, emergem os diferentes efeitos que podem ser tanto de
controle e censura quanto de estimulo e incitacdo. Esses efeitos, intencionais ou nao,

interagem de maneira dindmica, podendo reforcar ou desafiar uns aos outros.

2.1.2. Aprendendo pelas dobras, rasgando, dobrando em um novo chio: a leitura de
Sueli Carneiro
Imagem 6: A desdobra e o rasgo
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Fonte: autor

A construgdo sobre os conceitos como canoas de papel, nos permite visualizar sua
maleabilidade, suas trajetdrias inesperadas e a necessidade de manused-los sem a pretensao de
fixa-los em um sentido definitivo. Michel Foucault (1987) apresenta o conceito de dispositivo
como um conjunto heterogéneo de praticas, discursos e instituicdes que produzem efeitos de
poder e subjetivacdo. No entanto, essa compreensdo pode ser dobrada e rasgada por leituras
que consideram suas implicagdes para experiéncias historicas especificas.

Sueli Carneiro (2005) realiza esse movimento propor um novo direcionamento para
essa canoinha, desfazendo suas dobras e construindo seu proprio conceito pensando com os
seus negros pés que pisam em territorio brasileiro, a leitura autoral de dispositivo de
racialidade. Se Foucault nos ensina a ver os dispositivos através da Optica europeia, Sueli
Carneiro rasga esse conceito para revelar as camadas de opressdo que sdo operadas pelo
racismo estruturante na cena colonial.

Essa leitura d4 um passo adiante ao ndo apenas desdobrar o conceito, mas também ao
rasga-lo, criando uma chave de interpretacdo da realidade brasileira. Para Carneiro (2011), a
luta politica e epistemoldgica das populagdes negras no Brasil consiste em dobrar e redobrar
essas estruturas, subvertendo seu funcionamento por meio de estratégias de afirmagdo e
reivindicacdo de espacos. Sua leitura do dispositivo ndo se limita a uma analise critica; ela
propde uma nova engenharia conceitual e politica, transformando esse conceito de dispositivo
em ferramenta de emancipagao.

Pensar os conceitos como canoas de papel nos lembra que eles ndo sdo estanques, mas
sim suscetiveis a novas dobras e cortes. Se Foucault nos ensinou a reconhecer os dispositivos
como organizacdes de poder e saber, Carneiro nos mostra como rearticuld-los para que

deixem de ser instrumentos de opressdo e se tornem veiculos de novas possibilidades
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historicas. Ao aprender pelas dobras e ousar rasgar, surge um novo chio sobre o qual se pode
construir outras formas de existéncia e resisténcia. Decolonizar.

Aos seguir e observar as dobras de Foucault, Sueli estuda a sua construgao
genealogica em “Historia da Sexualidade: a vontade de saber”, cuja pesquisa reside em
demonstrar que controle da sexualidade na Modernidade esteve intrinsecamente ligado a
constituicdo da identidade burguesa e ao seu projeto politico. Como destaca Sueli Carneiro
(2023), a sexualidade nao foi apenas um instrumento de sujei¢ao de uma classe sobre outra,
mas, antes disso, serviu a autoafirmacdo e ascensdo da propria burguesia. Nesse sentido, a
normatizacdo das praticas sexuais e a moralizagdo dos corpos, especialmente do corpo
feminino, consolidaram-se como estratégias fundamentais para a manutencdo da ordem
burguesa, ancorada na manutenc¢ao da familia nuclear branca, burguesa e heteronormativa.

Em “Um ebo para descolonizar Foucault da colonialidade” (Wheber Santos, 2024) eu
em minhas primeiras andangas para a constru¢do deste texto, proponho uma leitura critica da
obra de Michel Foucault, especialmente de suas formulagdes sobre biopoder e racismo de
Estado, a partir das auséncias e silenciamentos que sua analitica carrega em relacdo a
colonialidade. Reconheco a relevancia de Foucault para compreender as dindmicas do poder e
da disciplinarizagdio moderna, mas me inquieta o fato de suas genealogias permanecerem
centradas na Europa, ignorando a dimensdo colonial e racial que estrutura a modernidade. A
partir de autoras como Ann Laura Stoler (2021) e Sueli Carneiro (2023), busco tensionar essa
lacuna, compreendendo que o poder, o controle € o racismo ndo podem ser pensados sem o
colonialismo, sem o corpo negro e sem o epistemicidio que sustentou o Ocidente como
projeto de mundo.

Ao propor o Ebd epistemoldgico, utilizo uma metafora viva das tradigdes yorubas e
afro-brasileiras para pensar o ato de purificar a teoria — descarrega-la da colonialidade que
nela se inscreve. O Ebo, entendido como oferenda, limpeza e renovagdo, se torna também um
gesto de pensamento. Assim, busco reencantar a filosofia com os saberes de terreiro,
afirmando que o conhecimento ¢ também corpo, canto, ancestralidade e memoria. Essa
perspectiva dialoga com o conceito de gira macumbistica, de Luiz Rufino e Rafael
Haddock-Lobo, como movimento que gira, desvia e cria outros caminhos possiveis para o
pensamento.

Releio Foucault a partir das aguas do Atlantico e das feridas coloniais que ele ndo viu.
O racismo de Estado, como descreve Foucault, ¢ aqui reinterpretado a luz da experiéncia
negra e da critica decolonial. Com as dobras de Sueli Carneiro, aprendo que o racismo ¢ um

dispositivo de poder que ultrapassa o bioldgico e se inscreve no campo da subjetividade, das
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instituicdes e da propria produgcdo do saber. Ao articular Foucault e Carneiro, procuro
desmontar a universalidade eurocéntrica e abrir espago para a “epistemologia negra” — uma
pratica intelectual que devolve a negritude o direito de nomear o mundo.

A partir das andlises de Foucault, eu (Wheber Santos, 2024) e Sueli Carneiro (2023)
podemos compreender que o dispositivo de sexualidade de Foucault opera, primeiramente,
como uma forma de protecdo e fortalecimento da burguesia, antes mesmo de ser empregado
como mecanismo de dominagao sobre outros grupos sociais. Esse dispositivo, ao estabelecer
codigos de conduta e regulamentar os corpos e os desejos, garantiu a delimitacdo de um
espaco social especifico para a burguesia, distinguindo-a das demais camadas sociais e
assegurando a reproducao dos seus valores e privilégios.

No entanto, para Sueli Carneiro (2023), essa estratégia de autoafirmagdo burguesa nao
se limitou ao controle da sexualidade. A racialidade emergiu como um dispositivo
complementar, conferindo a cor da pele um novo estatuto no processo de hierarquizagdo
social. Dessa forma, a constru¢do da hegemonia burguesa ndo apenas disciplinou os corpos
femininos dentro da logica familiar, mas também operou no sentido de racializar a sociedade,
instituindo diferengas que sustentaram a exploracao e a exclusdo de determinados grupos
raciais.

Seguindo essas marcas amassadas e desgastadas por Foucault sobre a estratégia de
afirmacdo da burguesia enquanto classe hegemonica, Carneiro propde a hipotese de um
dispositivo de racialidade. Se, como aponta Carneiro (2023), a cor da pele adquire um novo
estatuto nesse processo, entdo a racialidade ndo apenas acompanha a sexualidade, mas a
expande e a atravessa, delineando um campo mais complexo e abrangente de poder e
normatividade (Sueli Carneiro, 2023).

Para a autora, ha na constru¢do de Foucault um ndo dito, que pode residir
precisamente nessa interseccdo entre sexualidade e racialidade. Enquanto o dispositivo de
sexualidade estabelece normas e regulacdes sobre os corpos e os prazeres, o dispositivo de
racialidade refor¢a essa normatividade ao instituir a brancura como o ideal de humanidade.
Ela afirma que o Eu, ao se deparar com a racialidade, encontra uma matriz de superioridade
baseada na producdo do outro como inferior. Essa producdo nao ¢ meramente excludente, mas
também agenciadora de uma ordem em que a brancura se alicerca como medida de
razoabilidade, normalidade e vitalidade (Sueli Carneiro, 2023).

Nesse sentido, o dispositivo de racialidade aciona uma fissura maniqueista de
dualidade entre o positivo e o negativo. A cor da pele se torna um signo central de

identificacdo, e a brancura, ao mesmo tempo que ¢ positivamente afirmada como norma
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desejavel, torna-se entdo, para autora o homogéneo, precisa rejeitar seu outro (o heterogéneo)
para sustentar sua posi¢cao hegemonica. Esse mecanismo inscreve corpos negros dentro de um
paradigma de inferioridade, reiterando desigualdades estruturais e consolidando hierarquias
raciais que ultrapassam a mera classificagdo fenotipica.

Além disso, a racialidade redefine a propria concep¢ao de humanidade, humanismo e
homem estabelecendo a brancura como seu sinénimo e hierarquizando as demais dimensodes
do ser a partir de sua proximidade ou distanciamento desse padrdo. Dessa maneira, ao
expandir a andlise foucaultiana, percebe-se que a constru¢do da subjetividade moderna nao
pode ser compreendida sem levar em conta a imbricac¢do desse dispositivo de racialidade, que
opera, que estrutura a sociedade brasileira.

Antes de retornarmos a uma analise do dispositivo de racialidade, precisamos sustentar
que na analise de Sueli Carneiro (2023), ha um paralelo entre o que ela chama de contrato
racial e as suas proprias construgdes. Por uma questdo didatica da propria formulacdo tedrica
da autora e desta pesquisa, entendemos que “beneficia-se das representagdes construidas
sobre o negro durante o periodo colonial no que tange aos discursos e as praticas que
justificaram a constituicao de senhores e escravos, articulando-os e ressignificando-os a luz do
racialismo vigente no século XIX” (Sueli Carneiro, 2023, p. 37-38). Dessa maneira, vamos
resgatar a construcao teérica do proprio contrato racial, fornecendo base para a compreensao

da emergéncia do dispositivo de racialidade.

2.1.3. Contrato Racial e o Dispositivo de Racialidade

Imagem 7: corpo,carne e sangue coloniais
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Fonte: autor

A interligacdo entre o conceito de "contrato racial" de Charles Mills (2023) e o
"dispositivo de racialidade" de Sueli Carneiro (2023) pode ser feita a partir da analise de
como ambos os conceitos foram acionados como ferramentas interpretativas de uma
experiéncia de constru¢do de uma sociedade racializada. Ambos tratam das dinamicas de
poder, mas a partir de diferentes perspectivas epistemoldgicas, culturais e historicas. O
conceito de contrato racial de Mills fornece uma base historica e filosdfica para a
compreensdo da constituicdo das relagcdes raciais de dominagdo coloniais, enquanto o
dispositivo de racialidade de Sueli, inspirado em Foucault, amplia essa analise para incluir as
técnicas de poder que operam na manutencao dessas relacdes no que podemos chamar de
Brasil propriamente dito. Ao longo deste topico, serd detalhado como os conceitos de ambos

0s autores se interrelacionam.
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Charles Mills, filosofo afro-americano, desenvolve a teoria do contrato racial para
denunciar como a dominagao racial foi institucionalizada desde o periodo colonial. Segundo
Mills (2023), o contrato social, tal como formulado por pensadores como Rousseau, era, na
realidade, um "contrato racial", pois excluia os povos ndo-brancos da sua constituigdao. A
teoria de Mills enfatiza que a fundacdo da modernidade politica e do estado de direito foi
sustentada pela subordinacdo e exclusdo racial. Mills argumenta que o contrato social ndo ¢
um acordo universal entre iguais, mas sim um pacto entre os brancos, os quais constituem o
“demos” da sociedade moderna. O racismo, portanto, ndo ¢ uma anomalia, mas a base
estrutural sobre a qual as sociedades modernas foram edificadas.

Mills estabelece que “a Supremacia Branca € o sistema politico ndo nomeado que fez
do mundo moderno o que ele ¢ hoje” (Mills, 2023, p. 33). Com essa afirmagdo, Mills situa o
processo de dominagao branca e a constitui¢ao da racializagdo como um sistema politico que
atua na sobredeterminacdo de corpos brancos e na subdeterminac¢do de corpos ndo-brancos.
Para ele, este contrato ¢ omisso, porém ndo acidental, visto que a maioria dos saberes
validados na teoria politica, bem como nas ciéncias humanas, sdo elaborados por brancos que
assumiram esse privilégio racial e o defendem em seus escritos, sem sequer tensionar a raga
como sistema politico e forma de dominacdo, isso pode ser observado nos regimes
teorico-metodologicos, conforme discutimos na primeira composi¢ao.

“O contrato racial ¢ um contrato firmado entre iguais ‘que contam’, no qual os
instituidos como desiguais se inserem como objetos de subjugagdo, dai ser a violéncia o seu
elemento de sustentacao" (Mills, 2023, p. 34). A racialidade sempre foi um critério central na
hierarquizagdo dos seres humanos, sendo ela um critério de marcagdo da diferenca, o
heterogéneo. A violéncia, portanto, ¢ ndo apenas uma consequéncia, mas uma parte integrante
€ necessaria para a manutencdo desse pacto, o qual alinha a supremacia branca com a
marginaliza¢do das populagdes ndo-brancas. O contrato racial ¢ um mecanismo explicito de
subordinagdo, onde a exclusdo dos ndo-brancos ¢ a premissa para a formacao da ordem social
e politica moderna.

Sueli Carneiro (2023) seguindo as reflexdes de Mills, nos explica que a hipotese do
contrato racial implica em explicar como a Europa abandona o estado de natureza e adentra a
sociedade através do contrato social e pela sujeicdo a um Estado colonial-moderno
apresentado como neutro, mas que ¢ bem branco. Tal sujei¢do ao Estado baseia-se nesse
contrato social, sucedendo o estado de natureza, que se refere ao estado antes da formacgao da

sociedade e do governo; ao estado anterior a estruturas sociais ou politicas formais que
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delimitem os sujeitos como (in)civilizados. Ou seja, no estado de natureza havia “homens”
sem caracteristicas raciais especificas e marcadas.

Este ato contratual ndo se refere a um contrato assinado por toda a sociedade, ou
seja, um contrato onde todos estdo de comum acordo, “mas apenas entre as pessoas que
contam, as pessoas que realmente sdo pessoas (‘nds, os brancos’). Portanto, ¢ um contrato
racial” (Mills, 2023, p. 35).

O contrato racial ¢ aquele conjunto de acordos ou meta-acordos formais ou
informais (contratos de nivel superior sobre contratos, que estabelecem os limites de
validade dos contratos) entre os membros de um subconjunto de seres humanos,
doravante designados por (mutaveis) critérios “raciais”
(fenotipicos/genealogicos/culturais) C1, C2, C3..., como “branco” e coextensivos
(levando em consideracdo a diferenciagdo de género), com a classe de pessoas
plenas, para categorizar o subconjunto restante de seres humanos como “ndo
brancos” e com um status moral diferente e inferior, subpessoas, de modo que
tenham uma posigdo civil subordinada em regimes politicos brancos ou governados
por brancos que os brancos ja habitam ou estabelecem; ou em transagdes com esses
regimes na condigdo de estrangeiros, com as regras morais e juridicas que
normalmente regulam o comportamento dos brancos em suas relagdes uns com os
outros, ndo se aplicando de maneira alguma em relacdes com ndo brancos ou
aplicando-se apenas de forma qualificada (dependendo em parte da mudanca das
circunstancias historicas e de qual variedade particular de ndo brancos esta
envolvida); mas, de qualquer modo, o objetivo geral do contrato ¢ sempre criar um
privilégio diferencial dos brancos como grupo em relacdo aos ndo brancos como
grupo, a exploracdo de seus corpos, terras e recursos e a negacao de oportunidades
socioecondmicas iguais para eles. Todos os brancos sdo beneficiarios do contrato,
embora alguns brancos ndo sejam signatarios dele. (Mills, 2023, p. 43-44)

O contrato racial € composto por acordos explicitos (formais) e implicitos (informais)
que regem as interagdes politico-sociais. Esses acordos podem ser entendidos como
meta-acordos, ou contratos sobre contratos, que determinam os limites e as regras dos
proprios contratos sociais, em relacdo a gestdo de corpos ndo-brancos na sociedade
moderna-colonial. Tais acordos utilizam critérios varidveis, que recaem sobre a ideia
ontologica de raca, sobretudo ao uso de caracteristicas fenotipicas (aparéncia fisica),
genealogicas (linhagem) e culturais, para categorizar as pessoas em grupos raciais que
pertencem, ou ndo a essa particula, especificamente como (Eu)-brancos e (Outros)-nao
brancos.

Em nosso contexto, a biologizagdo da raga serve a uma tentativa de apagar o problema
racial, com o que mais diante iremos detalhar, o mito da democracia racial. Em nosso pais,
existe uma construgdo contratual que implica em considerar a raga como uma caracteristica
biologica, atrelada ao sangue e a descendéncia. Essa visdo moderna-colonial, reduz a
experiéncia racial, sendo um desdobramento das teorias cientificas racistas do século XIX. E

comum escutarmos, por exemplo, que ndo existe negro no Brasil, pois somos todos
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“miscigenados”. Esses dois movimentos carregam em si a mesma origem contratual, a de
servir a esse projeto de embranquecimento e superioridade branca.

Dessa maneira, hd uma separacao evidente entre a classe de pessoas “brancas”, que se
autocategorizam como pessoas plenas, com direitos e status moral superior e os “ndo
brancos” que sdo considerados subpessoas, com uma condicao social, epistemologica e moral
inferiores, além de posigdes civis subordinadas. Isso nos leva a premissa de que ha diferentes
tratamentos € normas para ndo-brancos, € nos, nao gozamos dos mesmos direitos e privilégios
que os brancos. Essa diferenciacdo ¢ uma evidéncia do funcionamento deste contrato através
de regimes politicos dominados ou governados por brancos, no nosso caso, a democracia
(neo)liberal burguesa. H4 convengdes sociais e regras que regulam o comportamento entre
brancos que ndo se aplicam igualmente nas interagdes com nao-brancos, ou sdo aplicadas de
forma seleta e modificada conforme o contexto historico e a especificidade dos grupos raciais
envolvidos.

No cerne do contrato racial, hd uma estratégia tacita: criar e manter um privilégio
diferencial para corpos brancos em detrimento dos ndo brancos. Esse pacto entre a populacao
branca, silenciosa e sangrento, ¢ utilizado para exploracdo de corpos, saberes, tecnologias,
terras e recursos dos ndo brancos. Um pacto que sustenta e ¢ sustentado pela construg¢do de
um Outro embranquecido e desigual, contido e dominado, agrilhoado e amordagado, incapaz
de reagir, quanto mais de agir. “Esse pacto da branquitude possui um componente narcisico,
de autopreservagao, como se o “diferente” ameagasse o “normal”, o “universal”.

Nesses Estados Coloniais Brancos, o contrato racial resulta na criagdo de regimes
politicos e subjetivos socio-raciais, baseados na branquitude pactuada para a exploragao. Isso
pode ocorrer de duas maneiras principais: na colonizacao e dispersdo, em que, em regioes
onde as populacdes preexistentes sao dispersas ou podem ser dispersadas, os colonizadores
brancos estabelecem um dominio praticamente sem resisténcia significativa; e nas colonias de
peregrinos, onde, em areas mais populosas ou com habitantes resistentes a dispersdo, os
colonizadores brancos ainda estabelecem sua presenca € dominio, mas enfrentam maior
resisténcia.

Ambos os conceitos, o contrato racial de Mills e o dispositivo de racialidade de
Carneiro, tratam da constru¢do de um sujeito subalterno, mas o fazem a partir de diferentes
lentes. O contrato racial de Mills aponta para uma exclusdo institucionalizada e estruturante,
onde a violéncia racial é o alicerce do contrato social ¢ da modernidade. Por outro lado, o
dispositivo de racialidade de Carneiro explora as formas pelas quais o racismo opera em

niveis micro € macro, ou seja, tanto nas instituicdes quanto nas relacdes cotidianas,
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determinando as praticas sociais e os saberes que legitimam a exclusdo e subordinacdo dos
nao-brancos.

A partir de Carneiro, podemos afirmar que o contrato racial descrito por Mills nado ¢
apenas um pacto politico ou legal, mas também um pacto epistemoldgico e cultural. Carneiro
sugere que a racialidade, enquanto "campo epistemologico e de poder", estabelece ndo apenas
uma hierarquia social, mas também uma hierarquia de saberes. Esse '"dispositivo de
racialidade" define o negro como o outro, o inferior, € o branco como o modelo de civilizagao
¢ humanidade. Carneiro completa ao afirmar que "o negro sai da histéria para entrar nas
ciéncias", destacando a transformacdo do negro de sujeito histérico para objeto de estudo, o
que configura uma dinamica de poder que se imbrica com o saber, tal como Foucault sugeriu
em suas analises do poder e do conhecimento (Sueli Carneiro, 2023, p. 44).

Essa transicdo do negro de sujeito historico para objeto de ciéncia ¢ uma das
manifestagdes mais claras do contrato racial de Mills. Ao longo do processo colonial e
imperialista, os negros foram tratados como "maquinas econdomicas", como Carneiro observa,
e o saber cientifico sobre a raca, que surgiria nos séculos XIX e XX, foi moldado para
justificar a inferioridade racial. Como argumenta Carneiro, "o negro foi considerado um
objeto de ciéncia, possivel fonte de compreensdo da evolugdo humana e de experimentacdes
cientificas" (Sueli Carneiro, 2023, p. 46). Essa reducdo da pessoa negra a objeto de estudo
reflete a violéncia epistemologica do contrato racial, que impede o reconhecimento da agéncia
e da subjetividade dos povos nao-brancos, ao mesmo tempo em que os submete a um
processo continuo de objetificacdo e desumanizagao.

O conceito de dispositivo de racialidade de Carneiro expande ainda mais a ideia de
Mills ao indicar que o racismo nao se limita apenas a uma estrutura politica, mas atravessa as
praticas cotidianas e os processos de subjetivagdo. Carneiro sugere que, assim como o
dispositivo de sexualidade operou para a afirma¢do da burguesia, o dispositivo de racialidade
foi fundamental para a afirmacdo de uma classe dominante branca, ao "expurgar o mal do
corpo branco" e deposita-lo nos "outros corpos" (Sueli Carneiro, 2023, p. 32).

A interligagdo entre os conceitos de Mills e Carneiro pode, portanto, ser vista como
uma descricdo mais ampla de como a racialidade opera em multiplos niveis: politico,
epistemologico e social. O contrato racial de Mills configura uma base estrutural de
dominagdo e violéncia, enquanto o dispositivo de racialidade de Carneiro detalha as praticas
de poder que sustentam essa dominagdo, a0 mesmo tempo que produzem um saber sobre a

raca que justifica e perpetua as desigualdades.
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A perspectiva de Sueli Carneiro (2023) sobre o dispositivo de racialidade oferece uma
chave analitica poderosa para compreender como o racismo opera nas dinamicas sociais e
culturais do Brasil. O mito da democracia racial, por exemplo, pode ser visto como uma
manifestagdo do dispositivo de racialidade: ele atua ao mesmo tempo como narrativa € como
técnica de poder que nega a existéncia do racismo, invisibilizando as desigualdades estruturais
que afetam as populagdes negras e indigenas.

No Brasil, a relagdo entre o contrato racial e o dispositivo de racialidade evidencia
como o racismo estrutural ¢ uma heranga direta do periodo colonial. A escravizagdo de negros
e o genocidio de indigenas ndo foram apenas atos de violéncia explicita, mas também
processos de exclusdo politica e epistemologica que perduram até os dias atuais. A exclusao
das populagdes negras e indigenas dos espagos de poder politico e econdmico, bem como o
apagamento de suas contribui¢des historicas e culturais, sdo expressdes contemporaneas do
contrato racial. Ao mesmo tempo, o dispositivo de racialidade reforca essas dindmicas ao
definir padrdes de humanidade e cidadania baseados na brancura, relegando os ndo-brancos a
posigdes de subalternidade.

2.2. A raca como principio organizatério no mundo colonial brasileiro

No Brasil, a teoria do contrato racial de Charles Mills se aplica de forma contundente,
especialmente ao considerarmos o papel da escraviddo e do colonialismo na formagao das
estruturas sociais e politicas do pais. A colonizacdo portuguesa estabeleceu um pacto racial
implicito que relegou as populagdes negras e indigenas a posigdes subalternas, estruturando o
Brasil como uma sociedade racialmente hierarquizada. Mesmo apds a aboli¢do da escravatura,
em 1888, o racismo permaneceu como elemento central do contrato social brasileiro,
sustentando-se através de mecanismos de exclusdo econdmica, social e cultural. Como
observa Mills (2023), o contrato racial ¢ um acordo tacito que normaliza a subordinacao
racial, e, no Brasil, esse pacto se expressa na perpetuacdo da desigualdade racial como parte
integrante do funcionamento da sociedade.

Retomando, o contrato racial ¢ um acordo que envolve apenas aqueles que pertencem
a um grupo homogéneo ¢ dominante, unidos para sustentar seus privilégios, excluindo os
racialmente diferentes. A principal forma de materializacdo dessa exclusdo ¢ a violéncia,
inclusive a de Estado, contra aqueles que sdo racialmente distintos. Essa violéncia legitima e
refor¢a a posicdo subordinada dos racializados. A violéncia sustentada pelo contrato racial
contribui para a formagao de uma biopolitica que se constroi de uma forma distinta em terra
brasilis, conforme trataremos mais a frente. Mas, neste momento, ¢ importante ter em vista

que essas praticas de dominagdo e regulamentacao das populagdes racializadas, bem como a
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matanga em niveis biologicos, epistémicos e culturais sdo as condi¢des de producdo do
contrato racial brasileiro, o qual da espago ao dispositivo da racialidade em seu complexo
desenvolvimento no Brasil propriamente dito.

Carneiro (2023) nos oferece essa pista em seu trabalho, no entanto, hd um siléncio em
relacdo a esses entrelacamentos entre o que ela considera uma “sociedade disciplinar”, que
seria o poés-aboli¢ao da escravatura e a “sociedade colonial”, que deveria ter se encerrado em
1822, momentos distintos de uma sociedade que foi terra indigena, posteriormente colonia de
Portugal, e atualmente ¢ o Brasil. Para todas essas passagens, houve desdobramentos deste
contrato racial. Tais desdobramentos trazem consigo modulagdes e manutengdes da
dominagdo, do exterminio, da inferiorizagdo e subalternacdo de corpos e da populagdo negra.
E nessa direcio que afirmamos habitar o solo de uma sociedade moderna-colonial, pois tal
periodo parece nao ter se encerrado com a ‘independéncia’ das colonias.

Algo se arrasta até aqui: toda uma geopolitica e economia colonizatéria racista da
expropria¢do territorial e corporal, da miséria e brutalismo modula-se, permanecendo em
funcionamento, em pleno vapor. A modernidade ¢ colonial, a economia neoliberal ¢ colonial,
o que Mignolo (2017) chama de colonialidade. Tanto para Mills (2023), quanto para Carneiro
(2023), ha a possibilidade de localizar e datar o contrato racial de forma evidente: no mundo
moderno, que ¢ fundado pelo colonialismo europeu e pelas conquistas desse Eu conquistador
(Dussel, 1993). Assim, pode-se entender que existe a constituicao de uma hegemonia branca
fundada pelo colonialismo e perpetuada pela colonialidade.

A “histdria Gnica” brasileira reforga, reiteradamente, uma narrativa épica, reminiscente
de Camdes e suas epopeias. Desde as aulas escolares até os produtos culturais
contemporaneos, prevalece a ideia de introducdo do novo, de “fecundagdo” e “colheita
produtiva”, que ecoa a temporalidade colonial de Cabral, sem, contudo, se distanciar de nossa
realidade. Estamos, ainda, presos ao abismo da colonizacdo, caindo incessantemente.
Mudam-se as ferramentas e os enunciados, mas a engrenagem discursiva de moer corpos nao-
permanece ativa. A grande méaquina de moer gente apenas se atualiza, reafirmando sua 16gica
de exterminio.

A matanca colonial neste territorio permanentemente marcado pelo significante morte
instalado pela colonizagdo, reificou posse sobre corpos vistos como nao-humanos. No livro 4
queda do céu, Davi Kopenawa (2015) relata seu apelo a Bruce Albert para que os homens
brancos tomassem conhecimento das demandas indigenas frente ao genocidio, a exploracao
mineral ilegal e a devastagdo ambiental. Ele clamava para que soubessem que o céu estava

caindo — e que isso precisava ser evitado. Kopenawa desejava que sua voz fosse ouvida pelos
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Napé (homens brancos), na esperanga de que reconhecessem o pensamento Yanomami e, a

partir desse reconhecimento, repensassem seus proprios modelos de vida.

Os brancos se dizem inteligentes. Nao somos menos. Nossos pensamentos se
expandem em todas as diregdes e nossas palavras sdo antigas e muitas. Elas vém dos
nossos antepassados. Porém ndo precisamos como os brancos de peles de imagens
para impedi-las de fugir da nossa mente, ndo temos de desenha-las, como eles fazem
[...]. Nem por isso elas irdo desaparecer pois ficam gravadas dentro de nos. (Davi
Kopenawa, 2015, p,.75)

Kopenawa evidencia que os saberes-corpo indigenas, foram assassinados pela
coloniza¢do. Embora ancestrais, foram sistematicamente negados e excluidos dos espagos de
poder pela logica da colonialidade. Esses conhecimentos, profundamente enraizados no
cuidado com a terra, ndo se registraram predominantemente por meio de palavras escritas,
mas sobreviveram em cddigos culturais e na oralidade. Contudo, permanecem silenciados,
relegados a retratos folcloricos que reduzem os povos indigenas a estereotipos criados pela
"inteligéncia branca" e pelo ideal do sujeito universal. Essa operacao de apagamento reforca a
invisibilidade ¢ a desvalorizagao desses saberes em face do modelo eurocéntrico.

Para os homens e mulheres brancos — ou aqueles embranquecidos pela adesdo a logica
colonial —, apaixonados pela mercadoria e pelo capital, o lucro sempre foi o objetivo central.
Desde o inicio da colonizagdo, com a acumulacdo de riquezas por meio da exploracio e
derramamento de sangue, passando pelo desmatamento e pela devastagdo ambiental, até as
guerras que garantiram a concentragdo fundiéria, tudo se orientou pelo mesmo principio: a
apropriacdo e mercantilizagdo do territdrio. Quijano (2005) observa que a colonizagdo
produziu um monoculturalismo anilogo a monocultura da cana-de-aglicar, onde o
euroantropocentrismo foi erigido como modelo tinico de uma sociedade universal, historica e
culturalmente homogénea.

Nesse contexto, perpetua-se um continuum monocultural — marca profunda do
contrato racial - que associa mercadoria, propriedade e territorio, reduzindo tudo a um objeto
de posse. Essa visao colonizadora do territorio o dissocia de qualquer relacdo mutua de
cultivo e sobrevivéncia — logica praticada pelos povos originarios. Estes viviam em uma
simbiose com a terra, cultivando-a e preservando-a de modo que garantisse a proliferacao da
vida, e ndo sua destruigdo. Essa relacdo sustentava um equilibrio essencial para a
sobrevivéncia coletiva, protegendo-nos, como sugere Kopenawa, da queda do céu e de um

colapso iminente.

[...] para responder aos que perguntam o que pensam os habitantes da floresta.
Entreguei a vocés e lhes pedi para leva-las para longe. Para serem conhecidas pelos
brancos, que ndo sabem nada sobre nos. Ficamos muito tempo sentados falando em
minha casa apesar das picadas de mutucas e piuns. (Davi Kopenawa, 2005, p.63)
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O projeto da colonizag¢do portuguesa mobilizou a morte através do esquecimento como
uma estratégia deliberada para ocultar os saberes, conhecimentos e tradicdes que permeavam
as comunidades dos povos originarios € em afro-diaspora. Esse processo de esquecer,
renegando um lugar de morte aos saberes oralmente praticados € a principal estratégia de
desenvolvimento da branquitude colonial e dos seus sistemas disciplinares.

Davi Kopenawa (2005) destaca que esse processo implicou o abandono de formas
ancestrais de comunicagdo baseadas na oralidade, nas cosmovisdes € em praticas culturais
ligadas a terra, substituindo-as por uma estrutura branca de escrita e acumulag¢do de saberes,
agora reconfigurados como ‘“conhecimentos” e “informagdes”. Essa disputa pelo passado
visava legitimar o dominio do colonizador sobre a posse da terra, suas riquezas € 0S COrpos
indigenas, reduzidos a meros recursos exploraveis e submetidos a l6gica uniformizadora do
capital e da subjetividade capitalista.

Durante o processo de exploracdo colonial, os povos indigenas e negros em
afro-diaspora foram forcados a atuar como mao de obra escravizada, especialmente na
extracdo, producdo e armazenamento de materiais organicos, como pau-brasil e a
cana-de-agucar. Os indigenas foram utilizados como mao-de-obra escravizada para retirada de
madeira de pau-brasil durante os processos de exploragdo da terra pelos colonos no esquema
uno-mercadoria-propriedade. Esse uso mostra a constru¢do de uma imagem de incapacidade
do indigena em relacdo a sua prépria terra, ao necessitar de comandos estabelecidos pelos
portugueses para a modificacdo, chamada de progresso, desenvolvimento e civilizagdao, nos

seus modos de viver no seu territorio.

Mais tarde afirmaram que nem eles nem os padres podiam viver sem escravos para
servir e para eles trabalharem. E assim, nos vimos obrigados a fornecer-lhes
escravos. Mas ndo satisfeitos com os escravos capturados na guerra, quiseram
também os nossos filhos e acabaram escravizando toda a nagdo. Nossa na¢do foi
tratada com tirania e crueldade de tal maneira que os que ficaram livres foram
forgados a deixar a regido’’.

Momboré-Uacu foi um ancido e lider indigena da etnia Tupinambd, que viveu na
regido do Maranhdo, préximo a Sdo Luis, no inicio do século XVII. Em 1612, durante a
tentativa francesa de estabelecer a colonia conhecida como Franga Equinocial,
Momboré-Uacu proferiu um discurso significativo registrado pelo missionario capuchinho
Claude d'Abbeville (2008) em sua obra "Historia da Missao dos Padres Capuchinhos na Ilha

do Maranhao". Nesse discurso, ele relatou suas experiéncias anteriores com os colonizadores

'® Discurso pronunciado por Momboré-Uagu, nas imedia¢des de Sdo Luis, no Maranhdo, diante de autoridades
da Franca Equinocial, por volta de 1612 (linguagem adaptada), e registrado pelo jesuita Claude D’ Abeville.
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portugueses em Pernambuco e expressou desconfianga em relagdo as intengdes dos franceses,
comparando as a¢des de ambos os grupos europeus em relacdo aos povos indigenas.

Este discurso explica as estratégias de sequestro e negociagdes feitas entre
colonizadores e colonizados, juntamente com justificativa apresentada para a escravizagdo —
a suposta necessidade de mao de obra servil — revela uma logica exploratoria que ignorava a
dignidade desses povos e perpetuava um sistema baseado na dominagdo e na violéncia. A
escravidao indigena foi um fendmeno amplamente praticado durante o periodo colonial,
sendo justificada por estes discursos brancocéntricos.

Esta fala marca a capacidade organizadora do poder colonial como marca do contrato
racial. A colonialidade do poder (Quijano,2005), evidencia como a dominagdo colonial
reconfigurou hierarquias sociais e raciais que perduram até os dias atuais. A escravidao
indigena se inseria nesse contexto, sendo sustentada por mecanismos de controle e exploracao
que buscavam apagar as identidades indigenas e subjuga-las a uma ldgica mercantilista.

A escravizagdo, nesse sentido, insere-se como um mecanismo disciplinar que nao
apenas impoe o trabalho for¢ado, mas também molda subjetividades, impondo uma hierarquia
racial e social sustentada pela coercdo e pelo medo, nos quais a submissao dos corpos € a
regulagdo das condutas tornam-se fundamentais para a manutencdo de um determinado
regime de expropriacao:

No contrato de escraviddo, em particular, os termos exigem do escravo uma
autonegacdo continua de sua pessoalidade, uma aceitacdo do status de bens moveis,
psicologicamente mais dificil de alcangar e, portanto, potencialmente mais explosiva
do que as variedades de subpessoalidade impostas pelo contrato de expropriagdo
(Mills, 2023, p.129).

