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RESUMO

A partir do conceito de colonialidade do poder do sociélogo peruano Anibal
Quijano, e de outros autores decoloniais, analiso a execugédo de dois projetos
culturais que tiveram a participagao da militante brasileira Laudelina de Campos
Mello. Observei o baile “Pérola Negra” e o baile “Menina Moga”, ambos
realizados em 1957, e voltados as elites negras de Campinas. Tratou-se de
pesquisa exploratéria e qualitativa de abordagem interseccional, que observou
algumas das possibilidades de devolugdo de humanidade através da
potencialidade de cultura para grupos marginalizados por aspectos de raga,
classe e género, considerando também as contradi¢goes existentes nos eventos

analisados e na propria trajetéria de Laudelina.

Palavras-chave: Laudelina de Campos Mello. Cultura. Agao Cultural.

Colonialidade do Poder. Movimentos negros.



ABSTRACT

Based on the concept of Coloniality of power by the Peruvian sociologist Anibal
Quijano, and other decolonial authors, | analyze the execution of two cultural
projects that had the participation of the black Brazilian activist Laudelina de
Campos Mello. | observed the “Pérola Negra” ball and the “Menina Mog¢a” ball, both
held in 1957, aimed at the black elites of Campinas. This was exploratory and
qualitative research with an intersectional approach, which observed some of the
possibilities for returning humanity through the potential of culture, for groups
marginalized by aspects of race, class and gender, also considering the
contradictions existing in the events analyzed and in the reality itself of Laudelina’s

trajectory.

Keywords: Laudelina de Campos Mello. Culture. Cultural Action. Coloniality. Black

movements.
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1 INTRODUGAO

A primeira memoria que eu tenho de ter sofrido uma violéncia contra a cor da
minha pele aconteceu quando eu tinha uns cinco anos, ainda na pré—escola. Essas
violéncias permaneceram sem nome até os meus 15 anos, quando passei a adquirir
as ferramentas para elaborar e nomear esses ataques que me acompanhavam

desde tao jovem, se apresentando ora de forma direta, ora de forma indireta.

Com o término do ensino médio iniciei a faculdade de Histdria, sentindo um
senso de deslocamento muito comum a alunos que nao sao racializados como
brancos. Por muito tempo, percebi essa experiéncia como individual, sem a nog¢ao
de que se tratava de uma vivéncia coletiva. No ambiente académico, alunos nao
brancos nao obtém o dominio da linguagem colonialista tipica desse espaco. Neste
lugar vivo novamente o choque de me descobrir objeto da Histéria, e ndo sujeito,

conforme sera discutido com mais atenc¢ao no decorrer do trabalho.

De certa forma, eu continuava fazendo parte de grupo semi-humanizado, sem
agéncia individual ou coletiva. Essa experiéncia € perturbadora na medida em que
essas estruturas ndo sao explicitas enquanto agenda ideoldgica, elas aparecem na
forma como um texto € escrito, nas relacbes interpessoais, muitas delas sendo
inclusive cordiais, e principalmente nas auséncias e siléncios quanto a trajetoria de

grupos minorizados.

Foi quando me deparei com um artigo que introduziu em minha vida uma nova
palavra que parecia explicar todos esses incbmodos na dimenséo estrutural em que
eles atuavam: o termo foi “Colonialidade do Poder”, do socidlogo peruano Anibal
Quijano (2005). Claro que a compreensao sobre como o racismo afeta os aspectos
econdmicos, sociais, afetivos, de vida e de morte na sociedade nao sao possiveis de
serem compreendidos com apenas um texto, mas esse, naquele momento, aquelas
palavras ampliaram a minha ingénua percepgédo da época sobre a dimensao das

estruturas racistas, no Brasil e no mundo.
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O amadurecimento do meu entendimento sobre a violéncia racial tém
acontecido a partir de uma continua formag¢ao que sé vém sendo possivel através

das trocas, de novas leituras, e de novas vivéncias.

A minha experiéncia foi, e continua sendo, muito parecida com a de varias
outras mulheres negras que adentraram ao espaco da Universidade, conforme sera
observado com mais atencdo nos capitulos posteriores do trabalho. E importante
gue pessoas negras nado estejam apenas nesse local, mas que a esses corpos seja
permitido modificar esse espaco, de elaborar criticas, por meio da teoria e de suas
experiéncias praticas, a forma como se tém tratado de experiéncias de grupos que

n&o sao racializados como brancos, como pessoas negras e indigenas.

Essa sensacdo de deslocamento de estudantes ndao brancos dentro do
ambiente universitario, e a presenga cada vez maior desses mesmos estudantes nas
faculdades publicas brasileiras, como resultado das medidas de cotas raciais para
ingressantes de escola publica, e também para estudantes negros e indigenas', tem
aumentado o numero de pesquisas de abordagem decolonial interessadas nos
saberes produzidos por grupos desumanizados, constituindo-se em um momento
histérico importante em que, conforme previamente anunciado por Lélia Gonzalez, o

lixo tém falado, e numa boa?.

E dentro desse contexto que surge o meu interesse pela trajetéria politica de
Laudelina de Campos Mello, militante negra brasileira que atuou junto de

movimentos negros, sindicalistas e de mulheres, contemplando especialmente a luta

' Carvalho, José Jorge.Encontro de Saberes e cotas epistémicas: um movimento de
descolonizagao do mundo académico brasileiro. In: BERNARDINO-COSTA, Joaze;
TORRES, Nelson Maldonado; GROSFOGUEL, Ramén (orgs.). Decolonialidade e
pensamento afrodiasporico. Belo Horizonte: Auténtica, 2020.

2“0 risco que assumimos aqui é o do ato de falar com todas as implicagdes. Exatamente
porque temos sido falados, infantilizados (infans é aquele que n&o tem fala propria, € a
criangca que se fala na terceira pessoa, porque falada pelos adultos), que neste trabalho
assumimos nossa propria fala. Ou seja, o lixo vai falar, e numa boa” (Gonzalez, 2021, p. 69).
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por direitos trabalhistas das empregadas domésticas. Laudelina participou de tudo
um pouco ao longo de boa parte do século XX, porém, a sua atuagdo permanece

quase esquecida, o que tem mudado nas ultimas duas décadas®.

Esse interesse é uma iniciativa ao mesmo tempo pessoal e coletiva, tendo em
vista que, especialmente para pessoas nao brancas, essas duas dimensdes da vida
sdo muitas vezes indissociaveis. Conforme sera trabalhado com mais atengéo nos
capitulos posteriores, para 0 negro e para o indigena, a colonialidade do poder
delegou a emogado e o sentimento, enquanto o branco ficou a racionalidade e a
l6gica. A surpresa € que pesquisadores racializados como nao brancos tém
demonstrado que o conhecimento pode vir simultaneamente de ambos espacos,
trazendo uma dimensao mais completa da vida humana, tendo em vista que todo ser
vivo carrega consigo ambas as dimensdes de existéncia, a racional e a emocional,

expressa em tudo que por ele € produzido.

A minha primeira identificagdo com Laudelina de Campos Mello aconteceu a
partir da leitura de uma reportagem sobre ela que tratava da sua trajetéria de luta
junto das empregadas domeésticas em prol de direitos trabalhistas. Laudelina me
lembrou da minha avé em aparéncia fisica, e da minha mae, em profissdo, ao
mesmo tempo em que era um agente historico fascinante e sobre o qual eu nao
tinha ouvido falar até aquele momento. Com isso, Laudelina e a sua fundagao da
primeira Associagdo de Empregadas Domésticas, que ocorreu no ano de 1936, na

cidade de Santos, se tornaram tema do meu primeiro TCC*.

