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Resumo

O presente ensaio é parte da tese de doutorado nomeada Vozes de Lélia: grafias
(ativistas) de vida, liberdade e resisténcias, na qual apresento as possiveis articulagbes
entre a trajetoria de vida da intelectual brasileira Lélia Gonzalez com diferentes trajetérias
de ativistas engajadas em na politica institucional e nos movimentos sociais no Brasil.
Desta ampla reflexdo, apresento aqui o contexto em que Lélia Gonzalez desenvolveu sua
producéo intelectual, conectando suas experiéncias subjetivas enquanto mulher e negra
a critica politica e epistémica. Sua intelectualidade politicamente engajada tornou-se um
legado para o feminismo afro-latino-americano.

Palavras-chave

Lélia Gonzalez, pensamento feminista negro, movimentos negros no Brasil.

A intelectual brasileira Lélia Gonzalez torna-se referéncia para o pensamento feminista
negro quando, na virada dos anos 1970, lanca mao de novas categorias analiticas para
explicar historicamente a complexa teia das relagces de opresséo vividas pelas mulheres
negras no Brasil.

A pesquisadora rompe com a limitagdo existente no pensamento social classico que, até
entdo, se apropriou da interpretacdo materialista histérica para compreender as
desigualdades estruturais no Brasil dando énfase ao fator econémico, em detrimento das
desigualdades raciais e de género. Nessa leitura, abordagem racial, estruturante da I6gica
colonizadora, ficava em segundo plano.

Lélia Gonzalez fez parte de uma intelectualidade negra® formada por homens e mulheres
que resgataram a categoria de “raca” para compreender criticamente as relacbes de

1 Temos como referéncia os nomes de Beatriz Nascimento, Abdias Nascimento, Eduardo de Oliveira e Oliveira, Clévis
Moura, Jurema Batista.
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poder que estruturam a referida sociedade, ressaltando a importancia do protagonismo
das populacfes negras para a formacao historica.

O ressurgimento dos movimentos sociais, juntamente com a revisdo critica sobre o
pensamento social brasileiro tiveram uma grande importancia neste cenario historico.
Igualmente, os movimentos de mulheres negras sao fulcrais para o desenvolvimento do
gue hoje concebemos como feminismo negro brasileiro, visto que grande parte desta
construcdo se deu através das organizacdes de mulheres nos movimentos (Lemos,
1997), bem como da critica intelectual, tal como a desenvolvida por Lélia Gonzalez.

Gonzalez expande o horizonte para as possibilidades de resisténcia e produgédo de
saberes quando teoriza e milita a partir de seu lugar situado enquanto mulher afro-latina-
americana e nos traz possibilidades de encontrarmos em nas encruzilhadas histéricas
muitas formas de reinvencdao teoérica e politica.

Para a breve reconstrucdo de sua trajetoria, aqui desenvolvida, a pesquisa de Alex Ratts
e Flavia Rios (2010) nos foi fundamental. Sendo um dos textos biogréaficos referenciais
sobre Lélia Gonzalez, tomamos a partir dele os caminhos que a intelectual e ativistas
trilhou, para entdo nos debrugarmos sobre a sua producao intelectual. Outra leitura
referencial para esta discusséo é a dissertacdo de mestrado de Elizabeth do Espirito
Santo Viana (2006), que nos traz de forma impar o panorama histérico em que Lélia se
encontrava: o Brasil no interregno entre a ditadura militar e a abertura democratica.

Para compreendermos a conjuntura em que Lélia produzia retomarei também, de modo
sucinto, o contexto em se consolidam 0s movimentos sociais no Brasil entre os anos 1960
e final dos anos 1970, principalmente 0 movimento negro, durante o regime militar.

Subjetividade e politica na trajetéria de
Lélia Gonzalez

No més de margo de 1986, Lélia Gonzalez concedeu uma entrevista a revista O Pasquim
e uma das perguntas feitas pela reporter Mara Teresa tornou-se o ponto de partida para
a narrativa de Lélia sobre si mesma.

MARA TERESA: Vocé disse que uma mulher se torna, ndo nasce. Como € que vocé se tornou
Lélia Gonzalez?

LELIA GONZALEZ: Eu venho de uma familia de baixa renda. Meu pai era ferroviario, minha
mae era uma india domesticada, uma mulher extraordinaria a quem eu devo muito e com
uma percepcao incrivel. Eles tiveram dezoito filhos, eu sou a penultima dessa familia. Eu tive
a vantagem de fazer parte da Ultima leva, e um irmao meu foi jogar futebol e teve a sorte de
conseguir ser contratado pelo Flamengo e cresceu no futebol carioca e no futebol nacional, e
assim ele pdde trazer a familia para o Rio Janeiro. (Gonzalez, 2020a, p. 319)

Em muitos de seus relatos a pesquisadora resgata, através da memoria, elementos e
referéncias de sua formacéo pessoal relacionados as condi¢des raciais e de classe, bem
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como as experiéncias vividas que a conduziram para a sua producdo intelectual. As
guestbes problematizadas por Lélia, sobretudo com relagdo ao racismo e ao sexismo, sao
frutos de suas praticas de vida enquanto mulher e negra. Como podemos notar também
em entrevista ao jornal Patrulhas Ideoldgicas

busquei minhas raizes e passei a perceber, por exemplo, o papel importantissimo que a
minha mée teve na minha formagdo. Embora india e analfabeta, ela tinha uma sacac¢ao assim
incrivel a respeito da realidade em que viviamos e, sobretudo, em termos de realidade
politica. E me parece muito importante eu chamar atencao para essa figura, a figura de minha
maée. (Gonzalez, 2020b, p. 287)

Em meados dos anos 1980, Lélia ja evocava a necessidade de falar de si e da construgéo
de saberes a partir das experiéncias vividas. Memoria, subjetividade e formacao politica
séo temas que perpassam sua producao intelectual e que séo deixados de heranga como
alicerce para a construcdo do pensamento feminista negro e afro-latino-americano
contemporaneo.