Esse contrato de expropriacdo emerge de uma construgdo colonial de desqualificacio
do indigena e do negro enquanto sujeitos coloniais, apresentados como incapazes de gerir
seus proprios territorios. Essa narrativa justificava a imposi¢do de comandos externos,
estabelecidos pelos portugueses, sob o pretexto de promover progresso, desenvolvimento e
civilizagdo. Assim, os modos de vida origindrios foram deslegitimados, enquanto a logica
capitalista colonizadora avangava, reconfigurando o territorio, desenhando o espaco colonial e
suas relagdes para atender as demandas de acumulacao e exploragao.

As relagdes do espago da colonia foram marcadas pela imposicao de estruturas
econdmicas, politicas e culturais colonizadoras. As catequizacdes promovidas pelas Missdes
Jesuiticas instaladas na América do Sul global deram continuidade ao projeto politico de
docilizacao dos corpos dos povos originarios, que passaram a ser denominados “indios” sob a
logica moderna. Essa nova nomenclatura e classificacdo integravam um modelo econdmico e

politico sustentado pela articulag@o entre o capitalismo emergente e a Igreja Catdlica.
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As missdes jesuiticas desempenharam um papel central na "civilizagdo" dos corpos
indigenas, submetendo-os a praticas culturais ocidentais e integrando-os a uma ordem
econdmica pautada pelo racionalismo do trabalho capitalista. Nesse contexto, os modos de
vida origindrios foram substituidos por novas normas e valores que atendiam aos interesses
coloniais, desestruturando cosmovisdes e sistemas sociais autbnomos em prol da consolidagdo

do projeto colonizador.

Uma concepcdo de racionalidade eurocentrada tornou a ideia de racionalidade
coextensiva a aceitacdo da mensagem cristd, de modo que a rejei¢do era prova de
irracionalidade bestial. De modo ainda mais notavel, no caso dos nativos
americanos, essa aceitagdo deveria ser sinalizada por meio da concordancia com o
requerimento, uma longa declaracdo lida para eles em voz alta, em uma lingua que,
claro, eles ndo entendiam, estabelecendo que, em caso de infragdo, uma guerra justa
poderia ser legalmente travada contra os indigenas. (Charles Mills, 2023, p. 57)

Dessa forma, uma nova concepg¢ao de racionalidade foi introduzida, consolidando-se
como uma via de aceitagdo e legitimagdo dos conhecimentos impostos pelo colonizador. A
lingua, os habitos e os costumes foram for¢cados sobre os povos originarios por meio da
disciplina religiosa, do uso da violéncia como ferramenta de correcdo e da educagao como
instrumento de moldagem cultural. Tudo isso convergia para o ideal de embranquecimento
moderno, fundamentado na adesdo a moralidade, aos "bons costumes" ¢ ao lema de ordem e

progresso.

H4 uma série de atos — bulas papais e outros pronunciamentos teoldgicos;
discussdes europeias sobre colonialismo, “descoberta” e direito internacional;
pactos, tratados e decisdes legais; debates académicos e populares sobre a
humanidade dos ndo brancos; estabelecimento de estruturas juridicas formalizadas
de tratamento diferenciado; e rotinizagdo de praticas ilegais ou quase legais
informais efetivamente sancionadas pela cumplicidade do siléncio e da falha
governamental em intervir e punir os perpetradores —, o que coletivamente pode ser
visto, ndo apenas do ponto de vista metaforico, mas de modo préximo do literal,
como seu equivalente conceitual, juridico e normativo. (Chales Mills, 2023, p. 55)

Ha uma documentacdo que foi intencionalmente preservada, em sua maioria, para a
legitimagdo da forma¢do e dominacdo do espago colonial. Ela foi guardada, velada pelos
costumes familiares e sua memoria de conquista. O fetiche pela época de gloria e conquista.
Toda essa cena nos leva a uma outra, uma outra possibilidade de ler essa documentacao,
entendendo também o nosso acesso a ela. Esse conjunto documental narra o processo de
educacgao dos colonizados a racialidade.

O corpo indigena foi educado nos padrdes ocidentais de produgdo e comportamento. O
que diferenciava os indigenas de europeus? Seria o atrito decorrente da invasao limitado ao
aspecto cultural? E importante refletir sobre isso, especialmente a luz de trechos como o

seguinte, retirado da Carta de Caminha:

A fei¢do deles ¢ serem pardos, maneira de avermelhados, de bons rostos ¢ bons
narizes, bem-feitos. Andam nus, sem nenhuma cobertura. Nem estimam de cobrir ou
de mostrar suas vergonhas; e nisso tém tanta inocéncia como em mostrar o rosto.
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Ambos traziam os beigos de baixo furados e metidos neles seus ossos brancos e
verdadeiros, de comprimento duma mao travessa, da grossura dum fuso de algodao,
agudos na ponta como um furador. Metem-nos pela parte de dentro do beigo; ¢ a
parte que lhes fica entre o beico e os dentes é feita como roque de xadrez, ali
encaixado de tal sorte que ndo os molesta, nem os estorva no falar, no comer ou no
beber. (Carta de Pero Vaz Caminha, 1500)

Antes de descrever os habitos de vida dos povos originarios, € mesmo antes de projetar
uma visdo eurocéntrica que reduz o Outro a alteridade subjugada, algo ¢ acionado: a categoria
de raca. Vale destacar, como registrado na Carta de Caminha: “4 feicdo deles é serem pardos,
maneira de avermelhados.” Neste termo “pardo”, evidencia-se o uso da raga como um
marcador para delimitar aquilo que ndo ¢ europeu — o ndo conquistador, o nao civilizado, o
ndo inteligente.

Essa classificacdo racial ndo apenas estabelece hierarquias, mas também promove a
aniquilacao de multiplas possibilidades de encontro e didlogo com a terra brasilis pré-invasao.
Por meio da segregagdo étnica, modos de vida distintos foram inferiorizados e reduzidos a
figura do “indio pardo”, mapeado e catalogado pelo colonizador portugués, apresentado como
o0 “branco”, o “sujeito de bem” e o portador da razdo universal. Esse sujeito, sob a justificativa
de buscar a ordem, o progresso ¢ a civiliza¢do, mascarava seu verdadeiro objetivo: consolidar
o dominio colonial, apresentando-o como o “maior bem”

Imagem 8: Gravura pertencente a colecdo “Viagem pitoresca ao Brasil”

16

Fonte: Arquivo Nacional

' RUGENDAS, Johann Moritz. Voyage pittoresque dans le Bresil. Paris: Engelmann & Cie, 1835. 2a div. pl. 7.
(OR 2119, Bib).
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Imagem 9: Gravura pertencente a colegdo "Indios soldados civilizados da provincia de

Curitiba, trazendo prisioneiras selvagens."

Fonte: Arquivo Nacional

Estas imagens construidas ainda em um Brasil com nag¢do portuguesa, acerca dos
povos indigenas e africanos refletem uma tentativa de representd-los por meio de um olhar
europeu, projetando no "Outro" uma parte do "Eu" europeu. Como afirma Valentin-Yves
Mudimbe (2011, p. 22), "o modelo tornou-se espelho”. O indigena e o negro eram/sao vistos
como um antecessor historico do europeu, representados como uma “raga ultrapassada” ou
um estagio primitivo que a Europa teria superado. Assim, os retratos ressaltam caracteristicas
raciais que o europeu, ao desenha-lo, reconhecia em si mesmo, mas sob a perspectiva de um
humano "inferior" que carecia de civilizagao.

Essa divisdo étnico-racial estabeleceu categorias fixas, baseadas na cor da pele e em
tracos fisicos, que cristalizaram uma hierarquia no processo civilizatério europeu. Grupos
racializados foram descritos como “humanoides”, mas ndo plenamente humanos, sendo
rotulados como "selvagens" ou "barbaros" para justificar a subjugacdo e desumanizagdo.
Padre José de Anchieta, em suas cartas, refor¢a essa narrativa ao caracterizar os indigenas
como “tdo barbaros e indomitos que parecem estar mais perto da natureza das feras do que
dos homens”. Esses individuos eram parcialmente integrados a sociedade colonial como
subordinados, tendo suas existéncias negadas ou exterminadas e suas terras apropriadas em
beneficio do colonizador

Essa logica de hierarquizacdo racial foi central para a legitimagdo dos sistemas de

dominagdo colonial, sustentando tanto a escraviddo africana quanto a exploracdo indigena. A

" MOTTE, Charles Etienne Pierre. Sauvages civilisés soldats indiens de la province de la Coritiba, ramenant
des sauvages prisonniéres. Paris [Franca]: Firmin Didot Fréres, 1834. 1 grav, litografia, pb, 21 x 32,4cm em
22,3 x 33,6. Disponivel em: https://acervobndigital.bn.gov.br/sophia/index.asp?codigo_sophia=8718. Acesso em:
26 Feb. 2025.
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constru¢do do "Outro" como inferior permitia ndo apenas a explora¢do econdmica, mas
também a imposi¢ao de valores culturais e religiosos europeus. Os discursos missionarios e
cientificos da época reforcavam a ideia de que esses povos necessitavam de "civilizagao",
sendo a catequese ¢ o trabalho compulsorio instrumentos dessa transformagao forgada.

Grada Kilomba (2019) analisa esse processo a partir do conceito de proje¢do, no qual
o colonizador transfere para o colonizado os aspectos que rejeita em si mesmo. Nesse sentido,
negros ¢ indigenas passaram a ser representados como barbaros, incivilizados e violentos —
caracteristicas que, na verdade, pertenciam ao proprio sistema colonial. Essa projecao
funcionava como uma forma de justificar a explora¢do e a violéncia, a0 mesmo tempo que
permitia & Europa sustentar sua autoimagem de superioridade e racionalidade.

Nesta complexa dindmica das relacdes raciais, o branco constrdi-se ndo apenas pela
afirmacdo de si, mas pela negagdo do outro (Sueli Carneiro, 2023). A "branquitude" ¢ uma se
estabelece plenamente ao se diferenciar e se distanciar da Negritude. Esse processo
transforma o sujeito Negro em mais do que uma simples alteridade — ele se torna uma
personificacao de tudo aquilo que a identidade branca rejeita e teme, como podemos ver nas
imagens apresentadas (Grada Kilomba, 2019).

As pinceladas, riscos, rasuras, borrdes sdo proferidas pelas maos de um “eu imperial”
(Dussel, 1993), um sujeito conquistador que explora e expropria o outro. Esse "eu",
centralizado nas teorias modernas, justifica os processos de dominagao e consolida a figura do
homem no lugar de Deus, criando as estruturas contratuais raciais. Mills reforca que o
contrato racial ¢ uma extensdo do contrato social europeu, excluindo deliberadamente os
povos ndo brancos. Ele ndo representa um acordo universal, mas um pacto restrito aos
europeus brancos, que definem quem realmente ¢ humano e, portanto, apto a participar da
sociedade moderna. Esse pacto racial, mascarado como neutro, sustenta a hierarquia racial
que moldou o mundo moderno, subordinando povos racializados a um regime de dominacao.

Essa logica ndo opera apenas no nivel do discurso, mas estrutura a propria forma como
o mundo social ¢ organizado. O sujeito Negro ¢ colocado como um espelho invertido, onde a
branquitude projeta seus traumas, insegurangas ¢ rejeicoes (Grada Kilomba, 2019). Assim, a
Negritude ndo ¢ apenas o ‘Outro’ por mera diferen¢a, mas um produto da negacao absoluta do
‘eu’ branco. Essas cisdes sao feridas que também se estabelecem territorialmente e orienta em
relacdo colonizado/colono, colonia/metropole (Frantz Fanon, 2022).

Mills (2023) argumenta que os territérios ndo europeus foram deliberadamente
representados de maneira negativa, pecaminosa e incivilizada no imaginario das sociedades

colonizadas. Esse processo de demonizacao da terra e dos povos ndo europeus sugeria que tais
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lugares necessitavam ser transformados, ou "europeizados", para alcancar a redencdo moral,
como se estivessem irremediavelmente contaminados por uma falha de ordem. O autor faz
uma conexao entre a percep¢ao cognitiva ¢ a moralidade, sugerindo que a incapacidade de
perceber ou reconhecer a "lei natural" (um conceito iluminista que defende uma ordem moral
universal e evidente para a razdo humana) era considerada uma falha moral. Ao vincular a
auséncia de cristianismo e¢ a ndo adesdo a "lei natural" a imoralidade, os colonizadores
justificavam a imposicao de sua cultura, religido, leis e valores, argumentando que era
necessario "salvar" ou "civilizar" os povos e territorios ndo europeus.As imagens ardem. Elas
comunicam ndo apenas aquilo que retratam, mas o proprio olhar do colonizador sobre o
mundo que deseja dominar. A cena que € construida nesses retratos ndo ¢ neutra — ela ¢ a

propria constru¢do do espago colonial, a selva. O territorio € representado como indomavel de

selva projetado para justificar a necessidade de ocupacdo, controle e “civilizagao”.

Os ndo europeus eram “selvagens”, e essa condi¢do se manifestava no carater dos
espagos que eles habitavam. De fato, como foi apontado, essa habitagdo ¢ captada na
etimologia do proprio “selvagem”, que deriva do latim silva, “oresta”, de modo que
o selvagem ¢ o homem da oresta, silvaticus, homo sylvestris, o homem em cujo ser a
condi¢do de selvagem, a selvageria, penetrou tdo profundamente que a porta para a
civilizacdo, para o politico, esta cerrada (Charles Mills, 2023, p. 81)

O espaco nao europeu foi historicamente demonizado dentro da l6gica colonial, sendo
retratado como um territério de trevas, barbarie e pecado. Essa representacdo justificava a
necessidade de europeizacdo como um projeto civilizatério e moral, no qual a presenca
europeia era vista como essencial para redimir esses povos de sua suposta inferioridade. Mills
(2023) aponta que essa construcdo ndo era apenas uma questdo de atraso cultural ou
tecnologico, mas um enquadramento moral e religioso que associava a auséncia da Europa a
auséncia de luz, tanto no sentido material quanto espiritual. Dessa forma, a coloniza¢do nao
era apresentada apenas como um empreendimento politico e econdmico, mas como uma
missdo moral e redentora.

Além disso, Mills (2023) aponta que a desumanizagdo dos povos nao europeus se
baseava na conexdo entre cogni¢do e moralidade. A suposta incapacidade desses povos de
perceber a "lei natural" — isto &, os principios éticos universais segundo a visdo europeia — era
interpretada como um sinal de inferioridade moral. Assim, a escuriddo e incivilidade do
"Continente Negro" e de areas colonizadas nao era apenas uma metafora geografica, mas uma
constru¢do ideoldgica que vinculava a cor da pele a auséncia de razdo e bondade. Essa
narrativa reforcava a ideia de que os povos colonizados estavam espiritualmente corrompidos,
sendo frequentemente associados a supersti¢do e a adoracdo demoniaca. Como resultado, a

ndo-brancura, nesse momento acionada, passou a ser simbolicamente ligada a falta de
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redencdo e ao mal, enquanto a branquitude se posicionava como sindnimo de iluminagao,
racionalidade e progresso:

As imagens reforcam, segundo Fanon (2022), essa visdao ao afirmar que o mundo
colonial ¢ um mundo compartimentado, em que a relagdo desigual entre colonizadores e
colonizados se estrutura em torno da exploragdo europeia, conquista e inser¢ao dessas terras
na logica de producdo mercantil e capitalista. A branquitude, construida como padrao de
humanidade, foi materializada no projeto civilizatorio. Ela legitimou a tomada das terras
indigenas, o genocidio dos povos originarios e a devastacdo ambiental. Como destaca Mills
(2023, p. 81-82), "essas paisagens estranhas (tdo diferentes das de casa), essa carne estranha
(tdo diferente da nossa) devem ser mapeadas e subordinadas". O processo colonizador
descreveu o territdrio como um espago virgem, selvagem e inculto, pronto para ser explorado
e transformado sob o dominio europeu. Essa visao racializa corpos e instaura uma cisao ainda
aparente entre um "Eu" histérico em constante transformagdo, multiplo e um "Outro"
colonizado, naturalizado e imutavel.

Para além das pinturas, a paisagem colonial se constréi enquanto materialidade no
cotidiano no espago que se construiu enquanto Brasil. As plantagdes de cana-de-agucar, as
famosas plantations, como ja citamos neste trabalho, resgatam cena e a imiscuem na
paisagem contemporanea, ¢ um passado que se constrdéi enquanto presenga. A economia
colonial portuguesa foi sustentada pela cana-de-agtcar, o "ouro branco", a primeira atividade
econOmica significativa da colonia, que se espalhou rapidamente pelas costas do nordeste,
especialmente nos estados da Bahia e Pernambuco (Abdias do Nascimento, 2016).

No processo colonial, ha uma constru¢do de um processo desigual entre colonia e
metropole, baseado na exploracdo, conquista e insercdo dessas territorialidades na esteira de
producdo monocultural, uno-mercadoria-capitalista. A Invasdo pelos portugueses em 1500
marca o inicio imediato e ininterrupto da explorag¢do das novas terras e dos novos corpos que
ali ja habitavam e de outros que ali passariam a habitar a for¢a. Simultaneamente a esse
processo de construcdo do mundo colonial, iniciou-se a introdu¢do da raga negra na coldnia,
trazendo africanos e africanas escravizados “que fertilizariam o solo brasileiro com suas
lagrimas, sangue, suor e martirio” (Abdias Nascimento, 2016, p. 48).

Em 1587, na Bahia, ja existiam cerca de 47 engenhos de cana-de-agucar, evidenciando
a rapidez na expansao da industria agucareira, uma expansao viabilizada pelo trabalho escravo
(Abdias do Nascimento, 2016). A Europa dessa maneira, literalmente, foi criada a partir do
Terceiro Mundo. As riquezas que a sufocam sdo as que foram roubadas dos povos

subdesenvolvidos (Frantz Fanon, 2022).
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Durante o processo de colonizagdo, principalmente nas areas litoraneas de Pindorama,
os colonizadores portugueses, pela conveniéncia do transporte maritimo, avangaram para o
interior, promovendo uma constante derrubada da mata, controle dos rios e outros recursos
naturais, com o objetivo de sedentarizar pessoas oriundas de Portugal e de outras partes da
Europa que buscavam uma nova vida no Novo Mundo (Diegues Jr, 1949). Esse processo
contribuiu para o assentamento das familias da elite em éreas afastadas das zonas urbanas,
formando uma estrutura organizacional centralizada e de funcionamento peculiar durante o
periodo colonial. A geografia e a dindmica do assentamento se caracterizavam pelo cultivo de
cana-de-agucar, justificando o distanciamento da cidade. Essas propriedades rurais eram
comandadas pelo chefe da familia, consolidando um poder localizado e patriarcal.

Imagem 10: Desenho feito por Xavie do Bangué

Fonte: Diegues jr,
A esse conjunto estrutural da descricdo do documento de Antonil e do desenho de

Xavier, dar-se o nome de engenho, uma maquina de produgao de agucar que funcionava como
processo de industrializagdo advindo da pratica de plantation, um esquema de produgdo da
manufatura de cana-de-agtcar. O historiador Albuquerque (2016) pontua sua concepcao de
engenho, que neste caso, serve como um panorama complementar ao desenvolvimento
conceitual realizado por Diegues Junior (1949), indicando ser amplamente reconhecido que o
engenho desempenhava um papel central na sociedade canavieira colonial, conformando uma
estrutura colonial de profunda verticalizagcdo social. Representando a monocultura da terra e
do pensamento, o latifindio e a industria, o engenho concentrava em maos Unicas o controle
sobre todo o processo de producdo, os meios e os recursos, a circulagdo de coisas e pessoas,

destacando-se, para isso, o poder do senhor de engenho. A presenca do trabalho escravizado
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completava de forma brutal o modelo de exploracdo econdmica e de organizacdo social
vigentes na época colonial.

Pode-se observar que o desenho apresentado anteriormente compde a formacao de um
engenho durante o periodo colonial. A composicdo imagética apresenta a casa-grande:
afastada do local de trabalho, mas, a0 mesmo tempo, inclusa dentro da cena de producao;
expressa 0 movimento de protagonismo e dominagdo por apresentar a distdncia estratégica
dos escravizados e escravizadas. O Senhor de Engenho, reivindicando a descrigdo de Antonil,
¢ composto por figura patriarcal e centralizadora, aglutinando os elementos da constituicao da
sociedade alagoana, expandindo sua familia do agucar. “Sdo essas familias que fazem do
Engenho nao apenas um Centro Social democratico, além do econdmico que ja era
essencialmente; também um centro politico, a cuja sombra ou entorno de cujos interesses se
realiza o desenvolvimento da vida regional” (Diegues Jr., 1949, p. 85).

Posteriormente, essas familias compunham um formato maior de concentracio
fundiéria, terra doada pelo Estado Portugués, com um imenso poder centralizado e de
influéncia, decisivo para os rumos da regido, que nao se alteraram de forma significativa, até
hoje. Quando se vai de Onibus para Maceid, numa paisagem monocultural, ainda hoje,
sente-se um cheiro de cana, carne e destruicdo. Em um pais com dimensdes continentais,
esses lugares fomentaram um composto juridico singular, concentrando, de forma generalista,
estruturas semelhantes, seja no plantio de cana-de-agucar, a café, cacau etc. Sao
reorganizacdes, uma apropriagdo do espaco por essas familias que estabelecem a
‘normalidade’ e a ‘jurisprudéncia’ das composigdes.

No desenho de Xavier, observe-se a capela, um instrumento de dominagao regido pela
cultura cristd que impera dentro dos parametros de colonizagdo portuguesa. A cristandade
compunha-se como uma tecnologia importante para dar base a formagdo do Estado Nacional
Brasileiro, como uma forma de manter a coesdo social e evitar possiveis abalos de ordem
internacional, garantindo a conservagdo das estruturas coloniais (Silvio Almeida, 2011). A
religido cristd deu coro ao processo colonizatorio de escravizacdo ao fomentar justificativas
para a escravizagdo africana. O papel das missdes em Africa nio foi apenas catequizar
habitantes do continente, mas, fomentar um solo para o processo de trafico negreiro (Abdias

Nascimento, 2016, p.30):

Escravos, estais sujeitos e obedientes em tudo a vossos senhores, ndo sé aos bons e
modestos, sendo também aos maus e injustos... porque nesse estado em que Deus
vos pos, ¢ a vossa vocagdo semelhante a de seu Filho, o qual padeceu por nos,
deixando-vos o exemplo que haveis de imitar.
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Uma das principais ferramentas do cristianismo era a utilizacdo da figura
centralizadora e patriarcal de Cristo, que se confundia com o Senhor de Engenho,
espelhando-se as suas caracteristicas. Pode-se dizer, assim, que se criou uma aceitacio e
justificacdo da escravizagdo por meio da propagacdo de enunciados carregados de discursos
‘cristdos’ coniventes com a escravizacdo. A capela era o simbolo e instrumento de coesdo
social, entre familia europeia e escravizados.

Os espagos de convivéncia de escravizados eram a Senzala e Casa de Engenho, locais
excepcionalmente ligados a figura do escravizado e da escravizada. Apresentam-se como
tecnologias de trabalho bragal, movidas a mao-de-obra (des)humana para a transformacgdo da
matéria-prima. A mao-de-obra, ela mesma, pode ser entendida como matéria-prima. Senzala e
Casa de Engenho, lugares de memoria colonial, dominagdo, tortura e silenciamento. Sao
espagos de clausura, sufocamento e¢ morte de pessoas, saberes e culturas em prol de um
suposto desenvolvimento econdmico e civilizatorio. Para Tenoério (2011, p. 9), “o escravo era
o esteio do regime, sem o que a economia desses locais ndo sairia do lugar”.

No contexto dos terreiros e da escraviddo, o tronco representa um simbolo poderoso.
Era utilizado como instrumento de punicao e controle sobre escravizados e escravizadas que
violavam as regras estabelecidas pelos senhores de escravos. Quando se cometia alguma falta,
como desobedecer a ordens, tentar fugir, ou mesmo algo considerado ‘leve’ sob a perspectiva
dos senhores, corpos negros eram levados ao tronco para serem agoitados (Diegues Junior,
1946). A pratica de acoitar escravizados/as no tronco tinha um carater publico e era realizada
a vista de todos/as escravizados/as que estavam trabalhando no terreiro. Essa exposigdo
publica da puni¢do tinha um propoésito especifico: servir como um espetaculo de poder e
autoridade do senhor sobre seus/suas escravizados/as.

Era uma demonstragao fisica e brutal do exercicio do poder soberano, onde a violéncia
dos castigos era transformada em um ritual de submissdo e controle. Ao presenciar essas
punic¢des, os/as demais escravizados/as eram constantemente lembrados/as do poder absoluto
de seus senhores e das consequéncias terriveis de desobedecerem ou desafiarem as ordens
estabelecidas. O tronco ndo era apenas um instrumento fisico de puni¢do, mas também um
dispositivo simbolico de reafirmacdo da hierarquia e dominag¢do dentro da estrutura
escravocrata.“O sentido violento da vida de um escravo se manifesta pela disposicdo de seu
supervisor em se comportar de forma cruel e descontrolada, e no espetaculo de dor imposto ao
corpo do escravo” (Achille Mbembe, 2018, p.10). O controle sobre o corpo advinha da posse
legal do escravizado como coisa, sendo lido pelos portugueses como um nao-ser sem alma,

passivo. O corpo escravizado era subjugado e explorado como propriedade, ndo apenas fisica,
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mas também simbolicamente, como uma representacdo da ideia de inferioridade e auséncia de
humanidade atribuida a africanos/as e afrodescendentes. O controle desenfreado sobre o corpo
dos/das escravizados/as incluia castigos fisicos, mutilagdes e outros atos violentos, que eram
justificados dentro da l6gica de dominagao e exploragdo econdmica dos engenhos.

Essa visdo de que o/a escravizado/a era um “ndo-ser” sem alma, passivo e sem
direitos, era propagada pelos colonizadores europeus e legitimava a exploragdo desumana e
brutal dos corpos africanos e seus descendentes nas colonias. Essa concepcdao do/a
escravizado/a como o Outro também servia para reforgar a naturalizacao da racionalidade
racista que sustentava a escravidao, necessaria para a manutenc¢ao do sistema colonial.

Em 1860, no Jornal “Diario das Alagoas” juntamente aos classificados de produtos
rurais, algo em especial, nos auxilia a pensar o funcionamento social alagoano no que diz
respeito ao controle do corpo escravizado, bem como as dicotomias entre espagos rurais e
urbanos:

Imegem 11: Diério das Alagoas
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Fonte: Hemeroteca Digital

Classificados do Jornal Gazeta das Alagoas. Oferta de escravizados, bem como sua
busca apos ‘perda’. Ao analisar a materialidade apresentada, ¢ possivel observar que no canto
direito, ha um anuncio sobre a fuga de alguns escravizados do engenho “Lagoa Redonda”
Porto Calvo. Porto Calvo era uma das principais cidades de exploragdo econdmica no inicio
do século XVII, assim como Penedo e Alagoas do Sul. A cidade foi um dos principais
experimentos para as freguesias no inicio da exploracdo intensiva da terra. Neste local,
desenvolveu-se um enorme controle sobre a terra, recebendo uma quantidade cada vez maior
de escravizados/as. “Por concentrar um alto nimero de escravizados, ocorriam inumeras

formas de resisténcia a dominagdo, como as insurreigoes; as agressoes perpetradas por
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escravos, contra feitores e senhores; os suicidios; a recusa de trabalhar, ou simplesmente o
afrouxamento no trabalho” (Sant’ana, 2011, p. 30).

Construidos como o avesso da humanidade, corpos brutalizados teriam nacionalidade?
Como um pais que tinha como Estado o Brasil e nagdo Portugal, teria um espago para
considerar africanos como brasileiros? Nesse contexto, ¢ importante afirmar que na criag¢do
desse enunciado, por mais que ja conste cronologicamente uma certa independéncia, o Brasil
ainda vivia um cenario colonial. No artigo 6, da constituicao de 1824, a primeira constitui¢ao
do Estado Brasileiro, consta que sdo tomados como brasileiros “os que no Brasil tiverem
nascido, quer sejam ingé€nuos, ou libertos, ainda que o pai seja estrangeiro, uma vez que este
nado resida a servico da sua nagdo”. Dessa forma, os negros nascidos fora do Brasil ndo eram
considerados brasileiros, embora ‘livres’. E seus filhos (ingénuos) poderiam ter sua cidadania
retirada a qualquer momento, em situagdes de ingratidao.

As acdes anti-negras na constru¢do nacional marcam o corpo negro como imerso em
auséncias, sejam elas territoriais, j4 que uma vez sequestrados de Africa e destituidos de suas
terras e nagoes, hd auséncia de sensagdo de pertencimento; quanto a auséncia de humanidade,
um paradigma criado e imposto pelo movimento colonial. Esse documento comunica que
negros escravizados, nascidos fora do Brasil, ndo eram considerados brasileiros. Sabe-se que a
maioria dos negros submetidos aos processos de escravizagao faleceu cedo, sua expectativa de
vida era de cerca de 23 anos. Na grande esteira de produgdo colonial, havia uma troca muito
rapida de mao de obra pela compra de novos escravizados. Assim, a maioria dos negros no
Brasil ndo eram considerados brasileiros, tdo pouco existiam legislacdes que garantissem seus
direitos basicos.

Sabe-se que os documentos chegam até nds com um processo de conservagao, entao
houve a tentativa de conservar essa diferenca. Se analisarmos a condi¢ao de construgao desse
enunciado ‘escravizados, estrangeiros, sem nacionalidade’, a exce¢do e a margem sempre foi
a regra, sem que para isso se precisasse. Nao se trata de um exercicio de poder a margem da
lei, mas de um corpo escravizado matavel forjado ja sem lei de proteg¢dao alguma, forjado por

um contrato social que mortifica corpos negros, ha uma auséncia local e subjetiva:

O contrato racial ¢ aquele conjunto de acordos ou meta-acordos formais ou
informais (contratos de nivel superior sobre contratos, que estabelecem os limites de
validade dos contratos) entre os membros de um subconjunto de seres humanos,
doravante designados por (mutaveis) critérios “raciais”
(fenotipicos/genealdgicos/culturais) C1, C2, C3..., como “branco” e coextensivos
(levando em consideracdo a diferenciagdo de género), com a classe de pessoas
plenas, para categorizar o subconjunto restante de seres humanos como ‘“ndo
brancos” e com um status moral diferente e inferior, subpessoas, de modo que
tenham uma posigdo civil subordinada em regimes politicos brancos ou governados
por brancos que os brancos ja habitam ou estabelecem; ou em transagdes com esses
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regimes na condigdo de estrangeiros, com as regras morais ¢ juridicas que
normalmente regulam o comportamento dos brancos em suas relagdes uns com os
outros, ndo se aplicando de maneira alguma em relagdes com ndo brancos ou
aplicando-se apenas de forma qualificada (dependendo em parte da mudanga das
circunstancias historicas e de qual variedade particular de ndo brancos esta
envolvida); mas, de qualquer modo, o objetivo geral do contrato ¢ sempre criar um
privilégio diferencial dos brancos como grupo em relagdo aos ndo brancos como
grupo, a exploragdo de seus corpos, terras e recursos e a negacao de oportunidades
socioecondmicas iguais para eles. Todos os brancos sdo beneficidrios do contrato,
embora alguns brancos ndo sejam signatarios dele. (Charles Mills, 2023, p. 43-44)

O contrato racial consiste em um conjunto de acordos explicitos (formais) e implicitos
(informais) que estruturam as interagdes politico-sociais, especialmente no que tange a gestao
de corpos nao brancos em sociedades de matriz moderna-colonial. Esses acordos podem ser
compreendidos como meta-acordos, ou "contratos sobre contratos", que determinam os
limites e regras dos proprios contratos sociais. Fundamentam-se em critérios variaveis
baseados na nocao ontologica de raga, como caracteristicas fenotipicas (aparéncia fisica),
genealdgicas (linhagem) e culturais, para categorizar as pessoas em grupos raciais. Essa
categorizacdo organiza os individuos em uma dualidade: o grupo dos (Eu)-brancos e o dos
(Outros)-nao brancos.

Essa logica estabelece uma separagdo explicita entre corpos brancos, autodefinidos
como sujeitos plenos, dotados de direitos e de um status moral superior, ¢ individuos nao
brancos, classificados como ndo-pessoas, marcados por uma condi¢do social, epistemoldgica
e moral inferior, além de posigdes civis subordinadas. Tal divisdo gera tratamentos
diferenciados e normas desiguais que favorecem os brancos. Sujeitos coloniais sdo vistos
como “assessoOrios inertes, implementos para a execugcdo de fantasias e prazeres
sadomasoquistas dos brancos e ndo-negros” (Wilderson III, 2020, p.15)

Os ndo-brancos ndo desfrutam dos mesmos direitos e privilégios, evidenciando o
funcionamento do contrato racial nos regimes politicos dominados por brancos. No caso da
plantation, esse modelo de construgdo colonial € reatualizado politicamente e cotidianamente,
reafirmando e construindo privilégios de raga.

Esse pacto da branquitude:

Incorpora um componente narcisico, centrado na autopreservagdo, em que O
‘diferente’ € percebido como uma ameaga ao ‘normal’ e ao ‘universal’. Esse
sentimento de ameaga ¢ medo constitui a esséncia do preconceito ¢ molda tanto as
representacdes do ‘Outro’ quanto as formas de interagdo com ele (Cida Bento, 2020,

p. 10).
Ha a construcdo de um esquema de construcdo subjetiva que implica na construcao

pejorativa desse Outro por esse sujeito universal. Neste trabalho, como estamos tratando de
um estudo ligado a um construto politico, o de raga negra (negritude/negridade), é importante

salientar que ““a pessoa negra ¢, o principio fundante, ndo humana, ndo pessoa (Frantz Fanon,
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2008)”, ¢ um processo de construcdo desse Outro como um morto em vida (Jared Sexton,
2020).

A morte social ¢ uma marca desse processo, revelando a profundidade da construcao
avessa a humanidade imposta aos escravizados. Osmundo Pinho (2022), em comentarios
tecidos sobre a obra de Orlando Petterson (2008), afirma que a situacdo de escravizacao
realizada nas coldnias construia um esquema de “dominagdo social total”, quebrando um
estigma muito comum de que a escravizagdo nao se limitava a exploracdo econdmica, mas
implicava na aliena¢do completa da autonomia e dignidade do individuo (Osmundo Pinho,
2022). A escravizagdo resulta de um ato original de violéncia esse processo ndo se baseia
apenas na forca fisica, mas também em mecanismos como a guerra, a trapaga e a rapina,
estratégias historicamente utilizadas para justificar a sujeicdo de determinados grupos
(Osmundo Pinho, 2022; Orlando Petterson, 2020).

Existe vida ap6s a morte? A vida postuma constroi-se enquanto um problema para
aqueles que sobreviveram a escraviddo. A aboli¢do da escravatura em 1888 ndo significou
necessariamente uma mudanga nas condigdes de producao do corpo negro e na produgao do
espago racializado, mas a inscri¢ao desse corpo em um continuum do contrato racial colonial
que se atualizado através do que chamados de Dispositivo de Racialidade.

A escravizagao construiu/foi construida através de um contrato racial de dominagdo do
negre, € 0 pos-abolicdo manteve esse processo por outros meios, assim, a "morte social" dos
ex-escravizados e seus descendentes se expressa na perpetuagdo constante, de idas e voltas ao
regime colonial.

Um Brasil que ndo vivencia o luto desses corpos, uma vez que sua constru¢do
enquanto na¢do dar-se por uma aversao a constituicdo da negritude como humanidade. A
filosofa Judith Butler, ao tecer suas provocagdes com sua teoria sobre o luto, desenvolvida em
seu livro Vida Precaria: Os Poderes do Luto e da Violéncia (2004) e em outras obras como
Quadros de Guerra: Quando a Vida é Passivel de Luto (2009), ela discute o luto como um
processo profundamente politico e relacional, vinculado as formas pelas quais a sociedade
reconhece (ou ndo) certas vidas como dignas de serem lamentadas. Vidas negras no Brasil ndo
sdo dignas de serem lamentadas, pois para serem enlutadas diante da nagdo, elas precisam ser
humanas.