8 CRESPO, F. N. Laudelina de campo mello: histérias de vida e demandas do presente no
ensino de histéria. Revista Cantareira, n. 24, 5 fev. 2019.

BERNARDINO-COSTA, Joaze. Saberes subalternos e decolonialidade: os sindicatos das
trabalhadoras domésticas no Brasil. Brasilia;: EAUnB, 2015.

* LIMA, Mirelle Jesus. Associagdo de empregadas domésticas de Santos (1936-1946) :
género, raca e classe no sindicalismo do trabalho doméstico. 2019. Trabalho de
conclusao de curso (Bacharelado/Licenciatura em Histéria) — Escola de Filosofia, Letras e
Ciéncias Humanas, Universidade Federal de S&o Paulo, Guarulhos, 2019.
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Com o término desse trabalho, entretanto, uma questao permaneceu na minha
cabeca: a curiosidade acerca da atuagao de Laudelina com a promogao de projetos
culturais, e como a luta por direito a vida - pois a luta pelo fim do racismo, do
sexismo, da transfobia, do capacitismo etc, nada mais sao do que lutas pelo direito a
vida - andava acompanhada da promog¢ao a cultura, como esse era um elemento
essencial para nos que sofremos o roubo da possibilidade de gozar plenamente da

nossa humanidade.

Lembrei entdo da primeira vez que ouvi Nina Simone, como foi importante para
mim ouvir outra mulher negra falando sobre amor préprio, ao proximo, sobre o
desejo de viver em paz, sem as amarras das opressdes de classe, género e raga, e
como isso me abriu para conhecimentos que me permitiram me defender com mais

ternura dessas estruturas.

O meu préprio emprego, em uma biblioteca municipal, também me fez ver com
meus proprios olhos a importancia do acesso a cultura para pessoas expostas a
diferentes graus de vulnerabilidade social. Me marcou uma ocasido em que em uma
palestra sobre o trabalho de acessibilizagdo a cultura executado pela Pinacoteca de
Sao Paulo com pessoas em situagado de rua, um dos contemplados pelo projeto
abriu fala para contar sobre como aquela experiéncia tinha sido essencial para que
ele se enxergasse ndo como um morador de rua, mas como uma pessoa em
situagdo de rua, e que aquele momento de sua vida podia acabar, que a vida

ainda abrigava outras possibilidades. Quao poderoso € isso?

E entdo através de experiéncias coletivas e individuais que venho entendendo
a forca do ser humano que se entende “inconcluso”, nas palavras de Paulo Freire
(1996, p.29). A cultura aparece como uma ferramenta para que o individuo se
perceba, primeiro individualmente, depois coletivamente, como ser inacabado, e por
isso passivel de ser mudado e de mudar a outros, entrando em um “[...] permanente

processo social de busca” (ibidem, p. 29), ja que a percepgao de que sou inacabada
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gera uma curiosidade inerente a busca por conhecimento, que se caracteriza por si

s6 também como conhecimento.

Esse processo € infindo, e € o que torna possivel que homens e mulheres,
seres histéricos, localizados em tempo e espago mutaveis, saiam do
enclausuramento imposto pelas estruturas de poder, que sao especialmente mais

violentas e mortais a grupos minorizados, ja que estar no mundo exige:

[...] estar com o mundo e com os outros. Estar no mundo sem fazer
histéria, sem por ela ser feito, sem fazer cultura, sem “tratar” sua
propria presenca no mundo,sem sonhar, sem cantar, sem musicar,
sem pintar, sem cuidar da terra, das aguas, sem usar as maos, sem
esculpir, sem filosofar, sem pontos de vista sobre o mundo, sem fazer
ciéncia, ou teologia, sem assombro em face do mistério, sem
aprender, sem ensinar, sem ideias de formagao, sem politizar ndo é
possivel (Freire, 1996, p. 30).

E todas essas habilidades trazidas por Paulo Freire fazem parte do papel da
cultura enquanto acg&do, que age como motor para que o individuo supere a
indiferenca em relacdo ao mundo (Coelho, 2001, p. 21), sendo que essa agao
cultural caracterizada como processo de construcdo de meios para emancipacgao de

pessoas ou grupos através da cultura (Coelho, 1993, p. 33).

Esse processo € muito bem exemplificado em passagem de texto de Paulo
Freire, onde o educador relata que em debate acerca da vida na favela, um operario

diz que naquele momento ndo sentia mais vergonha de ser favelado, ja que:

[...]°Agora”, dizia, “me orgulho de ndés todos, companheiros e
companheiras, do que temos feito através de nossa luta, de nossa
organizacao. Nao é o favelado que deve ter vergonha da condi¢ao de
favelado mas quem, vivendo bem e facil, nada faz para mudar a
realidade que causa a favela. Aprendi isso com a luta” (Freire, 1996,
p.41).
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No seu discurso encontrei a mesma autoestima recuperada do rapaz em
situacao de rua que fazia parte do projeto da Pinacoteca, em ambas as situagdes, os
individuos passaram a enxergar suas condi¢des de empobrecimento como parte de
um processo que aconteceu a “eles”, mas que nao sao eles, e que, portanto, pode

ser revertido. A essa perspectiva, Freire ainda conclui que:

No fundo, o discurso do jovem operario era a leitura nova que fazia
de sua experiéncia social de favelado. Se ontem se culpava, agora
se tornava capaz de perceber que néo era apenas responsabilidade
sua se achar naquela condigdo. Mas, sobretudo, se tornava capaz de
perceber que a situacao de favelado nao é irrevogavel [...] (Freire,
1996, p.42).

Enxergo entdo a cultura, e 0 acesso a mesma, como aspecto essencial para
que aqueles desprovidos de humanidade plena deixem de viver essa situacido como
uma experiéncia irrevogavel. Tenho acreditado cada vez mais no papel social da
cultura e da biblioteca a partir de experiéncias praticas diarias dentro de uma
Biblioteca Publica Municipal, que localizada em regido central da cidade de Sé&o
Paulo, recebe diariamente grande fluxo de pessoas que encontram neste espago a
possibilidade de coletivizar e de historicizar dores antes sofridas individualmente e

em siléncio, sob a ideia de que “nada nunca muda, e sempre foi assim mesmo...”.

Enxergando a Biblioteconomia como area essencialmente social, e a Acao
Cultural como campo com grande potencial decolonizador, escolhi me debrugar
sobre o local politico que as atividades culturais com as quais Laudelina de Campos
Mello estava envolvida ocupavam, tendo em vista que a mesma, que tém tido a
memoria cada vez mais resgatada, é especialmente lembrada por sua atuagéo a

area trabalhista junto as empregadas domésticas.

Iniciei a pesquisa com as perguntas: O que dona Laudelina de Campos Mello
promovia pode ser considerado Ac¢ao Cultural? A partir de quais paradigmas
definimos o que é Acgao Cultural? Qual a importancia da Cultura no processo de

devolugao da dignidade de grupos marginalizados?
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Esta trajetdria também comegou com algumas expectativas da minha parte,
que nao estava esperando que a trajetéria de Laudelina teria contradi¢des,
fantasiando que todas as suas agdes seriam absolutamente revolucionarias e
questionadoras das estruturas de poder vigentes naquele momento, e infelizmente,

também agora.

A maioria dessas perguntas ira permanecer sem resposta, e uma parte
consideravel dessas expectativas foi de certa forma frustrada. Porém, acredito que
as discussdes abertas no trabalho trazem indicios importantes acerca da
complexidade da organizagado politica e cultural de grupos negros brasileiros,
especialmente da mulher negra brasileira, atravessada simultaneamente por racga,

classe, género e sexualidade.