Além desta mudanca, o encontro com a psicanalise foi também fundamental na vida da
intelectual, tanto para o desencadeamento da percepgdo de si enquanto mulher negra
bem como para o reencontro com as matrizes culturais africanas visto que, devido a toda
a formacéo cléassica na filosofia e na histéria, a referéncia a uma matriz intelectual
moldada pela branquitude e pela ocidentalizacdo por muito tempo reverberou em sua
forma de ser e pensar.

Ainda na entrevista ao Pasquim, a intelectual relata esta experimentacao:

Meu lance na psicandlise foi muito interessante, a psicanalise me chamou atencéo sobre os
meus proprios mecanismos de racionalizacao de esquecimento, de recalcamento, etc. Foi
inclusive a psicanalise que me ajudou neste processo de descobrimento da minha negritude.
Em 1974 eu comecei a participar dos debates que ocorrem no Teatro Opinido, houve uma
série de reunides na minha casa também, e entdo a questao negra numa perspectiva politica,
comecou a me interessar. (Gonzalez, 2020a, p. 322)

A partir da psicandlise Lélia rompe com o processo de embranquecimento que
experienciava e segue em direcdo a tomada de consciéncia de si, para tornar-se “mulher
negra”: “eu parti pra minha negritude, pra minha condi¢ao de negra. E comecei a verificar
gue a grande ilusdo da ideologia do branqueamento é o negro pensar que é diferente dos

outros negros, vocé cria uma cortina ilusoria” (Gonzalez, 2020a, pp. 321-322).

Deste encontro, bem como da desconstru¢do de toda ideologia do branqueamento
subjetivada durante sua formacdo académica, nossa? intelectual vai em busca de novas

2 O pronome “nossa” surgira ao longo do ensaio em referéncia a sociedade brasileira, considerando implicitamente alguns
elementos sécio-histéricos fundamentais herdados da formagé&o capitalista colonial e que ainda persistem nas mentalidades
e também nas relag6es sociais contemporaneas. Sao construgdes hierarquizadas pelas categorias de classe, raga/etnia e
sexo/género que podem ser melhor compreendidas a partir da leitura de alguns classicos de nosso pensamento social —
ver Faoro (1958/2012), Hollanda (1976) e Saffioti (1969).
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apropriacdes tedricas e culturais. Nesse movimento questao etnorracial, lida até entdo
por Lélia através da perspectiva cultural, assume agora uma interpretacao politica.

Antes de adotar o sobrenome Gonzalez, Lélia de Almeida vivenciava uma identificacdo
radicalmente diferente daquela que assume na década seguinte (década de 1970), visto
gue a conformacdo com a ideologia da branquitude, exigida dos sujeitos negros como
condi¢d@o para a ascendéncia social (Fernandes, 1978) foi por muito tempo vivenciada e
reproduzida por ela, sobretudo na paisagem académica marcada pela brancura. Nas
palavras de Lélia: “E eu nao quero dizer que eu ndo passei por isso, porque eu usava
peruca, esticava o cabelo, gostava de andar vestida como uma lady” (Gonzalez, tal como
citado em Ratts & Rios, 2010, p. 50).

Como escrevem Alex Ratts e Flavia Rios (2010, p. 44):

Ao adentrar a “torre de marfim” que era a universidade brasileira — pensada “por” e “para” as
elites —, a moga negra deveria se moldar ainda mais [...]. Foi uma fase de contradi¢gdes. Nessa
trajetdria académica, Lélia distanciou-se cada vez mais da realidade das mulheres negras de
sua faixa etaria e origem social. De um lado, ela era timida e reprimida, mas, de outro, uma
estudante que se destacava. Indicagdes, portanto, de que aquela “pretinha legal” nao pararia
por ali: iria bem mais longe.

Em entrevista concedida ao jornal Patrulhas Ideolégicas, no ano de 1980, a agora ativista
e pesquisadora, relembra este processo:

Na faculdade eu ja era uma pessoa cuca, ja perfeitamente embranquecida, dentro do sistema.
Eu fiz filosofia e histéria. E, a partir dai, comegaram as contradi¢cbes. Vocé enquanto mulher
e enguanto negra, sofre evidentemente um processo de discriminacdo muito maior. E, claro
que, enquanto estudante muito popular, aquela pretinha legal, muito inteligente, os
professores gostavam, esses baratos todos [...] desnecessario dizer que a divisdo interna da
mulher negra na universidade é tdo grande que, no momento em que vocé se choca com a
realidade de uma ideologia preconceituosa e discriminadora que ai esta, a sua cabeca da
uma danc¢ada incrivel. (Gonzalez, 2020b, pp. 286—-287)

Ainda conforme os bidégrafos, “naquele tempo, pode-se dizer que Lélia passou por um
processo de corporificagdo da consciéncia negra. Seu corpo demarcava uma nova
persona publica” (Ratts e Rios, 2010, p. 69). Assim, nasce Lélia Gonzalez, a professora
gue antes se vestia como uma lady e agora se despia em busca de sua identificacdo
negra, compondo, esteticamente, “as roupas coloridas que se tornaram sua marca, e o
cabelo poderoso, de influéncia black power, tingido com henna, produto de cor marrom-
avermelhada obtido das folhas e cascas trazidas de suas viagens” (Ratts e Rios, 2010,
p. 69).