O que se projeta apos a morte na grande moenda de gente? O Brasil se recusa a
enfrentar seu passado-presente, e escolhe por meio de politicas de Estado apagar a negrura da
sua populagcdo e a sua negra histéria. A abolicdo da escravatura em 1888 marcou uma

mudanga fundamental nas relagdes raciais no Brasil, foi a partir desse momento que o pais
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construia sua identidade nacional baseada no apagamento do negro na constru¢ao do Brasil,
instaurou-se um periodo de disputas sobre os rumos da nagdo, pautado por projetos de
davidas quanto ao desenvolvimento de uma nagdo mestiga.

As elites brasileiras buscaram apagar a presenca negra na sociedade, tanto fisica
quanto simbolicamente, negando-lhes direitos fundamentais como terra, educagdo e trabalho.
Ao mesmo tempo, promoveram o branqueamento por meio da imigragdo europeia, reforgando
estruturas de poder que mantinham a populacdo negra marginalizada e vulneravel (Sueli
Carneiro, 2023).

A transi¢do da escraviddo para o trabalho livre no Brasil representou mais do que uma
mudanga econdmica; implicou a reconfiguragdo do lugar social do negro dentro de uma nova
ordem disciplinar (Sueli Carneiro, 2023). A aboli¢do, longe de representar uma inocente
“inclusdo” dos negros na sociedade, marcou sua conversdo de mao de obra compulsdria para
objeto de investigagdo académica. Nesse contexto, o dispositivo de racialidade emerge como
um mecanismo disciplinador, com a urgéncia de dar conta desenegrecer esses corpos em
brutalidade.

A racialidade tornou-se um campo de estudo a partir das relagdes de poder que a
instituiram como objeto de controle (Sueli Carneiro, 2023). A ciéncia do século XIX, por
exemplo, produziu teorias raciais que legitimaram a escraviddo e a segregacdo, apresentando
a branquitude como referéncia de humanidade e civilizagdo, enquanto negros, indigenas e
outros grupos racializados foram construidos como inferiores. Essas teorias nao surgiram de
um interesse neutro pelo conhecimento, mas sim de uma necessidade politica e economica de
manter estruturas de dominacdo. Como afirma Abdias do Nascimento (1980), a ideologia
racial hegemoOnica sempre operou para manter a exclusao do negro, transformando-o de

agente historico em objeto passivo de analise.

2.3. E o que é Dispositivo de Racialidade?
Reiterando, o conceito de "dispositivo" configura-se de maneira central na analise

proposta Sueli Carneiro em sua tese intitulada “A construcdo do outro como ndo-ser com
fundamento no ser”. Um dispositivo €, conforme Carneiro (2023, p. 27), “uma construgdo
estratégica que atende a uma urgéncia historica” e se torna disponivel para operacionalizagdo
em diferentes contextos. Essa operacionalizacdo é possivel pela demarcagdo e organizagdo de
seus componentes heterogéneos, que, ao serem articulados, formam uma unidade coesa. No
caso do dispositivo de racialidade, essa articulacdo se manifesta na criacdo e manutengao de

hierarquias raciais que estruturam a sociedade moderna.
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Perseguindo essa trilha aberta por Foucault sobre a estratégia de afirmagdo da
burguesia enquanto classe hegemonica, proponho pensar que o processo de
autoafirmacdo de classe foi acompanhado, para além da constituicdo do dispositivo
de sexualidade, pela emergéncia ou operacao do dispositivo de racialidade, no qual a
cor da pele ira adquirir um novo estatuto (Sueli Carneiro, 2023, p.30)

Ao caminhar com a obra de Foucault, sobre o poder e a sexualidade, Sueli Carneiro
propde de forma autoral um uso da andlise foucaultiana, sugerindo que a constituicdo da
burguesia enquanto classe dominante ndo so6 se apoiou no dispositivo de sexualidade, como
também no que ela chama de dispositivo de racialidade. Carneiro (2023) amplia essa analise
ao incluir o dispositivo de racialidade, onde a cor da pele adquire uma nova marca, um novo
enlace para a criagdo de um heterogénero. Isso sugere que, além de controlar a sexualidade, a
burguesia também utilizou a raga como um mecanismo para consolidar seu poder. A
racializacdo das relagdes sociais funcionou como um meio de hierarquizacdo e exclusdo,
reforgando a hegemonia burguesa.

A proposta de pensar um dispositivo de racialidade ¢ justamente utilizar o aporte
teorico desenvolvido nas genealogias de Foucault sobre dispositivo, tomando como guia para
a analise da racialidade moderna-colonial, terreno em “que esse Eu, no seu encontro com a
racialidade ou etnicidade, adquiriu superioridade pela produgcdo do inferior, pelo
agenciamento que esta superioridade produz sobre a razoabilidade, a normalidade e a
vitalidade” (Sueli Carneiro, 2023, p.31). Tal processo de retirada da humanidade e vitalidade
do ndo-ser, aquilo que ndo ¢ o Eu hegemonico, ¢ fundamental para entendermos as dindmicas
de genocidio e dominagdo, bem como o modo de funcionamento das teias do poder colonial
que se imiscuem no solo massapé¢ da plantation de cana-de-actucar.

Ela sugere que a constituicdo do dispositivo de racialidade remonta a momentos
anteriores a sociedade disciplinar, que segundo a autora teria sido iniciada com a republica,
incorporando novas dimensodes ao longo do tempo. Essa perspectiva ¢ complementada pela
teoria do contrato racial de Charles Mills, a qual detalhamos anteriormente, que permite um
didlogo entre a analise genealdogica de Foucault e a construcdo da racialidade como
dispositivo de poder. Mills (2023) localiza a emergéncia do contrato racial no final do século
XV, associando-o as expedi¢des de conquista € a constru¢do de uma hierarquia racial que

perdurou e evoluiu ao longo dos séculos (Sueli Carneiro, 2023).

Propor a existéncia de um dispositivo da racialidade é considerar que “haveria um
ndo dito na formulagdo de Foucault: a imbricagdo do dispositivo de sexualidade com
o de racialidade, abrangendo o segundo um territéorio mais vasto que o de
sexualidade, pelo estatuto que tem nele a cor da pele” (Sueli Carneiro, 2023, p.30).

Assim como ocorre com as apostas de Foucault na analitica da sexualidade e da

loucura, o dispositivo da racialidade também produz uma ontologia, uma dualidade onde
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emerge uma unidade que em seu nucleo possui a brancura, construida através da dicotomia
entre o ndo-branco e o branco. Na tentativa de compor tal dicotomizagdo, classifica-se o
nao-branco, aqui no Brasil, como negro, indigena e amarelo. Dessa forma, o branco, em sua
performance publica, e na privada, apresenta-se pela sua negatividade: “eu sou branco, porque
ndo sou preto”. Dicotomizada, a dualidade estabelecida entre brancos e ndo-brancos ¢
binarizada e hierarquizada entre positivo e negativo, tendo na diferenca fenotipica o fator de
identificacdo da normalidade. E a partir desse fator que se estabelece a normalidade como
sindbnimo de brancura, positividade, opondo-se a negatividade da negrura, vista como
patoldgica, (in)civilizavel (Sueli Carneiro, 2023).

A racialidade é compreendida como nocao produtora de um campo ontoldgico, um
campo epistemologico e um campo de poder, conformando, portanto, saberes, poderes e
modos de subjetivagdo cuja articulagdo institui um dispositivo de poder.49 Para compreender
como isso se d& no Brasil, € preciso lembrar que a escravidao corrompeu o valor do trabalho:
compulsorio para o escravo, ndo tinha como ser considerado positivo pelo senhor branco.
Este, liberado de trabalhar pela existéncia do escravo, foi viciado no 6cio. O trabalho manual
foi estigmatizado pela tradicdo, igualmente estigmatizadora, da escravidao. A aboli¢do seria,
nesse contexto, o0 momento da emergéncia do negro na nova ordem disciplinar que se instaura
no Brasil, na passagem de uma economia baseada no trabalho escravo para o livre (Sueli
Carneiro, 2023, p. 44).

Sueli retoma ao contexto da escravizacdo dos negros no Brasil, inferindo que a
escravidao teve um impacto profundo na percep¢do do trabalho. Para o senhor branco, o
trabalho compulsorio realizado pelo escravo ndo era valorizado positivamente. A escravidao
criou uma cultura onde o trabalho manual era estigmatizado, visto como algo degradante e
associado a subjugacao racial. Essa percep¢do negativa do trabalho persistiu mesmo apos a
aboli¢ao (Sueli Carneiro, 2023).

A abolicdo da escravidio marcou um momento crucial de transformagdo na ordem
social e econdmica do Brasil. Os negros, anteriormente escravizados, emergiram como uma
nova classe de trabalhadores na economia livre. No entanto, essa transicdo nao foi
simplesmente uma mudanga de status, mas uma reconfiguracao disciplinar onde o dispositivo
de racialidade desempenhou um papel central (Sueli Carneiro, 2023).

Carneiro sugere que o dispositivo de racialidade funcionou como um mecanismo do
poder disciplinar emergente, marcando e regulando os corpos negros na nova economia. Esse
dispositivo produziu novas formas de sujei¢do e controle, operando como uma ferramenta

para manter as hierarquias sociais e econdmicas, mesmo apos a abolicdo da escravatura.
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A transformagdo a que Foucault se refere ocorre, antes de tudo, no ambito da
tecnologia do poder: nas sociedades disciplinares dos séculos xvii e xviii as técnicas
de poder eram centradas essencialmente na disciplina do corpo do individuo (no
“homem corpo”), na biopolitica elas agem sobre a multiplicidade de homens (no
“homem espécie”), ou seja, sobre as massas e as populagdes (Sueli Carneiro, 2023,
p-62).

A transformacdo no exercicio do poder, conforme apontada por Foucault e retomada
por Sueli Carneiro, marca a passagem de uma tecnologia disciplinar centrada no corpo
individual para uma forma de regulagcdo que incide sobre a populagdo como um todo. Nas
sociedades disciplinares dos séculos XVII e XVIII, o foco estava na docilizagdo dos corpos
por meio de instituigdes como escolas, quartéis e fabricas, que moldavam a conduta dos
individuos. Com o advento da biopolitica, o poder expande seu alcance e passa a operar sobre
a coletividade, regulando a vida em larga escala por meio de politicas sanitarias, mecanismos
de controle demografico e normas de higiene e sexualidade. Assim, a biopolitica ndo substitui
a disciplina, mas a complementa, articulando-se a ela para governar tanto o “homem corpo”
quanto o “homem espécie”, estabelecendo estratégias que normatizam a sociedade e
hierarquizam populagdes conforme critérios de raga, género e classe.

Nesse contexto, as politicas e praticas discriminatorias sdo implementadas e
sustentadas pelo proprio aparato estatal hierarquizando e segregando grupos com base em
caracteristicas outras. O Estado, por meio de suas instituigdes e mecanismos de poder,
promove a ideia de superioridade de uma raca em relacdo a outras e legitima a discriminagao
e a violéncia contra grupos minoritarizados'®.

Dessa maneira, o racismo de Estado esta intrinsecamente ligado ao exercicio do poder
soberano, a biopolitica e a gestao da vida da populagdo. Ele evidencia como o Estado utiliza o
racismo como uma estratégia de controle e normalizagdo social, promovendo a ideia de
pureza racial e justificando praticas de exclusdo e segregacdo em nome da seguranga, ordem
publica e normalidade. Através dessa construcdo, se desdobra o conceito de biopolitica em

Foucault.

E ai que intervém o racismo, que embora ja existisse muito antes do século xix, foi
inserido nos mecanismos internos do Estado pela emergéncia do biopoder. O

8 O uso do termo "minoritARIZADOS" em vez de "minoritarios" ¢ uma escolha politica e conceitual importante
dentro de perspectivas criticas, especialmente no campo dos estudos decoloniais, dos feminismos negros, das
epistemologias do Sul e das teorias da diferenga.Tradicionalmente, "minoritario" é usado para se referir a grupos
que sdo numericamente menores em relagdo a outros dentro de um determinado contexto — por exemplo, uma
minoria religiosa ou étnica. Esse uso da a entender que a posic¢do desse grupo decorre apenas de uma questio de
quantidade, apagando as relagdes de poder envolvidas.Tradicionalmente, "minoritario" é usado para se referir a
grupos que sdo numericamente menores em relagdo a outros dentro de um determinado contexto — por exemplo,
uma minoria religiosa ou étnica. Esse uso da a entender que a posi¢do desse grupo decorre apenas de uma
questdo de quantidade, apagando as relagdes de poder envolvidas. Usar "minoritARIZADOS" ¢ também um ato
de resisténcia epistemologica. E recusar uma linguagem que naturaliza desigualdades e assumir uma linguagem
que nomeia o poder que atua sobre os corpos, saberes e territorios.
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racismo cumpre o papel de fragmentar o campo bioldgico, do qual o poder tomou
conta, para dividi-lo conforme “ragas” e assim introduzir um corte entre quem deve
viver e quem deve morrer (Sueli Carneiro, 2023, p.63).

O racismo, ao ser incorporado ao funcionamento interno do Estado com a ascensao do
biopoder, torna-se um mecanismo central na gestdo da vida e da morte dentro da biopolitica.
Embora ja existisse historicamente, sua instrumentalizacdo pelo Estado moderno permitiu que
ele operasse como uma tecnologia de poder que hierarquiza populacdes com base na
racialidade. Essa insercdo do racismo na légica biopolitica fragmenta o campo biologico da
populacdo, estabelecendo distingdes entre aqueles cuja vida deve ser preservada e incentivada
e aqueles cuja existéncia ¢ considerada descartavel. Dessa forma, o racismo biopolitico nao
apenas legitima desigualdades estruturais, mas também sustenta politicas de exterminio e
negligéncia direcionadas a determinados grupos racializados, refor¢ando a légica de que
algumas vidas sdo mais dignas de protecdo do que outras.

Ha, dessa maneira, a arquitetura de um conjunto de transformag¢ao nos mecanismos de
poder, passando do poder soberano, baseado na lei e no direito de matar ou deixar viver, para
o biopoder, um poder que visa maximizar a vida das populagdes, gerindo fluxos e garantindo
a vida do corpo social como um organismo que busca se proteger contra influéncias externas.

O biopoder busca controlar a vida por meio de duas estratégias principais: o poder
disciplinar, que atua na docilizagdo e utilidade do corpo individual, e a biopolitica, que regula
e intervém na populacdo como um todo. A partir do século XVIII, inaugura-se uma era
marcada pelo biopoder, cuja fun¢do ndo se limita a gestdo da vida, mas também a sua
instrumentalizag¢do para fins econémicos. Essencial para o desenvolvimento do capitalismo, o
biopoder influencia ndo apenas as instituicdes de poder, mas também diversas técnicas de
controle social, estruturando mecanismos que maximizam a produtividade e a eficiéncia dos
corpos em fun¢do dos interesses do mercado.

No entanto, essa logica ndo opera de maneira neutra. O biopoder define quais vidas
devem ser valorizadas e normalizadas, intervindo para otimizar o potencial de certas
populagdes, enquanto outras, consideradas improdutivas ou indesejaveis, sdo marginalizadas,
punidas ou até exterminadas. Essa dindmica, que justifica a eliminacdo de determinados
grupos em nome do bem-estar coletivo, evidencia a dimensao racista inerente a biopolitica.
Ao estabelecer critérios sobre quem deve viver e quem pode morrer, o biopoder reforca
hierarquias sociais e raciais, legitimando praticas de exclusdo e violéncia sob o pretexto de

preservar a ordem e a normalidade.



88

O biopoder, ao ser instrumentalizado pelo Estado, encontra no racismo um dos seus
principais dispositivos de gestdo da populagdo, operando de maneira sutil, mas
profundamente estruturante. No Brasil, a partir do século XIX, esse poder se manifesta na
emergéncia de novos procedimentos de saude publica, nos quais a racialidade assume um
papel central, orientando politicas eugenistas que buscavam corrigir a suposta promiscuidade
herdada do periodo escravocrata. Nessa logica, as técnicas disciplinares, voltadas para o
controle individual dos corpos, se articulam a biopolitica, que regula a vida e a morte em larga
escala. O diferencial desse processo € que, no contexto brasileiro, ndo houve necessidade de
institucionalizar a raga de maneira explicita, pois os mecanismos de poder foram refinados o
suficiente para identificar e atingir popula¢des racializadas onde quer que estivessem,
distribuindo desigualmente as chances de vida e de morte. Como aponta Carneiro,
“articulam-se técnicas disciplinares a essa nova tecnologia de poder, com a originalidade de
que elas exercem o poder de fazer viver e deixar morrer sem precisar institucionalizar a raca,
mas dispondo de mecanismos capazes de alcanca-la onde quer que ela se esconda, para
distribuir vida e morte” (Sueli Carneiro, 2023, p.65-66).

A biopolitica surge, assim, como uma estratégia burocratica de gestdo da vida,
impulsionada pelo racionalismo iluminista, que reformulou as formas juridicas e
administrativas de organizagdo social. Esse modelo de governo orienta o conhecimento para a
regulagdo dos corpos e populagdes, consolidando disciplinas anatomopoliticas que
transformam o corpo humano em uma maquina docil e produtiva, perfeitamente ajustada as
necessidades do capitalismo. Segundo Foucault, a biopolitica ndo se limita a repressdo da
sexualidade, mas também promove discursos e praticas sexuais normativas. Institui¢des como
a medicina, a psiquiatria ¢ a educacdo desempenham um papel central nesse processo,
disseminando normas sexuais e categorizando comportamentos como saudaveis, normais ou
desviantes, reafirmando, assim, os dispositivos de controle que moldam subjetividades e
relagdes sociais.

Dentro dessa estrutura biopolitica, o racismo se estabelece como um mecanismo
legitimador da violéncia, conferindo ao Estado o poder de decidir quem deve viver e quem
pode morrer. Foucault descreve essa dindmica por meio da maxima do “deixar viver e deixar
morrer”, destacando como o biopoder ndo apenas regula a existéncia das populagdes, mas
também institui a morte como uma ferramenta politica. Esse direito de matar pode ser
exercido de forma direta, por meio de execucdes, genocidios e outras formas explicitas de
violéncia, ou de maneira indireta, pela omissdo do Estado diante das condigdes precarias de

satde, habitacdo e seguranca que afetam desproporcionalmente determinados grupos raciais.
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Carneiro reforca essa analise ao afirmar que “Foucault identifica o racismo como legitimador
do direito de matar, que serd exercido pelo Estado por acdo ou omissdo, de forma direta ou
indireta” (Sueli Carneiro, 2023, p.66). Assim, a racialidade ndo apenas estrutura
desigualdades materiais, mas também define os limites da existéncia e da morte dentro da
sociedade.

A essa nova forma de poder, centrada na vida como objeto politico, enfrenta uma
réplica politica que busca, através do discurso de direitos, defender a maximizagao da vida,
prometendo a realizacdo plena dos potenciais individuais e sociais, destacando que essa
abordagem, presente tanto no capitalismo quanto em praticas politicas de resisténcia,
compartilha o objetivo de alcancar o ser humano maximamente saudavel, feliz, normal e
produtivo, revelando-se uma novidade histérica com suas proprias estratégias, possibilidades

e limites.

[

Por outro lado, a outra face da biopolitica o "deixar morrer" ndo se refere apenas
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negligéncia, mas também aos mecanismos que permitem ou até mesmo contribuem para
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exposicao de certas populagdes a condi¢des prejudiciais a saude, a falta de recursos e

O~

vulnerabilidade e a morte. A énfase recai sobre a gestdo da vida em termos de quem

incluido ou excluido das estratégias de "fazer viver".

O dispositivo de racialidade, que tem uma fungdo subalternizadora dos seres
humanos segundo a raga, ganha uma dimensdo especifica ao operar em conjunto
com o biopoder e ser por ele instrumentalizado. Na biopolitica, género ¢ raga se
articulam produzindo efeitos especificos. No que diz respeito ao género feminino,
evidencia-se, por exemplo, a énfase em tecnologias de controle sobre a reprodugao,
as quais se apresentam de maneira diferenciada segundo a racialidade; quanto ao
género masculino, evidencia-se a simples violéncia (Sueli Carneiro, 2023, p.61).

O dispositivo de racialidade funciona como um mecanismo de poder que hierarquiza e
subalterniza grupos humanos com base na construgdo social da raca. Quando articulado ao
biopoder, esse dispositivo ganha uma fun¢do especifica, pois passa a ser instrumentalizado
para gerir populagdes de maneira diferenciada, estabelecendo controles que variam conforme
a posi¢ao racial dos individuos. Dessa forma, o biopoder, que se ocupa da regulagdo da vida,
incorpora a racialidade como um critério de diferenciacdo e controle, refor¢ando
desigualdades estruturais e perpetuando formas de dominacao.

Na biopolitica, a articulagao entre género e raga produz efeitos distintos para homens e
mulheres racializados. No caso das mulheres, o controle sobre a reproducdo se torna um
elemento central das tecnologias de poder. Essas tecnologias se manifestam de maneiras
diversas a depender da racializagdo da mulher, operando tanto pelo incentivo a reproducdo em

determinados grupos quanto pela esterilizagdo e limita¢do de direitos reprodutivos em outros.
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Essa diferenciagdo evidencia como o dispositivo de racialidade, ao ser instrumentalizado pelo
biopoder, ndo apenas regula corpos, mas também define quais vidas s3o consideradas dignas
de reproducao e continuidade.

Para os homens racializados, a biopolitica se expressa de forma mais direta por meio
da violéncia, evidenciando um padrdo de criminalizacdo e exterminio. O simples fato de
pertencer a um grupo racial especifico pode tornar esses individuos alvos preferenciais de
praticas violentas do Estado e de outras formas de repressdo social. Essa dinamica revela
como a racialidade, ao operar com o biopoder, ndo se limita a regular a vida, mas também
determina quais vidas s3o mais vulneraveis a morte. Assim, raga e género, articulados na
biopolitica, produzem modos diferenciados de dominacdo e controle sobre corpos e
populagdes.

Foucault demonstrou como os mecanismos disciplinares, voltados para o controle
individual do corpo, e os mecanismos reguladores da vida, que incidem sobre a populagdo,
podem se articular para produzir uma sociedade normalizada. Essa normaliza¢dao ocorre por
meio de tecnologias de poder que organizam o espago urbano, estruturam as relagdes sociais €
impdem regras que definem quais corpos e populagdes sao valorizados ou marginalizados.

Nas sociedades multirraciais formadas a partir da colonizagdo, o dispositivo de
racialidade surgiu como uma ferramenta essencial para disciplinar ¢ normalizar as relagdes
raciais, garantindo a manutencao das hierarquias impostas pelo colonialismo. Esse dispositivo
ndo desaparece nas sociedades pds-coloniais, mas se reconfigura para continuar operando
como um mecanismo de controle, tanto no nivel interno, regulando as populagdes
racializadas, quanto no nivel externo, moldando as relagdes entre nagdes consideradas
racialmente inferiores. Nesse contexto, o biopoder desempenha um papel crucial, pois
possibilita a gestdo da vida e da morte de grupos especificos de forma estratégica, garantindo
a reproducdo das desigualdades estruturais herdadas do colonialismo.

Essa dinamica ndo se restringe as sociedades nacionais, mas também se manifesta no
ambito global, orientando as relacdes entre Estados e povos. As nagdes historicamente
racializadas, muitas vezes localizadas no Sul Global, continuam sujeitas a formas de
soberania que reproduzem a légica colonial, limitando sua autonomia politica e econdmica.
Assim, o dispositivo de racialidade permanece operante, ndo apenas como uma ferramenta de
regulacdo social dentro dos paises, mas também como um instrumento de controle geopolitico
que define quais populagdes e territorios devem prosperar e quais serdo mantidos em situagao

de vulnerabilidade e dependéncia.
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O controle da populacdo dentro da logica biopolitica se manifesta de diferentes
formas, sendo a politica imigratéria e o contrato racial dois dos principais mecanismos para
ajustar os fendmenos populacionais aos interesses econdomicos e sociais das elites dominantes.
A politica imigratoria, historicamente, tem sido utilizada como uma ferramenta seletiva para
regular a entrada e permanéncia de determinados grupos, favorecendo aqueles considerados
mais aptos a contribuir para o desenvolvimento econdmico e, a0 mesmo tempo, restringindo
ou marginalizando populagdes racializadas que ndo se encaixam no projeto de modernizagao.
Esse controle demogréfico visa ndo apenas atender as necessidades do mercado de trabalho,
mas também manter a estrutura racial da sociedade dentro dos limites desejados pelas classes

hegemonicas.
Entendo que onde ndo héa para o biopoder interesse de disciplinar, subordinar ou
eleger o segmento subordinado da relagdo de poder construida pela racialidade, ele
passa a atuar como estratégia de eliminag@o do Outro indesejavel. O biopoder aciona
o dispositivo de racialidade para determinar quem deve morrer € quem deve viver.
(Sueli Carneiro, 2023, p.65).

O contrato racial, por sua vez, opera como um pacto implicito ou explicito que define
quais grupos raciais sdo valorizados e quais s3o marginalizados dentro da ordem social. Nesse
contexto, 0 embranquecimento se apresenta como um projeto de longa duragdo que combina
elementos estéticos, eugénicos e econdmicos para promover a assimilagdo de determinadas
populacdes em detrimento de outras. A ideologia do embranquecimento, historicamente
sustentada por politicas de miscigenagdo dirigidas e incentivos a imigragdo europeia, nao
apenas reforca a hierarquia racial, mas também consolida uma estrutura de poder em que a
modernizacdo econdmica ¢ associada a presenca e ao protagonismo de grupos racializados
como superiores.

Dessa forma, tanto a politica imigratéria quanto o contrato racial sdo ferramentas
fundamentais para a manuten¢dao das desigualdades raciais dentro do capitalismo global.
Esses mecanismos nao apenas regulam a distribuicdo demografica, mas também garantem que
a inser¢do de grupos no processo produtivo ocorra de forma a preservar os privilégios raciais
e a subalterniza¢do de determinadas populagdes. Assim, a racialidade segue operando como
um elemento estruturante das relagdes de poder, determinando quem tem acesso aos
beneficios do progresso e quem ¢ relegado a margem da sociedade

Por outro lado, a branquitude emerge como o signo da normatividade e do privilégio
dentro desse regime de poder. Ao contrario das populagdes racializadas, que sdo alvos do
“deixar morrer”, os grupos brancos desfrutam de uma expectativa de vida mais longa,

menores indices de mortalidade e morbidade, e maior acesso aos bens socialmente
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construidos. Esse acesso privilegiado ndo ¢ fruto do acaso, mas sim do funcionamento
estruturado do biopoder, que distribui de forma desigual os recursos e as condi¢des
necessarias para a reproducdo da vida. Como Carneiro sintetiza, “a branquitude se configura
como signo que se consubstancia na maior expectativa de vida, dos menores indices de
mortalidade e morbidade como consequéncia de seu acesso privilegiado aos bens socialmente
construidos” (Sueli Carneiro, 2023, p.67). Dessa forma, a racialidade e o biopoder ndo apenas
organizam a sociedade, mas também consolidam a hierarquia entre aqueles cujas vidas sdo
promovidas e aqueles que sdo sistematicamente desvalorizados. “A racialidade inscreve a
branquitude no registro da vida e a negritude no signo da morte" (Sueli Carneiro, 2023, p.67).
2.3.1. O enlace dos dispositivos de racialidade e sexualidade na producio do corpo negro

Nas primeiras décadas do século XX, consolidou-se no Brasil um dispositivo de
racialidade que articula, de modo indissociavel, o controle racial e a normatizagao da
sexualidade, produzindo uma governamentalidade racializada e sexuada dos corpos. Para
Sueli Carneiro (2011), o dispositivo de racialidade ¢ um mecanismo complexo de poder que
regula as relacdes sociais, politicas e simbolicas a partir da construcao da diferenca racial,
atravessando a subjetivacdo dos corpos negros e determinando seus lugares sociais de
exclusao, silenciamento e subalternidade.

Nesse contexto, o biopoder foucaultiano se manifesta no Brasil sob um viés
racializado, no qual o Estado e suas politicas publicas — sobretudo durante o governo Vargas
— atuam para disciplinar a populagdo segundo critérios higienistas, eugenistas e racistas,
visando uma “qualificacdo” da nagdo que exclui e controla corpos considerados “inferiores”.
O controle da sexualidade torna-se, assim, uma peca fundamental desse dispositivo,
funcionando como um instrumento para regular ndo so as praticas sexuais, mas, sobretudo, a
reprodugao racial da populagao.

O casamento heterossexual cisgénero ¢ promovido como o nucleo central da
normatividade sexual e reprodutiva, legitimado por campanhas estatais ¢ pela alianga com a
Igreja Catolica, que juntos sacralizam a familia nuclear como fundamento da ordem social.
Essa normatividade atua como um mecanismo de reproducao do dispositivo de racialidade, ao
naturalizar a reproducdo da “raca nacional” segundo pardmetros eurocéntricos,
heteronormativos e patriarcais, relegando os corpos negros e suas sexualidades a uma
condi¢do de marginalidade e controle.

Sueli Carneiro destaca que o dispositivo de racialidade ndo apenas hierarquiza as
ragas, mas também produz sexualidades racializadas, ou seja, atribui significados e limites as

formas de viver a sexualidade conforme a raca. No Brasil, a sexualidade negra ¢
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historicamente marcada pela hipersexualizagdo e pelo controle repressivo, enquanto a
sexualidade branca heterossexual cisgénera ¢ institucionalizada como modelo legitimo e
“normal”. Essa racializacdo da sexualidade revela como os dispositivos de poder racial e
sexual se entrelacam para governar corpos e subjetividades, silenciando e criminalizando as
praticas sexuais que fogem da norma estabelecida.

Além disso, a promog¢do da maternidade branca como dever civico ¢ moral —
expressa em campanhas como o “Dia das Maes” — refor¢a o papel das mulheres brancas
cisgéneras heterossexuais como agentes reprodutores da nagao, enquanto 0s corpos negros sao
confinados a lugares de exclusdo, vigilancia e violéncia. O casamento e a reproducdo
tornam-se, assim, estratégias biopoliticas para a manutencao do projeto colonial e racista de
nacao, alinhado a ideia de uma populagao “qualificada” e “higienicamente pura”.

Dessa forma, o dispositivo de racialidade, como aponta Sueli Carneiro, ¢ a chave para
compreender como o biopoder brasileiro se manifesta em uma governamentalidade
racializada e sexuada, onde o controle da sexualidade é também um controle racial, um
controle sobre quem pode reproduzir, como e em que condi¢des. Isso configura um processo
de subjetivacao racial e sexual que permanece ativo e atravessa as estruturas sociais até os
dias atuais, impactando as experiéncias e resisténcias dos corpos racializados.

As propagandas do Estado Novo apresentavam uma familia idealizada, feliz e
perfeitamente ajustada aos papéis sociais que o regime desejava impor. No entanto, esse
discurso visual ultrapassava o simples retrato e funcionava como uma tecnologia de poder
para a constru¢do de um Brasil hegemonico, branco e heteronormativo. A esposa, retratada
como vulneravel e submissa, destinava-se ao lar; o filho, casto e disciplinado; e todos se
subordinavam ao patriarca, que simbolizava o Estado autoritario e disciplinador. Essa imagem
familiar ndo era apenas uma representacao ideal, mas a materializacdo concreta de um dos
pilares do biopoder brasileiro, que regula os corpos e as relagdes sociais.

O governo Vargas, conforme apontado por Del Priore (2017), articula suas politicas
por meio de uma coalizdo interdisciplinar composta por médicos, psicologos, pedagogos e
padres, cuja funcdo era normatizar e higienizar a vida conjugal e familiar. Esse grupo se
encarregava de excluir praticas consideradas “perversas” e de marginalizar — social e
fisicamente — aqueles corpos que escapavam a norma, especialmente os corpos negros e
pobres. Esse processo de exclusdo e controle ndo pode ser compreendido dissociado do que
Sueli Carneiro denomina dispositivo de racialidade: um conjunto de praticas, saberes e
normas que instituem o racismo como tecnologia fundamental para a governabilidade no

Brasil (Sueli Carneiro, 2023).
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O dispositivo de racialidade articula o racismo como elemento estrutural do biopoder
brasileiro, permitindo a constru¢do de uma sociedade supostamente homogénea a partir da
segregacao racial e da definicdo bindria entre quem ‘“deve viver” e quem ‘“deve morrer”.
Nesse sentido, o racismo nao ¢ um mero preconceito individual, mas um mecanismo de
Estado para gerir populagdes, legitimar desigualdades e regular corpos segundo critérios
raciais, sexualidade e classe social. Tal légica encontra expressdo direta nas politicas
higienistas e eugenistas que permearam o Brasil entre o final do século XIX e as primeiras
décadas do século XX.

Esse processo torna-se evidente ao analisarmos o pensamento higienista brasileiro
anterior a2 Revolucdo de 1930. Intelectuais como Nina Rodrigues foram responsaveis por
disseminar teorias racistas que associavam a miscigenacdo e as populacdes negras as
“patologias sociais” e a criminalidade. Inspirado por teorias europeias, Rodrigues produziu
um saber racializado que naturalizava a suposta inferioridade das camadas populares negras e
miscigenadas, contribuindo para a legitimagao das politicas de exclusdo racial.

A obra pictérica "A Redengdao de Cam" (1895), de Modesto Brocos, ilustra com
clareza esse idedario racista e higienista. A pintura simboliza o branqueamento da populacao
como “redencdo” e progresso, desejando o desaparecimento dos tracos raciais negros por
meio do embranquecimento progressivo. Esse imagindrio embasou politicas sociais e raciais
do periodo, refor¢cando a marginalizagdo sistematica dos corpos negros e miscigenados,
considerados incompativeis com o projeto de nacdo que buscava a branquitude como simbolo
de modernidade e civilizagao (Sueli Carneiro, 2020).

Assim, a familia idealizada nas propagandas varguistas ¢ parte de um projeto
biopolitico e racial, onde o controle da sexualidade e da reprodugdo ¢ inseparavel do controle
racial dos corpos. O dispositivo de racialidade brasileiro, como coloca Sueli Carneiro, esta na
base desse regime de poder, tornando o racismo um elemento estrutural da governabilidade
que atravessa as politicas publicas, as relagdes sociais e a subjetivacdo dos corpos até os dias
atuais.

A obra A Redengcio de Cam (1895), do pintor Modesto Brocos y Gomez, ¢
emblematica na materializagdo do entrelagamento entre os dispositivos de racialidade e
sexualidade no Brasil das primeiras décadas do século XX. A pintura retrata uma avo negra
que, em gesto de reveréncia e gratidao a Deus, celebra o nascimento do neto branco, fruto da
unido heterossexual entre sua filha mestica ¢ um homem branco. Essa cena transcende a

representacdo familiar para se configurar como um discurso visual do higienismo racial, que
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legitimava o casamento cis-heteronormativo como estratégia de embranquecimento e
"redencdo" racial da populagdo (Sueli Carneiro, 2020).

Este dispositivo biopolitico nao atuava somente no controle da reprodugdo biologica,
mas sobretudo na regulacdo da sexualidade — incluindo corpos, prazeres, afetos e culturas
que se situavam fora da norma branca, ocidental e heteronormativa. O casamento, dessa
forma, ndo se apresentava meramente como uma institui¢do social, mas como um mecanismo
politico de poder, que visava a supressao (ou o "fazer morrer") simbdlica e material de corpos
negros e indigenas, bem como a extingdo de seus modos de vida e subjetividades (Mbembe,
2003; Sueli Carneiro, 2011).

A logica biopolitica revelava-se no discurso médico-cientifico da época. Por exemplo,
médicos como Leonidio Ribeiro contribuem para a medicalizagdo da sexualidade,
classificando "anomalias do instinto sexual" — como a pederastia ou o missexualismo —
como decorrentes de disfun¢des enddcrinas, patologizando assim as dissidéncias sexuais e de
género e reforcando a exclusdo social dessas identidades (Del Priore, 2017). Tal processo ¢é
parte de uma estratégia estatal de controle nao apenas da reproducao racial, mas também da
conduta sexual, inserindo corpos e subjetividades em um regime normativo que impunha a
heterossexualidade como padrdo legitimo.