Ha também a importancia de salvaguardar a memoria de Laudelina de Campos
Mello que, se caracteriza como um nome importante para os estudos da Historia da
mulher negra no Brasil, considerando a falta de sistematizacéo e de disponibilizagao

de seu acervo até o momento®.

Observei com mais atencdo a atuacdo de Laudelina em dois eventos: na
organizagao do baile de “Pérola Negra” e do baile de debutantes “Menina Moga”,
ambos voltados para a populagcdo negra na cidade de Campinas no ano de 1957.
Fiz essa escolha considerando a disponibilidade de fontes sobre o evento, que sao,
ainda que bem escassas, mais abundantes do que as que tratam de outras
iniciativas as quais Laudelina fez parte, e também para que fosse possivel delimitar

o tempo e o espago do que seria observado.

° ZIBORDI, Marcos. Acervo de lider historica das domésticas precisa de restauro:
patrocinio cultural é necessario para preservar fitas de video, fotos e até a casa deixada por
laudelina de campos mello. Patrocinio cultural € necessario para preservar fitas de video,
fotos e até a casa deixada por Laudelina de Campos Mello. 2023. Disponivel em:
https://www.terra.com.br/visao-do-corre/pega-a-visao/acervo-de-lider-historica-das-domestic
as-precisa-de-restauro,89cf7715231318af6a162ffc42b8b486fto6yrOf.ntml. Acesso em: 22
nov. 2024.
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Como fontes primarias recorri aos trechos de entrevistas concedidas por
Laudelina a pesquisadora Elisabete Aparecida Pinto, na producdo de sua
dissertagdo de mestrado defendida na Unicamp em 1993°, e que permanece como a
maior fonte sobre a sua figura até os dias atuais. Da mesma forma, localizei uma
entrevista de Laudelina na coletanea de textos sobre mulheres negras organizada
por Bianca Santana’, e também retornei aos materiais localizados no Arquivo
Publico do Estado de Sao Paulo, utilizados na producdo do meu TCC do curso em
Histéria (Lima, 2019). Além disso, fiz buscas na Hemeroteca Digital da Biblioteca
Nacional, utilizando o nome de Laudelina e dos bailes supracitados, tendo localizado

referéncias aos eventos nas revistas Manchete e O Cruzeiro.

Muitos dos documentos sobre os eventos organizados por Laudelina so
poderiam ser encontrados em seu acervo pessoal, localizado em Campinas e que
pertence ao Sindicato de Empregadas Domésticas de la. Nao foi possivel realizar
essa viagem, assim como ndo consegui estabelecer contato com Elisabete
Aparecida Pinto, que trabalhou diretamente com Laudelina na producdo de sua
dissertagdo®. Isso indica que provavelmente uma parte consideravel da
documentagao sobre Laudelina permanece sem analise, e considerando que essa
mulher negra manteve dialogo com diferentes movimentos contestatérios durante
parte do século XX, é muito importante prosseguir com as pesquisas sobre a sua

vida.

A pesquisa teve carater exploratério e qualitativo, com a andlise de

documentacao encontrada a luz da bibliografia selecionada. Parto do paradigma, ou

6 PINTO, Elisabete Aparecida. Etnicidade, género e trajetoria de vida de Dona Laudelina
de Campos Melo (1904-1991). 1993. 493f. Dissertagéo (Mestrado em educagao) —
Universidade de Campinas, S&o Paulo, 1993.

" LAUDELINA DE CAMPOS MELLO. In: SANTANA, Bianca (org.). Vozes insurgentes de
mulheres negras. Belo Horizonte: Mazza, 2019.p. 38-57.

8 Pretendo dar prosseguimento a pesquisa, utilizando entdo os documentos produzidos por
Laudelina e pelas associagcdes as quais ela esteve ligada e que estdo localizados em
Campinas, assim como uma aproximagao com Elisabete Aparecida Pinto.
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abordagem interpretativa (Collins, 2021, p. 154), interseccional, considerando como
aspectos de raga, classe, género e outros marcadores sociais atuam
simultaneamente para manter um sistema de alcance global iniciado com a
colonizagdo das Américas e que tem como pilar a racializagdo dos corpos (Verges,
2020; Quijano, 2005).

Dividi os resultados da pesquisa em dois capitulos, apresentando primeiro o
conceito de sistema-mundo colonial, presente no trabalho de Anibal Quijano e
também no de outros autores, e depois segui para uma pequena contextualizagao
da trajetoria de vida de Laudelina sob a luz da literatura selecionada, para por fim
analisar com um pouco mais de atengao dois bailes organizados por Laudelina e

voltado para mulheres e meninas negras que ocorreram em 1957.

Este trabalho de Conclusdo de Curso surgiu a partir de uma pesquisa de
Iniciacdo Cientifica sem Bolsa, iniciada em agosto de 2023, com término em agosto
de 2024, duragéo de 12 meses, totalizando 480 horas de trabalho, sob orientagéo da
Profa. Dra. Lucia Maciel Barbosa de Oliveira. No presente trabalho, a pesquisa foi
aprofundada, com novas referéncias documentais e bibliograficas, permitindo novas

reflexdes e maior compreensao dos temas abordados.
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2 A COLONIALIDADE DO PODER

Neste capitulo, busco expor brevemente a estrutura que tem atuacdo mundial e
que explica a existéncia, utilidade e persisténcia do racismo, do sexismo e de todas
as outras formas de desumanizagao de corpos que nao se assemelham fisicamente,
ou que nao se comportam de acordo com o padrao imposto pela supremacia branca
e eurocéntrica. Falarei, entdo, de “sociedade-mundo™, na medida em que essas

estruturas sédo compartilhadas com o globo.

Conforme dito na introducdo do trabalho, o primeiro contato que tive com o
termo colonialidade do poder abriu a minha perspectiva sobre a dimensdo do
racismo, alargando o caminho para explicar essa sensagao de ser o “outro” que me
acompanhou ndo apenas na faculdade, como em todas as outras areas da minha

vida.

O conceito de colonialidade do poder defende que o racismo nao & apenas
uma anomalia dentro do sistema moderno, ele é o elemento basico que sustenta a
Modernidade em si, atuando em absolutamente todas as suas estruturas, nas suas
tecnologias, linguagens, aparatos juridicos e acordos sociais e afetivos. Na minha
totalidade de ser senti o racismo e a ideia de colonialidade do poder traz esse
sentido de totalidade, ndo apenas no nivel local, como em Sao Paulo, ou no Brasil,
mas de fato mundial, j& que eu me via como Outro vendo filmes estrangeiros ou
vendo as noticias internacionais da TV, a essa identificacdo das estruturas da-se o

nome “sociedade mundo” ou “sistema mundo” (Grosgofel, 2020, p. 62).

® “O conceito de “sistema-mundo” € um movimento de protesto dentro das ciéncias sociais
eurocéntricas contra as analises que utilizam a categoria ‘sociedade’, entendida como
equivalente ao ‘Estado-nagao’. Outra maneira de dizer o mesmo seria usar a nogcéo de
‘sociedade-mundo’, ou seja, que vivemos em temporalidades e espacialidades de
‘sociedades globais’, e ndo de ‘sociedades nacionais’ . A ideia da teoria do sistema-mundo é
que existem processos e estruturas sociais cujas temporalidades e espacialidades sdo mais
amplas que as dos ‘Estados-nagdes’. Estes, em todo caso, capturam dentro de suas
fronteiras, de forma ativa/passiva, singularidades de processos globais de ampla duracgao e
ampla espacialidade que ocorrem ‘mais além’ e ‘dentro’ de suas fronteiras e estruturas,
atravessando-as transversalmente. [...]” (Grosgofel, 2020, p. 62).
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A ideia de sistema-mundo é usualmente associada a Wallerstein, enquanto a

de colonialidade de poder, a Quijano. Entretanto, Grofoguel (ibid., p. 65), localiza

ideias semelhantes desde os anos 50 no intelectual Oliver C. Cox.