Para além da composicdo estética, Lélia vai em busca de suas origens e inicia um
processo de desconstrugdo epistemoldgica. Logo, “nascia ali uma intelectual ativista
negra insurgente que fazia a ‘transa’ entre o pessoal, o cultural e o politico. Para Lélia
Gonzalez, pode-se dizer que a vida comegou por volta dos 40 anos” (Ratts e Rios, 2010,
p. 71).
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Gonzalez inicia sua carreira como docente nos anos 1960, nas Faculdades de Filosofia
de Campo Grande e na Universidade Estadual de Goids (bem como em demais
universidades), trabalhando também em diferentes escolas publicas e privadas enquanto
professora de ciéncias humanas no ensino médio, lecionando inclusive no Instituto de
Educacéo e Centro de Estudo de Pessoal do Exército Brasileiro, no Forte de Duque de
Caxias entre 1967-1968, o que anos mais tarde levou a suspeigéo de que ela poderia ser,
na verdade, uma agente do servigo de informagdes infiltrada nos movimentos sociais
(Viana, 2006).

Com relagdo ao ativismo, em plena ditadura militar, Lélia n&o fica de fora dos olhares do
governo, € no ano de 1972, é fichada pela primeira vez pelo Departamento de Ordem
Politica e Social (DOPS) que, a partir de sindicancia, resolveu abrir seu arquivo politico.
Como relata Viana em sua pesquisa:

Atendendo a uma solicitagdo de sindicancia, o Departamento de Ordem Politica e Social, o
DOPS (6rgao vinculado as secretarias de seguranca nos estados) relata o fato que Lélia de
Almeida Gonzalez era apenas “uma professora da Universidade GAMA FILHO”, n&o logrando
éxito nas investigacdes, e informam ainda que a mesma “n&o registra antecedentes nesta
secao’, isto é, na Secdo de Buscas Especiais. Como observa Fico, bastava um “Consta
que...” para a pessoa ser fichada, e dai em diante Lélia passou a ser alvo da “parandia”.
(Viana, 2006, p. 55)

No entanto, mesmo se tornando alvo da “parandia” dos militares, a ativista e professora
da continuidade aos seus trabalhos, compreendendo a funcao politico-critica que caberia
ao docente, sobretudo na referida conjuntura, como relatou Beth Viana, sobre seu
encontro com Lélia na Universidade:

Eu a conheci no meu primeiro ano na Universidade, em 1978, no IFCS/UFRJ. Foi uma
“simples” troca de olhar de cumplicidade nos corredores. Nunca fui formalmente sua aluna;
eu era apenas uma dos quatro “neguinhos” (pelo menos daqueles que ndo dava para negar)
dentre os 100 aprovados no vestibular de 1978. No IFCS, nessa época — segundo minha
colega de turma Valéria Moreira —, o que tinha “de bom” era ficar pelos corredores “jogando
conversa fora” (Viana, 2006, p. 12).

No ano seguinte, uma denuncia de racismo eclode na Universidade: o alvo, um estudante
negro que também trabalhava na instituicdo; e a autora do ato: sua professora de
sociologia. Ainda na década de 1970, os lugares universitarios eram destinados, em sua
maioria, a estudantes de elite que tinham acesso ao vestibular, e a cultura eurocéntrica
cldssica do conhecimento erudito era fortemente reproduzida pelo corpo docente. O
espaco do saber era, portanto, um espaco de segregacdo de classe e de raga, como
pudemos notar no relato acima. Neste caso, de modo especifico, Lélia tomou a seguinte
acao:

diferentemente de outros militantes politicos, ndo foi ao IFCS nos “organizar”, mas, sim, foi a
casa de um de nds (alunos negros) debater a questédo. Ao final da reunido, criamos o Grupo
de Estudo Lima Barreto. A cada um de noés Lélia emprestou um livro, dizendo que
precisavamos conhecer a histdria do Brasil e a do nosso patrono. O grupo ndo prosperou,
mas a “missao” de Lélia estava cumprida. (Viana, 2006, p. 14)
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O contexto: Brasil pds-1964

A producao intelectual de Lélia Gonzalez foi desenvolvida em um contexto conflitante para
nos, sul-americanos, se pensarmos a partir da 6tica do neocolonialismo tal como lido
pelos autores decoloniais, visto que o Brasil pds-Segunda Guerra, como toda nacao
nomeada “subdesenvolvida”, passava por um duro processo politico e social regido pela
forca bruta da ditadura militar, como também ocorria em diversos paises do Cone Sul
neste mesmo periodo.

A problemética deste processo que levou a repressao e a violéncia contra toda forma de
expressdo de liberdade se desenvolveu, conforme indica Arturo Escobar, a partir da
construcao de um discurso promulgado pela ONU ap6s 1945, em que se ressaltava a
necessidade de levar as nacdes subdesenvolvidas ao progresso econbmico e a
prosperidade material (Escobar, 2007).

No entanto, o que tivemos na prética foi a imposi¢édo de duros regimes, levando a cabo a
grande exclus&o das populagbes chamadas “periféricas”.