Importante ressaltar que o projeto biopolitico brasileiro ndo deve ser entendido a partir
de uma o6tica unidimensional, mas através de uma analise interseccional que considere raca,
classe, género e sexualidade (Crenshaw, 1989; Sueli Carneiro, 2005). A racializagdo opera de
modo a "deixar morrer" os corpos que nao se enquadram na norma branca e elitista, enquanto
a normatividade cis-heteronormativa exclui e marginaliza dissidéncias sexuais ¢ de género,
que eram socialmente construidas como "terceiro género" ou "nao-ser" (Butler, 2020; Sueli
Carneiro, 2005). Essa construcdo de sujeitos dissidentes como "ndo-lugar" reforca uma
ontologia de negacdo e invisibilizagdo, impondo-lhes a necessidade constante de ocultagao
para sobreviver, especialmente para homens negros homossexuais longe dos grandes centros
urbanos.

O dispositivo de racialidade, portanto, integra-se ao dispositivo da sexualidade no
Brasil por meio de praticas que regulam o "governo de si" (Foucault, 2008). O mecanismo da
confissdo, herdado da Igreja Catolica e adaptado pela medicina e pelas politicas estatais,
obrigava os individuos a submeterem suas subjetividades e corpos ao controle social por meio
da revelacao e cura dos "pecados da carne". Esse aparato institucional assegurava a producao
de uma verdade biopolitica que, em nome da satde moral e racial da nagdo, moldava os

corpos negros e dissidentes para conforma-los a ordem dominante
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2.3.2. Politicas de embranquecimento e apagamento

A politica do embranquecimento, enraizada em discursos higienistas e eugénicos,
sustentava o projeto nacional brasileiro de modernizagao e desenvolvimento. A miscigenacao,
longe de ser celebrada, era vista como um processo que deveria ser orientado para o
desaparecimento dos tragos "indesejaveis" de negritude e indigena, numa tentativa de
promover a homogeneidade racial como sinonimo de progresso (Sueli Carneiro, 2020;
Skidmore, 1993). Essa ldgica materializava-se em politicas publicas, programas de satde,
educacdo sexual e propaganda social que exaltavam o casamento heterossexual como o
caminho para a "redencdo" e a "purificacdo" da populacdo.

A ideia de raga na América foi concebida historicamente como um instrumento para
legitimar as relagdes de dominagdo impostas pela conquista europeia. A Europa, ao se
consolidar como uma nova identidade a partir da América e expandir seu colonialismo global,
produziu um conhecimento eurocéntrico que naturalizou a ideia de raga como uma
justificativa para hierarquias sociais entre europeus e ndo-europeus. Como argumenta Quijano
(2005, p. 2), essa racializagdo foi o instrumento mais eficaz para perpetuar a dominagao social
universal, impondo uma posi¢cdo de inferioridade aos povos conquistados, inclusive sobre
seus tragos fenotipicos, saberes e culturas.

Na América Latina, a constru¢do das identidades nacionais esteve profundamente
marcada pela exclusdo e subalternizacao de indigenas e negros. As elites locais, interessadas
em consolidar seu dominio politico e econdmico, criaram discursos que apagaram ou
exotizaram essas populacgdes, relegando-as a uma presenca marginal na narrativa historica
oficial. Assim, a heranga europeia foi enaltecida como base fundadora da nagdo, enquanto as
historias e culturas origindrias foram silenciadas, caricaturadas ou desconectadas de seus
contextos historicos reais.

Mesmo apds o fim do colonialismo formal, a hegemonia europeia persistiu através da
reproducdo das categorias eurocéntricas pelas elites criollas, que passaram a definir o que
seria considerado cultura nacional. A constru¢do da unidade nacional baseou-se, assim, na
exclusdo e no apagamento das narrativas divergentes, mantendo as hierarquias sociais €
raciais herdadas da colonizagao.

Esse processo de colonizagdo cultural e epistemologica integra-se a consolidagdo do
capitalismo mundial, no qual a Europa ndo apenas dominou economicamente, mas imp0s sua
ordem intelectual e cultural, subordinando epistemologias nao europeias. A Europa

centralizou o controle da produgdo do conhecimento, redefinindo categorias e valores que
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passaram a orientar as relagdes sociais globalmente, naturalizando sua superioridade e
silenciando outras vozes e saberes.

A Historia, enquanto disciplina cientifica, consolidou-se no século XIX como um
discurso pertencente a modernidade burguesa, com logica teleologica e empirista, cuja
finalidade era captar e generalizar a a¢do humana para legitimar a constru¢do do
Estado-nacdo. Conforme Clévia Moura (1990, p. 16), a histéria procura estabelecer
coordenadas para a continuidade da agdo social, mas muitas vezes reproduz uma narrativa que
aliena parte das populagdes, especialmente aquelas silenciadas.

O surgimento do Estado-nacdo, resultado das transformacdes sociais e politicas das
revolugdes burguesas (Hobsbawm, 1990), foi um marco na reorganizacdo das relagdes de
poder, instituindo a nacdo como um sujeito coletivo, porém, em muitos casos, baseado na
exclusdo cultural e territorial de grupos marginalizados. A maxima ‘“cada povo uma nac¢ao”
foi reinterpretada como “cada territorio, uma na¢ao”, promovendo a unifica¢do politica em
detrimento da diversidade cultural, com efeitos segregadores.

O discurso historiografico passou a legitimar a dominagdo através da criagao de uma
narrativa nacional oficial, frequentemente linear, descritiva e supostamente neutra, que
silencia as experiéncias dos povos indigenas, africanos e suas descendéncias. Essa construgao
ideologica acompanhou o desenvolvimento do imperialismo, que, apesar de alardear
progresso e grandeza nacional, reforcou a desigualdade social e racial em escala global.

No ambito do imperialismo, justificativas ideolégicas como o mito da superioridade
racial, as teorias da degenerescéncia e o darwinismo social foram mobilizadas para sustentar a
dominagdo europeia e a exploragdo dos territdrios colonizados. Essa mobiliza¢do epistémica
serviu também para patologizar e controlar grupos considerados dissidentes a norma
burguesa, como indigenas, negros, populagdes orientais, homossexuais e prostitutas.

Ao controlar e eliminar vidas dissidentes, o projeto nacionalista burggués buscava
criar uma falsa coesdo social, baseada em um ideal homogéneo e branco, enquanto mantinha a
exclusao de grupos marginalizados. O Estado-nagdo, sancionado por leis e pelo controle da
violéncia interna e externa (Giddens, 1984), estabeleceu fronteiras territoriais por meio de
processos muitas vezes violentos, ampliando mercados consumidores e submetendo diversos
povos a subjugacao.

No contexto brasileiro, o mito da democracia racial reforga essa construgdo ideoldgica,
naturalizando a ideia de que o pais seria um espago de convivéncia pacifica entre ragas,
ocultando, porém, as relagdes historicas de violéncia, exclusdo e racializacdo que marcam a

formacao social brasileira.
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As diferentes escolas e tendéncias historiograficas ndo surgem por mero voluntarismo
ou de forma arbitraria, mas tém raizes sociais profundas. Elas refletem e interpretam fatos,
problemas e fenomenos da sociedade, € nem sempre se configuram como expressdes puras de
ciéncia, mas, por vezes, reproduzem formas de alienacdo de grupos historicamente
marginalizados (Clovis Moura, 1990). A escrita da histéria se dispersa conforme novos
elementos entram em didlogo com a Historia Cientifica, produzindo narrativas que buscam
explicar processos como a formacao dos Estados-Nagao, frequentemente alinhadas a um viés
conservador e contra-revolucionario.

No Brasil, o processo de formag¢do do Estado-Nagdo esteve intimamente ligado a
consolidag¢do da elite burguesa, que herdou e adaptou os modelos europeus, especialmente
ap6s a independéncia no século XIX. Assim como na Europa, a nocao de “cada territorio,
uma nag¢ao” foi instrumentalizada para criar mecanismos de controle territorial e cultural, que
uniformizam e segmentam identidades locais, silenciando e marginalizando indigenas,
populacdes negras e outras comunidades tradicionais.

A historia oficial brasileira, desde o seu surgimento, atuou na constru¢do de uma
narrativa que legitima a dominagdo da elite sobre os povos silenciados, propondo uma
memoria coletiva que invisibiliza as violéncias e desigualdades estruturais presentes desde a
coloniza¢dao (Albuquerque Junior, 2007). Essa narrativa legitima um passado nacional que
privilegia a civilizacdo eurocéntrica e repressora, deixando de reconhecer as contribuicdes e
resisténcias dos povos originarios e afro-brasileiros.

O imperialismo europeu, com seus desdobramentos no Brasil, ndo promoveu melhoria
geral nas condi¢des de vida da maioria da populagdo, mas sim a ampliacao das desigualdades
sociais e raciais, consolidando a hierarquia econdmica e cultural. O discurso nacionalista
brasileiro, embora se apresente como um projeto de unificagdo, reforcou mitos de
superioridade racial e cultural herdados do darwinismo social e das teorias da
degenerescéncia, que justificavam a escravizagdo, o exterminio € a subjugacdo dos corpos
negros, indigenas e das camadas populares.

No Brasil, essa ideologia burguesa foi instrumentalizada para medicalizar, doutrinar e
controlar grupos marginalizados — negros, indigenas, homossexuais, mulheres e
trabalhadores — buscando adequa-los as normas da ordem burguesa nascente, muitas vezes
por meio da violéncia simbdlica e material.

O Estado-Nacdo brasileiro, sancionado por leis e pelo uso da violéncia estatal,
construiu uma soberania nacional que reforcou a divisdo entre o “interno” e o “externo”,

institucionalizando praticas de exclusdo e controle que persistem até hoje (Giddens, 1984). A
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expansdo territorial e a consolidacio do mercado nacional foram marcadas por conflitos
violentos contra povos indigenas e comunidades tradicionais, cujo controle cultural justificava
sua subalternizagdo e exclusdao do projeto nacional.

Do conflito econdmico, a cultura emerge como um elemento decisivo para justificar a
subordinacdo e subdeterminacao de diversos povos no Brasil, especialmente indigenas, negros
e outras populagdes historicamente marginalizadas. Nesse cendrio, o conceito de Racismo de
Estado, inspirado nos estudos de Michel Foucault (2019), explica uma racionalidade
epistémica moderna e cientificista que busca preservar a “pureza” da raca e do sangue como
fundamento das na¢des e da ordem social.

Esse racismo estatal atua sobre as dinamicas do capital, da familia, do casamento e da
normatividade corporal, impondo sang¢des e controlando corpos considerados desviantes
(Foucault, 2020). Ele se estrutura sob uma nova forma de governar, a biopolitica, que, a partir
da formagdo do Estado-Nagdo, legitima praticas de exclusdo e violéncia contra grupos nado
assimilados ao projeto hegemodnico, como negros, indigenas, camponeses, mulheres,
homossexuais e povos tradicionais.

Foucault (2019, p. 68) afirma que “o racismo ¢, literalmente, o discurso
revolucionario, mas pelo avesso”: enquanto o discurso das racas em conflito foi arma contra o
poder soberano absolutista, o discurso da raca no singular foi apropriado pela modernidade
para sustentar uma soberania conservadora. Essa soberania ndo mais fundada em rituais
juridicos magicos, mas em técnicas médico-normalizadoras, foi fundamental para legitimar a
exclusdo e o controle de corpos “anormais” no Brasil colonial e imperial.

Historicamente, o discurso racial serviu por vezes como um contra-discurso dos
oprimidos frente as narrativas absolutistas. Contudo, com a consolidacao do Estado burgués,
esse discurso foi apropriado para criar narrativas juridico-politicas que justificassem o
controle e a exclusdo das populacdes consideradas desviantes do ideal hegemonico (brancos,
heterossexuais, proprietarios). Dessa forma, a Historia passou a ser instrumento juridico e
politico para legitimar um projeto de controle nacional, silenciando a pluralidade e
criminalizando os dissidentes.

Na historiografia oficial brasileira, essa dinamica se refletiu na constru¢do de uma
narrativa linear, que justificava a escravidao e a dominagdo colonial, naturalizando a exclusdo
dos povos negros e indigenas como “desvios” necessarios para a formagao do Estado-Nacao.
Conforme Foucault (2019, p. 149), “foi o0 momento em que a Histdria se tornou o discurso
pelo qual cada nagdo’, cada classe, valoriza seu proprio direito; 0 momento em que a historia

se tornou discurso geral das lutas politicas.”
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O Estado-Nagdo brasileiro consolidou a ideia dos “inimigos da na¢do”, colocando
grupos marginalizados como criminosos ou doentes, justificando intervengdes biopoliticas de
controle e adequacdo forcada. Judith Butler (2019) amplia essa perspectiva ao conectar a
biopolitica ao conceito de precariedade, que consiste na constru¢do de um Outro desprovido

de humanidade, um processo que legitima o sofrimento e a morte social desses grupos.

3. Composiciao 3: Processos educativos do dispositivo de racialidade em corpos

negros

Imagem 12: Rio (S@o) Francisco
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Fonte: autor
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3.1. Processos educacionais da raca e subjetivacio a partir do dispositivo de racialidade

A carne mais barata do mercado é a carne negra
Que vai de graga pro presidio

E para debaixo do plastico

Que vai de graga pro subemprego

E ,pros hospitais psiquidtricos

A Carne - Elza Soares

A continuidade dessa discussdo exige explicitar com maior precisdo o modo como o
dispositivo, ao operar simultaneamente no plano macropolitico e micropolitico, articula
exterioridade e interioridade na fabricagdo das subjetividades. Como aponta Foucault (2019),
o poder ndo se exerce apenas por coercao direta ou repressdo juridica, mas sobretudo por
meio de tecnologias sutis que incidem sobre a vida, orientando condutas, afetos, expectativas
e formas de percepc¢do de si e do outro. Nesse sentido, o dispositivo ndo age apenas “sobre” os
sujeitos, mas através deles, fazendo com que determinadas normas sejam incorporadas como
naturais, desejaveis ou inevitaveis. Trata-se, portanto, de um poder produtivo, que fabrica
sujeitos a0 mesmo tempo em que 0s governa.

Quando deslocamos essa formulagdo para o campo das relacdes raciais no Brasil,
Sueli Carneiro (2023) propde o conceito de dispositivo de racialidade como uma inflexao
critica e situada do pensamento foucaultiano. Tal dispositivo refere-se ao conjunto articulado
de praticas discursivas, saberes cientificos, politicas estatais, instituigdes educacionais,
regimes de visibilidade, dispositivos juridicos, midias e tecnologias de controle que produzem
e mantém a racializagdo como principio organizador da vida social. O dispositivo de
racialidade ndo apenas classifica corpos a partir da raca, mas hierarquiza existéncias, distribui
humanidade de forma desigual e define quais vidas sdo passiveis de cuidado, protecdo e
reconhecimento, e quais sdo relegadas a violéncia, a precariedade e a morte simbdlica ou

material.
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Nesse quadro, a producdo de subjetividade aparece como um dos efeitos centrais do
dispositivo de racialidade. A racializagdo ndo se limita a inscricdo externa de marcas
corporais; ela incide profundamente nos processos de constituicdo psiquica, afetiva e
simbolica dos sujeitos. Corpos negros sdo historicamente produzidos como corpos suspeitos,
perigosos, excessivos ou faltosos, enquanto corpos brancos sdo naturalizados como
universais, neutros e normativos. Tal assimetria ndo opera apenas no nivel da representagao
social, mas atravessa a formagdo do eu, modulando autoestima, expectativas de futuro,
regimes de desejo e formas de relacdo consigo e com o mundo.

O dispositivo de racialidade, portanto, age como um efeito pedagogico da raga
permanente. Ele ensina — ainda que de forma ndo declarada — quem pode ocupar
determinados espacos, quais afetos sdo permitidos, quais sonhos sdo considerados legitimos e
quais trajetorias sdo interditadas. Na escola, na universidade, no sistema de justica, no
mercado de trabalho e nos meios de comunicacdo, esse dispositivo produz subjetividades
negras frequentemente marcadas pela vigilancia, pela conten¢do e pela necessidade constante
de provar valor, competéncia ou inocéncia. Ao mesmo tempo, produz subjetividades brancas
que se percebem como nao racializadas, reforcando o mecanismo de denegacao do racismo,
tal como analisado por Lélia Gonzalez (2021).

A subjetivacdo produzida pelo dispositivo €, portanto, simultaneamente exterior e
interior: forma corpos e almas, regula condutas e forja identidades, criando sujeitos
“verdadeiros” segundo o regime historico de cada época. O sujeito nasce sempre ja
atravessado por dispositivos que definem como deve viver, desejar, aparecer, obedecer ou
resistir. Assim, o dispositivo € uma tecnologia de poder que ndo apenas governa populacoes,
mas esculpe vidas, produzindo subjetividades alinhadas a logica politica a qual este emerge.

Sueli Carneiro (2023) amplia essa concepg¢ao ao formular o dispositivo de racialidade,
uma engrenagem historica que organiza a sociedade brasileira por meio da producdo de
posicdes raciais hierarquicas. Diferente de entender a raga como mera categoria bioldgica ou
social, Carneiro (2023) afirma que o dispositivo de racialidade produz/incorpora as condigdes
de diferenca-subalternizagdo raciais que estruturam o pais desde a escravizacao. Trata-se de
um dispositivo que articula violéncia fisica, moral, simbolica e epistémica; que controla
sexualidades, regula a circulacdo de corpos, fixa imagens de controle, define lugares sociais e
institui uma ordem de privilégios; que cria um regime de visibilidade onde a brancura aparece
como neutralidade e humanidade, enquanto o corpo negro ¢ produzido como excesso, falta,

ameaca ou subalternidade.
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A racialidade ndo estd apenas no olhar do outro, mas na arquitetura das cidades, na
escola, na midia, na justica, na medicina, no curriculo, nos afetos e na propria concepgao de
humanidade. O dispositivo de racialidade produz subjetividades racializadas, moldando desde
cedo o que cada pessoa pode desejar, esperar, sonhar ou temer. Assim, ele funciona como uma
maquina ontoldgica e politica que, a0 mesmo tempo, cria categorias raciais e define o valor da
vida de cada uma delas, estabelecendo quem ¢ o sujeito pleno e quem habita as zonas do ser e
do ndo-ser

Como ¢ perceptivel nesta pesquisa, o ponto de partida tedrico que orienta a analise das
formas de constituicdo da subjetividade negra no Brasil encontra-se nas reflexdes
desenvolvidas por Sueli Carneiro (2023), especialmente a partir de sua formulacdo do
dispositivo de racialidade/biopoder. Tal conceito permite compreender a racializacdo nao
como um efeito residual do passado escravocrata, mas como uma tecnologia politica ativa,
responsavel por organizar a vida social brasileira por meio de classificagdes raciais,
hierarquizagdes ontologicas e regimes diferenciados de acesso a vida, a dignidade e ao
reconhecimento. Trata-se de um dispositivo que opera articulando saberes cientificos, praticas
institucionais, normativas juridicas, discursos pedagdgicos e regimes de visibilidade,
produzindo uma gramatica racial que define quais corpos sdo considerados plenamente
humanos e quais s3o relegados a condi¢do de vidas descartdveis ou permanentemente
ameacadas.

Nesse sentido, o dispositivo de racialidade/biopoder atua instaurando uma légica de
gestdo diferencial da vida, aproximando-se das formulacdes foucaultianas sobre o biopoder,
mas radicalizando-as ao evidenciar que, no contexto brasileiro, a raga constitui um operador
central dessa administragdo. O racismo, aqui, ndo aparece como desvio moral ou anomalia do
sistema, mas como principio organizador da propria racionalidade governamental. Ao
racializar corpos, o dispositivo estabelece fronteiras moveis entre vida e morte, protecdo e
exposicao, cuidado e violéncia, operando uma economia politica da existéncia que autoriza o
abandono, o encarceramento, o exterminio simbolico e material de populagdes negras.Essa
producao da alteridade negra ndo se da apenas no plano simbodlico ou discursivo, mas

atravessa profundamente os corpos e as experiéncias vividas.
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Como aponta Saidiya Hartman (2021), a constituicdo do negro como avesso da
humanidade funda-se em uma légica histérica que transforma a violéncia em norma e a
despossessdo em condi¢ao estrutural da existéncia negra. O corpo negro, nesse arranjo, ¢
permanentemente convocado a se ajustar a um ideal branco de humanidade, funcionando
como medida reguladora do valor, da racionalidade, da beleza e da moralidade. Esse
movimento produz uma economia subjetiva marcada pela negatividade, pela subalternizacao e
pela internalizagdo de expectativas normativas que tensionam, adoecem e fragmentam a
experiéncia de si.

Os processos de subjetivagdo racistas operam ¢ produzem modos brasileiros de
socializagdo e, em especial, um conjunto de valores, costumes e habitos que
atravessam a forma como noés nos construimos. NOs nos tornamos quem somos a
partir de uma educagdo racial responsavel por produzir privilégios para as pessoas
brancas em detrimento das pessoas ndo brancas. Ninguém nasce racista, mas
torna-se racista ao longo desse processo de socializacdo herdados desde os tempos
da “Casa-Grande” e da “Senzala” (Gustavo Forde, 2023, p. 83).

O racismo, mais do que uma simples manifestagdo de preconceito, constitui um
processo sistematico de desumanizagdo que se inscreve na formacdo da subjetividade de
individuos e coletivos, especialmente da populacdo negra. Como observa Gustavo Forde
(2023, p. 83), ele funciona como uma “doutrina enunciadora de processos de subjetivacdo
adoecedores”, indicando que os efeitos do racismo ndo se limitam as esferas materiais e
institucionais, mas atravessam a propria constituicdo do eu e do social. No Brasil, esse
processo adquire contornos especificos, profundamente entrelacados com a historia colonial e
escravocrata, e se mantém vivo nas praticas cotidianas, na educagdo, na cultura e nas relagdes
sociais.

A nogao de dispositivos de racialidade, conforme articulada por Sueli Carneiro (2023),
permite compreender que tais mecanismos ndo se limitam a atos individuais de preconceito,
mas constituem tecnologias de poder que estruturam as relagdes sociais, legitimam a
desigualdade e naturalizam privilégios para pessoas brancas enquanto produzem danos e
vulnerabilidades para pessoas negras. Nesse sentido, o racismo atua como uma matriz
formativa da sociedade brasileira, moldando comportamentos, expectativas e padroes de
reconhecimento desde a infancia. A educagdo racializada, herdada dos tempos da
“Casa-Grande” e da “Senzala”, ndo apenas socializa individuos em padrdes de dominacao,
mas também fabrica corpos e mentes que internalizam desigualdades, normalizando a

hierarquia racial como se fosse natural.
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Os regimes discursivo e pedagogico do dispositivo de racialidade/biopoder que produz efeitos
profundos na constituicdo psiquica, afetiva e existencial dos sujeitos negros. Ao caracterizar o
racismo e a desumanizagdo como doutrinas enunciadoras, Forde desloca o debate do campo
moral para o campo da produgdo de saberes e verdades que organizam o modo como o negro
¢ nomeado, percebido e experimentado socialmente..

Ao operar como doutrina, o racismo antinegro cria uma gramatica da desumanizacao,
na qual o negro ¢ situado fora dos parametros plenos da humanidade. Essa gramatica nao
apenas autoriza a violéncia material, mas também sustenta uma violéncia simbolica continua,
que age na formacdo do eu. Como demonstram autoras como Frantz Fanon, Neusa Santos
Souza e Grada Kilomba, o processo de subjetivacao racializada implica a internalizagdo de
imagens degradadas de si, produzindo uma clivagem entre o sujeito negro e sua propria
experiéncia corporal. E importante entender que esse dispositivo é engendrado na cultura

brasileira, tal como forjado com base no mito da democracia racial, conforme vimos.

3.1.1. Racismo por Denegaciao e subjetivacao negra

Ao lembrarmos as discussoes anteriores, sobretudo aquelas a respeito do contrato
racial e das politicas de apagamento, a intelectual negra Lélia Gonzalez (2021), nos ensina
que o racismo por denegacdo faz parte da especificidade do racismo antinegro brasileiro
estruturado pelo dispositivo de racialidade. Diferentemente de formacgdes racistas que se
organizam pela afirmagdo explicita da inferioridade racial, o racismo no Brasil opera,
predominantemente, pela negacdo sistematica de sua propria existéncia (Lélia Gonzalez,
2021; Beatriz Nascimento, 2021; Sueli Carneiro, 2023). Trata-se de um mecanismo
ideologico sofisticado que, ao afirmar a miscigenacdo, a harmonia racial e a suposta
democracia racial, encobre praticas cotidianas de subjetivagdo, educagdo, violéncia e
hierarquizagao racial que estruturam profundamente a sociedade brasileira, a0 mesmo tempo

em que dificulta sua nomeagao e enfrentamento.
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A denegagdo, nesse contexto, ndo pode ser compreendida como simples ignorancia ou
desconhecimento. Trata-se de um processo ativo de recusa simbdlica do conflito racial, que
impede o reconhecimento do racismo como estrutura social e politica, deslocando suas
consequéncias para o plano da individualidade, do mérito ou do desvio comportamental
(Gonzalez, 2021). Ao negar o racismo enquanto sistema de dominag¢ao estruturado, o discurso
hegemonico reafirma a branquitude como norma invisivel e universal, preservando seus
privilégios histéricos e produzindo subjetividades negras atravessadas pela duvida, pela
culpabilizacdo e pelo silenciamento da experiéncia racial. Como aponta Grada Kilomba
(2019), esse mecanismo opera produzindo sujeitos racializados que sdo constantemente
levados a questionar a legitimidade de suas proprias vivéncias de violéncia e exclusao.

O racismo por denegacgdo, portanto, ndo consiste em ignorar a raga ou a diferenca
racial, mas em reconhecé-las apenas para recusa-las como elementos constitutivos das
desigualdades sociais. Ele admite a presenca negra, a miscigenagdo e a contribui¢do africana
para a cultura nacional, ao mesmo tempo em que nega a centralidade da raga como operador
de hierarquizagao, poder e distribui¢ao desigual de oportunidades (Gonzalez, 2021). Nesse
sentido, a chamada democracia racial ndo deve ser interpretada como simples equivoco
analitico ou ingenuidade social, mas como uma formacdo ideologica defensiva, uma
formulagdo discursiva com o efeito de dominacdo, destinada a preservar privilégios raciais
sem que a sociedade precise se reconhecer como estruturalmente racista.

Este processo manifesta-se de forma multifacetada, operando tanto no plano simbdlico
quanto no institucional. Ela atravessa os campos da educacdo, da politica, da cultura e da
memoria social, produzindo uma dualidade iluséria: a negritude é celebrada em registros
simbolicos, folcloricos, estéticos € consumiveis — como a musica, a danga, a culinaria ¢ o
carnaval —, enquanto permanece sistematicamente excluida dos espacos de poder, prestigio e
reconhecimento social e da propria constru¢do da humanidade. Essa operagdo gera um efeito
social e subjetivo profundo: pessoas negras sdo reconhecidas em sua diferenca cultural, mas
desqualificadas em sua condicao de sujeitos plenos de direitos, saberes e agéncia politica

(Kilomba, 2019).



108

Do ponto de vista psicanalitico, a denegag@o opera como um mecanismo de defesa do
ego. Conforme formulado por Freud (2011), a denegagdo consiste no reconhecimento parcial
de uma realidade que, embora percebida, ¢ recusada em sua plena aceitacao (Freud, 2011;
Lélia Gonzalez, 2021). No contexto brasileiro, isso se traduz em uma consciéncia racial
fragmentada: a sociedade reconhece a existéncia da desigualdade racial, mas se recusa a
integra-la de forma consequente as politicas publicas, as praticas institucionais € aos
imaginarios sociais sobre mérito, cidadania e justica. A denegacao, assim, ndo se limita a uma
operacdo cognitiva, mas se constitui como pratica social performativa, incorporada e reiterada
cotidianamente.

Ademais, em sua dimensdo entrelagada ao dispositivo de racialidade pode ser
compreendida como uma tecnologia de regulacao social que integra um conjunto mais amplo
de praticas, discursos e instituicdes voltadas a gestdo dos corpos e das subjetividades negras
(Sueli Carneiro, 2023). Ao se apresentar como neutralidade, conciliagdo ou harmonia, o
racismo por denegagdo disciplina modos de ser, silencia conflitos e naturaliza hierarquias,
produzindo modos de subjetivagao ajustados a ordem racial dominante.

O dispositivo de racialidade organiza corpos, saberes e experiéncias a partir da raga,
produzindo hierarquias naturalizadas e invisibilizadas. Nesse arranjo, a denegagdo atua como
camada estratégica, permitindo o reconhecimento simbolico da negritude apenas para negar
sua centralidade na produgdo das desigualdades. Trata-se de uma operacdo que combina
visibilidade cultural e interdi¢ao politica, integracdo simbdlica e exclusdo material, garantindo
a manuten¢do das relagdes de poder mesmo na auséncia de violéncia ostensiva — ainda que
esta permanega operando sob formas institucionalizadas e legitimadas.

Os efeitos da denegagdo sdo, portanto, estruturais e profundamente subjetivadores. Ao
mesmo tempo em que a sociedade brasileira afirma valores de igualdade e harmonia racial,
produz corpos e subjetividades negras submetidos a uma ldgica de silenciamento, suspeigdo e
interdicdo. A educagdo, enquanto tecnologia central do dispositivo de racialidade,
desempenha papel decisivo nesse processo: a histéria nacional ¢ frequentemente narrada
como trajetoria de integracdo e miscigenagao, enquanto a escravidao, o racismo estrutural e a
exclusdo historica da populagdo negra sdo minimizados, naturalizados ou tratados como
problemas do passado (Carneiro, 2023). Como ja indicava Lélia Gonzalez, a democracia
racial funciona como um discurso que permite a sociedade brasileira manter uma autoimagem
moralmente positiva, a0 mesmo tempo em que preserva intactas as hierarquias raciais que

organizam o acesso a direitos, recursos e reconhecimento social.
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A eficacia desse mito reside precisamente em sua capacidade de produzir denegacgao.
Reconhece-se a diversidade racial e cultural do pais, mas recusa-se a raga como categoria
analitica e politica central para a compreensdao das desigualdades. A dentncia do racismo
passa a ser interpretada como exagero, vitimismo ou ameaca a harmonia social, colocando o
negro em uma posi¢ao queixosa, psicotizante, como se sua dentincia estivesse desgarrada do
real, enquanto o siléncio ¢ naturalizado como virtude civica. Essa operagdo produz um campo
discursivo no qual o racismo s6 pode ser reconhecido quando assume formas extremas ou
espetaculares, permanecendo invisivel em suas manifestagdes cotidianas, institucionais e
estruturais.

E nesse ponto que o conceito de pacto narcisico da branquitude, desenvolvido por
Cida Bento (2022), aprofunda a compreensdo do racismo por denegag¢do. O pacto da
branquitude refere-se a um acordo tacito, ndo verbalizado, por meio do qual sujeitos brancos
preservam seus privilégios raciais ao evitar nomear o racismo € ao se proteger mutuamente de
qualquer responsabilizacdo coletiva. Trata-se de um pacto sustentado pelo siléncio, pela
omissdo e pela recusa em reconhecer a branquitude como posi¢do racial situada. Esse pacto
opera em convergéncia com a denegagdo: ao negar o racismo, protege-se a branquitude da
culpa, do conflito e da necessidade de redistribui¢ao de poder.

O pacto da branquitude ndo ¢é apenas uma dindmica interpessoal, mas uma
engrenagem estrutural que atravessa institui¢des, politicas publicas e regimes de saber. Ele se
manifesta na naturalizagdo da presenga branca nos espagos de poder, na defini¢ao
aparentemente neutra de critérios de mérito e competéncia, e na resisténcia sistematica a
acoes afirmativas ou politicas de reparagcdo. Ao mesmo tempo, produz subjetividades brancas
que se percebem como universais, desracializadas e moralmente justas, enquanto racializa e

patologiza corpos negros, responsabilizando-os por sua propria exclusao (Bento, 2022).



110

No caso brasileiro, o contrato racial (Charles Mills, 2023) opera de forma dissimulada,
articulando-se ao mito da democracia racial e a denegacdo para produzir uma cidadania
racializada, na qual a igualdade juridica convive com a desigualdade material e simbolica
profunda.O contrato racial fornece, assim, a base normativa e epistemologica para o
funcionamento do dispositivo de racialidade. Ele legitima a exclusdo racial ao mesmo tempo
em que a despolitiza, convertendo-a em efeito colateral da historia, da cultura ou do
desempenho individual. Essa logica permite que a sociedade se organize racialmente sem
jamais se reconhecer como racializada, refor¢cando a ideia de que o racismo ¢ um desvio
moral e ndo um principio estruturante da ordem social. O mito da democracia racial ¢ a
clausula fundante do nosso contrato racial. Nesse campo psicotizante, a negritude ¢ produzida
dentro de um campo de disputas antinegro, alocadas na producao de subjetividades a zona do
nao-ser.

3.1.2. Dispositivo de Racialidade, Zona do nao-ser e a producio do Negro

Para discutirmos melhor o conceito de Zona do Nao-Ser, devemos reconhecer a partir
de Charles Mills (2023) que todas as formas de exploragdo colonial realizadas pelos europeus
constroem-se a partir de uma ideia de desumanizacdo que pode ser compreendida quando
observamos que, na tradi¢do ocidental, o “humano” ¢ definido a partir de critérios ontologicos
e epistemologicos profundamente hierarquizados.

A colonizagdo criou um arranjo ontoldogico no qual determinados grupos sao
construidos em aversao a ideia de humano, sendo reduzidos a fun¢des instrumentais — forca
de trabalho, objeto de administracdo, categoria racial. Essa reducdo opera apagando aquilo
que, para a ontologia existencial defendida por Gordon (2008) - em seu prefacio de introdugao
ao livro Pele negra, mascaras brancas, de Fanon (200) - constitui o nucleo do humano: sua
abertura, sua capacidade de transcender papéis fixos, sua historicidade e o exercicio de
liberdade. Assim, a exploragdo colonial ¢ desumanizadora porque nega essa abertura e
transforma pessoas em coisas, impedindo-as de participar da propria constru¢do do mundo e

de si mesmas.
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Fanon (2008), em Pele Negra, Mascaras Brancas, aprofunda essa critica ao mostrar
que a colonialidade produz uma espécie de encarceramento ontolégico, no qual o negro ¢é
interpretado e fixado pelo olhar colonial como algo j& definido, ja sabido, ja classificado
(Vladmir Mudimbe, 2011). Para Fanon, um dos tracos fundamentais do Ser ¢ exatamente sua
indeterminagdo: a existéncia humana ndo comporta substancias eternas e imoveis, mas se
constitui em um movimento constante de transcendéncia, de ultrapassamento e de reinvengao.
A violéncia colonial, ao impor identidades rigidas — “raga”, “tipo”, “natureza” — captura
esse movimento e transforma o sujeito em uma coisa fechada, uma esséncia racializada.

Retomando o que ja discutimos, Sueli Carneiro (2023) mostra que, no pds-aboligdo,
com a “possivel superagdo” do colonialismo no Brasil, o negro deixa de ser objeto de trabalho
para se tornar objeto das ciéncias, compondo o que ela identifica como um processo de
branqueamento que ¢ um efeito das produgdes dispositivo de racialidade criado como uma
urgéncia da branquitude pra fabrica¢do e controle do negro como sujeito. Esse mecanismo
rompe a continuidade historica da produg¢ao de conhecimento negro e inscreve o sujeito negro
num eu fragmentado (Neusa Santos Souza, 2021), dilacerada entre uma heranga cultural
devastada pela violéncia colonial e a imposi¢ao dos valores ocidentais, tornando impossivel
realizar plenamente qualquer um desses polos identitarios. Essa cisdo subjetiva produz um
campo psicoldgico de autonegacdo, internaliza¢do da inferioridade e busca por adequacdo ao
modelo branco como tentativa de inclusdo/ascensdo social, dessa forma, ha a producao de
uma subjetividade negra a ser branqueada.