Grofoguel concorda com Quijano ao identificar que o racismo é o principio

norteador de todas as configuragdes sociais e estruturais de dominagdo da

Modernidade, o que € chamado de colonialidade, mas discorda que o socidlogo

peruano tenha sido o primeiro a descobrir essa disposicdo mundial de poderes, ja

que essa ideia pode ser encontrada com nomes diferentes, em diversos autores

antes dos anos 1990, quando comegou a ser adotada por Anibal Quijano.

De modo que:

[...]JA concepcdo de mundo da colonialidade do poder, na qual a ideia
de raga ou de racismo € um instrumento de dominagdo ou um
principio organizador do capitalismo mundial e de todas as relacdes
de dominacao (intersubjetivas, identitarias, sexuais, laborais, de
autoridade politica, pedagdgicas, linguisticas, espaciais, etc.) da
modernidade, tem sido articulada bem antes de Quijano por outros
autores e autoras, utilizando outros conceitos: capitalismo racial
(ROBINSON, 1981), racismo como infraestrutura (Fanon, 1952,
1961), ocidentdxico (Ahmad, 1984), colonialismo interno (Casanova,
1965; Barrera, 1979; Rivera Cusicanqui, 1993), género como
privilégio da mulher branca ou mulheres negras vistas como fémeas
e ndo como mulheres (Davis, 1981), supremacia branca (Du Bois,
1935; Malcolm X, 1965), relacdo reducionista entre ragca e classe
(Césaire, 1950; 1957), ego conquiro (Dussel, 1994), etc. [...] O
assunto importante a reter aqui € que a modernidade nao existe
sem a colonialidade; elas sao duas caras da mesma moeda, € 0
racismo organiza a partir de dentro todas as relacbes sociais e
hierarquias de dominagdo da modernidade (Grosfoguel, 2020, p. 68,
grifo meu).
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Acrescento a essa lista a propria definicdo de feminismo decolonial de
Frangoise Vergés'®, de amefricanidade, de Lélia Gonzalez", e a utilizagéo da ideia
de dispositivo racial de Sueli Carneiro (2023), no qual a pesquisadora brasileira
articula os conceitos de dispositivo de biopoder, de Michel Foucault, e de
epistemicidio, de Boaventura de Sousa Santos, para entender as estruturas raciais

brasileiras.

Através do conceito de Michel Foucault, Sueli Carneiro identifica a atuagao do
dispositivo de racialidade dentro da sociedade brasileira, através do qual os poderes,
saberes e subjetividades do pais sdo produzidos sempre através do prejuizo ou
negacao a esses mesmos aspectos e atributos a pessoas racializadas como nao
brancas. Ou seja, “[...]Jo dispositivo de racialidade instaura, no limite, uma divisdo
ontologica, uma vez que a afirmacédo do ser das pessoas brancas se da pela

negacgéo do ser das pessoas negras. [...]"(Carneiro, 2023, p. 13).

10 “[..] Os feminismos de politica decolonial se inscrevem no amplo movimento de
reapropriacdo cientifica e filoséfica que revisa a narrativa europeia do mundo. Eles
contestam a economia-ideologia da falta, essa ideologia ocidental-patriarcal que transformou
mulheres, negros/as, povos indigenas, povos da Asia e da Africa em seres inferiores
marcados pela auséncia de razao, de beleza ou de um espirito naturalmente apto a
descoberta cientifica e técnica. Essa ideologia forneceu o fundamento das politicas de
desenvolvimento que, grosso modo, dizem: “Vocés sdo subdesenvolvidos, mas podem se
tornar desenvolvidos, desde que adotem nossas tecnologias, nossos modos de resolver os
problemas sociais e econdmicos. Vocés devem imitar nossas democracias, o melhor dos
sistemas, pois ndo sabem o que é liberdade, respeito pelas leis, separacao de poderes”.
Essa ideologia alimenta o feminismo civilizatério que, por sua vez, basicamente afirma:
“Yocés nao possuem liberdade, ndo conhecem os direitos que tém. N6s vamos ajuda-los a
atingir o nivel adequado de desenvolvimento”. O trabalho de redescoberta e valorizagado dos
saberes, das filosofias, das literaturas e dos imaginarios ndo comega conosco, mas uma de
nossas missdes € nos esforcarmos para conhecé-los e dissemina-los” (Vergés, 2020, p.
31-32).

" “As implicagdes politicas e culturais da categoria de amefricanidade (Amefricanity) sdo, de
fato, democraticas; exatamente porque o proprio termo nos permite ultrapassar as limitagoes
de carater territorial, linguistico e ideoldgico, abrindo novas perspectivas para um
entendimento mais profundo dessa parte do mundo onde ela se manifesta: A AMERICA
como um todo (Sul, Central, Norte e Insular). Para além do seu carater puramente
geografico, a categoria de amefricanidade incorpora todo um processo histérico de intensa
dindmica cultural (adaptacéo, resisténcia, reinterpretacao e criacdo de novas formas) que é
afrocentrada, isto é, referenciada em modelos como: a Jamaica e o akan, seu modelo
dominante; o Brasil e seus modelos ioruba, banto e ewe-fon. Em consequéncia, ela nos
encaminha no sentido da construgdo de toda uma identidade étnica. Desnecessario dizer
que a categoria de amefricanidade estd intimamente relacionada aquelas de
pan-africanismo, négritude, afrocentricity etc’(Gonzalez, 2021, p. 122).
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Nesse processo o0 branco vira a norma, e negro, o Outro. Essa sujeigao
acontece de maneira mais direta através da promocao da vida da “raga” branca, ao
mesmo tempo que se promove a morte ou se assassina a “outra raga”. Aos que
sobrevivem a morte fisica resta o assassinio de seus saberes, através do
epistemicidio, que anula pessoas negras enquanto capazes intelectualmente e

enquanto produtoras de conhecimento. Esse processo nega negras e negros:

[...] enquanto seres humanos e sujeitos morais, politicos e de direito.
Com a fungao de produzir exclusao, as interdicbes — presentes tanto
na producdo discursiva quanto nas praticas sociais — promovem a
inscricdo de individuos e grupos no ambito da anormalidade, na
esfera do nao ser, da natureza e da desrazdo, contribuindo para a
formagdo de um imaginario social que naturaliza a subalternizagéo
dos negros e a superioridade dos brancos (Carneiro, 2023, p.13).

Essa dindmica é chamada de outras formas por outros autores, incluindo ai o
peruano Anibal Quijano. Com o objetivo de padronizar a discusséo, e para manter a
fidelidade ao projeto inicial de pesquisa, irei utilizar o termo colonialidade do poder
de Anibal Quijano na maior parte do tempo, entendendo, entretanto, que existem

varias outras formas de discutir essa estrutura.

Mas quando possivel, trarei interpretacdes dadas por outros autores de modo a
enriquecer a discussao, valorizando especialmente a obra de pesquisadoras negras
brasileiras, de modo até a confrontar o processo de epistemicidio como definido por
Sueli Carneiro, trabalhando entdo com as pesquisadoras e ativistas Beatriz

Nascimento e Lélia Gonzalez.

Esta escolha tedrica obviamente incorreu na exclusdo de alguns autores
importantes nos estudos decoloniais, como a obra de “Pode um subalterno falar?”,
da autora indiana Gayatri Spivak, a obra da sociéloga feminista argentina Maria
Lugones, e a obra “Critica da colonialidade em oito ensaios” de Rita Segato.