Ver el desarrollo como discurso producido histéricamente implica examinar las razones que
tuvieron tantos paises para comenzar a considerarse subdesarrollados a comienzos de la
segunda posguerra, como “desarrollarse” se convirtié para ellos en problema fundamental y
cémo, por Ultimo, se embarcaron en la tarea de “des-subdesarrollarse” sometiendo sus
sociedades a intervenciones cada vez mas sistematicas, detalladas y extensas. A medida
que los expertos y politicos occidentales comenzaron a ver como problema ciertas
condiciones de Asia, Africa y Latinoamérica —en su mayor parte lo que se percibia como
pobreza y atraso— aparecié un nuevo campo del pensamiento y de la experiencia llamado
desarrollo, todo lo cual desembocé en una estrategia para afrontar aquellos problemas.
Creada inicialmente en Estados Unidos y Europa occidental, la estrategia del desarrollo se
convirtié al cabo de pocos afios en una fuerza poderosa en el propio Tercer Mondo. (Escobar,
2007, pp. 23-24)

Na analise acima, Escobar ressalta a necessidade de compreendermos o chamado
desenvolvimentismo, primeiramente, a partir da 6tica do discurso, pois dessa perspectiva
epistémica conseguimos observar o0 modo como a conjuntura histdrica pds-Segunda
Guerra ganha terreno ao Sul Global e como se instaura a colonialidade?.

Isto posto, chamamos atencdo para este processo, pois € neste campo de producdo
discursiva e politica experienciado pelas sociedades do Sul que se desenvolve também
um contrapoder necessario para uma interpretacdo historica a partir de novos sujeitos e
conhecimentos situados. No Brasil, a partir de 1964, o que estava em pauta para o
governo instaurado através do golpe era o desenvolvimento econdmico nacional, e este
deveria ser atingido a todo custo, inclusive pelo uso desmedido da violéncia — como
vemos a partir desta retrospectiva historica. Este mesmo projeto, engajado pelo discurso
do neodesenvolvimentismo, tornado uma necessidade pelas politicas da época,

3 A colonialidade do saber, do poder e do ser € compreendida como a lgica das relagdes de dominagéo colonial que
permaneceram apos este periodo, internalizadas nas mentalidades e nos mecanismos de controle e segregacédo ainda
reproduzidos pelas sociedades anteriormente colonizadas (Grosfoguel, 2008; Lugones, 2014; Mignolo, 2020).
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carregava em si a ideia iluséria de progresso, juntamente com o desenvolvimento material
da nagdo, mascarando as contradi¢cbes que esse mesmo processo carregava.

Posteriormente, no inicio da década de 1980, Lélia Gonzalez e o socidlogo Carlos
Hasenbalg fizeram uma leitura critica sobre este periodo histérico e ressaltaram, em
Lugar de negro (Gonzalez & Hasenbalg, 1982), as intersecdes entre classe, raca e sexo*
na construcdo da ideologia desenvolvimentista militar. Tornou-se evidente, nesta
conjuntura, que os lugares sociais sempre foram demarcados pela cor, classe e sexo,
categorias da diferenca desde a formagé&o colonial. O retorno a este periodo historico e a
sua reapropriacdo pelo neocolonialismo sdo ressaltados pelos autores nesse trabalho,
bem como a importancia do surgimento de novos lugares nesta sociedade, sobretudo de
lugares em que os sujeitos negros, homens e mulheres, séo protagonistas e agentes de
transformagdo, como é o caso dos movimentos negros em geral e dos movimentos das
mulheres negras em particular. O referido trabalho é também uma proposta de
desmistificacdo da democracia racial, ideologia fundante do pensamento social no Brasil
gue passava por profunda revisdo neste periodo de reabertura democratica.

De acordo com analistas econémicos e politicos, sua categorizacdo se constituiu naquilo que
eles chamaram de Triplice Alianca, ou seja, no casamento entre estado militar, as
multinacionais e o grande empresariado nacional. E foi gragas a essas “nupcias” que se deu
0 processo de crescimento desse barato que a gente tanto discute nos dias de hoje, mas que
esta saindo caro para o trabalhador brasileiro: a divida externa. Desnecessario dizer que as
massas pra variar ficaram completamente excluidas da partilha do bolo do “milagre”. Muito
ao contrario, os beneficios que receberam tiveram como resultado o seu empobrecimento,
determinado pela politica do arrocho salarial. (Gonzalez & Hasenbalg, 1982, p. 12)

Desse modo, notamos como o discurso e a estratégia de desenvolvimento produziram o
seu contrério: miséria e subdesenvolvimento massivos, exploragdo e opressdo sem
nome, muitas vezes encobertos pela cortina iluséria do crescimento marcada por uma
pequena capacidade de aquisi¢cdo de bens de consumo pela classe média brasileira.

Neste cenério, os intelectuais descortinam as desigualdades estruturais existentes por
tras do desenvolvimento econdmico e também do “milagre™ apresentado pela economia
militar, e vemos surgir em polvorosa as reagfes contra o regime, via organizacdes
politicas e sociais, através da producéo intelectual, da producéo independente de jornais
e panfletos organizados por diversos segmentos da populacdo que resistiram a

4 O conceito de género ndo aparecia nas suas discussoes, visto que as perspectivas dos estudos feministas s6 adentraram
no Brasil por volta dos anos 1980. Sexo aparece nas discussdes feministas académicas como um marcador de diferenca
ainda das ordens bioldgica e binaria, principalmente para destacar a relagéo assimétrica entre os papéis sociais masculinos
e femininos.