Esse novo formato de controle do negro de forma biopolitica funda uma nova forma
de controle do negro na sociedade pos-abolicdo, dos castigos fisicos as instituigdes
disciplinares, do tronco a policia, do total desconhecimento as producdes de saberes para seu
controle que ndo ¢ mais apenas fisico, mas também subjetivo, uma nova forma de possibilitar
a contrucdo do negro brasileiro, o encerramento das suas possibilidades de ser negro.

A essa cisdo subjetiva, entre o ser e o ndo-ser, Sueli Carneiro (2005/2023) costura com
a ideia de zona do ndo-ser em Frantz Fanon (2008). Para Fanon (2008) a ideia de zona do
nao-ser, em Pele negra, mascaras brancas (Fanon, 1952/2008), ¢ o conceito que expressa o
lugar ontolégico de desumanizagdo ao qual o negro ¢ relegado no mundo colonial. Fanon
afirma que existe “uma zona de ndo-ser, uma regido extraordinariamente estéril e arida, uma
rampa essencialmente despojada, onde um auténtico ressurgimento pode acontecer” (2008, p.
28), indicando que esse espago ndo € apenas social ou psicoldgico, mas um campo existencial

onde a propria possibilidade de ser — agir, falar, desejar, narrar-se — ¢ negada, ¢ arida.
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Nessa estrutura, o branco ocupa a “zona do ser”, lugar onde sua humanidade ¢
reconhecida e confirmada, enquanto o negro ¢ posicionado como sombra, auséncia, falta,
objeto — alguém cuja humanidade foi interditada antes mesmo de se constituir.Essa
desumaniza¢do ndo ¢ acidental: ela ¢ produzida pela organizagdo racial da sociedade

moderna;

No mundo branco, o homem de cor encontra dificuldades na elaboragcdo de seu
esquema corporal. O conhecimento do corpo ¢ unicamente uma atividade de
negagio. E um conhecimento em terceira pessoa. Em torno do corpo reina uma
atmosfera densa de incertezas (Frantz Fanon, 2008, p.104)

Fanon (2008) nos mostra que o branco cria um regime de verdade sobre nds, negros,
sendo este alguém quem ndo ¢ reconhecido como alguém que tem fala autorizada sobre si ou
sobre o mundo, ele é constantemente interditado de sua fala (Sueli Carneiro, 2023) e colocado
em uma posi¢ao semelhante a de um infanti, onde ele nao pode falar sozinho, sem mediacao
(Lélia Gonzalez, 2021). Estando negros colocados nessa zona do ndo-ser, tudo o que se diz,
faz ou sente ¢ reinterpretado pela lente branca, o que impede sua interposi¢do subjetiva e o
reduz continuamente a projecdes alheias. O branco, assim, ndo vé o negro como um
semelhante, mas como um perigo essencial, um corpo anormal que exige vigilancia; ou, em
sentido inverso, como inferioridade naturalizada. Em ambos os casos, 0 negro ¢ arrancado do
dominio do ser porque sua humanidade ndo se encaixa na gramatica do humanismo europeu
(Frank Wilderson III, 2021).

E nesse contexto que adquire forga a cena exemplar descrita por Fanon, em que uma
crianga branca o interpela: “Olha, um preto!” (Frantz Fanon, 2021, p. 105). Nesse trecho, a
partir do seu cotidiano, Fanon narra que naquele instante sentiu que ele “era ao mesmo tempo
responsavel pelo meu corpo, responsavel pela minha raga, pelos meu ancestrais. ” (p. 105),
como se o olhar branco o recobrisse com uma histéria que ndo escolheu e o colocasse sob o
peso de significados que nao controla.

A zona do ndo-ser € justamente essa experiéncia: a de ser reduzido a simbolo racial, a
deposito de medos, desejos, violéncias e fantasias da sociedade branca. O corpo negro, assim,
torna-se um signo saturado, interpretado sempre como excesso — do erotismo, da forca, da
ameaca — ¢ nunca como expressao de singularidade, mas como um lugar de ndo-ser humano,

ndo-ser civilizado, ndo-ser possuidor de historia, ndo-ser branco.
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A partir de Fanon (2008) e Sueli Carneiro (2023), torna-se evidente que a relagdo entre
ser ¢ nao-ser ndo € complementar, mas estruturalmente hierdrquica: o ser s6 existe porque o
ndo-ser foi previamente produzido como sua base ontologica negativa. Em Pele negra,
mascaras brancas, Fanon (2008) demonstra que a modernidade europeia se constituiu atraves
de uma cisdo radical que separa aqueles que podem ocupar o espago do ser — o sujeito
racional, humano, pleno — daqueles relegados a zona do ndo-ser, espaco de desumanizagao
onde o reconhecimento ¢ negado e a possibilidade de existir como sujeito ¢ interditada.

Nesse caso, ponto decisivo € que o ser branco ndo se define por si mesmo, mas pelo
contraste violento com a figura do negro, que ¢ fabricado como ndo-ser para que o branco
possa aparecer como medida universal do humano. Sueli Carneiro (2023) aprofunda essa
leitura ao mostrar que € justamente o dispositivo de racialidade fundado pelo sistema de
governo branquitude que produzem exatamente essa maquina de ontologias desiguais: ele
instaura a branquitude como referéncia absoluta e, simultaneamente, produz o negro como
sub-humano, precarizado, suspeito, incompleto.

Assim, 0 ndo-ser ndo ¢ residuo ou consequéncia; ele ¢ a condig¢do de possibilidade do
ser, o terreno sacrificial sobre o qual a modernidade ergue sua ideia de humanidade. Ele nao ¢
apenas uma diferenga produzida pela norma, mas ¢ a norma que ¢ produzida pela diferenga,
esse ¢ o ponto de radicalidade da visdo de Sueli Carneiro (2023).

O ser branco € construido como superior, racional e civilizado porque o negro foi
previamente fixado como auséncia, irracionalidade, corpo-escuro, falta. Ser e nao-ser,
portanto, ndo sdo polos separados, mas um par ontologico inseparavel, em que a plenitude do
ser sO se sustenta mediante a producdo continua, histdrica e cotidiana do outro como ndo-ser.
Nesse esquema, a desumanizacdo ndo € um erro do acaso, mas o principio organizador do
mundo colonial (Charles Mills, 2023).

Nessa logica, a subjetividade negra ¢ fabricada para a propria aniquilagdo, pois a
existéncia do corpo negro € inscrita como transgressao dentro de uma sociedade que se deseja
branca e civilizada segundo pardmetros ocidentais e europeus (Sueli Carneiro, 2023). A
construgdo subjetiva fica atravessada por processos que tentam ajustar esse corpo ao ideal
branco, configurando uma subjetividade que incorpora o opressor como parte constitutiva de
sua propria psicologia — dinamica analisada por Carneiro (2023) com base em Fanon (2008),
especialmente quando ele descreve o negro como sujeito obrigado a usar “mascaras brancas”

para sobreviver.
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3.1.3. O inconsciente e o dispositivo de racialidade

O texto “Dispositivo de racialidade e saude mental da popula¢do negra: algumas
reflexoes politicas e psicanaliticas” escrito por Ana Silva e Sueli Carneiro (2023) pode ser
encarado como uma certa continuidade da tese de Sueli, uma vez que neste, elas tentam
organizar a relacdo da produgdo de sujeitos racializados como negros a partir da psicanalise.
Parte do reconhecimento de que a sociedade brasileira ¢ estruturada por uma matriz racial
profunda, historica e continua, cuja funcdo principal ¢ organizar as relagdes sociais, a
distribuicdo de poder e as formas de subjetivacdo, essa matriz organizadora ¢ recalcada e

incorporada a matriz inconsciente:

Os contetdos inconscientes ligados ao racismo persistem, independente da realidade
social e politica. Ou seja, mesmo que no campo social, politico e juridico, o racismo
possa estar excluido, tal exclusdo opera no plano da consciéncia dos individuos que
ndo podem, por si so, determinar o campo do inconsciente (Isildina Nogueira, 2021,

p. 71).

Os contetdos inconscientes ligados ao racismo persistem porque o inconsciente nao
responde diretamente as transformacdes sociais, juridicas ou politicas, mas as marcas
estruturais que organizam a vida psiquica muito antes da consciéncia formular valores,
intengdes ou crencas. Como afirma Isildina Nogueira (2021), mesmo quando um grupo social
declara racionalmente rejeitar o racismo, ou quando leis e normas o condenam formalmente,
isso ndo significa que as fantasias, medos, desejos, imagens que estruturam o imaginario
racial tenham sido desfeitas.

O inconsciente ¢ um efeito que produz formas de olhar, esquemas de classificacdo e
fantasias coloniais que produzem o negro como ameaga, excesso, sexualidade perigosa ou
alteridade radical. A exclusdo do racismo “na consciéncia” muitas vezes funciona, portanto,
como uma estratégia defensiva: uma tentativa de negar aquilo que, de fato, continua
organizando afetos e percepgdes de maneira subterranea. Assim, o sujeito pode se dizer
antirracista, mas ainda reagir com medo, estranhamento, repulsa ou fetichizacdo diante de
COrpos negros — nao porque assim o queira, mas porque essas reagdes foram estruturadas no

nivel do inconsciente.
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Esse descompasso entre o plano da consciéncia e o plano inconsciente mostra que o
racismo ndo ¢ apenas uma ideologia explicita, mas um dispositivo historicamente, transmitido
através da cultura, da familia, da linguagem e dos mitos sociais que moldam a subjetividade.
O inconsciente, como lembra Isildinha Nogueira (2021) e Neusa Santos Souza (2021), ndo ¢
produto direto da vontade individual, e por isso ndo basta alterar leis, discursos publicos ou
praticas institucionais para transformar a dinamica libidinal e fantasmatica que sustenta o
racismo.

A racialidade, enquanto dispositivo, ndo ¢ apenas um elemento externo ao sujeito: ela
organiza a propria dimensdo ontoldgica das relagdes, estabelecendo um “dentro” e um “fora”,
um “ser” e um “ndo-ser”. Ao instituir uma norma — a da brancura como equivalente de
humanidade — o dispositivo cria uma exterioridade constitutiva: o negro enquanto figura
necessdria para afirmar o branco como sujeito pleno. Essa distingdo funda um campo
ontologico assimétrico no qual o negro € posicionado como aquilo que o ser rejeita, nega e
necessita para confirmar-se.

Essa légica se imbrica no tecido social e alcanga o psiquismo, pois, como ja afirmava
Lacan, o sujeito se constitui na relagdo com o Outro e pela incorporacao dos significantes que
esse Outro deposita sobre seu corpo, seu nome, sua historia e seu lugar no mundo. Assim,
quando esse Outro social ¢ estruturado pela racialidade, a constituicio subjetiva
necessariamente se dé sob os efeitos dessa marca fundante (Ana Silva e Sueli Carneiro, 2023).
Assim como Isildinha e Neusa Santos, as autoras reconhecem que a racialidade ¢ um
elemento que participa da formacdo do inconsciente, dos modos de desejar, de se reconhecer e
de ser reconhecido.

Nessa perspectiva, para Ana Silva e Sueli Caneiro (2023) o dispositivo de racialidade
produz divisdes simbolicas que definem o desejavel e o indesejavel, o belo e o feio, o digno e
o indigno, o humano e o menos humano. A cor da pele se torna, entdo, operador privilegiado
de identificacdo e classificagdo, organizando uma dualidade entre positivo e negativo onde a
brancura aparece como modelo de normalidade e exceléncia, e a negritude como sinal de
desvio, ameacga ou insuficiéncia. Essa operagao ndo se limita ao plano representacional: ela
atravessa afetos, expectativas, fantasias e possibilidades de inscri¢do do sujeito no lago social.
Para as pessoas negras, a posi¢do instituida pelo dispositivo tende a produzir sentimentos de

inadequacao, de falta de valor, de inseguranca e de desamparo.
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Tais efeitos aparecem como sintomas psiquicos concretos: baixa autoestima,
autoimagem instavel, sobrecarga emocional devido as constantes tentativas de corresponder
as expectativas do Outro, perfecionismo exaustivo, sensacao de fraqueza ou de estar sempre
“em falta”. Esses sentimentos ndao sao manifestagdes individuais isoladas, mas expressoes
subjetivas de uma estrutura social que organiza, desde a infancia, o lugar do negro como
menos desejavel e menos digno de amor, cuidado, reconhecimento e protecdo (Ana Silva;
Sueli Carneiro, 2023).

Nesse ponto, Silva e Carneiro (2023) articulam seu pensamento com a psicanalise para
mostrar que, para sujeitos negros, o processo de constituicdo subjetiva ndo pode ser
compreendido de maneira abstrata ou universalista. Como afirmam as autoras, ndo existe
sujeito fora do campo social que o funda, e esse campo social, no Brasil, ¢ racializado desde
sua origem colonial. Isso significa que os significantes que estruturam o inconsciente —
aqueles que organizam o desejo, a fantasia e a identificagdo — ndo sdo neutros. Eles carregam
a marca da hierarquia racial. O Outro que introduz o sujeito na linguagem e na cultura ¢ um
Outro racializado, e por isso o negro adentra o simbolico a partir de um lugar de déficit, de
ndo reconhecimento ou de ameaga. Assim, a propria topologia subjetiva se constitui como
uma espécie de banda de Moebius racial: o que aparece como intimo e interior ¢, a0 mesmo
tempo, produto direto do social exterior. A violéncia racial, portanto, ¢ simultaneamente
social e intima; coletiva e psiquica; estrutural e subjetiva. Essa ¢ a especificidade da producao
do sujeito negro no Brasil: ele ¢ introduzido na linguagem a partir de uma posi¢ao de
subalternidade que ¢, desde o inicio, marcada no corpo, na imagem e no desejo.

As autoras também chamam aten¢@o para a especificidade brasileira desse processo.
No Brasil, o racismo estrutural esta recoberto pelo mito da democracia racial, um discurso
hegemodnico que funciona como estratégia politica de apagamento dos conflitos e
desigualdades raciais. Esse mito ndo apenas nega a existéncia do racismo; ele impede que
suas manifestagdes sejam reconhecidas como violéncia, reduzindo seus efeitos a experiéncias
individuais ou mal-entendidos. Trata-se de uma forma sofisticada de obstrucao discursiva que
protege a branquitude da responsabilizacdo e, ao mesmo tempo, impede que sujeitos negros
identifiquem a origem politica e histérica de seu sofrimento. O resultado € a intensificagdo do
trauma, pois aquilo que fere o corpo e a alma ndo encontra nome, ndo encontra
reconhecimento, ndo encontra “testemunha” simbdlica que possa validar a experiéncia. Essa
negacao sistematica das dores negras — tanto sociais quanto psiquicas — € parte essencial do
funcionamento do dispositivo, porque ela garante a estabilidade da estrutura racial do mundo

brasileiro.
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3.2. Processos de generificacdo/genderificacio e racializagao

A condi¢do negra no mundo moderno como marcada por uma ontologia da nao
humanidade (Frank Wilderson III, 2020), a experiéncia negra ndo ¢ apenas de opressdo, mas
de uma exclusao estrutural do campo da humanidade, operando em um continuo de violéncia
ontolégica fundada no legado da escravidao e da antinegritude. Dentro dessa estrutura, os
processos de genderificagdo — ou seja, de producdo de género — ndo operam da mesma
maneira para corpos negros em comparagao aos corpos brancos ou branquificados.

O conceito de género, tal como foi construido na modernidade, pressupde a
existéncia de sujeitos humanos diferenciados por papéis sociais, comportamentos e
expressdes codificados culturalmente. No entanto, a racializagdo do negro — entendida
como a inscri¢ao de sua carne no campo do social por meio da violéncia — impede que esses
corpos sejam reconhecidos como plenamente generificados. Em outras palavras, o negro nao
¢ um sujeito de género no mesmo sentido que o branco: ele ¢ antes uma figura
abjeta, situada fora das estruturas que permitem a inscri¢do plena da subjetividade sexual e
de género.

Frank Wilderson (2020) sustenta que o negro ¢ ontologicamente posicionado como
escravo, nao como trabalhador, cidaddo ou sujeito sexual. A escravizacao historica do negro
produziu um corpo socialmente morto, cuja existéncia estd definida ndo pelo
reconhecimento, mas pela disponibilidade. Isso significa que o corpo negro ndo ¢ apenas
objetificado — ele ¢ constantemente violado, atravessado, colonizado, e, portanto, nao
sujeito a uma genderificagdo estavel. O corpo negro, sob essa logica, ¢ disponibilizado para o
gozo do outro, seja esse gozo sexual, estético, econdmico ou epistemologico.

Essa condi¢ao se revela, por exemplo, na hipersexualiza¢do de homens negros como
"potentes" ou "animalescos", e de mulheres negras como "devassas" ou "matronas" —
imagens de controle discutidas também por Patricia Hill Collins (2020). Sao sintomas da
estrutura antinegra que impede esses corpos de participarem plenamente das categorias
sociais de género e humanidade. Em vez de homem ou mulher, o negro ¢ “negro”, e essa
marca precede qualquer outra.

Calvin Warren (2018), ao discutir o que chama de Black nihilism, aponta que o
corpo negro ¢ uma "fenda ontologica" que desafia as estruturas do pensamento ocidental,
inclusive o feminismo. Para Warren, o feminismo liberal ¢ mesmo o feminismo nao-negro
muitas vezes ndo ddo conta da abjecdo radical que define a experiéncia negra. Isso porque,
ao pressuporem sujeitos de direito e desejo, esses feminismos ainda operam dentro da logica

da humanizag¢ao, que o negro, segundo o afropessimismo, nunca alcangou plenamente.
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Os processos de genderificacio dos corpos negros sdo atravessados por uma
impossibilidade constitutiva: a de serem reconhecidos como sujeitos de género. O que ha, em
lugar disso, ¢ uma série de simulacros de género impostos a carne negra — masculinidades
hipervirilizadas, feminilidades servis ou perigosas — que funcionam mais como mecanismos
de contencdo e controle do que como expressdes subjetivas. Tais figuras performam uma
aparéncia de género, mas ndo sdo investidas da humanidade que torna essa performance
socialmente inteligivel.

A escraviddao ndo foi apenas uma experiéncia historica superada, mas a estrutura
fundacional da ordem social moderna. Como aponta Wilderson (2020), a modernidade se
constréi a partir de uma dicotomia essencial entre Humanidade e Negritude, sendo a
negritude aquilo que esta fora do contrato ontolégico da Humanidade. O negro ndo ¢ o Outro
do homem branco, mas o antagonista absoluto — um ser nao-relacional, cuja carne pode ser
acumulada, manipulada, violada e exterminada sem que isso configure violacdo moral ou
legal dentro do sistema que o capturou.

Nesse cendrio, a questdo do género ndo pode ser discutida da mesma forma para
sujeitos negros e brancos. Hortense Spillers (1987), em seu célebre ensaio Mama’s Baby,
Papa’s Maybe, argumenta que a experiéncia do sequestro transatlantico e da escravizagao
desfez os marcadores de género dos corpos africanos, reduzindo-os a carne (flesh). As
mulheres negras foram destituidas do estatuto de “mulher” no sentido ocidental, a0 mesmo
tempo em que os homens negros foram privados da performatividade do “masculino” como
autoridade e agéncia. Ambos foram inscritos em um regime de disponibilidade total, sendo
suas capacidades reprodutivas, afetivas e sociais cooptadas para o funcionamento da
plantation e, posteriormente, da sociedade pds-emancipacgao.

Dessa forma, o que ocorre com os corpos negros nao € a normatizagdo do género,
mas a sua desarticulacdo. A genderificagdo, nesse contexto, ¢ uma simulacdo violenta e
instrumentalizada: atribui-se ao corpo negro uma fun¢do de género apenas na medida em que
isso interessa a reproducdo do sistema racial. A “mae negra” ¢ a matriz da servidao sexual e
da reprodugdo do cativeiro; o “homem negro” ¢ a imagem do estuprador ou do trabalhador
bruto, sempre sob vigilancia, nunca como cidadao pleno. Trata-se, como diz Calvin Warren
(2018), de um género impossivel, porque o negro nao possui ontologia — ele é o espectro
que sustenta o mundo sem nunca poder habita-lo como sujeito.

A autora Saidiya Hartman (1997; 2008) aprofunda essa critica ao mostrar como a
liberdade legal concedida apos a abolicdo ndo restitui a pessoa negra a condi¢ao de sujeito. A
performance de género torna-se, nesse caso, uma reencenagdo do trauma, onde o0s corpos

negros tentam habitar os papéis de “homem” e “mulher” sob o olhar vigilante do Estado, da
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policia, da norma sexual e racial branca. Em Scenes of Subjection, Hartman mostra que
mesmo 0s gestos mais intimos — o afeto, o cuidado, o desejo — sdo perpassados por uma
historia de tortura, controle e espetdculo. O corpo negro, portanto, vive uma teatralidade
compulsodria de género que nunca se realiza plenamente como subjetividade reconhecida.

Ao considerarmos a condic¢ao estruturante do dispostivo de racialidade e das suas
tecnologias antinegras na formagao do Ocidente, nos obriga a repensar os termos com 0s
quais falamos de género, sexualidade e corpo. A genderificagdo de corpos negros ndo ¢
apenas excludente, mas ontologicamente negadora: ndo nega o género ao negro por falha,
mas porque sua existéncia s6 ¢ possivel como negagdo de tudo que estrutura o humano. A
mulher negra, o homem negro, a travesti negra, ndo sdo variagdes de um sujeito reconhecido,
mas espectros sobre os quais se constroem as fronteiras da humanidade branca e
cisheteronormativa.

O conceito de dispositivo, conforme formulado por Michel Foucault (1995),
apresenta-se como uma rede heterogénea composta por discursos, instituigdes, praticas
cientificas, normas e arquiteturas que, em dado momento historico, respondem a uma
urgéncia social e produzem efeitos sobre os corpos. O dispositivo opera como tecnologia de
poder-saber, organizando regimes de verdade e normalizando condutas. Sueli Carneiro
(2023) atualiza essa leitura ao propor que, na modernidade racializada, tais dispositivos nao
apenas normatizam, mas hierarquizam corpos e subjetividades, sobretudo a partir da
emergéncia dos dispositivos da sexualidade e da racialidade.

A sexualidade, nesse contexto, ndo ¢ natural nem espontanea. Para Foucault (2020),
ela ¢ produzida por praticas discursivas que a capturam como objeto de saber, organizando a
vida dos sujeitos conforme padrdes de normalidade e anormalidade. Isso significa que a
sexualidade ¢ uma invencdo politica e epistémica que se adensa no século XIX com o
surgimento das ciéncias sexuais, das praticas confessionais e da medicalizacdo dos corpos,
configurando-se como um campo de regulacdo bio-politica.

Autoras como Hortense Spillers (1987) e Saidiya Hartman (1997; 2008) denunciam
que os dispositivos da modernidade nao operam sobre todos os corpos da mesma forma. A
racialidade impde um corte ontoldgico, anterior ao disciplinamento e & normatizacdo: os
corpos negros foram reduzidos a flesh (carne), isto ¢, despidos de marcacao subjetiva, de
nome, de historia e de género reconhecivel nos moldes eurocentrados.

Assim, o que Foucault identifica como a produg¢do de sujeitos através da
normatizagao sexual e da internalizacao disciplinar, o negro nao ¢ um sujeito capturado pelo
dispositivo, mas sim o fundamento da possibilidade de existéncia do dispositivo, como ja

vimos com Sueli Carneiro (2023). Como afirma Frank B. Wilderson III (2020), o negro ndo
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estd inserido nas relagdes de antagonismo social como os demais grupos oprimidos — ele ¢ a
condi¢do de possibilidade da prépria socialidade antinegra. Calvin Warren (2018) radicaliza
essa leitura ao afirmar que o negro ¢ o “ndo-ser”’, uma figura que sustenta o mundo sem
nunca habita-lo, j& que o mundo ¢ ontologicamente antinegro.

Nesse ponto, o conceito de genderificacdo ganha contornos especificos. Se, na
tradi¢ao eurocéntrica, género ¢ uma forma de subjetivacdo baseada na diferenca sexual e nas
normas sociais, para os corpos negros a genderificagdo ndo representa um processo de
reconhecimento ou agéncia, mas de simulacdo funcional. A mulher negra ndao ¢ “mulher” nos
termos hegemonicos, mas uma fun¢ao reprodutiva e sexualizada da ordem racial. O homem
negro ndo ¢ “homem” como sujeito patriarcal, mas um corpo constantemente castrado
simbdlica e materialmente. Como argumenta Spillers (1987), a escraviddo desfaz os
marcadores de género atribuidos aos corpos negros, operando uma ‘“desgenerificacdo” ou
mesmo uma “ungendering”, que continua operando até hoje como residuo do trauma
colonial.

O que estd em jogo, portanto, ¢ que o dispositivo de sexualidade ¢ co-constituido
pelo dispositivo de racialidade. Sueli Carneiro (2023) mostra que esses dispositivos operam
em articulagdo, forjando uma ontologia hierarquizada em que o corpo branco burgués
heterocisgénero ¢ o centro de humanidade, e o corpo negro ¢ a sua exterioridade negada. A
colonialidade impde, assim, um regime ontoldgico em que 0s corpos negros existem apenas
como suporte da norma — corpos disponiveis, violdveis, descartaveis.

No contexto brasileiro, esse entrelacamento ¢ ainda mais evidente. A escravizagao
estruturou ndo apenas a economia e a politica, mas também os modos de saber e os regimes
de verdade. A racialidade e a sexualidade se cruzam na producdo de uma logica de
exterminio e exploracdao. Como destaca Carneiro (2023), a burguesia brasileira utilizou os
corpos negros como cobaias, como for¢a de trabalho animalizada e como objetos sexuais,
perpetuando um dispositivo que nao apenas normatiza, mas ontologicamente nega a
humanidade dos corpos racializados.

A confissdo, a medicina, o sistema penal e a escola, como dispositivos operacionais,
continuam a produzir “verdades” sobre o negro como patologia, como ameaga, como
excesso ou falta. Essas tecnologias de saber-poder atuam desde a infincia, modelando a
linguagem, o desejo, o gesto e o afeto — mas sempre de forma assimétrica. A subjetivagao
negra, nesse contexto, ndo ¢ uma interiorizagdo da norma, mas uma inscricao da falta, da
lacuna, do trauma.

Essa ¢ a principal contribui¢do do afropessimismo ao debate: ao invés de pensar o

negro como um sujeito subalterno que pode ser redimido pelo reconhecimento, pela inclusao
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ou pela performatividade de género, ele deve ser compreendido como o fundamento negativo
da ordem mundial, cuja condi¢do ¢ a propria impossibilidade de subjetivacdo plena dentro
das l6gicas modernas. Como afirma Saidiya Hartman (1997), a liberdade formal nao redimiu
o0 negro, apenas reformulou a sua sujeigao.

Ela sugere que a constitui¢do do dispositivo de racialidade remonta a momentos
anteriores a sociedade disciplinar, que, segundo a autora, teria sido iniciada com a republica,
incorporando novas dimensdes ao longo do tempo. Essa perspectiva ¢ complementada pela
teoria do contrato racial de Charles Mills, que permite um didlogo entre a anélise genealdgica
de Foucault e a construcao da racialidade como dispositivo de poder. Mills (2023) localiza a
emergéncia do contrato racial no final do século XV, associando-o as expedicdes de
conquista e a formacdo de um sistema politico global baseado na exclusdo ontoldgica dos
povos nao brancos — uma logica fundadora e estruturante da modernidade ocidental.
Conforme Carneiro (2023), esse contrato institui uma economia politica e subjetiva da morte,
operando uma cisdo entre os que sdo plenamente humanos e os que sdo reduzidos a
sub-humanidade, com base em critérios raciais.

A racialidade, portanto, antecede a disciplinariza¢gdo moderna dos corpos; ela funda
o campo no qual os dispositivos disciplinares e biopoliticos passam a operar, estabelecendo
quem serd objeto de regulagdo e quem sera deixado a deriva, nos termos da necropolitica
(Mbembe, 2003). E essa fundagio racial que possibilita o que Foucault (1978) nomeia como
biopoder: o controle da vida por meio da normatizagdo de corpos € populagdes. No caso da
populagdo negra no Brasil, esse biopoder se materializa na gestdo seletiva da vida e da
morte: altissimos indices de homicidio, encarceramento em massa, baixa expectativa de vida,
precarizagdo do trabalho e negacdo de direitos fundamentais — efeitos de um racismo
estrutural mascarado pelo mito da democracia racial, como
aponta Carneiro (2020). Esse mito, longe de representar harmonia, age como dispositivo
ideologico que oculta a continuidade da logica colonial e naturaliza a violéncia cotidiana
contra corpos negros.

Para autores como Frank B. Wilderson III (2020) e Calvin Warren (2018), o
contrato racial ndo apenas estabelece uma hierarquia social, mas também uma ontologia
antinegra, na qual o negro ¢ concebido como o ndo-ser, 0 ndo-humano, aquele que s6 existe
como funcdo negativa da humanidade branca. Diferente de outras populagdes oprimidas, o
negro nao € um sujeito com lugar no mundo — ele ¢ a propria figura do fora do mundo.

Essa ontologia antinegra estrutura as formas pelas quais o biopoder atua: enquanto
para os brancos e outros sujeitos reconhecidos a regulacdo da vida pode significar cuidado e

protegdo, para os negros ela significa abandono, encarceramento, morte prematura ou captura
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performativa. A genderificagdo dos corpos negros, nesse  cendrio, ndo implica
reconhecimento ou inscrigdo subjetiva, mas sim uma mascarada funcionalidade da violéncia
colonial, como argumenta Hortense Spillers (1987). Os corpos negros, desde o inicio da
modernidade, foram despossuidos de género, linguagem e agéncia nos termos ocidentais: a
mulher negra nao ¢ “mulher” como sujeito politico reconhecido, mas uma extensao
hipersexualizada e reprodutiva do dispositivo colonial; o homem negro ndo ¢ “homem”
como sujeito da virilidade patriarcal, mas uma ameaca animalizada, castrada socialmente.

A articulagdo entre racialidade, sexualidade e genderificagdo revela como o
dispositivo de poder opera em camadas interseccionais, produzindo corpos racializados e
generificados como categorias da exclusdo. Nesse sentido, ndo se trata apenas de uma
sujeicao disciplinar (como propde Foucault), mas de uma ontologia negativa, uma inscri¢ao
de abjecdo e descarte. A colonialidade, portanto, ndo ¢ apenas um evento histdrico, mas um
regime continuo de produ¢do de inumanidade, de captura dos corpos negros dentro de uma

economia de sofrimento, como enfatiza Saidiya Hartman (2008).

3.3. Processos de Epistemicidio: Pedrinhas, pedrinhas na agua: escrevivéncia de
Francisco, o corpo perdido e o saber interditado

Me chamo Francisco', nome de santo, mas também de gente comum. Francisco
do barro, do feijao catado, da panela de aluminio batida, do pé descalgo na terra vermelha. Me
chamam de “Chico” onde nasci. E onde nasci, o saber vinha antes do livro: vinha da reza, do
cochicho das mais velhas, da logica da roga, do calendario da chuva. Aprendi a contar
olhando as folhas das mangueiras. Aprendi a olhar a volta com os olhos de quem tem sabor.
Sentindo as gotas modelarem o meu pescogo, com a mesma dgua que percorre meu corpo € o
rio (Rachel Reis, 2025).

Minha escola era um saldo simples com quadro torto. Professora boa, mas
cansada. Falava com pressa, lia com pressa, ensinava com cansacgo. Eu era um dos poucos que
lia bem. Gostava de escrever. Mas ninguém me chamava de inteligente. Me chamavam de
“esforcado”. A inteligéncia era coisa dos outros meninos: os brancos, os da cidade, os de
lanche caro.Ali comecei a entender que meu corpo era visivel demais na cor, mas invisivel no
saber.

Chegando ao ensino médio, a cidade me engoliu. Eu ia de 6nibus lotado, caderno

apertado no peito, ¢ um medo ainda maior guardado dentro. Sentava no fundo, ou onde

¥ Francisco ¢ um nome ficticio utilizado para compor uma escrevivéncia baseada em vivéncias reais e
reconstruidas a partir de relatos, observacdes e experiéncias compartilhadas no cotidiano da pesquisa. Trata-se de
um homem negro nio identificado, cuja trajetoria pode ter se cruzado com situagdes presenciadas ou vividas por
outres, sendo aqui narrada como forma de resisténcia e registro da dor e da insurgéncia negra.
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ninguém olhasse. O professor dizia: "Francisco, participe mais!", mas ndo sabia que quando
eu falava, todo mundo ria do meu sotaque. Eu trazia o campo na voz, € o campo era tratado
como atraso.

Estudei a Revolugdo Francesa, mas ninguém me disse que Zumbi também morreu
lutando por liberdade. Me ensinaram a formula da energia cinética, mas ndo disseram que o
cansaco de carregar agua no balde desde menino era fisica também. Eu sabia — sabia com o
corpo — mas meu saber era ndo dito, nao lido, ndo aceito.

Comecei a me calar. Calar pra passar. Calar pra sobreviver. Me perdi de mim por
um tempo. Meus gestos ficaram timidos, minha voz ficou baixa. A escola exigia que eu
deixasse o meu mundo do lado de fora — e eu obedeci. E nisso, morri um pouco todos os
dias.

A universidade foi o maior susto da minha vida. O maior e o mais cruel. Ali, me
disseram que eu era “cotista” — como se fosse um favor, ndo um direito. Vi colegas me
olharem com desconfianca. Vi professores me atravessarem com frases como: "Isso € muito
subjetivo, Francisco. A ciéncia exige distanciamento."

Mas como me distancio de mim? Como separo o corpo da mente, se ¢ no meu
corpo que o mundo marca seus limites?

Na Histéria, me davam Herodoto, Foucault, Hobsbawm. E eu lia. Lia tudo. Mas a
cada pagina, sentia falta de minha avo, que nunca soube ler, mas sabia explicar a escravidao
melhor do que qualquer manual. Falava: “Preto aqui sempre apanhou calado, mas Deus
escreve em siléncio”. E eu pensava: Deus escreve. Mas e nds, escrevemos onde? Em que livro
cabemos?

Foi s6 quando li Lélia Gonzalez, Sueli Carneiro, bell hooks, Fanon — que me vi.
Ali, vi que o que sentia tinha nome. Vi que o que me faziam era parte de uma coisa maior:
epistemicidio. Nao matar o corpo — isso o Estado j& ensaia todos os dias — mas matar o
saber que vem com 0 corpo.

Hoje escrevo. Escrevo como quem grita. Escrevo como quem planta. Escrevo com
as palavras da academia, mas também com as da beira do rio. Minha monografia ndo comeca
com introdu¢do. Comega com lembranca. Comega assim:

“Minha avé dizia que corpo preto ¢ feito pra resistir. Mas ninguém dizia que
resistir doi.”

Escrevo sobre corpos como o meu: perdidos na estrutura da escola, expulsos pela
norma, riscados do curriculo. Mas que insistem. Que sobrevivem. Que cavam trincheiras nas

brechas do sistema. Escrevo porque quero que um menino 14 do povoado, com o pé rachado
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da poeira e o caderno na mao, um dia se leia. Que ele saiba que saber ndo € s6 o que se
aprende com professor de terno. Saber também ¢ o que se guarda no canto, no tambor, na
musica, na danga, no choro ¢ na reza.

Volto as pedrinhas que jogava no acude. Hoje entendo melhor: aquelas ondas
eram licdo. Cada pedrinha caindo era uma pergunta: até onde meu corpo pode chegar? até
onde meu saber pode ser ouvido?

E entendi que, mesmo quando somem da superficie, as ondas continuam. Elas
batem em outros corpos, em outras aguas, em outras margens. Eu sou isso: residuo que
permanece. Sinal de que estive. De que resisti.

3.3.1. O silenciamento e o saber

Francisco ndao se perdeu. Foi interditado. Mas reencontrou seu caminho
escrevendo-se. Francisco ingressou no curso de licenciatura em Histoéria com um caderno
gasto, o corpo cansado e a alma cheia de perguntas que nunca couberam nas provas de
multipla escolha. Era como se levasse consigo niao s6 os proprios passos, mas as pegadas
fundas de um povo que a histdria insiste em calar.