Pretendo voltar a esses textos no futuro, com o prosseguimento da pesquisa acerca
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da trajetéria de Laudelina de Campos Mello.

2.1 O lugar do negro

A primeira identidade que foi criada pela Modernidade, segundo Anibal Quijano
(2005, p. 117), foi a da América. A partir da criagdo dessa identidade, nasce a
colonialidade, um modo de organizar o mundo e de classificar as pessoas a partir da
ideia de racga, que deixa de ser entendida como o que é, ou seja, como uma simples
variagao na cor de pele de seres humanos, e passa ser estabelecida como indicativo

de variacdes hierarquicas dentro da espécie.

E neste processo que onde antes existiam apenas espanhdis, portugueses e
franceses, surgem os brancos, e a humanidade deixa de ser separada a partir de
critérios etnograficos para ser dividida a partir de critérios pretensamente biolégicos

e deterministas.

A nova identidade, do branco, se torna sinbnimo de um povo para o qual a
conquista é um direito e um dever, e para os ndo brancos resta a inevitabilidade de
ser conquistado tendo em vista a superioridade, em todos os sentidos, do primeiro
grupo. E essa classificagdo que ampara teoricamente e socialmente o controle

mundial e a distribuicdo de trabalho capitalista (Quijano, 2005).

Junto do estabelecimento dessa Modernidade racista € criada a
“América”, sustentada por trés pilares que regem a vida cotidiana da populagao até
hoje. Sdo eles: a colonialidade do poder, conceito explicado anteriormente, o
capitalismo, sistema econdmico, social e cultural de alcance global, e o
eurocentrismo, centralidade de produgdes e perspectivas europeias em todos os

aspectos da sociedade.
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Como estou falando de um sistema de alcance e imposi¢ao global, que vai
muito além das fronteiras dos estados-nacdo, isso implica que, para além das
particularidades de cada pais, existe uma estrutura base que € repetida e imposta
mundialmente, de forma que o parametro normativo seja o estabelecimento do
Estado-nagao, da familia burguesa e da racionalidade eurocéntrica (Quijano, 2005,
p. 124). Acrescento que essa familia burguesa deve ser heterossexual, género
normativa (cisgénero e com papéis de género muito bem definidos), e acima de tudo
branca, colocando a margem e vendo como anomalia a configuragdo familiar,
cultural e religiosa de parte consideravel da populagdo mundial que n&o é branca ou

europeia.

O sequestro de africanos para a América ocorreu despojando essas pessoas
de suas comunidades e familias, separando filhos, maes, avdés e tios, e
transformando essas pessoas em mercadorias, obrigadas a trabalhar em uma terra
desconhecida, ao lado, ou para, outras pessoas também desconhecidas em lingua,

religido e costumes, até que morressem (Gonzalez, 2021, p. 183).

As mulheres que ndo morriam na viagem, sobrava a possibilidade de trabalhar
em plantagdes ou na casa-grande, sendo possivel observar a continuidade entre o
exercicio dessas funcdes e as fungbes ocupadas por tantas mulheres negras
atualmente como trabalhadoras rurais ou empregadas domésticas (ibid.), de modo
que género, classe e raga sado questbes absolutamente indissociaveis quando

pensamos em sociedade, economia e cultura brasileiras.

No Brasil esse processo é mascarado através do discurso de democracia
racial, ao inventar que o relacionamento entre brancos, negros e indigenas na
formagdo na formacdo do pais seriam evidéncia de uma suposta auséncia de

violéncia racial, ignorando que durante o periodo escravagista:

Enquanto a escrava de eito foi utilizada para, com o seu trabalho,
enriquecer os senhores escravistas e fortalecer o tipo de sistema



24

econdmico imposto pelos portugueses, a mucama foi utilizada para
garantir o lazer e o bem-estar de seus senhores: de sua senhora, na
medida em que |he cabia todo o trabalho doméstico, além de cuidar
das criangas brancas desde o seu nascimento (foi por ai, enquanto
ama de leite e baba, que ela se transformou na famosa mae preta);
de seu senhor, na medida em que era utilizada como objeto de sua
violéncia sexual. [...] (Gonzalez, 2021, p. 183-184).

Assim, a miscigenagao nao ocorreu através de relagdes consentidas na qual
todas as partes participantes tinham os mesmos direitos, mas sim através da
exploragdo laboral e sexual de mulheres negras, tratadas como objetos e
mercadorias. Tais violéncias seriam depois usadas para amparar fantasias de

hiperssexualidade direcionadas a esses mesmos grupos vitimados (ibid.).

Por isso, é importante considerar que a imposi¢cao dessa Modernidade n&o
ocorreu apenas através do abuso da forca fisica, mas que a América também foi
inventada com o amparo de esteredtipos raciais discursivos, de modo que todas as
diferengas entre colonizador e colonizado fossem interpretadas como evidéncias de
superioridade ou inferioridade de um ou de outro, em “[...] um discurso monopolista,
da razdo, da virtude, da verdade, do ser etc.” (Munanga, 2019, p. 9), ignorando
propositalmente os acontecimentos histéricos, econémicos e sociais que explicam

diferencgas reais e imaginadas entre ambos.

Assim, capitalismo, eurocentrismo e colonialidade do poder se sustentam
através da racializagcdo de pessoas, que consiste na criagcdo de oposi¢des binarias
nas quais o negro adquire todas as caracteristicas negativas do ser humano, e o
branco todas as positivas. Assim, o branco é a civilizagdo, o avango, e 0 negro a

selvageria, o atraso.

Essa racializagéo faz parte de uma longa tradicdo sobre a forma como Africa ja
vinha sendo vista pela Europa. Essa ideologia n&o surgiu sem uma tradigao anterior,
sendo possivel identifica-la como uma modificagdo da forma como algumas regides

da Africa foram imaginadas pelo continente Europeu ao longo dos séculos.
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Ja havia contato entre a Africa do Norte (Libia, Tunisia, Etiépia e Egito) e as
sociedades greco-romanas, porém, conforme dito anteriormente, neste momento
historico a identificagdo das pessoas nao ocorria através de critérios raciais, mas sim

através de diferenciagao de suas nacionalidades (Munanga, 2019, p. 9).

O projeto expansionista europeu do século XV retomou o imaginario criado por
Herddoto a partir da teoria dos climas para explicar as partes do continente africano

que nao eram conhecidas pelos europeus.

Nesta teoria, a temperatura dos locais afetaria diretamente o desenvolvimento
das pessoas, tornando-as mais primitivas em climas mais quentes, e mais
desenvolvidas nos climas mais frios. Com isso, africanos foram aproximados de
animais selvagens, imagem essa que foi atualizada durante a |dade Média e o
Renascimento (ibid., p. 9). Ao mesmo tempo, ocasionalmente havia uma mudanca
nessa visdo e a Africa se tornava um local cheio de mistérios positivos, tendo em
vista os santos negros da iconografia cristd medieval, e a presenca de “Preste Joao”,

defensor do cristianismo na Etiépia (Hall, 2016, p. 161-162).

Durante o lluminismo, a Africa passou a ser posicionada no lugar mais baixo na

escala evolutiva das sociedades, sendo que:

O filésofo Hegel declarou que a Africa “ndo faz parte da histéria do
mundo (...) ndo tem movimento ou desenvolvimento para expor”. No
século XIX, quando a exploragao europeia e a colonizagao do interior
africano comecaram a sério, a Africa foi considerada como
“‘encalhada e historicamente abandonada (...) uma terra de fetiche,
habitada por canibais, dervixes e feiticeiros” (McClintock, 2010).”
(Hall, 2016, p.162).