5 A palavra se refere a expressao “milagre econémico”, periodo compreendido entre os anos de 1968 a 1973, marcado
pelo grande crescimento do produto interno bruto brasileiro bem como da economia de modo geral. Os militares atribuiam
este fendmeno a “rigidez e ordenagéo” do regime ditatorial (ver: Hermann, 2005; Simonsen & Campos, 1974).
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repressao, bem como pela luta armada com os conhecidos grupos guerrilheiros — como
por exemplo os grupos Acdo Libertadora Nacional e MR-8.°

Com relacdo a luta contra a discriminacao racial no pais, despontam as organizacdes
negras, consideradas também uma ameaca embrionaria a organizacéo social, do ponto
de vista governamental, uma vez que 0 mesmo projeto desenvolvimentista que
mascarava as desigualdades sociais era também regido pelo mito da democracia racial,
que “disfarcava” o preconceito racial estrutural no pais.

A pesquisadora Elisa Larkin Nascimento, vilva do intelectual e ativista politico Abdias
Nascimento e também amiga proxima de Lélia Gonzalez, trouxe uma recente leitura sobre
0S movimentos sociais afro-brasileiros no século XX, apresentando 0s avangos e recuos
dos mesmos conforme as transformacgdes que ocorriam tanto na cultura como na politica
do pais. Sobre o periodo pds-1960, a autora faz importantes apontamentos:

A resisténcia a ditadura ocupava a esquerda clandestina, deixando pouco espago para o
desenvolvimento de uma militincia afro-brasileira em torno das questfes especificas da
populagédo discriminada racialmente. Mesmo assim, no periodo do regime militar brasileiro a
repressdo ao movimento negro figurava entre as prioridades da seguranca nacional
(Nascimento, 2008, p. 155).

De acordo com a pesquisadora, a problematica do racismo velado, caracteristica do
paternalismo cultural em nosso pais, era agora exposta pelo golpe militar, e os embates
ocorridos durante este periodo ressaltavam a importancia politica das lutas antirracismo.

Alguns acontecimentos na conjuntura pés-1964 deram luz a necessidade deste debate:
logo apds o golpe, no que toca as relagbes internacionais, houve o encarceramento
seguido de tortura do representante do Movimento Popular de Libertacdo de Angola, Lima
Azevedo. A partir deste episodio, foi reforcada a necessidade do ativismo negro, que se
desdobrou de diferentes formas nesse periodo.

O campo das artes foi, por exemplo, uma das vias de resisténcia ao regime. O Teatro
Experimental do Negro, dirigido por Abdias Nascimento, retomou suas atividades neste
contexto, incluindo, entre elas, um curso de introducdo as artes e ao teatro negro, que
acabou atraindo por volta de 300 pessoas na primeira chamada (Nascimento, 2008).

Além deste meio, tivemos o movimento Negritude como referéncia fundamental de
afirmacdo das identidades negras, o que significava, no contexto brasileiro, “toda
identidade dos descendentes de africanos com sua origem, sobretudo a ligacdo dessas
identidades com o compromisso de luta a favor dos negros brasileiros discriminados e
dos povos africanos colonizados” (Nascimento, 2008, p. 149).

Foi neste mesmo periodo que muitos e muitas jovens negros e negras, das classes
médias e também das periferias dos grandes centros urbanos, comecaram a se reunir

6 A Acéo Libertadora Nacional, foi um movimento de luta armada no Brasil que teve Carlos Marighella como maior expoente
e ativista. O MR-8 também foi um movimento de luta armada contra a ditadura militar no Brasil, surgido de uma cisdo com
o Partido Comunista Brasileiro.
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nos chamados bailes blacks, onde compartilhavam identificacbes estéticas negras
(roupas coloridas, penteados black power, etc.) bem como ritmos musicais como o soul
music e o funk (ver Paiva, 2015).

Essa juventude que se reunia em momentos de diversdo e entretenimento, também
comecava a se inspirar nos movimentos culturais e politicos norte-americanos (ver
Borges, 2017) e, desde entdo, tomava 0 proximo passo que era discutir a respeito da
conjuntura politica, bem como das situagdes racistas que vivenciavam. E dai que nascem
os primeiros encontros do Movimento Negro Unificado (MNU), no ano de 1978, do qual
Lélia Gonzalez participava como ativista.

N&o esqueco nunca o dia 7 de julho de 1978: nossa ida a S&o Paulo para participar do ato
publico de denlncia contra o racismo nas escadarias do Teatro Municipal que daria inicio ao
processo de fundacdo e organizagdo do MNU. Da casa de Lélia, saimos de carro para o
aeroporto Santos Dumont, e comecou a dar problema no motor... morria, parava, conseguia
andar de novo, até que parou outra vez e Lélia, decidida falou “Deixa esse calhambeque ai e
vamos nessa!l” Pegamos um taxi para a ponte aérea, e o resto é histéria. (Nascimento, tal
como citado em Ratts & Rios, 2010, p. 82)

Os primeiros manifestos do MNU foram redigidos na casa de Lélia; o movimento propunha
a luta dos povos negros como caminho para a libertagéo, além da unificagdo transcultural.
No entanto, havia divergéncias internas dentro do préprio movimento, que acabavam
dificultando algumas linearidades politicas. O MNU era em si mesmo politicamente
diversificado.