Sentava no fundo da sala. Observava. Ouvia. Anotava. Nao por timidez, mas por
cautela. Sabia que ali sua boca negra precisava medir cada silaba: "A gente quer desistir
diariamente. A gente ndo v€ os nossos sendo citados. O povo preto aparece s6 em historia
afro-brasileira e nas relagdes étnico-raciais. E essa disciplina, eu ainda nem paguei.”
(Francisco, 2023).

Dentro da universidade, o siléncio ¢ ruido constante. Nas disciplinas de Historia
do Brasil, dos impérios e das civilizagdes, Francisco via castelos, tratados, nomes franceses,
portugueses e ingleses. Mas ndo via Dona Tereza, nem Jodo de Aruanda, nem os quilombos
do seu sertdo. Nao via sua gente. Quando via, era de forma apressada, distorcida, como um

rodapé da histéria. Um corpo ausente na centralidade da narrativa.

Eu tive ‘Brasil I’ e os negros ndo sdo tratados. E quando sdo, ¢ superficialmente.
Entdo eu vejo o curso de Historia como um curso para branco estudar, ndo para nos,
enquanto corpos negros. Ali negam nossa identidade, nossa ancestralidade e nossa

memoria na construg¢do desse pais” (Francisco, 2023).
Esse espaco de formacdo, que deveria constituir subjetividades criticas, o

atravessava como um lugar que nega sua existéncia como sujeito epistémico. A universidade
o permitia estar, mas nado ser. Francisco descobria, a cada semestre, que o curso que escolheu
para entender o tempo negava sistematicamente o tempo da sua gente. O curso de Historia se
revelava um territério de narrativas unicas, como aponta Chimamanda Ngozi Adichie (2020),

onde “a consequéncia da histdria tinica ¢ que ela rouba a dignidade das pessoas”.
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A cada aula, um novo gatilho. Um novo siléncio. Um novo corte. Francisco
percebia que o problema nao era apenas a auséncia de contetidos sobre a histéria negra, mas a
forma como a propria gramatica do saber historico estava moldada por lentes brancas,
coloniais, hegemonicas. Como ele disse, com voz trémula e firme:

"A gente trabalha dentro da histéria com identidade, relagdes sociais, mas eu ndo
me sinto pertencente. Porque ndo tem como me sentir pertencente ao discurso de um branco,
de um agrupamento que nao ¢ o meu." (Francisco, 2023)

Esse nao pertencimento ndo era abstrato. Era fisico, sensivel. O corpo de
Francisco se territorializava dentro da sala de aula como um corpo estrangeiro. Grada
Kilomba (2019) nos ajuda a compreender esse movimento: a linguagem do poder ndo apenas
constréi as auséncias, mas disciplina os corpos que falam a partir das auséncias. Sua fala era
constantemente desautorizada, ndo porque gritava, mas porque ecoava verdades que a
academia ndo quer escutar. Francisco habitava uma universidade que, mesmo sem expulsé-lo,
sutilmente lhe dizia para calar.

“Ndo é mais segregacio do espago, mas da escuta. E o silenciamento que ndo vem
com gritos, mas com a indiferenga.” (Francisco, 2023). O epistemicidio, como nos ensina
Sueli Carneiro (2005), ¢ mais do que a exclusdo do saber negro: ¢ a negacao da possibilidade
de existéncia desses saberes como legitimos. E, no caso de Francisco, essa exclusdo se
inscreve diretamente em sua subjetividade, formando camadas de duvida, cansago e raiva.

Mas Francisco continua. Fala porque precisa deixar rastros. Fala porque sabe que
ha outros como ele, calados pelos corredores, com as perguntas entaladas na garganta. Sua
presenga na universidade ¢, antes de tudo, um gesto politico. Um desacato ao apagamento.
Uma insurrei¢ao do corpo negro em meio a brancura dos livros e dos saberes autorizados.

Esse dilema existencial ndo se traca dentro de um plano organico de vida, mas
dentro das construgdes simbolicas que regulam o que ¢ possivel desejar e ser. Francisco, ao
questionar se deve continuar na Historia ou mesmo na educagdo, ndo esta apenas hesitando
diante de um percurso académico; ele estd dramatizando, em sua propria carne, o embate
entre dois mundos — o mundo que o quer calado € o mundo que ele deseja construir com sua
voz. Ha nesse gesto uma poténcia de resisténcia que desafia a norma, mas também um
esgotamento, um cansaco ontologico que se arrasta da didspora até os corredores da
universidade.

E nesse ponto que a fala de Francisco torna-se um grito que reverbera para além
do individuo: ela é enunciada por uma subjetividade histdrica atravessada por séculos de

colonialidade. A decisdo de permanecer ou abandonar a Histéria ¢ menos sobre uma escolha



126

académica e mais sobre um confronto com o que Achille Mbembe (2018) chama de "condi¢ao
de viver sob o signo da morte", onde corpos negros se movem em estruturas que os pensam
como mataveis, dispensaveis, indesejaveis.

Nesse entre-lugar, Francisco tensiona o proprio campo da Histéria como
disciplina: ele denuncia que esta, na forma como ¢ ensinada, preserva a hegemonia de um
discurso que continua promovendo epistemicidios e apagamentos, mesmo quando travestido
de “diversidade” ou “educacdo antirracista”. A dor de Francisco ndo ¢ pela auséncia de
conteudos afro-brasileiros apenas, mas pela superficialidade com que esses conteudos sao
tratados — como se a ancestralidade negra fosse um apéndice da Historia, e ndo sua coluna
vertebral.

Ao dizer que ndo se sente pertencente ao discurso da Historia, Francisco sinaliza a
faléncia de um projeto de formacdo que deveria dali partir, mas que, ao contrario, estranha,
vigia e mede corpos negros com as réguas e gramaticas dos brancos. Como propde Denise
Ferreira da Silva (2009), trata-se de uma formag¢ao moldada por uma racionalidade excludente
que determina o que pode ser reconhecido como sujeito e como saber legitimo. Francisco ¢
forgado, assim, a disputar ndo apenas um diploma, mas o direito de ser sujeito de sua propria
historia.

Essa luta se desdobra também no plano do sensivel, nos modos como Francisco
sente 0 mundo e se sente no mundo. Ele escuta o eco das vozes de seus ancestrais, mas essas
vozes parecem abafadas pela arquitetura institucional da universidade. O silenciamento,
entdo, ja ndo ¢ apenas da fala: ¢ um silenciamento do escutar, da sensibilidade, da memoria
viva. Como afirma Grada Kilomba (2019), o trauma colonial ndo ¢ apenas lembrado, ele é
revivido em cada espago que nega a dignidade e a humanidade de corpos negros.

Francisco, ao narrar sua angustia, denuncia o que poderiamos chamar
epistemicidio, um modelo educativo que ensina a ndo ouvir o Outro, a ndo reconhecer o Outro
sendo como objeto de estudo, nunca como fonte de conhecimento. Essa pedagogia
desumaniza ao silenciar, a0 ndo permitir que vozes negras se inscrevam com autonomia €
centralidade nos campos de saber.

Contudo, mesmo diante do esgotamento, hd em Francisco uma movimentagdo —
ainda que trémula — de reexisténcia. Sua fala ndo se limita a denlincia; ela ¢ também uma
reinvindicagdo de espaco, de escuta e de reescrita. Ao partilhar sua dor, ele ndo apenas
performa uma critica, mas planta uma semente de transformacao, ainda que em solo hostil.
Sua duvida — seguir ou ndo com a Historia — ¢ também uma fresta, uma abertura para

outros modos de produzir saberes que ndo reproduzam o massacre simbolico.



127

Eu falo com prioridade porque quando a gente estuda a constru¢do do nosso
brasil, a constru¢do da histéria, nem se quer sdo citados os povos indigenas, os povos
LGBTQIAPN+, a a propria historia das mulheres, principalmente a historia de nds povos
negros que fomos vitimas durante quase 1 século do proprio racismo cientifico tendo a
historia como base, entdo vocé pega ai ¢ um curso sim excludintes que fundamentalmente em
suas pautas nos excloem enquanto sociedade preta (Francisco, 2023).

Dessa forma, de acordo com as ideias de Francisco, podemos ver em sua fala que
o dispositivo historico ¢ uma espécie de maquina que produz sujeitos sob a forma de seu
tempo. Com as necessidades modernas de justificar o presente através do passado, foram
produzidos sujeitos a forma higi€nica como se estruturam essas sociedades, evidenciando
somente um sujeito: o branco, cis-heterossexual, europeu, cristdo e seus grandes feitos,
precarizando a construcdo de outras identidades que dissidem dessa norma, mas que se guiam
nela para sua construcdo, apresentando um cardter higienizador de identidades e
necrobiopolitico.

O individuo parece sentir-se afetado pessoalmente pela marginalizagdo e
invisibilidade desses grupos, especialmente ao mencionar "nos povos negros que fomos
vitimas durante quase um século do préoprio racismo cientifico tendo a histéria como base." A
referéncia ao racismo cientifico ressalta o uso distorcido da histéria como uma ferramenta de
opressao contra os povos negros. Essa afirmagdo sugere que a histéria, como disciplina
académica e como parte da construcao da identidade nacional, tem sido usada para perpetuar e
justificar a desigualdade racial.

E expressado na fala de Francisco, o epistemicidio uma tecnologia utilizada pelo
dispositivo histérico para a destruicao necro-biopolitica de alguns sujeitos, formas de saber e
a inferiorizagdo de outros dentro do processo de constituicdo de saberes hegemonicos

eurocéntricos (Neusa Souza, 1983). Dentro da logica de dominagdo colonial:

O epistemicidio ¢, para além da anula¢do e desqualificacdo do conhecimento dos
povos subjugados, um processo persistente de producgdo da indigéncia cultural: pela
negacdo ao acesso a educagdo, sobretudo de qualidade; pela producdo da
inferiorizagdo intelectual; pelos diferentes mecanismos de deslegitimagdo do negro
como portador e produtor de conhecimento ¢ de rebaixamento da capacidade
cognitiva pela caréncia material e/ou pelo comprometimento da auto-estima pelos
processos de discriminagdo correntes no processo educativo. Isto porque ndo ¢
possivel desqualificar as formas de conhecimento dos povos dominados sem
desqualifica-los também, individual e coletivamente, como sujeitos cognoscentes. E,
ao fazé-lo, destitui-lhe a razdo, a condigdo para alcangar o conhecimento “legitimo”
ou legitimado. Por isso o epistemicidio fere de morte a racionalidade do subjugado
ou a seqiiestra, mutila a capacidade de aprender etc. (Sueli Carneiro, 2005, p. 97)

Dessa forma, pode-se observar que a Histéria serve como um instrumento de

dominagdo-colonizagdo de povos além da Europa, com a criagdo de um passado linear,
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aparentemente neutro, contra-revolucionario e normativo, escalando uma série de relagdes
a-criticas e naturalizadora de um passado que ¢ criado para convergir com o conhecimento
europeu.

Dessa maneira, ao analisarmos o que ndo ¢ universal, aparece aquilo que Sueli
Carneiro (2005) chama de “o heterogéneo”, uma série de sujeitos que ndo conseguem se
mesclar em somente uma fase do tecido social, como Francisco, que narra em suas falas um
constante sentimento de desconformidade. Ao performar publicamente, esse homem
universal, o qual compde o heterogénero,

Se define negativamente para demarcar sua diferenca em relagdo ao
sujeito-forma, aquele construido negativamente para afirmar a dindmica
positiva do ser”. Ou seja, o Outro fundado pelo dispositivo adquire
apresenta-se de forma estatica, que se opde a variacdo que € assegurada ao
Ser (Sueli Carneiro, 2005, p.40)

Essa definicdo do homogéneo através da negatividade faz com que o Outro criado

nessa relacdo ganhe um série de saberes que remetem a essa projecdo do homem universal,
mobilizando uma série de saberes e verdades construidos por eles, para definir o que sdo esses
Outros, adequando-os aos seus parametros e concepgoes, controlando as narrativas de vidas
abjetas, como a de Francisco.

A constru¢do da subjetividade de Francisco se d4 em um campo de tensdes onde
operam forgas historicas que o tentam manter aprisionado naquilo que Frantz Fanon (2008)
nomeou como a zona do ndo-ser. Trata-se de um espago social e ontoldgico negado a
humanidade plena, reservado aqueles cuja existéncia ¢ marcada pela colonialidade do ser. Ao
habitar essa zona, Francisco se depara com um mundo que o olha sem reconhecé-lo como
sujeito — um mundo que o obriga, constantemente, a mascarar sua identidade para se
aproximar de uma humanidade normativa que lhe ¢ recusada.

Nesse processo, emerge a mascara branca, conceito fundamental em Fanon, que
representa o esfor¢o violento de adaptacdo do sujeito negro as normas e expectativas do
sujeito branco, universal e civilizado. A mascara ndo ¢ apenas uma tentativa de inser¢ao
social, mas um mecanismo de sobrevivéncia psiquica diante de um mundo que desautoriza a
existéncia negra fora da gramatica da branquitude. Ao performar essa mascara, o sujeito negro
introjeta a logica de seu opressor, mutilando sua subjetividade para tornar-se aceitavel dentro
da ordem colonial.

Esse movimento ndo se restringe ao plano simbolico: ele ¢ sustentado por
estruturas institucionais e epistemologicas que configuram aquilo que Sueli Carneiro (2005)
conceitua como epistemicidio. O epistemicidio ¢ o assassinato das formas de conhecimento

produzidas por povos subalternizados, especialmente os povos negros e indigenas. No campo
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da historia e da educacgao, ele se materializa na excluso sistematica de narrativas, memdrias e
interpretagdes que escapam a logica eurocéntrica. Como nos lembra a autora, ndo se trata
apenas da desqualificagdo do saber, mas da desqualificagao do sujeito enquanto portador
legitimo de conhecimento.

Francisco, ao relatar sua trajetoria na universidade e suas anglstias em relacao ao
curso de Historia, expde os efeitos desse processo de epistemicidio: ele ndo se reconhece nas
narrativas ensinadas, tampouco v€ sua ancestralidade valorizada como saber. A histéria
ensinada ¢, para ele, um campo de exterminio simbdlico, onde a branquitude ¢ glorificada e a
negritude, silenciada. Como resultado, Francisco sente-se forcado a calar ndo apenas sua
prépria voz, mas também as vozes de seus ancestrais: “ndo me silencia a voz, mas faz com
que eu ndo escute aqueles que sdo meus ancestrais” (Francisco, 2023).

Nesse contexto, a mascara branca aparece como exigéncia continua para habitar
espacos institucionais; € a zona do ndo-ser como espago simbolico em que Francisco ¢
constantemente reenquadrado, mesmo quando tenta romper com ele. A tensdo entre
permanecer ou desistir da formagao académica nao € apenas individual, mas representa uma
disputa mais ampla entre o desejo de existir plenamente como sujeito negro ¢ o desejo do
sistema em captura-lo ou destrui-lo. Trata-se, como Fanon afirma, de uma luta por restauragdo
ontologica.

Esses gatilhos sao respondidos pelos mecanismos de defesa do ego (FREUD,
1996): que age como uma organizagdo contra um sintoma que desarranja a organizagao
comum da psique: “todos os métodos possiveis para agrega- los a si de uma maneira ou de
outra, e para incorpora-los em sua organizagdo por meio desses vinculos” (Freud, 1996, p.
102), em especial o0 mecanismo de negacao a respeito dos lugares ocupados em relagdo ao que
ja foi conquistado por esse sujeito preto, negando as seus percursos e internalizando a voz do
outro de ndo merecimento das ocupacdes dos espagos. A construg¢do da sua subjetividade leva
em conta 0 mecanismo de introjecdo da proje¢do do sujeito branco, no sujeito negro, sendo a
relagcdo de projecao uma forma de protecdo do “ego” desse homem universal.

Esse “ego” imobilista ¢ um fator limitante da experiéncia de sujeito dissidentes,
visto que a construgdo social do “ego” baseia-se em uma série de expectativas culturais que
conservam as relagdes de poder e trancafiam o sujeito em uma sociedade do “eu”, ou seja uma
sociedade que baseia-se em um funcionamento centrado no homem universal, o eu universal.
Ou seja, o sujeito colonial branco controla as narrativas de sujeito como Francisco,
retratando-o de acordo com sua gramatica de poder e a sua intencdo de governo desses

corpos, territorializando a boca de Francisco para sancionar o que, € como se deve falar dentro
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do processo de escrita do seu passado no dispositivo historico.

A vivéncia constante desse tipo de experiéncia gerou um impacto significativo na
construg¢do da identidade de Francisco. O racismo, ao negar o pertencimento e a valorizagao
dos corpos negros, cria um ambiente hostil e alienante, minando a autoestima e o senso de
identidade racial, levando Francisco ao que Fanon (2008) chama de zona do nao-ser, um lugar
onde sujeitos brancos fixaram os sujeitos pretos a apartir do seu olhar, forcando sujeitos
negros a criarem uma mascara branca para se enquadrarem a colonialidade.

Se os nossos sao capazes de esta ali, ou se nds somos sO mais um para ser
aniquilados, ou silen-silenciado. Entdo, esse silenciamento com os que fizeram antes de mim
ele se perpetua comigo porque nao me silencia a voz, mas faz com que eu ndo escute aqueles
que sdo meus ancestrais, que vinheram antes de mim, as pessoas pretas que vinheram antes de
mim. ¢ algo que... que.. mu-muito me impacta sabe? E que acaba fazendo repensar se eu
quero continuar com Historia, na verdade se eu quero trabalhar com educacdo (Francisco,
2023)

Francisco expressa uma angustia profunda em relacdo a sua presenca e
pertencimento em determinados espacgos, especialmente no campo da historia e da educagao.
Ele questiona se aqueles que sdo como ele, pessoas negras, tém a capacidade de ocupar esses
espacos, ou se sao apenas mais um alvo para serem aniquilados ou silenciados.

Esse sentimento de aniquilagdo ou silenciamento traz a tona uma sensagdao de
continuidade do que foi feito antes dele. O silenciamento das vozes e experiéncias de seus
ancestrais negros ¢ algo que o impacta profundamente, como vimos anteriormente. Ele se
depara com uma histéria que nao lhe permite escutar essas vozes, negando-lhe acesso a
conexao com suas raizes.

Essa reflexao o leva a questionar sua propria trajetoria no campo da historia e da

educacdo. Francisco se vé confrontado com a decisdo de continuar nessa area, uma vez que o
silenciamento e a negacdo de sua identidade e ancestralidade sdo persistentes. Ele pondera se
deseja seguir trabalhando nesses campos, considerando a falta de representatividade, o
apagamento das narrativas negras e a exclusao que ele enfrenta.
Essa fala revela uma tensdo entre a vontade de se afirmar como individuo e a necessidade de
resistir as forgas opressivas do sistema que o marginaliza. A decisdo de Francisco de
continuar ou nao com historia e educagdo deve ser entendida como uma escolha politica e
pessoal, carregada de implicagdes emocionais € sociais.

O sujeito ¢ fruto de diversas fabricagdes e injungdes de dispositivos que criam a

sua consciéncia de si e movem a economia dos desejos. Esse desejo mortifero apresentado no
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dilema entre desistir, ou ndo do curso de Histdria, ¢ a constru¢do de um desejo cindido que
apresenta sua poténcia de resisténcia e a cisdo com o desejo do sistema em matar seu corpo.
Esse dilema existencial ndo se traca dentro de um plano orgéanico de vida, mas dentro das
construcdes simbolicas.

3.3.2. Epistemicidio, Mascaras Brancas e a Zona do Nao-Ser

A construgdo da subjetividade de Francisco se dd em um campo de tensdes onde
operam forgas historicas que o tentam manter aprisionado naquilo que Frantz Fanon (2008)
nomeou como a zona do ndo-ser. Trata-se de um espago social e ontoldgico negado a
humanidade plena, reservado aqueles cuja existéncia ¢ marcada pela colonialidade do ser. Ao
habitar essa zona, Francisco se depara com um mundo que o olha sem reconhecé-lo como
sujeito — um mundo que o obriga, constantemente, a mascarar sua identidade para se
aproximar de uma humanidade normativa que lhe ¢ recusada.

Nesse processo, emerge a mascara branca, conceito fundamental em Fanon, que
representa o esforco violento de adaptagdo do sujeito negro as normas e expectativas do
sujeito branco, universal e civilizado. A mdascara ndo ¢ apenas uma tentativa de insergao
social, mas um mecanismo de sobrevivéncia psiquica diante de um mundo que desautoriza a
existéncia negra fora da gramatica da branquitude. Ao performar essa mascara, o sujeito negro
introjeta a logica de seu opressor, mutilando sua subjetividade para tornar-se aceitavel dentro
da ordem colonial.

Esse movimento ndo se restringe ao plano simbolico: ele ¢ sustentado por
estruturas institucionais e epistemologicas que configuram aquilo que Sueli Carneiro (2005)
conceitua como epistemicidio. O epistemicidio é o assassinato das formas de conhecimento
produzidas por povos subalternizados, especialmente os povos negros e indigenas. No campo
da historia e da educacdo, ele se materializa na exclusao sistematica de narrativas, memorias e
interpretacdes que escapam a logica eurocéntrica. Como nos lembra a autora, ndo se trata
apenas da desqualificagdo do saber, mas da desqualificagdo do sujeito enquanto portador
legitimo de conhecimento.

Francisco, ao relatar sua trajetoria na universidade e suas angustias em relagao ao
curso de Historia, expde os efeitos desse processo de epistemicidio: ele ndo se reconhece nas
narrativas ensinadas, tampouco v€ sua ancestralidade valorizada como saber. A historia
ensinada é, para ele, um campo de exterminio simbdlico, onde a branquitude ¢ glorificada e a
negritude, silenciada. Como resultado, Francisco sente-se for¢ado a calar ndo apenas sua
propria voz, mas também as vozes de seus ancestrais: “...ndo me silencia a voz, mas faz com

que eu ndo escute aqueles que sdo meus ancestrais...” (Francisco, 2023).
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Nesse contexto, a mascara branca aparece como exigéncia continua para habitar
espacos institucionais; ¢ a zona do ndo-ser como espago simbolico em que Francisco é
constantemente reenquadrado, mesmo quando tenta romper com ele. A tensdo entre
permanecer ou desistir da formacdo académica ndo ¢ apenas individual, mas representa uma
disputa mais ampla entre o desejo de existir plenamente como sujeito negro ¢ o desejo do
sistema em capturd-lo ou destrui-lo. Trata-se, como Fanon afirma, de uma luta por restauracao

ontologica.

3.4. Processos de interdicao, disciplina e performance racial
Eu gostaria de apresentar a voc€s uma pessoa que nos ajudara a esmiugar melhor

esse topico o qual estamos construindo:

Imagem 13: Nataly Neri

Fonte: Instagram

Nataly Neri ¢ uma comunicadora, cientista social e criadora de conteudo
brasileira, nascida em 5 de maio de 1994, na cidade de Assis, Sdo Paulo. Ela é graduada em
Ciéncias Sociais pela Universidade Federal de Sao Paulo (UNIFESP), ela se destacou ao
utilizar plataformas digitais, especialmente o YouTube, para discutir temas como identidade
racial, feminismo negro, moda consciente, veganismo e sustentabilidade, utilizando uma
abordagem critica para popularizar discussoes raciais.

Em seu canal "Afros e Afins", criado em 2015, Nataly compartilha experiéncias

sobre a construcdo de sua identidade como mulher negra, abordando desde a infancia marcada
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pela falta de representatividade até o processo de transi¢do capilar e o fortalecimento da
autoestima. Ela enfatiza a importancia de compreender a beleza negra como uma forma de
resisténcia e empoderamento, utilizando elementos como o cabelo natural, trangas e turbantes
ndo apenas como estética, mas como afirmagdes politicas e culturais.

Além do YouTube, Nataly atua como apresentadora e jurada em programas como
"Corrida das Blogueiras" e "Tem Que Sustentar", e participou da série "As Seguidoras".
Reconhecida por seu trabalho, recebeu prémios como o MTV Millennial Awards e o Prémio
iBest na categoria Diversidade e Inclusdo. Nataly também ¢ conhecida por seu
posicionamento sobre questdes de género e sexualidade, identificando-se como pansexual e
compartilhando abertamente sua vivéncia em relacionamentos LGBTQIA+.

Durante muitos anos, principalmente quando adolescente, acompanhei as
discussoes de Nataly, e foi a partir dali que comecei a me questionar sobre inimeras questoes
préximas a mim. Logo apds, entrei em um movimento social — ndo querendo deslegitimar
outras realidades, mas foi a partir desses videos que comecei a questionar sobre a minha
negritude. O modo como ela articulava vivéncias cotidianas com reflexdes profundas sobre
raga, classe e género me fez entender que aquilo que eu vivia ndo era individual, mas
estrutural.

Ver alguém como eu, falando com tanta clareza sobre dores que eu nem sabia
nomear, me deu um sentimento de pertencimento. Pela primeira vez, percebi que meus tragos,
meu cabelo, minha histéria — tudo isso fazia parte de uma coletividade historicamente
silenciada, mas também resistente. Aquilo que antes eu via como “problemas meus”, Nataly
me ajudou a enxergar como parte de um sistema de opressdo que precisava (e precisa) ser
combatido.

Ela foi uma das primeiras referéncias que me apresentou autores e autoras negras,
abriu caminhos para que eu lesse bell hooks, Lélia Gonzalez, Sueli Carneiro, e tantas outras.
Foi nesse percurso que o ativismo passou a fazer sentido para mim. Quero resgatar, nesse
momento, parte de um video da Nataly para me ajudar a construir, especificamente esse texto,
nos acocoraremos a um relato dessa youtuber, construido em 07 de agosto de 2015

A juventude tem protagonizado novas formas de mobilizar processos de
subjetivacdo e politica por meio das redes sociais. As plataformas digitais, que antes eram
vistas principalmente como espago de entretenimento, passaram a ser utilizada como uma
ferramenta potente para debates criticos e dentincia, dai se popularizaram correntes tedricas
como o feminismo negro e o afropessimismo. Nos, Jovens negros, periféricos, LGBTQIA+ e

de outros grupos historicamente marginalizados encontraram nas redes ndo apenas



134

visibilidade, mas também um espago de criagdo de narrativas, rompendo com a ldogica
hegemodnica da midia tradicional. Através de vlogs, analises, relatos pessoais e produgdes
autorais, esses sujeitos politizam suas vivéncias e constroem redes de afeto, conscientizagao e
mobilizacao.

Podemos afirmar que segundo Nilma Lino (2017), o movimento negro, seja qual
for a sua vertente, deve ser educador, ressignificando as realidades histdrica, social e cultural,
as quais o povo negro vivencia cotidianamente, produzindo saberes plurais que adentram a
diferentes esferas produtivas, sejam, cientificas, religiosas, culturais e etc.

Com as mudancgas ocorridas nos anos 2010, a cibercultura (Lévy, 1999) e a
juventude criaram um cotidiano proprio de reivindicagdo e difusdo de pautas relativas a luta
politica, estruturado por praticas sociais, afetivas e politicas que se desenrolam no ambiente
digital. Nesse cenario, as redes sociais e as plataformas de video como o YouTube
transformaram-se em verdadeiros territdrios de subjetivagdo, onde jovens constroem seu
ativismo, identidades, performam pertencimentos e disputam sentidos. A partir da década de
1990, formatos de ativismo que ja existiam em varias regides do pais passaram a ganhar mais
visibilidade, trazendo a tona articulagdes inovadoras entre raga, género, classe, sexualidade e
outras dimensdes das desigualdades sociais.

Nesse momento, resgato o video “Autoestima, Identidade e Feminismo Negro”,
da youtuber. Nele, Nataly aborda a construcao da identidade da mulher negra, destacando os
desafios enfrentados desde a infancia até a vida adulta, especialmente em relacdo a
autoestima, representatividade e padrdes de beleza racistas. Ela compartilha sua trajetoria
pessoal, revelando dilemas com o cabelo, a aparéncia.

Imagem 14: Captura de tela do video em questao

= DYouTube " mX Q & oo QO 0

ser muito forte por qué Porque quando eu era crianga eu sempre associei
0 cheiro

P P 4 @singee@d | «0 B O @ O [2

Autoestima, Identidade e Feminismo Negro.
,  Nataly Neri @ I 5.4 mil o i
B 512 mil nscritos nscrever-se  JGEERINT oy ~» Compartilhar

Fonte: Canal Nataly Neri
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Neste momento, nos cabe tecer com o cotidiano de Nataly Neri enquanto uma
mulher que se afirma negra e seus atravessamentos no seu processo de subjetivacdo. Nos
atentaremos aos processos que Sueli Carneiro (2023) chama de interdi¢des: “As interdigdes
sdo aliadas, enfim, da formagdo de um certo imaginario social que naturaliza e inferioriza
negros (Sueli Carneiro, 2023, p. 121). Sdo formas de intervengdes de praticas discursivas e
sociais sobre o negro visto por ele mesmo, os quais Nataly desobedece. Porém, nesse
processo de relatar a si mesmo, ela nos mostra um conjunto de intervengdes que sao
construidas sob/em/no/pelo/com o seu corpo.

3.4.1. “Ui! Quero falar de mim. Tipo... vem, né?”: Das intervencdes sancionadas pelo

dispositivo de racialidade

E a partir dai, com 9 ou 10 anos — ndo me lembro ao certo — comecei a passar
minhas primeiras quimicas. Muita progressiva. Meu cabelo ficava extremamente
machucado por conta desses processos quimicos. E eu adorava. E muito engragado,
porque até hoje, se eu passo em frente de um saldo de beleza e sinto o cheiro de
formol, eu gosto.
Apesar de ser muito forte. Por qué? Porque quando eu era crianga, eu sempre
associei o cheiro de formol a coisas felizes. Porque, pra mim, todas as vezes que eu
ia alisar o cabelo, eu ficava feliz. Eu me sentia bonita. (Nataly Neri, 2015,
04:44-05:21)

Nesse relato, Nataly relata sobre o uso de formol, como processo de alisar o

cabelo, e a associag¢do olfativa com o prazer e a beleza, revelam uma forma pedagdgica do
racismo que atua desde a infancia: um emaranhado educacional que associa o sofrimento do
corpo a promessa de aceitagdo e reconhecimento. Dessa maneira, o ato de alisar o cabelo
marca uma aproximacao da brancura, ¢ a construcao de uma mascara branca a subjetividade
que busca se afastar do que foi marcado como animal, como ndo-humano. Vejamos essa fala

de Fanon (2008, p. 110):

Os pretos sdo selvagens, estupidos, analfabetos. Mas eu sabia que, no meu caso,
essas afirmagdes eram falsas. Havia um mito do negro que era preciso, antes de mais
nada, demolir. Nao estdvamos mais no tempo em que as pessoas se impressionavam
diante de um padre preto. Tinhamos médicos, professores, estadistas... Sim, mas em
todos esses casos algo de insolito persista. “Nos temos um professor de historia
senegalés. Ele é muito inteligente... Nosso médico ¢ um negro. Ele é muito cordial”

Fanon em sua escrita, juntamente com a fala de Nataly, revelam como a
experiéncia de ser negro ¢ mediada por um imagindrio coletivo racista, no qual a carne negra
¢ previamente marcada por atributos como "selvageria", "ignorancia" e "inferioridade". Para
Neusa Santos Souza (2020), leitora de Fanon, ha um mito que paira a existéncia do negro, o
mito do negro ligado a um primitivismo, um atraso: cabelo crespo, o volume, a textura
natural, sdo lidos como selvagens, como algo que precisa ser domado, civilizado e, a0 mesmo
tempo, algo que remete a condicdo de Estado de Natureza do contrato racial (Charles Mills,

2023).
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Cabe-nos retornas a discussdo anterior: se o dispositivo da racialidade abrange o
contrato racial, aprendendo e herdando a sua forma de construcao racial no Brasil, entdo ha
uma certa generalizacdo da ideia de selvageria presentes na imagem no negro ¢ da negrura,
juntamente com uma ideia de civilizagdo presente no branco e na brancura? A resposta ¢ sim

Para Sueli Carneiro (2023),

O racismo, posteriormente, se apoiara no imaginario aterrorizante construido pelos
europeus sobre o africano e a Africa pela intensificagio do corpo negro como
portador do mal, para usar uma expressdao foucaultiana, em oposi¢do ao corpo
branco como portador dos mais elevados atributos humanos. As polaridades
instituidas entre as cores branca e¢ negra resultaram, segundo Santos, numa estética
sobre 0 negro e a Africa. Entendemos que tal estética seja apreensivel pelas
categorias do monstro e do anormal construidas por Foucault, reveladoras das
construgdes culturais que assujeitam o corpo negro para além da invalidagdo
cientifica do conceito de raca, empreendida contemporaneamente pelos avancos da
genética, determinando o imobilismo cultural que se desdobra em condenagao social
persistente. Mas alerta a autora que tantos os discursos anteriores a escravidao, como
os construidos sob a égide do racismo cientifico, permanecem no imaginario relativo
ao negro, ora potencializando, ora se alternando no campo das relagdes raciais (Sueli
Carneiro, 2005, p. 125)

Sueli, em sua leitura de Foucault, nos chama atengdo a essa forma tacita do
dispositivo de racialidade “beneficiar-se, de dispositivos anteriores a sua emergéncia, neles se
apoiando e os re-significando para atender aos novos objetivos estratégicos” (Sueli Carneiro,
2005, p. 125). O mito do negro, assim chamado por Neusa Souza (2020) e Fanon (2008),
aglutina-se ao dispositivo de racialidade por meio do contrato racial e ancora a existéncia do
negro brasileiro estruturantemente, que se constitui rompendo a identificagdo ¢ impondo o

diferente (Neusa Santos, 2020, p. 55).

Incrustado em nossa formagdo social, matriz construtiva do superego de pais e
filhos, o mito negro, na plenitude de sua contingéncia, se impde como desafio a todo
negro que recusa o destino da submissdo. Interpelado num tom e numa linguagem
que dilacera inteiro, o negro se vé diante do desafio de conhecé-lo e elimina-lo.
(Neusa Souza, 2020, p. 55)

Ao afirmar que o "mito negro" estd incrustado na formacao social, ela aponta para
a naturalizacdo do racismo nos vinculos mais intimos da sociedade: a familia, a linguagem, a
afetividade, o desejo. O mito negro — entendido aqui como o conjunto de representacdes
negativas, desumanizantes e animalizantes construidas sobre a populacdo negra — nao ¢ algo

distante ou apenas externo: ele ¢ introjetado como parte da constitui¢ao psiquica do sujeito,
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operando como uma forga silenciosa que organiza o superego®’, ou seja, os codigos de certo e
errado, bonito e feio, humano e ndo humano.

Quando Neusa (2020) diz que esse mito se impde como desafio a todo negro que
"recusa o destino da submissdo", ela nomeia o gesto radical da subjetiva¢do negra como ato
politico e psiquico de resisténcia. E nesse ponto que o racismo se revela como um projeto de
impedimento ontologico, pois impede o sujeito negro de se constituir plenamente como
sujeito de desejo e de historia. A linguagem que "dilacera inteiro" ¢ a linguagem do racismo
cotidiano — velada ou explicita— que fere o corpo e o inconsciente, produzindo o que Grada

Kilomba (2019) chama de ferida colonial, a qual detalharemos em outro momento.

Mas eu comecei a alisar meu cabelo muito cedo.

E meu cabelo nunca foi um cabelo crespo que parecia alisado.

Meu cabelo nunca foi bonito alisado.

E extremamente fino. Entdo, os processos quimicos sempre o estragaram muito.Meu
cabelo nunca passou do ombro alisado. E era realmente muito feio (Nataly Neri,
2015, s/p)

Mesmo achando seu cabelo “feio e ralo”, ela continuava alisando, porque a
estética do liso associada a branquitude, ¢ validada socialmente como simbolo de beleza,
sucesso ¢ aceitacdo. O gesto de alisar, entdo, ndo era s uma escolha estética: era uma
tentativa de pertencer, de escapar da interdicao imposta ao corpo negro de se mutilar para nao
se sentir mutilada.