E importante salientar que, embora o etnocentrismo, que faz parte da
construcao desses esteredtipos que estamos discutindo, possa ser reconhecido em

contextos historicos diferentes, o eurocentrismo, relacionado a colonialidade do
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poder, detém caracteristicas que o tornam unico. O que diferencia o eurocentrismo
do etnocentrismo comum é que a sua perspectiva de conhecimento se tornou
hegemodnica a nivel mundial, sobrepondo-se a todas as outras formas anteriores ou

divergentes de enxergar o outro (Quijano, 2005, p. 126).

O processo colonial € iniciado a partir do “descobrimento” do continente
americano, no século XV. Para os Europeus, cria-se entdo a necessidade de
utilizagdo de mao de obra barata para a exploragdo dessas terras, e o continente
africano surge entdo como fonte viavel para a exploragédo de pessoas, sendo um
empreendimento com poucos gastos e riscos que surgiu como necessidade
econdmica antes da aparigdo das maquinas da Revolugédo Industrial (Munanga,
2019, p. 7).

Durante o século XIX, houve a ocupacédo colonial da Africa que tentou destruir
as antigas instituicdes politicas do continente. Naquele momento havia o desprezo
pelos negros e uma profunda ignorancia em relagdo a sua cultura e histéria, e
“[...Jtudo isso mais as necessidades econbOmicas de exploragado predispuseram o
espirito do europeu a desfigurar completamente a personalidade moral do negro e
suas aptiddes intelectuais”(ibid.). Conforme veremos no decorrer do trabalho, esse
desconhecimento sobre a cultura e historia de africanos, e de negros, persiste
atualmente, tanto na meméria cultural brasileira, quanto no entendimento do que é

ou nao conhecimento.

Aspectos fisicos comuns a pessoas do continente africano foram, a partir dai,
sendo sistematizadas de forma a possibilitar a criagdo do “negro”. Nesse processo
etnocéntrico, ser branco se tornou o padrao normativo do ser humano, e néo ser
branco pediu por explicagao cientifica (Munanga, 2019, p. 9), e o racismo, fantasiado
de ciéncia, passou a legitimar irrevogavelmente os privilégios entre pessoas
brancas. Sdo esses privilégios que ainda hoje garantem a permanéncia dos
instrumentos de dominacédo de pessoas nao brancas, apesar do racismo ja ter sido

desmascarado como farsa em aspectos cientificos (Carneiro, 2023, p.20).
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Assim, na diferenciacao entre cultura e natureza, pessoas racializadas como
brancas ficavam com a cultura em oposigdo a natureza, e pessoas negras tinham
culturas que coincidiam com a natureza (Hall, 2016, p. 168), ou seja, eram menos

objetivas, civilizadas e cientificas.

Carneiro identifica nesse processo, o rebaixamento do negro para um lugar de
“‘indigéncia cultural”, onde sdo negadas a essas popula¢gdes ndo apenas 0 acesso a
educacdo, como a sua constante inferiorizacdo intelectual e cognitiva. A
deslegitimagao desses povos, enquanto seres capazes de produzir conhecimento,
fere as suas autoestimas através, por exemplo, da discriminagdo que ocorre no

processo educativo, e:

[...] Por isso o epistemicidio fere de morte a racionalidade do
subjugado, sequestrando a prépria capacidade de aprender. E uma
forma de sequestro da razdo em duplo sentido: pela negacdo da
racionalidade do Outro ou pela assimilagao cultural que, em outros
casos, lhe é imposta (Carneiro, 2023, p.84).

Esse processo de deslegitimacdo de saberes vai se dotando de maior
autoridade durante o século XIX, quando o racismo se pretende cientifico, e passa a
determinar o que é conhecimento ou ndo. Esse ainda hoje é o referencial que

determina a produgao académica, e:

[...]Vale notar que tal processo se desenvolveu no terreno fértil de
toda uma tradi¢cao etnocéntrica pré-colonialista (séculos XV -XIX) que
considerava absurdas, supersticiosas ou exdticas as manifestagdes
culturais dos povos “selvagens”. Dai a “naturalidade” com que a
violéncia etnocida e destruidora das forcas do pré-colonialismo
europeu se fez abater sobre esses povos. No decurso da segunda
metade do século XIX , a Europa transformaria tudo isso numa tarefa
de explicagéo racional dos (a partir de entdo) “costumes primitivos”,
numa questdo de racionalidade administrativa de suas colbnias.
Agora, em face da resisténcia dos colonizados, a violéncia assumira
novos contornos, mais sofisticados; chegando, as vezes, a nao
parecer violéncia, mas “verdadeira superioridade”. [...] (Gonzalez,
2021, p.117).
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O desprezo pelas aptiddes intelectuais e culturais de negros foi necessario
para o processo de imposi¢ao do eurocentrismo, que € pilar da colonialidade do
poder. Essa perspectiva busca engolir subjetividades, culturas e conhecimentos nao
brancos, em proveito de uma hegemonia europeia (Quijano, 2005, p.121).
Salientando entdo, mais uma vez, que a exploracido nesse sistema nido ocorre
exclusivamente através dos aspectos econdmicos, mas também através da criacéo
de “[...] um espacgo conceitual novo: o homem n&o-histérico, sem referéncias nos

documentos escritos. [...]" (Munanga, 2019, p. 9).

Ha, assim, a supressdao da subjetividade de pessoas negras, e delas sdo
retiradas toda a autonomia e individualidade, sendo retratadas sempre como objetos
da Historia, e nunca como sujeitos. Assim, as experiéncias histéricas de pessoas
nao brancas foram relegadas a esse espago de ndo conhecimento, o que fez com
que a experiéncia de mulheres negras atingidas por aspectos de opresséo tanto de
género, quanto de raga, fossem desconsideradas enquanto fontes de conhecimento
(Collins, 2020, p. 152). Esse processo desumaniza de maneira particularmente cruel
pois impede o ser humano de exercer plenamente as suas faculdades basicas de
sujeito, como a de refletir sobre si mesmo e de se colocar no mundo, tendo dominio

sobre a sua existéncia (Freire, 2013, p. 80).

A formacao das nag¢des da América Latina ndo se deram, entretanto, a partir de
um suposto “inconsciente branco”, a isso Lélia Gonzalez responde estabelecendo o
conceito de América Ladina, um termo capaz de abarcar o entendimento econémico,
social e cultural de toda a América, em suas diferencas e similaridades, a partir da
identificacdo de suas bases indigenas e africanas, ndo europeias, conforme o
discurso oficial. Para Lélia, a negacdo dessas bases gera, entdo, uma neurose
cultural no Brasil cujo principal sintoma é o racismo, e onde, nesse “[...]Jcontexto,
todos os brasileiros (e ndo apenas os “pretos” e os “pardos” do IBGE) sao

ladino-amefricanos [...]"(Gonzalez, 2021, p.115).
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Atualmente a manutengédo do racismo € amparada por um conjunto de ideias
divulgadas desde a primeira infancia, tanto para criangas racializadas como brancas,
quanto para as nao brancas, permitindo que a ideologia colonial seja incorporada a

gestos, palavras e ao cotidiano como algo natural e imutavel.

Para as pessoas racializadas como ndo brancas simplesmente existir pode
gerar uma série de experiéncias traumaticas, sentidas no corpo fisico e psicoldgico.
Viver sob a linguagem colonial nega ao individuo ndo branco a sua real identidade, e
“[...]Tal separagédo € definida como um trauma classico, uma vez que priva 0
individuo de sua propria conexdo com a sociedade inconscientemente pensada
como branca. [...]" (Kilomba, 2019, p. 39).