Lélia Gonzalez também deixou suas impressfes pessoais sobre o protesto realizado em Sao
Paulo. Para ela, o momento de maior comocédo foi a leitura do manifesto do MNUCDR
[Movimento Negro Unificado contra a Discriminacdo Racial], feita por um senhor j& idoso, que
“mal conseguia ler em voz alta 0 documento”, uma vez que fora tomado por grande emogao
e as lagrimas o impediam de fazé-lo. Essa imagem foi inesquecivel: “Marcou-me fundo o seu
gesto de enxugé-las na manga do paletd, passando o brago nos olhos...”. (Gonzalez, tal como
citado em Ratts & Rios, 2010, pp. 83-84)

Em relagc&o aos movimentos de mulheres negras, sua articulacdo no referido contexto foi
necessaria e urgente, uma vez que a interseccionalidade entre ser mulher e negra ndo
estava politicamente representada pelos movimentos de mulheres de classe média — Lélia
Gonzalez torna-se também uma grande representante desta luta, como veremos a seguir
(Lemos, 1997; Viana, 2006).

As mulheres negras na perspectiva politico-
cultural

O encontro de Lélia com os movimentos de mulheres negras ocorre ainda a partir do
percurso entrelacado entre sua trajetoria pessoal e politica. Do lado pessoal, este
encontro se da pela tomada de consciéncia de si enquanto mulher negra apés ter
vivenciado uma negacéo de seu casamento pela familia branca de seu esposo. Desta
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experiéncia pessoal, a ativista voltou o seu olhar também para a constru¢do da historia
das mulheres negras no Brasil desde as diferencas geradas pela matriz colonizadora.

Da perspectiva politica, a reunido das mulheres negras — e, futuramente, a formacéao de
coletivos como Aqualtune e Nzinga —, ocorreu a partir de uma ruptura necessaria com 0s
movimentos feministas brancos de classe média consolidados no Brasil naquele
momento, pois suas ferramentas metodoldgicas e politicas ndo comportavam a discussao
racial: as pautas trazidas pelas ativistas negras, tais como tripla jornada, exploragéo
sexual e do trabalho, bem como a necessidade de politicas publicas que contemplassem
a realidade das mulheres negras trabalhadoras — como 0 aumento do nimero de creches,
por exemplo — ndo cabiam nas pautas dos feminismos de classe média. As demandas
eram outras, e a necessidade de autonomia e de tomarem a prépria fala fez com que as
mulheres negras se engajassem nos ativismos.

Com relacdo ao ativismo das mulheres no MNU, uma das questdes que atravancava
ainda as primeiras discussdes era com relacao ao sexismo presente em sua organizacao,
fato que leva Lélia e muitas companheiras a fundarem uma organizacdo propria de
mulheres, poucos anos depois.

Conceberam o REMUNEA — Reunido de Mulheres Negras AQUALTUNE, denominado por
Lélia de “Grupao”. Nessa época, as mulheres no MNU ja tinham formado os seus Centros de
Luta Maria Felipa e Luiza Mahin, e também, no interior do movimento feminista, no CMB
[Centro da Mulher Brasileira], outras mulheres negras discutiam a tematica, e essas ja
aventavam a hip6tese de atuarem autonomamente. (Viana, 2006, p. 82)

A motivacéo dessa iniciativa foi sugerida pela atriz Léia Garcia, a partir da resposta de Suzete
Paiva ao Jornal SINBA acerca de uma suposta “omissdo da mulher negra”; contou na sua
organizagdo com a participacao de: Pedrina de Deus, Estela, Dona Shirley e Oir e, também,
Azoilda, Cecilia, dentre outras. (Viana, 2006, p. 82)

A partir deste embate com o MNU nasce entdo um movimento de mulheres negras mais
autonomo:

vem sendo construido um movimento especifico, cuja originalidade reside no fato dele surgir
determinado pela acao politica de dois outros movimentos sociais, 0 Movimento Negro e o
Movimento Feminista, e buscar redefinir a acdo politica destes dois movimentos em funcgao
da especificidade que o inspira: o ser negra. Assim, o Movimento de Mulheres Negras nasce
marcado pela contradicdo que advém da necessidade de demarcar uma identidade politica
em relagdo a esses dois movimentos sociais de cujas tematicas e propostas gerais também
partilha e que, em Ultima insténcia, determinam a sua existéncia e ambiguidades. Estas
condi¢cdes impdem a discusséo sobre os fatores que justificam a necessidade de organizacéo
politica das mulheres negras, a partir de suas especificidades, e ainda investigar no que estas
especificidades consistem. (Viana, tal como citado em Carneiro, 2006, p. 14)

Enquanto grupo politico organizado, e partindo de questionamentos a ordem colonialista,
as mulheres negras buscavam ressignificar suas identidades a partir de uma afirmacéao
politica para a categoria racial.

11



BFICINABBCES n.° 466 .57 2024

Lélia concordava com os avanc¢os advindos do pensamento feminista ocidental, uma vez
que “ele revelou as bases materiais e simbdlicas da opressao das mulheres, o que
constitui uma contribuicdo de importancia crucial para a direcdo de nossas lutas como
movimento” (Gonzalez, 2020c, p. 140). No entanto, ressaltava a necessidade de avancar
ainda mais sobre este terreno, visto que a discriminacdo racial permanecia
completamente invisibilizada. As opressdes raciais e sexuais, aparato do capitalismo
patriarcal, estariam materializadas, conforme indica, nas identidades femininas
invisibilizadas pelo discurso hegeménico — e dai a urgéncia da construcdo de um
feminismo préprio que olhasse, de fato, para as desigualdades das Américas colonizadas.