Nesse processo, 0 que emerge ¢ a tensdo entre o olhar sobre si e o olhar do Outro
(social, normativo). O ato de Nataly alisar o cabelo, retrata um ato que remete a um desejo
que ¢ capturado por uma maquina social que corrige o sujeito, molda seus gostos, seus afetos,
seus modos de se ver. Ela sente-se bonita ndo porque se reconhece nesse corpo, mas porque o
Outro a reconhece ali — por um instante, como mais proéxima do ideal normativo de beleza

branca. Dessa forma, ela se torna um individuo a ser corrigido € em constante corre¢ao.

20O superego é uma das trés instincias da mente descritas por Sigmund Freud na teoria psicanalitica, ao lado do
id e do ego. Ele representa a internalizacdo das normas, regras, proibi¢cdes e valores morais da sociedade —
geralmente transmitidos pelos pais ou figuras de autoridade — funcionando como uma espécie de "juiz interno"
que orienta e vigia o comportamento do individuo. E o superego que gera sentimento de culpa ou vergonha
quando violamos essas normas internalizadas. Pensamos, nessa pesquisa, para além do romance familiar
freudiano, o superego pode ser compreendido ndo apenas como uma instancia psiquica individual que internaliza
a moral social, como propunha Freud, mas sim como um produto social, coletivamente produzido e reproduzido
por meio de dispositivos de poder e instituicdes (como a familia, a escola, a midia, o Estado). Ou seja, o
superego, nessa leitura, ¢ um agenciamento social de captura, que funciona para manter os corpos dentro de uma
norma, de um padrdo desejavel, controlavel e previsivel. Ele ndo age apenas "de dentro”, mas ¢ continuamente
reatualizado nas relagdes sociais, funcionando como um polo de repressdo e julgamento que se infiltra nas
subjetividades, moldando afetos e desejos.

Pensamos no superego como uma maquina de repressdo socialmente alimentada, que bloqueia o fluxo do desejo
e coopta a poténcia criadora dos sujeitos. Assim, o superego ¢ um efeito das forgas sociais que buscam ordenar,
segmentar e normalizar os modos de existéncia — uma "voz" construida coletivamente, mas que atua como se
fosse intima e pessoal, operando na formacao de subjetividades doceis e conformadas.
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Assim como Nataly, eu enquanto um homem negro, sempre tive problemas com
meu cabelo durante a infancia. Eu era obrigado a toda semana raspar a minha cabega para que
ndo aparecesse nenhuma curvatura dos meus cachos. Esses esquemas de politicas de cabelo,
sdo marcados por processos de invasdo (Grada Kilomba, 2019), desde falas como “posso
tocar para sentir se ¢ natural”, “nossa mas como vocé lava esse cabelo?”, até procedimentos
de corte e alisamento para retirar tais caracteristicas.

Esses conflitos ilustram o que Frantz Fanon (2008) descreveu como alienagao do
corpo negro, forcado a existir sob os parametros do Outro branco. A constricdo da no¢do de
beleza esta atribuido ao branco, e para o negro ficar mais bonito, ele precisa aprender e
modificar-se, saindo da condi¢do primitiva, que o fixa no estado de natureza e, adentrando
sem suas caracteristicas a uma sociedade pds-abolicionista, sendo necessaria sua postura ser
corrigida a todo momento, para tornar-se branco.

O negro “introjeta, assimila e reproduz, como sendo seu, o discurso do branco”
(Neusa Santos Souza, 2020, p. 63), existindo um ego?' ideal, um modelo performativo e
disciplinar que ensina pedagogicamente a como ser negro na sociedade pds-abolicao. O ego
ideal seria o resultado dessa alienacdao da branquitude, uma forma de producdo de um desejo
de se adequar ao ideal de ser branco, reificado por modelos performativos-disciplinares.

Estdo presentes nessa forma disciplinar processo de despersonalizagdo absoluta
(Frantz Fanon, 2008) que consiste justamente no abandono das caracteristicas subjetivas que
os aproximam da negritude (selvageria), estando o sujeito negro for¢cado a desenvolver um eu
roteirizado pelo colonizador (Grada Kilomba, 2019).Podemos perceber dessa forma que a
raca ocupa uma dimensdo disciplinar, ela educa os limites que esse corpo pode ocupar em
determinada sociedade.

Em "Vigiar e Punir", Foucault (2014) xereta os métodos de corregao e disciplina
que se voltam para o controle de individuos considerados anormais ou desviantes. Para
Foucault, o individuo anormal ndo ¢ uma exce¢do isolada, mas uma categoria construida
socialmente, uma figura que, ao ser identificada, ¢ entdo sujeitada a disciplinamento e
normalizagdo. A irregularidade do individuo ¢ regularizada por esses dispositivos,

transformando a diferenca em algo passivel de correcao:

2! Na psicanalise freudiana, o ego é a instancia psiquica responsavel por mediar os conflitos entre os impulsos
inconscientes do id, as exigéncias morais do superego e as condigdes impostas pela realidade. Atuando sob o
principio da realidade, o ego busca formas socialmente aceitaveis de satisfazer os desejos do id, a0 mesmo tempo
em que tenta evitar o sentimento de culpa e a ansiedade gerada pelo superego. Para lidar com essas tensdes, ele
utiliza mecanismos de defesa, como a repressdo, negagdo e projecdo. Embora tenha uma parte consciente, o ego
também opera em niveis inconscientes, sendo fundamental para a construgdo da identidade e para o
funcionamento psiquico equilibrado do sujeito.
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Os métodos que permitiam o controle do corpo, sujei¢ao das forgas ¢ impde relagdes
docilidade-utilidade, foi o que Foucault (2010) chamou de “disciplinas”. Estas
emergem no momento em que nasce uma arte do corpo humano, servindo tanto para
aumentar as habilidades do corpo, quanto para a formagao de relagdes que tornam o
corpo mais obediente e mais util dentro de um mecanismo. “O corpo humano entra
numa maquinaria de poder que o esquadrinha, o desarticula e o recompde"
(Foucault, 2010, p. 133) (Juliana Farias e Wheber Santos 2024, p. 9)

Dessa maneira, no contexto de constru¢ao pos-abolicionista, a integracao do negro
na sociedade dar-se ndao mais pelo reconhecimento como africano (externo ao pais), mas
como uma populagdo que deve ser morta e cada dia mais embraquecida. H4 um processo de
institucionalizacdo do negro com os estudos do racismo cientifico (Sueli Carneiro, 2023),
constatando nessa relacao de saber, o negro em uma categoria "anémala", sempre associada a
inferioridade, a selvageria, a primitividade e a periculosidade. A diferenca racial ndo ¢ vista
como algo transitoério ou isolado, mas como uma caracteristica regular da populagdo negra,
que, para os sistemas de poder, precisa ser corrigida.

Como ja vimos, no imaginario social europeu, o negro foi construido como um
"outro", como o individuo a ser corrigido, cuja natureza, por ser irregular, demandava
correcdo. Ao contrario de uma exce¢do isolada, a irregularidade associada ao negro na
sociedade pos-abolicdo se tornou uma regularidade no proprio processo de subjetivacdo dos
negros, o que se reflete em praticas que buscam modelar e controlar esse corpo de acordo com
os padrdes de um ideal de humanidade branca. Portanto, o corpo negro tornou-se uma
"anomalia regular", que, para ser integrado ao projeto de modernidade, necessitava ser
disciplinado e civilizado (Sueli Carneiro, 2023).

Quando Carneiro e Foucault falam que o “individuo a ser corrigido” ¢ um
fendmeno tao corrente que apresenta a caracteristica de ser, de certo modo, regular na sua
irregularidade, eles estdo apontando para uma construcdo social onde a diferencga se torna
normalizada. No caso do negro, a irregularidade racial — associada ao corpo negro, a cultura
africana e ao lugar ocupado pela populagdo negra na sociedade — foi regularizada na medida
em que a subordinagdo racial se tornou parte do tecido estrutural da sociedade.

No imagindrio racial, o corpo negro ¢ visto como uma irregularidade constante,
alguém que a qualquer momento pode atrapalhar a ordem social, violentar, estuprar, roubar,
matar ¢ sua corre¢ao passa pela implementagdo de praticas de controle social que, como no
modelo disciplinar de Foucault, visam reformar, submeter ¢ reducionar a liberdade e a
subjetividade dos negros (Sueli Carneiro, 2023). Essas praticas se desdobram desde a
escravidao até a modernidade, com a violéncia policial, o encarceramento em massa € a
marginalizagdo social, como formas de manter essa irregularidade sob constante supervisao e

controle, conforme veremos mais para frente. “Portanto, a matéria punivel é a propria
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racialidade negra. Entdo, os atos infracionais dos negros sdo a conseqiiéncia esperada e
promovida da substancia do crime que ¢ a negritude” (Sueli Carneiro, 2005, p.129).

A regularidade da irregularidade racial se reflete diretamente na maneira como o
sistema de poder moderno lida com a violéncia contra os negros. A violéncia, como
mecanismo de corre¢do e disciplinamento, foi, e continua sendo, uma forma de manter essa
"irregularidade" racializada sob controle. A sociedade, em suas varias formas, constantemente
refor¢a a ideia de que o corpo negro € passivel de punicao e deve ser controlado para evitar
que sua "irregularidade" ameace a ordem social e o projeto de modernidade:

“O delito inscrito na pele do sujeito: animalidade, sexualidade promiscua,
incapacidade cognitiva, fealdade, violéncia e morte. A cada um corresponderam formas
especificas de interdicdo, puni¢do e subjetivacdo nas diferentes dimensdes da vida social”
(Sueli Carneiro, 2005, p. 130) O corpo negro ¢ construido a partir de uma regularidade
historica da qual a sociedade moderna, por meio dos dispositivos de poder e saber, procurou
fazer a correcdo. A violéncia, seja ela fisica, simbolica ou institucional, se tornou uma norma
para lidar com a figura do "individuo negro", visto como a representag¢do da irregularidade a
ser corrigida, tornando se a raga, o principal eixo de sujeicdo ética-estética-politica,
incorporada a sociedade biopolitica pos-aboli¢do para controle no corpo e na populagdo:

a raga pode funcionar no nivel do sujeito, isto ¢, como a o individuo é formado como
sujeito racial. Esta formag@o ¢ um produto ndo de biopolitica, o poder centrado na
populagdo, mas de disciplina—a forma de poder que 'faz' sujeitos. E, embora o
funcionamento da biopolitica inevitavelmente condiciona as realidades vividas pelos
sujeitos raciais, resta perguntar como o poder cria as ragas que a biopolitica por sua
vez controla?. (Ehlers, 2012,p. 5)

A disciplina, nesse sentido, ndo apenas governa o corpo, mas produz modos de
ser, modela comportamentos, afetos e identidades, criando sujeitos que se percebem — e sdo
percebidos — como pertencentes a uma raga especifica.. Trata-se de uma inversdao importante
na logica do poder: ndo se trata apenas de gerir racas ja dadas, mas de perguntar como o
proprio poder fabrica a categoria de raga, como ele imprime marcas, organiza olhares ¢ impoe
normas que tornam a diferenca racial inteligivel, visivel e funcional para projetos de
dominagao:

Vamos a mais uma fala de Nataly (2015): “Mesmo alisado, meu cabelo
"denunciava" quem eu era. Nunca passei por branca. Sempre souberam que eu era negra, €

sempre fizeram questdo de deixar isso claro pra mim.” Nessa fala, a youtuber nos conta como,

22 Texto original, traduzido por nés: “Race can operate at the level of the subject—that is, how the individual is
formed as a racial subject. This formation is a product not of biopolitics, the power centered on populations, but
of discipline—the form of power that 'makes' subjects. And while the operation of biopolitics inevitably shapes
the lived realities of racialized subjects, the question remains as to how power creates the races that biopolitics
then goes on to control. (p. 5)
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apesar de tentar se adequar aos padrdes brancos de beleza — representados pelo cabelo
alisado — sua negritude continuava visivel, irremovivel aos olhos do Outro. Essa denuncia
feita pelo corpo (ou pelo cabelo) mostra que, nao basta tentar se "corrigir" ou se aproximar do
ideal branco: a marca da racializagdo persiste. O corpo negro ¢ constantemente lido como
outro, como fora do lugar, como algo que precisa ser lembrado da sua diferenca. E isso que
ela vive quando afirma que "sempre souberam que eu era negra, e sempre fizeram questdo de
deixar isso claro pra mim" — trata-se de um processo continuo de interdi¢do e vigilancia, em
que a sociedade reafirma sua posi¢ao subordinada, mesmo quando ela tenta performar o

pertencimento:

A multiplicidade de identidades que entrecortam os individuos,
contemporaneamente ditadas por suas diferentes inser¢des ocupacional, de género,
de classe etc, desaparecem quando adentra o negro. O negro chega antes da pessoa,
o negro chega antes do individuo, o negro chega antes do profissional, o negro chega
antes do género, o negro chega antes do titulo universitario, o negro chega antes da
riqueza. Todas essas outras dimensdes do individuo negro t€ém que ser resgatadas a
posteriori. Depois da averiguagdo, como convém aos suspeitos a priori. E como esse
negro se recusa a sair desse lugar hegemdnico, mesmo apos a averiguagdo ele sera
submetido a diferentes testes para provar que seja algo além do que um negro. Por
isso dira Frenette que ser negro ¢ ndo ter descanso. O negro “representado”,
construido pelas praticas discursivas congela os “eus” latentes no interior do corpo
negro, torna-os dormentes, anémicos, pulsdes irrealizaveis pela tirania do “negro”
anexado. Quando chega um branco, contudo, ndo sabemos diante de quem estamos
(Sueli Carneiro, 2005, p. 131-132)

Para nds, a negritude ¢ percebida como identidade totalizante na sociedade racista:
todas as outras camadas identitarias — gé€nero, classe, nacionalidade, orientagao sexual — sdo
apagadas ou suspensas quando se trata de um corpo negro. Diferente de individuos brancos,
que podem ser lidos a partir da complexidade de suas multiplas identidades, o sujeito negro ¢
imediatamente enquadrado como "negro", e esse marcador racial vem antes de qualquer outro
— antes da pessoa, do nome, da trajetdria, do saber ou da humanidade.

Essa forma nos mostra uma estrutura racializada de percep¢ao, onde o negro nao ¢
apenas visto como um corpo, mas como um tipo, um perfil, um perigo, uma ameaga, um outro
absoluto. A fala de Nataly também aponta o carater inescapavel desse rotulo: mesmo quando
o individuo negro tenta afirmar suas outras identidades (como profissional, cidadao,
intelectual), ele € colocado a prova, como se precisasse o tempo todo provar que € algo além
do que o estereodtipo colado a sua pele. Carneiro (2023/2005) mobiliza a ideia de que o negro
¢ um suspeito a priori, € que mesmo depois da “averiguagdo” (social, simbdlica ou literal),
ainda precisa se justificar, se explicar, se defender. Enquanto isso, o corpo branco ¢ neutro, ¢
vazio de suspeita, ¢ multiplo por defini¢do. Nao se sabe “quem €” um branco até que ele se
revele, mas o negro ja chega “sabido”, ja “chega antes” — como imposi¢do € como carcere

simbdlico.
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Esse carater disciplinar de carcere simbolico e introjecao desses processos de
interdicdo, nos faz ler a raca como performativa, uma vez que a materialidade do corpo negro
aquire e materializa uma série de atos que se constroem. O espectro da raga ¢ em si mesmo

um regime disciplinar que gera discursivamente, forma e constroi o sujeito racial:

o corpo ¢ uma materialidade que assume significado, ¢ que assume significado de
maneira fundamentalmente dramatica. Por dramatica, quero dizer apenas que o
corpo ndo ¢ meramente matéria, mas uma materializagdo continua e incessante de
possibilidades. Nao se ¢ simplesmente um corpo, mas, em um sentido absolutamente
fundamental, faz-se o proprio corpo e, é claro, cada um faz seu corpo de modo
diferente de seus contemporaneos, ¢ também de seus antecessores € sucessores
corporificados. (Butler, 1988, p.5)

Mesmo em seus textos ndo tocando na discussio da negritude brasileira,
emprestarei de Butler o conceito de “performatividade de género”, para a parir dele possamos
compreender a raga como uma constru¢ao performativa, assim como ela propde em relagdo ao
género. Para Butler (1990), o género ndo ¢ algo que se ¢, mas algo que se faz, um conjunto de
acdes, comportamentos, € gestos que sdo repetidos ao longo do tempo e que constituem a
identidade de género de uma pessoa. Em vez de ser uma esséncia fixa ou um reflexo de uma
identidade interna, o género ¢ performativo, ou seja, € um processo continuo de atuagdo, em
que os individuos desempenham um papel socialmente regulado através de normas culturais e
sociais.

A ideia de performatividade de género sugere que o género nao ¢ uma
caracteristica essencial, mas um efeito de praticas discursivas e sociais, que se manifestam no
comportamento, nas roupas, na maneira de falar, no corpo e até nos sentimentos e identidades
associadas a um determinado gé€nero. Essas performances, repetidas e reiteradas, sao
socialmente reconhecidas e, por isso, passam a ser vistas como naturais ou inquestionaveis,
quando, na verdade, sdo construgdes sociais.

Dentro da logica da performatividade, a raga ndo ¢ uma esséncia natural, biologica
ou fixa, mas um conjunto de atos repetidos, incorporados e regulados por esse conjunto de
interdi¢des socialmente que criam a ilusdo de uma identidade racial estavel, ou no caso de

Nataly, de estar “mais branca”:

Eu néo cortei o cabelo. Ndo tinha essa referéncia de raspar, de fazer o "big chop". As
mulheres negras da minha cidade ndo tinham autoestima pra isso. Cortar o cabelo?
Parecer um moleque? Nem pensar. Entdo, fiquei de dread o tempo todo.Durante esse
periodo, comecei a entrar numa pira de negritude. Sem teoria nenhuma, s6 baseada
na vivéncia. Me assumi negra e pensei: "Se a sociedade me vé assim, entdo ¢ isso
que eu sou. E vou ser mais ainda." S6 usava roupas marrons. Marrom era minha cor
— cor da melanina, da Africa, da terra. Fiquei nessa vibe dos tons terrosos por um
bom tempo.Mas ainda assim, eu ndo tinha autoestima. Me reconhecia como negra,
gostava de ser negra, mas ainda nao sabia lidar com o olhar da sociedade. Ainda me
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doia, ainda me fazia mal. Isso s6 comegou a mudar na universidade, quando tive
contato com o feminismo (Nataly Neri, 2015)

Assim como o género, a raca também ¢ produzida e mantida por performances
corporais cotidianas, por estilos de existéncia, modos de andar, falar, vestir, pentear o cabelo,
de cortar o cabelo como Nataly fez — praticas essas que sdo lidas culturalmente como
indicadoras de uma identidade racial. O corpo ¢ produzido no encontro com normas
historicas, culturais e politicas que definem o que significa "ser negro", "ser branco", "ser
indigena", etc. A raga, entdo, torna-se um efeito de praticas discursivas e corporais repetidas,
que mascaram sua propria génese € se apresentam como naturais.

Ao pensarmos na raga com Butler ¢ possivel comecar com a noc¢ao de que a raca ¢
normativa. As categorias raciais de preto e branco podem ser visto, consequentemente, como
ideais regulatérios normalizadores que geram e formam os proprios corpos que a raga
governa. Em tal entendimento, a raga funciona como uma componente no funcionamento
mais amplo da disciplina como uma pratica quee produz o os proprios corpos € sujeitos que
controla. A nocdo de raga (a demarcagdo ao longo das linhas de 'difference') ¢ disciplinar
precisamente devido aos varios métodos de controle que s3o exercidos sobre o corpo;
métodos sdo instituidos em nome de raga que, por sua vez, racializa o corpo e condiciona a
subjetividade racializada

A raga, tal como o género ou o sexo, ndo ¢ uma esséncia, uma verdade interior ou
uma caracteristica bioldgica inata, mas um efeito histdérico e performativo dos discursos de
verdade que tomaram o corpo como alvo privilegiado de saber-poder. Esses discursos
conforme vimos anteriormente — médicos, juridicos, cientificos, pedagdgicos — nao apenas
descrevem a raga, mas instituem o que pode ser pensado, dito e conhecido sobre ela. Sao,
portanto, discursos que regulam o campo das possibilidades subjetivas.

O sujeito racial ndo ¢ algo dado, mas um efeito das praticas discursivas e
disciplinares, que vao desde os exames escolares e os diagnoésticos clinicos até os olhares
diarios que racializam, nomeiam e interpelam — como descreve Fanon (2008), quando narra
o momento em que ouve "Olha, um negro!" e se vé capturado por um chamado que delimita
sua posicao social. Esse chamado é um ato performativo que nio apenas descreve, mas
produz a negritude como uma identidade fixa, refor¢cada pela repeticdo continua da
interpelagao racial ao longo do tempo.

Essa producdo se da por meio de uma tecnologia disciplinar que regula
comportamentos, aparéncias, modos de andar, falar, vestir e até de habitar os espagos. Sao

essas tecnologias que fabricam o "tipo negro" ou o "tipo branco", associando determinados
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tragcos a normas e desviando outros para fora do campo da normalidade, associados a
interdicao (Sueli Carneiro, 2023).

O nosso corpo negro, portanto, ¢ simultaneamente o alvo da disciplina e o produto
dela: carrega as marcas da racializag¢do e se torna legivel socialmente como negro, em fungao
dos significados que lhe sdo atribuidos através das condi¢des discursivas de producdo do seu
corpo. A constru¢do do negro ¢ imposta a partir de uma performance que lhe é dada, em um
roteiro ndo escrito pela negritude (Sueli Carneiro, 2023) a violéncia e a principal forma
educacional de corpos racializados como negro, uma vez que todo processo violento, também
¢ um processo educacional e corretivo, mas isso detalharemos a seguir, entdo, dessa maneira a
unica forma de tentar construir uma subjetividade enegrecida (um processo de resgate e de
assumir-se, tornar-se negro) € a partir de outros espacos, como Nataly fez com a universidade.
3.5. Processos de Violéncia e trauma;

3.5.1. Genivaldo e o trauma do tronco: pedagogia da violéncia e domesticacio dos corpos

O assassinato de Genivaldo de Jesus Santos, em 25 de maio de 2022, em
Umbauba, Sergipe, representa uma das expressoes mais brutais do racismo institucional e da
necropolitica no Brasil contemporaneo. Genivaldo, um homem negro de 38 anos,
diagnosticado com esquizofrenia, foi abordado pela Policia Rodoviaria Federal por estar sem
capacete numa motocicleta. O que deveria ser uma simples adverténcia transformou-se numa
execucdo publica: os agentes o imobilizaram, colocaram-no no porta-malas de uma viatura e
lancaram gés lacrimogéneo e spray de pimenta em seu corpo preso € vulneravel, até¢ que ele
morresse por asfixia.

O caso chocou o pais ndo apenas pela violéncia explicita capturada em video, mas
pelo seu simbolismo: um corpo negro sendo sufocado por agentes do Estado, como em um
ritual de desumanizagdo. A cena remete diretamente ao assassinato de George Floyd nos
Estados Unidos em 2020, como também expde, & maneira brasileira, os contornos de um
Estado que ainda opera sob a logica do controle racial. Trata-se de um evento que ndo ¢
excecdo, mas regra dentro de um sistema em que o racismo estrutura os modos de
policiamento, vigilancia e punicao.

Achille Mbembe (2018) chama atengdo para a l6gica da necropolitica, em que o
Estado escolhe quem deve viver e quem pode morrer, estabelecendo zonas de indiferenga a
vida, sobretudo quando se trata de vidas negras, pobres e periféricas. No Brasil, esse poder de
morte ¢ racializado: “a negritude se torna a carne sacrificavel por exceléncia, sobre a qual a
soberania ¢ continuamente exercida” (MBEMBE, 2018, p. 91). O corpo de Genivaldo,

trancado num veiculo que se converte em camara de gés, € o signo dessa politica de morte: o
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corpo preto ndo sO ¢ descartavel, mas deve ser silenciado, controlado, eliminado quando
transgride, mesmo minimamente, a norma.

Além da brutalidade fisica, o caso também escancara uma brutalidade simbolica:
Genivaldo foi morto por agentes que deveriam protegé-lo, o que evidencia um colapso ético
das instituicdes que deveriam garantir direitos e cidadania. Sua esquizofrenia, longe de
suscitar cuidados e protocolos adequados, foi tratada como mais um “desvio” a ser punido.
Como aponta Sueli Carneiro (2003), “o racismo opera como uma racionalidade que
desumaniza, que torna a morte do outro socialmente toleravel”.

No Brasil, o uso do "tronco" como instrumento de tortura durante a escravidao
ndo foi apenas uma pratica de puni¢do fisica, mas a base de uma pedagogia da violéncia
racial. O "trauma do tronco" (Wallace Silva e Gabriel Figueiredo, 2020) constitui-se como
regimento simbodlico que interditou a subjetividade do negro, tornando-o nao-sujeito, uma
coisa domesticada, coisificada e animalizada. Trata-se de um curriculo perverso onde o
aprendizado era a dor e a submissdo. Como nos alerta Hartman (2002), a cena do suplicio era
um espetaculo educativo, destinado a reafirmar a soberania branca pela exposi¢ao publica da
carne negra em sofrimento.

Essa pedagogia do horror ndo se encerrou com a aboli¢do formal da escravidao,
mas reatualizou-se nas formas modernas de controle — das balas perdidas as abordagens
policiais violentas, dos carceres aos corredores escolares. Tal atualizagdo encontra ecos na
analise foucaultiana da puni¢do moderna: como argumenta Michel Foucault em Vigiar e punir
(1975), o poder disciplinar migra do espetidculo publico da tortura para formas difusas e
cotidianas de controle, regulacdo e normaliza¢do dos corpos. No caso dos corpos negros, esse
poder ¢ racializado e colonial, perpetuando a logica da docilizagdo através da vigilancia e da
ameacga constante.

A puni¢do torna-se, assim, pedagdgica e preventiva: ndo se trata apenas de
castigar, mas de educar o corpo negro para a obediéncia. O "tronco" migra para novas
tecnologias de contencdo — da cela ao caderno, do porrete ao boletim, da chibata a prova de
concurso. A violéncia assume novas roupagens, mas segue organizando o curriculo da
submissao. Como no panoptismo descrito por Foucault, o corpo negro passa a ser vigiado ndo
apenas por instituicdes visiveis, mas internaliza essa vigilancia, adaptando seus gestos, fala e
comportamento a expectativa normativa branca. Essa vigilancia racializada opera como uma
microfisica do poder, infiltrando-se nos detalhes da vida cotidiana (Carneiro, 2023).

Essa forma pedagogica que a violéncia assume quando perpassa o corpo negro

revela uma estrutura ontoldgica de exclusdo. Frank B. Wilderson III (2020) argumenta que o
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ser negro no mundo moderno esta condenado a uma posi¢ao de morte social, onde a violéncia
ndo ¢ excecdo, mas constitutiva da existéncia negra. Jared Jared Sexton (2011) também
destaca que o negro esta situado fora das logicas convencionais da cidadania e da inclusao,
marcado por uma posi¢do de ndo-ser. A conten¢do e a vigilancia, portanto, ndo operam como
falhas do sistema, mas como manifestacdes de um projeto ontoldégico que funda o mundo
sobre a desumanizag¢do do negro. A escraviddo, como estrutura fundacional, ndo cessa de se
atualizar. Como aponta Orlando Patterson (1982), a escraviddo moderna instaurou uma forma
peculiar de "morte social' — o apagamento completo de vinculos sociais e direitos
reconheciveis — que permanece ativa nas praticas contemporaneas de controle racial. Assim,
o trauma do tronco nao ¢ apenas uma heranga historica, mas uma atualizagdo continua do
lugar de nao-ser atribuido aos sujeitos negros.

O corpo negro carrega as camadas do tempo como um palimpsesto, onde a dor
ndo se apaga, apenas se reinscreve. Como afirma Christina Sharpe (2016), vivemos sob o
signo do "wake" — os rastros deixados por um navio negreiro que ainda atravessa 0s corpos e
territorios negros. A morte de Genivaldo de Jesus Santos, em 2022, ¢ uma dessas reinscrigoes.
Enclausurado no porta-malas de uma viatura da Policia Rodoviaria Federal e asfixiado com
gés lacrimogéneo, Genivaldo ndo morreu apenas pela a¢do de agentes do Estado, mas pela
permanéncia de uma estrutura necropolitica que transforma o corpo negro em alvo, em
ameaca, em ruido que precisa ser silenciado.

Essas mortes nao sdo excegdo: sdo regra. O dispositivo de racialidade, como diria
Sueli Carneiro (2003), atualiza o racismo estruturante® em praticas cotidianas de humilhagéo,
vigilancia e exterminio. O corpo negro torna-se prova e testemunha, a0 mesmo tempo em que
¢ negado como sujeito de direito. Ele ¢ o arquivo da dor e a sua repeticdo compulsiva: uma
memoria que ndo se acessa por completo, mas que volta em forma de pesadelos, siléncios,
ansiedades e flashbacks corporais. A cada abordagem policial, a cada olhar atravessado pela
suspeita, o trauma do tronco retorna.

A recorréncia da morte negra revela que o passado nao passou: ele ¢ a gramatica
da modernidade. Nao ha reparagdo possivel para um sujeito cuja humanidade nunca foi

reconhecida. A memoria do corpo negro €, portanto, uma memoria em ruina — ela insiste,

2 Faz-se o uso do termo “estruturante” em vez de “estrutural” porque, conforme a analise de Sueli Carneiro
(2023), o racismo no Brasil ndo ¢ apenas uma estrutura consolidada e estatica dentro da sociedade, mas sim um
principio ativo de organizagdo social, politica e subjetiva. O termo “estruturante” indica que o racismo nao
apenas compoe a estrutura, mas a funda, organiza e sustenta o proprio modo de funcionamento das instituigdes e
das relagdes sociais. Ele é o eixo central da constitui¢do da ordem social brasileira, e ndo apenas uma de suas
caracteristicas ou efeitos. Portanto, essa escolha conceitual refor¢a a leitura de que o racismo atua como um
dispositivo de producdo continua de desigualdades e hierarquias.
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mesmo quando ndo pode ser plenamente narrada, pois 0 mundo insiste em negar sua condi¢ao
de vida plena. Vargas (2018) acrescenta que, no contexto brasileiro, essa estrutura se expressa
por uma combinagdo entre democracia racial e genocidio negro — uma convivéncia
contraditdria que naturaliza a exclusdo ontoldgica do negro enquanto proclama igualdade
formal.

No imaginario nacional, o corpo negro ¢ mantido sob vigilancia constante. Como
destacou a critica decolonial, o Estado e a elite escravocrata legaram a classe média a tarefa
de gerir os dispositivos simbolicos de contencdo racial. Hoje, esses dispositivos ndo sdo
apenas fisicos, mas epistémicos e morais: 0 negro precisa provar sua humanidade, sua
competéncia, sua honestidade. A meritocracia torna-se uma forma velada de punig¢do, pois s6
reconhece o sujeito negro se este performar exceléncia continua — ainda assim, sempre sob
suspeita.

As escolas, os concursos publicos, as universidades, as entrevistas de emprego e
até os ambientes académicos tornam-se zonas de teste, onde o corpo negro ¢ interrogado antes
de ser aceito. A contencdo se estetiza: o corpo negro s6 pode existir se for pacificado,
domesticado, educado na gramatica branca da civilidade. Os que escapam a essa norma —
seja pela cor, pelo gesto, pelo timbre da voz ou pela forma de se vestir — sdo devolvidos ao
lugar de origem do ndo-lugar. O curriculo oculto das institui¢des opera como uma pedagogia
da exclusdo e do silenciamento.

Foucault (1975) argumenta que a escola ¢ uma das instituigdes que se inscreve na
logica disciplinar moderna, moldando os corpos e mentes segundo uma norma. No caso dos
corpos negros, essa normatividade ¢ racializada, exigindo um esforco constante de adequacao.
A contengdo ¢, portanto, também estética: o corpo negro precisa se conformar ao modelo
branco de comportamento para ser minimamente tolerado. Trata-se de uma vigilancia
pandptica, onde o sujeito negro internaliza o olhar normativo e se autocorrige continuamente.
A escola, nesse sentido, ¢ também uma prisdo simbolica, um laboratério de normalizagdo
racial.

Nao se trata apenas de inclusdo desigual, mas de uma antinomia insuperavel: o
negro ndo pode ser plenamente incluido porque sua existéncia marca o limite do humano tal
como definido pelo mundo moderno. A meritocracia, portanto, ndo ¢ uma falha de politica
publica, mas um dos modos pelos quais o sistema refor¢a a posicao de exclusao ontoldgica do

negro.
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3.5.2. Racismo cotidiano, subjetivacio e violéncia: entre negacio e resisténcia

A violéncia contra corpos negros ultrapassa o registro dos eventos dramaticos e
visiveis para se aninhar em uma rotina de violéncias cotidianas, muitas vezes imperceptiveis
ou naturalizadas. Grada Kilomba (2019), em Memorias da Plantagdo, esclarece que o racismo
cotidiano opera por meio de microagressoes, silenciamentos e uma série de gestos simbolicos
que refor¢am o lugar do negro enquanto ndo-sujeito. Essas manifestagdes diarias ndo sdo
meras inconveniéncias, mas agdes que produzem efeitos devastadores sobre a subjetividade
negra, perpetuando um ciclo de humilhagao e violéncia psiquica.

Kilomba (2019) aponta que a subjetivagdo negra estd atravessada por uma
violéncia simbolica que desconstitui a existéncia negra, abrindo feridas profundas que se
inscrevem no corpo € na memoria. Essa violéncia cotidiana molda a experiéncia do negro em
um regime de reconhecimento condicionado — ele s pode existir em termos de excecdo, em
permanente necessidade de provar sua humanidade e dignidade. Essa logica que submete o
corpo negro a vigilancia e a avaliagdo constante ¢ o que Kilomba denomina de uma pedagogia
da negacdo que mantém a precariedade do ser negro. Nao se trata apenas de opressoes
externas, mas de um processo interno e dialético em que o sujeito negro absorve, resiste e
ressignifica a violéncia, embora sempre sob a ameaga da exclusdo ontologica.

A condi¢do do negro no mundo moderno ndo pode ser pensada como mera
subjugacdo dentro do humano, mas como uma posicdo ontologica marcada pela
nao-existéncia (Frank Wilderson, 2020). Para Wilderson, o negro ¢ colocado estruturalmente
no lugar do ndo-ser — uma negacao absoluta da humanidade — e, portanto, a violéncia que
sofre ndo ¢ uma excec¢do, mas a esséncia da sua condi¢cdo social. Essa violéncia ontoldgica
impede o negro de acessar plenamente os direitos da cidadania e da subjetividade
reconhecida, colocando-o num limiar entre a vida e a morte social.

Orlando Patterson (1982), por sua vez, descreve a escraviddo como uma condi¢ao
de “morte social”, onde o escravo ¢ “ndo-pessoa”, alguém desprovido dos direitos mais
basicos. Essa andlise conecta-se diretamente ao conceito de Wilderson e mostra que a
poOs-escravidao mantém os corpos negros submetidos a uma forma continua de necropolitica,
na qual a vida do negro ¢ marcada pela exposi¢do constante a violéncia e a vulnerabilidade
extrema. E nesse contexto que a violéncia cotidiana deve ser entendida como prolongamento
do trauma do tronco, uma pedagogia da violéncia que ensina o corpo negro a esperar,
internalizar e sobreviver a desumanizagao.

A coisificagdo do corpo negro se traduz em praticas contemporineas de

vigilancia, controle e puni¢do. Para Hartman (2020), o sofrimento negro ndo ¢ apenas fisico,
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mas psiquico e social, e a violéncia representa uma ferramenta para manter a ordem racial. A
modernidade ndo ¢é, portanto, apenas o lugar do progresso, mas um regime de terror e
disciplinarizagdo que mantém o corpo negro numa posi¢ao de exposicao e hipervigilancia.

A subjetivacdo negra emerge como um processo contraditdrio: embora
desumanizado estruturalmente, o sujeito negro resiste e se recria. Essa tensao entre violéncia e
agéncia cria o terreno para a constru¢do de um corpo que recupera a experiéncia do corpo
negro como arquivo vivo da historia e memoria da opressao, mas também do desejo de

libertagcao e autodefinicao.
6. Consideracoes Finais (Manifesto final)

Este trabalho ¢ um levante.