Saliento novamente que a colonialidade do poder n&o se constitui
exclusivamente pela opressao e diferenciacdo de corpos apenas pelo critério racial,
mas também através de caracteristicas de género, beneficiando o género masculino
em detrimento do feminino. Para o corpo da mulher negra, entdo, esses dois
aspectos atuam simultaneamente para nos colocar em uma situacdo de

subalternidade social, econdmica, afetiva, cultural etc.

Estando na base dessa piramide hierarquica colonialista, a atuacdo de
mulheres negras como agentes historicas foi desprezada ou contada de maneira
estereotipada, partindo de critérios eurocéntricos ou explicitamente racistas,
lembrando que no Brasil o estupro cometido contra mulheres negras e indigenas
permeou a criagao de nossa propria identidade nacional, tanto a partir da invengao
do mito da democracia racial, quanto a partir da consolidagcdo das nossas relacdes

hierarquicas de género e de classe (Carneiro, 2018, p. 134-135).

Por exemplo, a histéria da mulher negra no periodo Pés-Abolicdo prossegue
sendo negligenciada pela produgdo académica (Domingues, 2007, p. 347),
especialmente no que consta a sua participagcdo em movimentos de resisténcia e

contestacdo. Além disso, ha também dificuldades encontradas para a realizacao de
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levantamentos historicos acerca de mulheres negras, devido a escassez de
documentos oficiais sobre essas pessoas (Carneiro, 2018, p. 135), dificuldade que

encontrei durante a execugao dessa pesquisa.

Assim, embora a historiografia ja tenha se ocupado razoavelmente da histéria
da mulher negra durante a escraviddo, € necessario observar com um olhar critico a
forma como essas mulheres foram retratadas e o que esta por tras desses
discursos, considerando se as figuras selecionadas para entrar na Historia ndo séo
reconstruidas de modo a reforgar esteredtipos raciais. A primeira mulher negra, que
nao era rainha, a aparecer na Histéria Oficial foi Chica da Silva, retratada como uma
pessoa que, através principalmente de sua sensualidade, conquistou um contratador
portugués, “[...] Enfim, com fogo nato; tais caracteristicas chegam a aproxima-la de
uma forma animalesca, destinada exclusivamente ao prazer sexual” (Carneiro, 2018,
p. 136).

Outro exemplo é a forma como vém sendo pesquisada a maior organizagao
negra da histéria do Brasil pds-Aboligdo, a Frente Negra Brasileira (FNB), cuja
auséncia de pesquisas acerca de seu quadro feminino da a entender que o grupo
era formado exclusivamente por homens, o que ndo era verdade, ainda que a
atuacdo dessas mulheres fosse subalternizada em relagdo as tarefas dadas a
membros do género masculino, tendo em vista que mulheres negras continuam
sendo atravessadas por discriminagcdes de género, mesmo quando dentro de
entidades que se mobilizam por um discurso antirracista (Domingues, 2007a, p.
346).

No caso das frentenegrinas, a expectativa era a de que elas desempenhassem
exclusivamente o papel delegado ao género feminino, ou seja, a questdes
domésticas e a maternidade (Domingues, 2007b, p. 358), reproduzindo o papel de
género destinado a mulheres brancas e ignorando as contradigdes inerentes a essas

expectativas quando tratamos de mulheres negras.
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Com isso, surge a importancia de que grupos minorizados possam falar sobre
si mesmos em linguagem propria, tendo em vista como o sistema colonial tem como
um de seus aspectos o controle sobre o que € dito pelos marginalizados, sendo a
boca, simbolizagdo da fala, um 6rgdo ao mesmo tempo temido e censurado pela
branquitude (Kilomba, 2019, p. 33-34).

Para ndés, negras e negros, muitas vezes o interesse na Histéria parte ao
mesmo tempo de angustias cientificas e pessoais, 0 que ndo diminui a validade
dessas pesquisas. Mas, quando a pessoa negra toma posse da fala, é
frequentemente vitima de um discurso paternalista que insere a sua producgao
intelectual em um lugar de “discurso emocional” (Gonzalez, 2018, p. 36). Esse
incbmodo parece vir, entretanto, da quebra dos paradigmas eurocéntricos de se ver

o mundo.

Em entrevista para a revista Manchete, a historiadora brasileira Beatriz
Nascimento conta que ainda na escola sentia o desejo de entender o papel do negro
na Historia brasileira, sentindo o vazio existente nesse campo de conhecimento, pois
€ impossivel para o individuo negro se identificar com os personagens passivos ou
animalizados retratados pelo discurso colonialista que circula na escola, e muitas
vezes até mesmo na universidade. Ela salienta, entretanto, que nao se tratava
apenas de um desejo por um acumulo de informagdes sobre negros, mas do desejo
de que essa historia fosse reescrita a partir de uma perspectiva que permitisse que

nos apresentassemos como sujeitos histéricos (Nascimento, 2022, p. 90).

Esta nova perspectiva critica, onde o negro se apresenta como sujeito, exige a
criacdo de novas linguagens, pois a linguagem colonial ndo permite essa libertagao

dos individuos marginalizados.

Ainda com a historiadora Beatriz Nascimento, ela conta das dificuldades que

enfrentou no ambiente académico, tendo passado dez anos recorrendo as
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linguagens do cinema, da literatura, da poesia e dos ensaios para conseguir se

expressar. Sobre a linguagem académica, ela diz:

[...] Ao dedicar-me novamente a area académica, sinto-me
aprisionada pela forma literaria necessaria a essa ritualizagao do
conhecimento. Significa dar uma enorme volta a expresséo,
provocando-me uma rejeigao fisica ao material escrito. A origem
dessa rejeicdo também repousa numa negacdo ao pensamento
racionalista ocidental, que por tanto tempo fez parte da minha
formacao pessoal. De tanto pesquisar e até como expressao de um
ativismo de vinte anos, houve uma recusa radical a tudo que possa
me parecer europeu (erudito), acompanhado de um desejo de
romper um pensamento estritamente cientifico. Isso me coloca numa
situacdo ambivalente: mesmo que me fascine por ele, até por ser
aculturada (ndao posso fugir) por esse pensamento, rejeito-o como
sendo um principio de colonizagao (Nascimento, 2022, p. 68).

A superagao da dinamica que causou a angustia relatada acima por Beatriz
Nascimento passa necessariamente pelo questionamento dos paradigmas coloniais
de producéo cientifica, que atualmente mantém as relagdes de poder que impedem
a criagdo de novas linguagens que permitam a reconfiguragdo do que entendemos
como conhecimento (Kilomba, 2019, p. 12), e especialmente sobre quem pode

produzir conhecimento.

Para Grada Kilomba (ibid., p. 12-13), “[...] ndo havia nada mais urgente do que
sair, para poder aprender uma nova linguagem. Um novo vocabulario, no qual eu
pudesse finalmente encontrar-me. No qual eu pudesse ser eu. [...]". E interessante
notar que a autora parte em busca de uma linguagem que permita que ela seja ela
mesma, pois a escrita colonial nos transforma no “outro”, partindo de esteredtipos
nos quais ndo somos capazes de nos reconhecer. Ao nos afirmar enquanto
individuos, damos um passo ao mesmo tempo individual e coletivo, questionando a
estereotipizacdo colonialista. Beatriz Nascimento se expressa de maneira
semelhante ao dizer que “Sinto-me sempre escrevendo de mim, mas esse “mim”
contém muitos outros, entdo escrevo de um coletivo sobre e para essa coletivizagao.
[...]" (Nascimento, 2022, p.71).
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Mesmo dentro do contexto histérico de outro pais, a intelectual estadunidense
Audre Lorde salienta a necessidade de que mulheres negras adquiram um
compromisso com a ressignificacdo da linguagem criada para operar contra nos,
sendo esse processo necessario para transformar o siléncio imposto pela

colonialidade, em linguagem e, por fim, em agéo (2019, p. 47).