Nés mulheres e ndo-brancas somos convocadas, definidas e classificadas por um sistema
ideoldgico de dominagéo que nos infantiliza. Ao nos impor um lugar inferior dentro de sua
hierarquia (sustentado por nossas condi¢Bes bioldgicas de sexo e raga), suprime nossa
humanidade precisamente porque nos nega o direito de ser sujeitos ndo apenas de nosso
préprio discurso, mas de nossa prépria histéria. Nao sera necessario dizer com todas as
caracteristicas que estamos nos referindo ao sistema patriarcal-racista. (Gonzalez, 2020c,
p. 141)

O grupo tinha como maior fonte de comunicagdo um jornal (Nzinga Informativo) onde
denunciavam, entre muitos fatores, a divisdo sexual e racial do trabalho como modus
operandi da opressdo das mulheres negras no Brasil. Pois, para a maioria delas, o
mercado de trabalho abria as portas para fungdes ligadas aos cuidados principalmente
domésticos, de preferéncia escondidas e com baixa remunerag¢do, enquanto outras
mulheres (brancas) e homens (brancos), mercadologicamente qualificados, ocupavam as
melhores posi¢cdes no mundo publico.

No que diz respeito a identificacdo com a ancestralidade das mulheres negras, em seus
textos Lélia ressaltava a importancia das representacdes femininas africanas, rompendo
com os paradigmas ocidentalizados dos discursos feministas. Estas referéncias
simbdlicas sédo tomadas como parte da diferenciacdo necessaria para os ativismos das
mulheres negras. Segundo Viana (2006, p. 22):

Para superar algumas contradicbes, Lélia entendia que uma organizacdo autbnoma de
mulheres negras deveria ter como referéncia as lutas das mulheres africanas e amefricanas’,
como Nanny, que estaria “para Jamaica assim como Zumbi para o Brasil’. As lendas ou
narrativas acerca de Nanny — além da sua capacidade de guerrear — demonstraram, para ela,
simbolicamente, que a mulher, ou seja, a mulher negra: a) “assegura a regeneragéo e a
continuidade de uma sociedade”, mesmo em condi¢des adversas, b) possui uma “perspicacia
feminina no desenvolvimento de taticas, inesperadas para o inimigo, cuja fonte esta no saber
do préprio grupo e c) e possuiria “uma radicalidade”. Na comparacao, entre Nanny e Zumbi
feita por ela poderiamos tracar uma analogia com o segundo, como destacou Bairros, sobre
as constantes referéncias a Zumbi nos escritos de Lélia, ndo como uma “alusdo a um passado
longinquo”, mas uma “atualizagao das demandas do povo negro hoje”. As narrativas acerca

7 O termo é derivado da categoria politico-cultural de amefricanidade desenvolvida por Lélia para conceituar o sistema
simbdlico e material desenvolvido e preservado pelas populag@es africanas em diaspora.
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de Nanny, segundo a prépria Lélia, remeteriam a importancia das mulheres na luta das
comunidades amefricanas ontem e hoje”.

Para além da atuacdo no movimento de mulheres, que muito refletia em sua producéo
intelectual, Lélia faz uma critica direcionada ao pensamento brasileiro que sempre se
referia aos homens e as mulheres negras enquanto agente passivos da formagéo
histérica, em conformidade com as relagdes de poder que os colocavam em “seu lugar”.
Assim também enfatizava a importdncia de compreendermos o processo colonial
enquanto produtor de uma alteridade, engendrada e racializada que recaia sobre os
corpos femininos, negros e indigenas sob diferentes formas de vigilancia na empresa
colonial ibérica.

Sabemos que as sociedades ibéricas se estruturam a partir de um modelo rigidamente
hierarquico, onde tudo e todos tinham seu lugar determinado (até mesmo o tipo de tratamento
nominal obedecia as regras impostas pela legislagcdo hierarquica). Enquanto grupos étnicos
diferentes e dominados, mouros e judeus eram sujeitos a violento controle social e politico.
As sociedades que vieram a constituir a chamada América Latina foram as herdeiras
histéricas das ideologias de classificagcdo social (racial e sexual) e das técnicas juridico-
administrativas das metrépoles ibéricas (Gonzalez, 2020e, p. 131).

Ainda neste contexto, a autora chama atenc¢éo para a importancia da poténcia ancestral
gue as mulheres negras brasileiras carregam quando se trata de atuacao e transformacéao
politica:

Quando a gente anda por este Brasil afora e conhece 0os movimentos negros regionais, uma
coisa se evidencia com a maior clareza: a presenga crescente e, muitas vezes majoritaria, do
mulherio. E ainda mais, da pra perceber que as liderangas desses movimentos, em muitos
casos é dela, mulher negra. O que ndo é de espantar, pois, enquanto setor mais explorado e
oprimido, e consciente disso, ela vé muitas coisas do sistema ndo s6 na sua estratégia de
exploracdo, dos trabalhadores, mas enquanto organizagdo racista e sexista.
Consequentemente, sua luta se da em trés frentes, e, quanto mais desenvolve sua pratica
em termos de movimento, mais sua lucidez e sua sensibilidade se enriqguecem. De repente,
ela acaba tendo um jogo de cintura muito maior do que acreditava possuir. (Gonzalez, 2020f,
p. 200)

Ao resgatar as raizes culturais africanas, reforca também a atuacdo da mae preta como
fundamental para a continuidade dos saberes afrocentrados no Brasil, dando um novo
sentido para a interpretacdo cultural:

Acho que ndo da pra aceitar isso como verdadeiro, sobretudo quando se leva em conta que
sua realidade foi vivida com muita dor e humilhacéo. E justamente por isso ndo se pode deixar
de considerar que a “mae preta” também desenvolveu as suas formas de resisténcia: a
resisténcia passiva, cuja dindmica deve ser encarada com mais profundidade. [...]
Conscientemente ou néo, ela passou para o brasileiro branco as categorias das culturas
negro-africanas de que era representante. Foi por ai que ela africanizou o portugués falado
no Brasil (transformando-o em “pretugués”) e, consequentemente, a cultura brasileira.
(Gonzalez, 2020f, p. 199)

Isso posto, a autora enfatiza a importancia das mulheres negras na sociedade brasileira
enquanto quilombolas e amefricanas, e se engaja na luta pela construcdo de um
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feminismo préprio, que hoje é referéncia para os feminismos contra-hegemonicos,
sobretudo para as discussfes politicas e teéricas Sul-Sul. Trata-se pois, do feminismo
afro-latino-americano.

Em seu artigo-manifesto Por um feminismo afro-latino americano, publicado no ano de
1988, centenario da abolicdo da escravatura no Brasil e em decorréncia de sua
participacdo em um congresso internacional, Lélia Gonzalez logo de inicio, afirma que “a
luta pela libertacdo comegou muito antes desse ato de formalidade legal e continua até
hoje” (Gonzalez, 2020c, p. 139).

No referido artigo, Lélia reafirmava a necessidade de autonomeacéo das mulheres negras
e indigenas dentro dos movimentos feministas, como forma de resisténcia ao
sustentaculo capitalista patriarcal da sociedade brasileira que carregava ainda o0s
resquicios da diferenciacao produzida durante o processo colonizador. A autora discorre
também sobre a necessidade de transcender a referida estrutura desde uma politica mais
abrangente, que dé conta da complexidade historica do pais

Cabe aqui um fato importante de nossa realidade histérica: para nés, amefricanas do Brasil
e de outros paises da regido — e também, para as amerindias — a consciéncia da opressao
ocorre antes de tudo por causa da raga. A exploracdo de classe e a discriminacéo racial
constituem as referéncias basicas da luta comum de homens e mulheres pertencentes a um
grupo étnico subordinado. A experiéncia histérica da escravidao negra, por exemplo, foi
terrivel e sofridamente vivida por homens e mulheres, sejam criancas, adultos ou idosos. E
foi dentro da comunidade escrava que se desenvolveram formas politico-culturais de
resisténcia que hoje nos permitem continuar uma luta plurissecular pela libertacdo. (Gonzalez,
2020c, p. 147)

A critica politica e intelectual de Lélia Gonzalez pode ser vista assim, como divisor de
aguas no pensamento social brasileiro constituido até entéo, justamente por apresentar
a importancia intelectual no ato de assumir a prépria fala.

Exemplos de resisténcias amefricanas sdo apresentados na obra de Lélia Gonzalez que,
ao fazer uma releitura afrodiasporica dos elementos presentes na formacao colonial, nos
apresenta as possibilidades existentes na afrocentricidade desde as praticas aos
discursos de resisténcia a estrutura colonial, chamando a ateng&o, por exemplo, para a
funcao politica que uma linguagem também assume. “Uma linguagem revoluciondaria ndo
deve embriagar, ndo pode levar a confusdo, ensina Molef Kete Asante, criador da
perspectiva afrocentrada” (Gonzalez, 2020e, p. 138).

Isto posto, se assumir uma linguagem é assumir uma cultura, é pelo mesmo movimento
gue se ancora também a resisténcia. Através da linguagem € que se que transcreve todo
um universo simbdlico e, em nosso caso, segundo Lélia Gonzalez essa transcricao esta
expressa, por exemplo, no “pretugués”: a manifestagdo da amefricanidade através da
lingua, de modo sutil nas expressodes cotidianas:

aquilo eu chamo de pretugués e que nada mais € do que a marca da africanizacdo do
portugués falado no Brasil (nunca esquecendo que o colonizador chama 0s escravos
africanos de “pretos” e de “crioulos”, os nascidos no Brasil) é facilmente constatavel sobretudo
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no espanhol da regido caribenha. O carater tonal e ritmico das linguas africanas trazidas para
o0 Novo Mundo, (e também a auséncia de certas consoantes como o L ou 0 R, por exemplo)
apontam para um aspecto pouco explorado da influéncia negra na formacéo histérico-cultural
do continente como um todo. Similaridades ainda mais evidentes séo contestaveis se 0 N0sso
olhar se volta para as musicas, dancas, os sistemas de crencas, etc. (Gonzalez, 2020e,
p. 128)

O legado de Lélia Gonzalez reverbera sobretudo hoje, em um contexto no qual o novo
regime governamental escancara as portas do 6dio, da violéncia e do racismo.® Na atual
conjuntura, no despertar dos novos movimentos em meio a corda bamba em que
caminhava a democracia brasileira, conseguimos compreender a importancia e a
atualidade de sua critica para a producdo de saberes e, além disso, para as nossas
praticas cotidianas. E assim, nos deparamos com a necessidade presente de
ressignificacao das matrizes culturais bem como da prépria cultura politica brasileira.

A intelectualidade critica de Lélia Gonzalez, portanto, se faz presente e necessaria em
para a constru¢do do pensamento feminista contemporaneo.

Axé, muntu!®
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