E um arquivo de insubmissdes.

E a escrita das vozes que eles quiseram calar,

mas que ecoam, agora, alto demais pra serem ignoradas.
Aqui, ndo terminamos.

Aqui, comegamos de novo.

Na revolta.

Na pele.

Na palavra.

Na certeza de que ndo viemos para caber.

Viemos para queimar o mundo moderno-colonial deles.

A presente dissertagdo teve como propdsito central de esquadrinhar os processos
educacionais de corpos enegrecidos pelos Dispositivo de Racialidade brasileiro, com énfase
nos processos de educacdo de corpos enegrecidos — corpos que, sob o regime do
colonialismo e da branquitude, foram forjados como negros, ndo como identidade, mas como
categoria politica de subjugacdo. Para isso, fundamentamo-nos no conceito de dispositivo de
racialidade, formulado por Sueli Carneiro (2023), que se apresenta como uma chave analitica
potente para compreender a articulacdo entre racismo, biopoder, epistemicidio e normalizacao
das diferencas.

A artesania, aqui assumida como metodologia, ndo conduz a conclusdes estanques,
mas a vestigios, marcas de um fazer-pensar que se constréi no contato, no atrito € na

insisténcia. Trata-se de um modo de pesquisar que ndo busca dominar o real, mas habitar seus
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intervalos, reconhecendo que conhecer ¢ sempre um gesto situado, implicado, atravessado por
corpos, afetos, memorias e territorios. A pesquisa, assim, deixa de ser um espelho que reflete
o mundo para tornar-se uma mao que o toca — € que, ao tocar, também se transforma.

Ao assumir a artesania como gesto metodologico, este trabalho racheia a logica
humanista das ciéncias modernas, aquela que instituiu separagdes rigidas entre sujeito e
objeto, razao e sensibilidade, teoria e vida. A artesania ndo opera pela extracdo de dados, mas
pela composi¢do de sentidos; ndo coleta, mas cultiva; ndo observa de fora, mas se deixa
atravessar. Nesse processo, o conhecimento deixa de ser propriedade de um sujeito soberano e
passa a emergir como um acontecimento relacional, tecido no entre — entre corpos, palavras,
experiéncias e siléncios

O dispositivo da racialidade trata-se de um arranjo social, politico, epistémico e
cultural que, ao longo da histdria brasileira, organizou os modos de viver, morrer e conhecer
de sujeitos racializados. Esse dispositivo estrutura praticas institucionais e politicas publicas,
normatiza comportamentos, regula afetos e delimita os espacos de pertencimento baseados no
contrato racial. Tal contrato institui a branquitude (Bento, 2022) como lugar de poder,
controle e autoridade, e legitima a subalterniza¢ao de corpos negros, indigenas e racializados.

A pesquisa atingiu plenamente seus objetivos ao evidenciar como o dispositivo de
racialidade opera transversalmente nos processos educativos, marcando corpos negros por
meio de praticas cotidianas que produzem exclusdes simbolicas e materiais. A pesquisa
incutiu quatro dimensdes estruturantes desses processos: o epistemicidio, a violéncia e o
trauma, a performance e interdicdo. Cada uma dessas dimensdes foi tratada como parte de
uma engrenagem que ndo apenas impede o acesso pleno a educacdo, mas, sobretudo,
reconfigura os modos de ser, existir e resistir dos sujeitos negros.

O dispositivo de racialidade ndo apenas governa populagdes; ele fabrica (ndo)
ontologias. Produz sujeitos e ndo-sujeitos, vidas protegidas e vidas expostas, zonas do ser e
zonas do ndo-ser. A negritude, nesse arranjo, ndo ¢ diferenga entre outras, mas o negativo
necessario que sustenta a ideia mesma de humanidade branca, racional e universal.

Mostrou-se, também, que essa maquina ndo opera apenas no plano externo das
instituicdes, mas infiltra-se na interioridade, organizando afetos, desejos, medos e
expectativas. O racismo, enquanto doutrina enunciadora de subjetivacdes adoecedoras,
inscreve-se no inconsciente, molda a relacao do sujeito negro consigo mesmo € com o mundo,
produzindo clivagens, silenciamentos e dores que nao encontram reconhecimento social. A

denegacdo — eixo estruturante do racismo brasileiro — impede que essa violéncia seja
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nomeada, deslocando o sofrimento para o campo da culpa individual, do mérito ou da
insuficiéncia subjetiva.

Ao tratar da zona do ndo-ser, este trabalho assumiu que nao se trata apenas de uma
metafora conceitual, mas de uma experiéncia existencial cotidiana. Ser negro, no mundo
moderno, ¢ habitar um espago onde a humanidade ¢ sempre questionada, condicional ou
suspensa. Onde o corpo ¢ lido antes da palavra, onde o gesto ¢ interpretado antes da intengao,
onde a existéncia ¢ constantemente traduzida pelo olhar do Outro branco. Nesse campo,
género, sexualidade e subjetividade ndo se constituem como reconhecimento, mas como
simulacros funcionais, mecanismos de controle e contengdo da carne negra.

Nesse sentido, a trajetoria de Francisco revelou como a escola opera uma negagao
sistematica dos saberes periféricos e ancestrais, deslegitimando o conhecimento oriundo do
campo, da oralidade e da vivéncia popular. A sua experiéncia expressa o epistemicidio como
exclusdo ativa, que mina a autoestima e a possibilidade de pertencimento dos sujeitos negros
no ambiente escolar. Nataly, por sua vez, mulher negra e travesti, oferece uma escrevivéncia
marcada pela interdicdo performativa. Desde os primeiros anos escolares, sua linguagem, sua
corporeidade e sua identidade foram constantemente corrigidas, invisibilizadas e
disciplinadas. Sua narrativa denuncia o modo como o dispositivo de racialidade, longe de
operar isoladamente, se entrelaca a uma ldgica cisheteronormativa que impde violéncias
especificas a corpos trans e negros. Ja o caso de Genivaldo, brutalmente assassinado por
agentes estatais, evidencia a continuidade de uma pedagogia da violéncia racial que nao se
encerra nos muros da escola, mas que ali encontra seu ensaio cotidiano. A morte de
Genivaldo, embora fora do espaco formal da educacdo, ¢ parte de um processo continuo de
desumanizagdo que se inicia na infincia negra escolarizada e se estende por toda a vida.

Além da andlise tedrica e documental, esta pesquisa apostou em uma metodologia
situada e insurgente: a pesquisa com o cotidiano (Certeau, 2011; Grada Kilomba, 2019),
centrada nos sujeitos e nas suas experiéncias encarnadas de resistir ao dispositivo de
racialidade. As escrevivéncias, inspiradas em Concei¢do Evaristo, foram ferramentas
essenciais para a construcdo de um campo de escuta e producao de sentido comprometido
com a denlncia, a memoria e a insurgéncia. As narrativas aqui reunidas foram coletadas a
partir de dilemas cotidianos enfrentados por sujeitos negros em suas trajetorias escolares e de
vida. Nao sdo “exemplos”, mas evidéncias vivas de como a racialidade atravessa o corpo, o
saber e a subjetividade. Através dessas escrevivéncias, construimos um arquivo politico da
dor, mas também da criatividade e da resisténcia, em que cada relato constitui uma tatica de

existir diante do apagamento.
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Este trabalho, portanto, ndo se limita a denuncia dos mecanismos de exclusao
educacional. Ele propde uma reconfiguracdo do campo epistemoldgico a partir de uma ciéncia
negra, encarnada, situada e insurgente. Uma ciéncia que se faz desde a carne marcada, mas
também desde a memoria coletiva que se recusa a morrer. Ao €screver, reescrevemos nossas
historias. Ao teorizar, rasuramos as fronteiras impostas entre corpo e razdo, entre dor e
conhecimento. Ao escutar, oferecemos um espago de reparacdo simbdlica e de afirmagdo
existencial.

Em sintese, esta dissertagio é mais do que um exercicio académico. E um gesto
politico. Uma convocagdo. Um grito. E a materializacio de uma recusa e, a0 mesmo tempo,
de um compromisso com outras formas de saber, ser e existir. Porque, quando o corpo negro
se recusa a morrer sob a tutela da educacao branca, ele ndo apenas resiste — ele anuncia

mundos novos.

REFERENCIAS

ADICHIE, Chimamanda Ngozi. O perigo de uma historia unica. Traducdo de Roberto
Muggiati. Sdo Paulo: Companhia das Letras, 2020.

AKOTIRENE, Carla. Interseccionalidade. Sao Paulo: Sueli Carneiro: Pélen, 2019.

ALBUQUERQUE JUNIOR, Durval Muniz de. A invencio do Nordeste e outras artes. 3.
ed. Sdo Paulo: Cortez, 2007.

BICUDO, Virginia L. Atitudes raciais de pretos e mulatos em Sio Paulo Edicdo
organizada por Maio, Marcos C. Sdo Paulo, Sociologia e Politica, 2010.

BUTLER, Judith. Corpos em alianca e a politica das ruas: notas para uma teoria
performativa da assembleia. Tradugdo: Marcio Seligmann-Silva. Sao Paulo: Auténtica, 2019.

BUTLER, Judith. Gender trouble: feminism and the subversion of identity. New York:
Routledge, 1990.

BUTLER, Judith. Performative acts and gender constitution: an essay in phenomenology and
feminist theory. Theatre Journal, v. 40, n. 4, p. 519-531, dez. 1988.

BUTLER, Judith. Problemas de Género: Feminismo e subversao da identidade. Tradugao:
Renato Aguiar. 14. ed. Rio de Janeiro: Civilizagdo Brasileira, 2020.

CARNEIRO, Sueli Aparecida. A constru¢ao do outro como niao-ser como fundamento do
ser. 2005. Tese (Doutorado em Educacao) — Faculdade de Educacao, Universidade de Sao
Paulo, Sao Paulo, 2005.

CARNEIRO, Sueli. Dispositivo da racialidade: a constru¢dao do outro como nao ser como
fundamento do ser. Sdo Paulo: Zahar, 2023.



153

CARNEIRO, Sueli. Racismo, sexismo e desigualdade no Brasil. Sdo Paulo: Selo Negro,
2011.

CERTEAU, Michel de. A escrita da historia. Tradugdao: Maria de Lourdes Menezes. Rio de
Janeiro: Forense Universitaria, 1994.

CERTEAU, Michel de. A inven¢do do cotidiano: 1. artes de fazer. Tradug¢do: Ephraim
Ferreira Alves. 21. ed. Petropolis: Vozes, 2012.

CLOVIS MOURA. Dialética radical do Brasil negro. Sdo Paulo: Anita Garibaldi, 1990.

COLLINS, Patricia Hill. Pensamento feminista negro: conhecimento, consciéncia e a
politica do empoderamento. Traducao: Alex Ratts. Sao Paulo: Boitempo, 2019.

CRENSHAW, Kimberlé. Demarginalizing the intersection of race and sex: a Black feminist
critique of antidiscrimination doctrine, feminist theory and antiracist politics. University of
Chicago Legal Forum, v. 1989, n. 1, p. 139-167, 1989.

DAVIS, Angela. Mulheres, raca e classe. Traducdo: Heci Regina Candiani. Sdo Paulo:
Boitempo, 2016.

DELEUZE, Gilles. Conversa¢oes. Tradugao: Peter Pal Pelbart. Sao Paulo: Editora 34, 1992.

DELEUZE, Gilles; GUATTARI, Félix. O que é a filosofia? Traducdo: Bento Prado Jr. e
Alberto Alonso Muiioz. Rio de Janeiro: Ed. 34, 1993.

DEL PRIORE, Mary. Historias da gente brasileira: Império. Sdo Paulo: LeYa, 2017.

DERRIDA, Jacques. Mal de arquivo: uma impressao freudiana. Tradugdo: Rogério Bettoni.
Rio de Janeiro: Relume Dumara, 1995.

DOMENECH, Miquel; TIRADO, Francisco; GOMES, Luiz Henrique. Dispositivos, agdo e
ecologia das praticas. Psicologia & Sociedade, v. 13, n. 2, p. 40-57, 2001. Disponivel em:
https://www.scielo.br/j/psoc/a/3E5YyYdOFEZ3VkIc7Dn5Lr7w. Acesso em: 18 jun. 2025.

DULCI, Tereza Maria; MALHEIROS, Mariana. UN GIRO DECOLONIAL A LA
METODOLOGIA CIENTIFICA: NOTAS EPISTEMOLOGICAS PARA METODOLOGIAS
DESDE Y PARA AMERICA LATINA. Revista Espirales, [S. L], v. 5, n. 1, p. 174-193,
2021. Disponivel em: https://revistas.unila.edu.br/espirales/article/view/2686. Acesso em: 15
ene. 2026.

EHLERS, Nadine. Racial imperatives: disciplinarity, performativity, and struggles against
subjection. Bloomington: Indiana University Press, 2012.

EVARISTO, Conceicao. Historias de leves enganos e parecencas. Rio de Janeiro: Malé,
2017.

EVARISTO, Conceicdo. Poemas da recordacio e outros movimentos. 2. ed. Rio de Janeiro:
Malé, 2020.


https://www.scielo.br/j/psoc/a/3F5YyYdQFZ3VkJc7Dn5Lr7w
https://www.scielo.br/j/psoc/a/3F5YyYdQFZ3VkJc7Dn5Lr7w

154

EVARISTO, Conceigdo. Poemas da recordacao e outros movimentos. Belo Horizonte:
Mazza Edigoes, 2005.

FANON, Frantz. Os condenados da terra. Tradugdo: Antonio Louro. Sdo Paulo: Martins
Fontes, 2020.

FANON, Frantz. Pele negra, mascaras brancas. Tradug¢do: Renato da Silveira. Salvador:
EDUFBA, 2008.

FERRACO, C. E.; ALVES, N. Conversas em redes ¢ pesquisas com os cotidianos — a forca
das multiplicidades, acasos, encontros, experiéncias e amizades. In: RIBEIRO, Tiago;
SOUZA, Rafael de; SAMPAIO, Carmen Sanches (Org.). Conversa como metodologia de
pesquisa: por que nao? Rio de Janeiro: Ayvu, 2018.

FOUCAULT, Michel. A arqueologia do saber. Tradugdo: Luiz Felipe Baeta Neves. 7. ed.
Rio de Janeiro: Forense Universitaria, 2006.

FOUCAULT, Michel. A hermenéutica do sujeito: curso no Collége de France (1981-1982).
Traducgdo: Eduardo Brandao. Sdo Paulo: Martins Fontes, 2014.

FOUCAULT, Michel. A ordem do discurso. Tradugdo: Laura Fraga de Almeida Sampaio.
Sao Paulo: Loyola, 1996.

FOUCAULT, Michel. A vontade de saber. Tradug¢dao: Maria Thereza da Costa Albuquerque.
Rio de Janeiro: Paz e Terra, 1979.

FOUCAULT, Michel. As palavras e as coisas: uma arqueologia das ciéncias humanas.
Tradugao: Salma Tannus Muchail. 8. ed. Sao Paulo: Martins Fontes, 2006.

FOUCAULT, Michel. As palavras e as coisas: uma arqueologia das ciéncias humanas.
Tradugao: Salma Tannus Muchail. Sao Paulo: Martins Fontes, 2020.

FOUCAULT, Michel. Ditos e escritos II: arqueologia das ciéncias e histéria dos sistemas de
pensamento. Organizagdo: Manoel Barros da Motta. Traducdo: Inés Autran Dourado Barbosa
et al. Rio de Janeiro: Forense Universitaria, 2000.

FOUCAULT, Michel. Em defesa da sociedade. Traducao: Maria Ermantina Galvao. Sao
Paulo: Martins Fontes, 2005.

FOUCAULT, Michel. Em defesa da sociedade: curso no Collége de France (1975-1976).
Traducao: Maria Ermantina Galvao. Sao Paulo: Martins Fontes, 2019.

FOUCAULT, Michel. Historia da sexualidade I: a vontade de saber. 10. ed. Rio de Janeiro:
Graal, 2020.

FOUCAULT, Michel. Microfisica do poder. Organizagdao: Roberto Machado. 16. ed. Rio de
Janeiro: Graal, 1989.



155

FOUCAULT, Michel. Microfisica do poder. Organizagdo: Roberto Machado. 25. ed. Rio de
Janeiro: Graal, 2012.

FOUCAULT, Michel. Nascimento da biopolitica: curso no Collége de France (1978-1979).
Tradugdo: Eduardo Brandao. Sao Paulo: Martins Fontes, 2008.

FOUCAULT, Michel. O governo de si e dos outros: curso no College de France
(1982-1983). Tradugao: Eduardo Brandao. Sao Paulo: Martins Fontes, 2010.

FOUCAULT, Michel. O nascimento da clinica. Tradugdo: Luiz Felipe Baeta Neves e Maria
Thereza de Almeida. 6. ed. Rio de Janeiro: Forense Universitaria, 1987.

FOUCAULT, Michel. Seguranca, territério, populaciao. Tradu¢ao: Eduardo Brandao. Sao
Paulo: Martins Fontes, 2008.

FOUCAULT, Michel. Vigiar e punir: nascimento da prisdo. Rio de Janeiro: Vozes, 1996.
FOUCAULT, Michel. Vigiar e punir: nascimento da prisdo. 26. ed. Petropolis: Vozes, 1975.

FREUD, Sigmund. A negacio (1925). In: FREUD, Sigmund. O eu e o id, “autobiografia” e
outros textos (1923-1925). Tradugdo de Paulo César de Souza. Sao Paulo: Companhia das
Letras, 2011.

GIDDENS, Anthony. A constituicio da sociedade. Traducdo: Marcos Marcionilo. Sao
Paulo: Martins Fontes, 1984.

GLISSANT, Edouard. Poética da relacio. Traducio: Helena Tanoue. Rio de Janeiro: Editora
34, 1997.

GOMES, Nilma Lino. Escritas de si, escritas de outrem: experiéncias de mulheres negras na
educacao superior. Belo Horizonte: Mazza Edigdes, 2017.

GONCALVES, Ana Maria. Um defeito de cor. Rio de Janeiro: Record, 2006.

GONZALEZ, Lélia. Racismo e sexismo na cultura brasileira. Revista Ciéncias Sociais Hoje,
ANPOCS, Sao Paulo, p. 223-244, 1988.

GONZALEZ, Lélia. Por um feminismo afro-latino-americano. Organizacao de Flavia Rios
e Marcia Lima. Rio de Janeiro: Zahar, 2021.

GORDON, Lewis R. Prefacio. In: FANON, Frantz. Pele negra, mascaras brancas. Salvador:
EDUFBA, 2008.

GUATTARI, F¢lix. Caosmose: um novo paradigma estético. Traducdo: Ana Lucia de
Oliveira; Lucio Vieira. Sdo Paulo: Editora 34, 1992.

GUATTARI, Félix; ROLNIK, Suely. Micropolitica: cartografias do desejo. 4. ed. Petropolis:
Vozes, 1999.



156

HARTMAN, Saidiya. Lose your mother: a journey along the Atlantic slave route. New York:
Farrar, Straus and Giroux, 2008.

HARTMAN, Saidiya. Scenes of subjection: terror, slavery, and self-making in
nineteenth-century America. New York: Oxford University Press, 1997.

HARTMAN, Saidiya. Scenes of subjection: terror, slavery, and self-making in
nineteenth-century America. New York: Oxford University Press, 2002.

HARTMAN, Saidiya. Vénus em dois atos. In. SPILLERS, H. et.al. PENSAMENTO
NEGRO RADICAL: ANTOLOGIA DE ENSAIOS. Apresentagdo de Maria Elvira
Diaz-Benitez. Sao Paulo: N-1 Edigoes, 2021.

HARTMAN, Saidiya. Vidas Rebeldes, Belos Experimentos: Historias intimas de meninas
negras desordeiras, mulheres encrenqueiras e queers radicais. Tradugdo de Floresta. Sao
Paulo: Fosforo, 2022.

HARTMAN, Saidiya. Wayward lives, beautiful experiments: intimate histories of social
upheaval. New York: W. W. Norton & Company, 2020.

HARTMAN, Saidiya. Scenes of subjection: terror, slavery, and self-making in
nineteenth-century America. New York: Oxford University Press, 1997.

HARTMAN, Saidiya. Perder a mae: uma jornada ao longo da rota do trafico atlantico de
escravos. Traducdo de Maria Beatriz de Medina. Rio de Janeiro: Bazar do Tempo, 2021.

HOBSBAWM, Eric. Nagdes e nacionalismo desde 1780: programa, mito e realidade.
Tradugdo: Maria Célia Paoli. Rio de Janeiro: Paz ¢ Terra, 1990.

HOOKS, bell. Ensinando a transgredir: a educacdo como pratica da liberdade. Sao Paulo:
WMF Martins Fontes, 2017.

HOOKS, bell. Ensinando a transgredir: a educagdo como pratica da liberdade. Traducao:
Iraci D. Poleti. Sdo Paulo: WMF Martins Fontes, 2019.

KILOMBA, Grada. Descolonizando o conhecimento. Miinster: Unrast Verlag, 2016.

KILOMBA, Grada. Memorias da plantacio: episodios de racismo cotidiano. Tradugdo: Jess
Oliveira. Sao Paulo: Cobogo, 2019.

LACAN, Jacques. O estadio do espelho como formador da funcido do eu. In: LACAN,
Jacques. Escritos. Tradugdo de Vera Ribeiro. Rio de Janeiro: Zahar, 1998.

LEVY, Pierre. Cibercultura. Tradugdo: Carlos Irineu da Costa. Sdo Paulo: Editora 34, 1999.

LINO, Nilma. O movimento negro educador: saberes construidos nas lutas por
emancipag¢do. Belo Horizonte: Auténtica, 2017.

LORDE, Audre. Irma outsider: ensaios e discursos. Tradugdo: Heloisa Pires Lima. Rio de
Janeiro: José Olympio, 2020.



157

LORDE, Audre. Sister outsider: essays and speeches. Berkeley: Crossing Press, 2000.
LUNA, Luedji. Um corpo no mundo [CD]. S3o Paulo: Natura Musical, 2017.

MARTINS, Leda Maria. Performances do tempo espiralar: poéticas do corpo-tela. Sao
Paulo: Perspectiva, 2021.

MBEMBE, Achille. Critica da razao negra. Tradugdo: Marta Lanca. Lisboa: Antigona,
2018.

MBEMBE, Achille. Necropolitica. Sao Paulo: N-1 Edigoes, 2018.

MIRANDA, Eduardo Oliveira. Corpo-territério & educacdo decolonial: proposicoes
afro-brasileiras na invencio da docéncia. Salvador: EDUFBA, 2020.

MILLS, Charles. O contrato racial. Traducdo: Renato Marques. Sao Paulo: Todavia, 2023.
MOMBACA, Jota. Nao vao nos matar agora. Sao Paulo: Noitibo, 2020.

MUDIMBE, Valentin-Yves. A invencdo da Africa: gnose, filosofia e a ordem do
conhecimento. Traducdo de Ana Medeiros. Petropolis: Vozes, 2011.

NASCIMENTO, Abdias do. O genocidio do negro brasileiro: processo de um racismo
mascarado. Sao Paulo: Perspectiva, 2016.

NASCIMENTO, Beatriz. Uma historia feita por maos negras. Organizacao de Alex Ratts.
Sao Paulo: Companhia das Letras, 2021.

NOGUEIRA, Isildinha Baptista. A cor do inconsciente. Sao Paulo: Perspectiva, 2021.

OLIVEIRA, Ana Célia. Educacdo e relacdes raciais: apostando na participacdo da
comunidade negra. Brasilia: MEC; SECAD, 2009.

PATTERSON, Orlando. Escravidao e morte social. Sio Paulo: 2008.

PATTERSON, Orlando. Slavery and social death: a comparative study. Cambridge: Harvard
University Press, 1982.

PEREIRA, Allan da Rosa. Pedagoginga, Autonomia e Mocambagem. Sao Paulo:
Aeroplano, [s.d.].

PEREIRA, Allan da Rosa. Pedagoginga, Autonomia e Mocambagem. Sao Paulo: Edi¢des
Toro, 2021.

PINHO, Osmundo. Corpos negros, mercado e religido: experiéncias do pentecostalismo
entre os afro-brasileiros. 2. ed. Salvador: EDUFBA, 2021.

QUIJANO, Anibal. Colonialidade do poder, eurocentrismo ¢ América Latina. Revista
Contexto Latino-Americano, v. 1, n. 1, p. 22-30, 2005.

REIS, Rachel. Deixa Molhar. [S. 1.]: ONErpm, 2025.



158

REVEL, Judith. Foucault com Merleau-Ponty: ontologia do presente e historia da verdade. In:
MOTTA, Manoel Barros da (org.). Foucault hoje. Rio de Janeiro: Forense Universitaria,
2005. p. 149-166.

RIBEIRO, Tiago; SOUZA, Rafael de; SAMPAIO, Carmen Sanches (Org.). Conversa como
metodologia de pesquisa: por que ndo? Rio de Janeiro: Ayvu, 2018.

RODRIGUES, Nilma L.; PEREIRA, Ana Maria de Oliveira. Educacdo das relagoes
étnico-raciais e a lei 10.639/03: percursos e desafios. Cadernos de Pesquisa, Sao Paulo, v.
44, n. 154, p. 198-217, jan./abr. 2014.

SANTOS, J. F; SANTOS, W. M. dos. MODERNIDADE E DISCIPLINARIZACAO::
RESISTENCIAS FEMININAS NA ESCOLA NORMAL RUI BARBOSA NO INiCIO DO
SECULO XX. Revista de Histéria Bilros: Histéria(s), Sociedade(s) e Cultura(s), [S. L], v.
12, n. 24,  2024. DOIL: 10.52521/bilros.v12i24.14154.  Disponivel  em:

https://revi r/index.php/bilros/article/view/14154. Acesso em: 18 jun. 2025.

SANTOS , Wheber Mendes dos. Um Ebo para descarregar Foucault da Colonialidade: os usos
da analitica Foucaultiana em Sociedades Coloniais. History of Education in Latin America -
HistELA, [S. L], v. 7, n. 1, p. 38035, 2024. DOI: 10.21680/2596-0113.2024v7n11D38035.
Disponivel em: https://periodicos.ufrn.br/histela/article/view/38035. Acesso em: 15 jan. 2026.

SANTOS, Wheber Mendes dos; ROSA, Acéssia Anjos dos Santos. A racialidade como
estrutura de uma futura nagdo brasileira: ensaiando entre contrato racial e dispositivo de
racialidade no Brasil Colonial. Revista Extraprensa, Sao Paulo, Brasil, v. 18, n. 1, p.
122-145, 2024. DOI: 10.11606/extraprensa2024.231878. Disponivel em:
https:/revistas.usp.br/extraprensa/article/view/231878.. Acesso em: 15 jan. 2026.

SANTOS, W., ROSA, A. Mulheres negras e processos educativos do enlace dos dispositivos
de racialidade e sexualidade no Brasil. RELACult - Revista Latino-Americana de Estudos
em Cultura e Sociedade, [S. 1.], v. 11, n. 1, 2025. DOI: 10.23899/6gkm8744. Disponivel em:
https://periodicos.claec.org/index.php/relacult/article/view/2760. Acesso em: 15 jan. 2026.

SILVA, A. C. B.; CARNEIRO, S.. DISPOSITIVO DE RACIALIDADE E SAUDE MENTAL
DA POPULACAO NEGRA: ALGUMAS REFLEXOES POLITICAS E PSICANALITICAS.
Psicologia & Sociedade, v. 35, p. e276440, 2023.Disponivel em: SciELO Brasil -
DISPOSITIVO DE _RACIALIDADE E SAUDE MENTAL DA POPULACAQO NEGRA:
ALGUMAS REFLEXOES POLITICAS E PSICANALITICAS DISPOSITIVO DE
RACIALIDADE E SAUDE MENTAL DA POPULACAO NEGRA: ALGUMAS
REFLEXOES POLITICAS E PSICANALITICAS. Acesso em: 17 dez. 2025.

ST. PIERRE, E. A. Uma historia breve e pessoal da pesquisa pds-qualitativa: em dire¢do a
“pos-investigacdo”. Praxis Educativa, [S. 1], v. 13, n. 3, p. 1044-1064, 2018. DOI:
10.5212/PraxEduc.v.1313.0023. Disponivel em:


https://revistas.uece.br/index.php/bilros/article/view/14154
https://revistas.uece.br/index.php/bilros/article/view/14154
https://doi.org/10.11606/extraprensa2024.231878
https://revistas.usp.br/extraprensa/article/view/231878
https://revistas.usp.br/extraprensa/article/view/231878
https://doi.org/10.23899/6gkm8744
https://periodicos.claec.org/index.php/relacult/article/view/2760
https://www.scielo.br/j/psoc/a/QMQyLMRkTJJkwtqQhmTDBpM/?lang=pt
https://www.scielo.br/j/psoc/a/QMQyLMRkTJJkwtqQhmTDBpM/?lang=pt
https://www.scielo.br/j/psoc/a/QMQyLMRkTJJkwtqQhmTDBpM/?lang=pt
https://www.scielo.br/j/psoc/a/QMQyLMRkTJJkwtqQhmTDBpM/?lang=pt
https://www.scielo.br/j/psoc/a/QMQyLMRkTJJkwtqQhmTDBpM/?lang=pt

159

https://revistas.uepg.br/index.php/praxiseducativa/article/view/12475. Acesso em: 15 jan.
2026.

Jared Sexton, Jared. Afro-pessimism: the afterlife of slavery and the crisis of Blackness. [s.L.]:
[s.n.], 2016.

Jared Sexton, Jared. People-of-color-blindness: notes on the afterlife of slavery. Social Text,
v. 28, n. 2(103), p. 31-56, 2011.

Jared Sexton, Jared. The social life of social death: on Afro-Pessimism and black nihilism.
InTensions, ([s.l.], n. 5, p. 147, Fal/Winter 2011. Disponivel em:
https://www.yorku.ca/intent. Acesso em: 18 jun. 2025.

SHARPE, Christina. In the wake: on Blackness and being. Durham: Duke University Press,
2016.

SILVA, Alessandro de Oliveira; FIGUEIREDO, Vinicius Rodrigues. A aposta afropessimista:
a atualidade do pensamento de Frank Wilderson III. Revista Brasileira de Estudos da
Presenca, Porto Alegre, v. 10, n. 1, p. 1-28, jan/mar. 2020. DOI:
https://doi.org/10.1590/2237-266083647.

SILVA, Denise Ferreira da. Toward a Global Idea of Race. Minneapolis: University of
Minnesota Press, 2009.

SKIDMORE, Thomas E. O Brasil: de Getulio a Castelo (1930-1964). 11. ed. Rio de Janeiro:
Paz e Terra, 1993.

SOARES, Maria. Corpos negros em disputa: epistemologias insurgentes e praticas de
resisténcia. Salvador: EDUFBA, 2022.

SOUSA, Neusa Santos. Tornar-se negro: as vicissitudes da identidade do negro em ascensao
social. 34. ed. Sdo Paulo: Zahar, 2021.

SOUSA, Neusa Santos. Tornar-se negro: as vicissitudes da identidade do negro em ascensao
social. 18. ed. Rio de Janeiro: Edi¢des Graal, 1983.

SPILLERS, Hortense J. Mama’s baby, papa’s maybe: an American grammar book. In:
SPILLERS, H. J. Black, White, and in Color: essays on American literature and culture.
Chicago: University of Chicago Press, 2003. p. 203-229.

SPILLERS, Hortense J. Mama's baby, papa's maybe: an American grammar book. Diacritics,
v. 17,n. 2, p. 65-81, Summer 1987.

TROUILLOT, Michel-Rolph. Silencing the past: power and the production of history.
Boston: Beacon Press, 1995.

VARGAS, Jodo H. Costa. The denial of antiblackness: multiracial redemption and Black
suffering. Minneapolis: University of Minnesota Press, 2018.


https://www.yorku.ca/intent
https://www.yorku.ca/intent
https://doi.org/10.1590/2237-266083647
https://doi.org/10.1590/2237-266083647

160

VIEIRA JUNIOR, Itamar. Torto Arado. Sao Paulo: Todavia, 2019.

VEIGA-NETO, Alfredo. Foucault e a educagdo: entre o ontem e o agora. In: SILVA, Tomaz
Tadeu da (org.). O sujeito da educagao: estudos foucaultianos. 7. ed. Petrépolis: Vozes, 2017.
p. 7-34.

WARREN, Calvin. Ontological terror: Blackness, nihilism, and emancipation. Durham:
Duke University Press, 2018.

WILDERSON III, Frank B. Afropessimismo. Traducdo: Noemi Jaffe. Sdo Paulo: Ubu
Editora, 2020.

WILDERSON III, Frank B. Afropessimismo. Tradu¢do: Noemi Jaffe. Sao Paulo: Ubu, 2020.

WYNTER, Sylvia. Unsettling the coloniality of being/power/truth/freedom: towards the
human, after man, its overrepresentation—an argument. In: McKITTRICK, Katherine (Org.).
Dear Science and Other Stories. Durham: Duke University Press, 2021.

WYNTER, Sylvia. Unsettling the coloniality of being/power/truth/freedom: towards the
human, after Man, its overrepresentation—an argument. In: McKITTRICK, Katherine (Org.).
Sylvia Wynter: on being human as praxis. Durham: Duke University Press, 2015;2020.



	1.​Insubmissas memórias de um pesquisador negro: por uma negra-política-artesania de pesquisa à trama aberta  
	1.1. O rasgar da carne, encruzilhadas de mim 
	 
	1.2. Jamais fomos humanos 
	1.3. Do Lugar da Carne  
	1.4. Objetivos  
	1.5. Tramas da vida: tramando o texto como quem trama o macramê. 
	1.5.1. A artesania metodológica 
	1.5.2. O rearranjar as redes desgastadas: O arquivo de pesquisa 
	1.5.3. Fios, fofocas e “conversas outras”: escolhendo pela abordagem de pesquisa cotidiana centrada no sujeito 
	1.5.4. O entrelace de linhas: escritas insubmissas das histórias 


	2.​Composição 2: Dispositivo de Racialidade, Biopoder e Contrato Racial no Brasil 
	2.1. O conceito, uma canoinha de papel 
	2.1.1. Chão, dobras e água: as bordas de Foucault 
	2.1.2. Aprendendo pelas dobras, rasgando, dobrando em um novo chão: a leitura de Sueli Carneiro 
	2.1.3. Contrato Racial e o Dispositivo de Racialidade 

	2.2. A raça como princípio organizatório no mundo colonial brasileiro 
	2.3. E o que é Dispositivo de Racialidade? 
	2.3.1. O enlace dos dispositivos de racialidade e sexualidade na produção do corpo negro 
	2.3.2. Políticas de embranquecimento e apagamento 


	 
	3.​Composição 3: Processos educativos do dispositivo de racialidade em corpos negros 
	3.1. Processos educacionais da raça e subjetivação a partir do dispositivo de racialidade 
	3.1.1. Racismo por Denegação e subjetivação negra 
	3.1.2. Dispositivo de Racialidade, Zona do não-ser e a produção do Negro  
	3.1.3. O inconsciente e o dispositivo de racialidade                 

	3.2. Processos de generificação/genderificação e racialização 
	3.3. Processos de Epistemicídio: Pedrinhas, pedrinhas na água: escrevivência de Francisco, o corpo perdido e o saber interditado 
	3.3.1. O silenciamento e o saber 
	3.3.2. Epistemicídio, Máscaras Brancas e a Zona do Não-Ser 

	3.4. Processos de interdição, disciplina e performance racial  
	3.4.1. “Ui! Quero falar de mim. Tipo... vem, né?”: Das intervenções sancionadas pelo dispositivo de racialidade 

	3.5. Processos de Violência e trauma; 
	3.5.1. Genivaldo e o trauma do tronco: pedagogia da violência e domesticação dos corpos 
	3.5.2. Racismo cotidiano, subjetivação e violência: entre negação e resistência 


	6. Considerações Finais (Manifesto final) 
	 
	REFERÊNCIAS  