Conforme mencionado, essa luta ndo acontece sem que haja resisténcia das
estruturas e sem que os nossos discursos sejam desclassificados enquanto
conhecimento cientifico. Kilomba relata como seu trabalho acerca das
consequéncias traumaticas do racismo cotidiano na psique de pessoas racializadas
como nao brancas foi frequentemente colocado como “pouco cientifico”, “muito
pessoal”’, ou “muito emocional”, explicitando o lugar ocupado por pessoas negras na
ordem colonial, assim “[...]JQuando elas/ eles falam é cientifico, quando nds falamos
€ acientifico’(Kilomba, 2019, p. 51-52).

Para mulheres negras, o acesso a educagéo superior foi sistematicamente
negado, no processo definido por Carneiro (2023) como Epistemicidio, o que
significou a criacdo de locais alternativos para a validagdo de nosso conhecimento,
pois :“[...] as credenciais controladas por homens brancos académicos sempre
puderam ser negadas as mulheres negras que utilizam padrdes alternativos, sob o
argumento de que os trabalhos delas nao constituem pesquisas legitimas” (Collins,
2020, p.156-157).

A colonialidade do poder valoriza exclusivamente a producgao cientifica feita
sob o pensamento supostamente, absolutamente racional, como se fosse possivel
ao ser humano transcender totalmente da sua subjetividade. Quando se fala, se fala
de um lugar, e nao existe neutralidade de pensamento, ja que mesmo a
colonialidade se mantém a partir de uma série de imposi¢cdes e escolhas, e nao

como um fato dado pela natureza.
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Nés, marginalizados, pesquisamos também em busca de nés mesmos e do
direito de sermos individuos, e nao caricaturas subumanas. A isso, Lorde compara
dizendo que se para o homem branco a prova da existéncia é pensar, para nos,
negras, o axioma é “Sinto, logo posso ser livre” (2019, p. 41), defendendo como a
poesia, por exemplo, é capaz de criar uma linguagem capaz de expressar a luta pela

liberdade.

bell hooks salienta como o movimento de sair do lugar de “outridade” do negro
significa necessariamente também se reinventar, pois a oposicdo deve sempre
andar junto da reinvencdo, ja que “[...]JNdo se pode simplesmente se opor ao
racismo, ja que no espago vazio, apos alguém ter se oposto e resistido, ‘ainda ha a

necessidade de torna-se- de fazer-se (de) novo” (2019, p. 15).

Dessa forma, localizo a presente pesquisa nesse espaco de retratacao de
mulheres negras, considerando a importancia do resgate de figuras que exerceram
um papel importante na luta contra as estruturas colonialistas, alinhada com a ideia
de um feminismo decolonial, que considera que o fim da exploragdo de género nao
acontece sem a destruicdo do racismo, do capitalismo e do imperalismo, ou seja, de
toda a colonialidade do poder, sob o risco de que, sem essas prerrogativas, se
alinhe a uma agenda de um “feminismo civilizatorio” (Vergés, 2020, p. 21), que
mantém mulheres e homens cis e trans racializados como n&o brancos na lixeira da

humanidade.
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3 A atuagao de Laudelina de Campos Mello na cultura

Conforme ja abordado, o Brasil € um pais que vive sob a estrutura de
colonialidade do poder, e a construcdgo da América foi formada a partir da
exploragcao, desumanizacdo e racializacdo de povos n&do brancos, considerando
elementos de género e raga. Aqui, a Abolicdo da escravatura, em 13 de maio de
1888, ndo significou a reparacdo de nenhuma forma aos povos marginalizados,
discriminados e explorados, e assim, a populagdo negra permaneceu excluida das
mudangas econdmicas, sociais e culturais que ocorreram no pais, permanecendo no

local que havia sido determinado pela estrutura colonialista (Carneiro, 2018, p. 141).

Os escravizados e seus descendentes foram destituidos dos direitos mais
basicos de subsisténcia e os lugares no mercado de trabalho foram ocupados por
imigrantes brancos europeus (Nascimento, 1982, p. 27), em tentativas de

embranquecer o pais que entdo se formava como Republica.

No Brasil, seguindo a estrutura de Sistema-Mundo discutida no capitulo
anterior, a aboligdo da escravatura ndo mudou as estruturas de poder vigentes, o
chamado dispositivo de racialidade (Carneiro, 2023), e entdo pessoas brancas
prosseguiram mantendo o monopdlio do poder, o bem estar material, a educacgao,

entre outros direitos basicos, em uma:

[...] estrutura e uma estratégia de dominacdo racial tdo bem
estabelecida, tao eficaz e poderosa, que tem permanecido inalterada
através de todas as transformacgdes sécio-politicas e econdmicas do
pais. Houve o periodo da Col6nia, de 1500 a 1822; em 1822 se
estabeleceu o Império independente do Brasil, que durou até 1889,
quando as forgas militares proclamaram a Republica. Para o escravo,
porém, estas mudangas nada significaram; de nenhuma forma
alteraram a sua situacao (Nascimento, 1982, p. 25-26).

O que fez com que mesmo com a Abolicdo, no mercado de trabalho, por

exemplo, mulheres negras prosseguissem sendo condicionadas a trabalhar como
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mucamas, amas de leite, ou no mercado sexual, devido aos esteredtipos raciais

sexuais com que somos identificadas (Carneiro, 2018, p. 141).

A isso se soma mais uma jornada dentro da exploragao do trabalho feminino
negro, na medida em que mulheres negras brasileiras atuam como os pilares da
comunidade, realizando n&o apenas o servico doméstico de suas casas, como
também atuando no servico doméstico da casa de familias brancas de classe média,

entao:

Antes de ir para o trabalho, havia que buscar agua na bica comum da
favela, preparar o minimo de alimento para os familiares, lavar,
passar e distribuir as tarefas das filhas mais velhas no cuidado dos
mais novos. Acordar as trés ou quatro horas da madrugada para
“adiantar os servigos caseiros” e estar as sete ou oito horas na casa
da patroa até a noite, apods ter servido o jantar e deixado tudo limpo.
Nos dias atuais, a situacdo nao é muito diferente [...] (Gonzalez,
2021, p.33).

Essa condicdo de extrema exploragdo, que prossegue desde o periodo colonial
até a contemporaneidade, n&o significou a aceitagao total e passiva de grupos
negros, que sempre se organizaram, individualmente ou coletivamente, em busca
condi¢cdes minimas de sobrevivéncia. A essa coletivizagdo em busca de humanidade
Abdias de Nascimento chama de quilombismo, que, em oposto as definicbes

eurocéntricas, define- se como:

[...]Historiadores convencionais do Brasil (brancos) e os dicionarios,
informardo que quilombo significa reduto de escravos fugidos. Nossa
tradicdo afrocéntrica nos diz outra verdade. Quilombo, derivado da
lingua Kimbundu da Africa austral, significa comunidade, no mais
elevado sentido: comunidade em solidariedade, em convivéncia e
comunhao existencial. [...] (Nascimento,1982, p. 26).

E por isso que desde o inicio da Republica brasileira, ex-escravizados e seus
descendentes se organizaram coletivamente através de grémios, clubes e
associagdes, com o objeto de conquistar um lugar digno dentro do projeto de nagao

que entdo se iniciava (Domingues, 2007b, p. 103).
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Alinho, entdo, a atuagdo de Laudelina de Campos Mello enquanto pessoa
como quilombista, ao identificar em sua trajetoria politica o alinhamento comunitario
e solidario com diversos grupos minorizados. Lembrando sempre que essas
Associagdes fazem parte de uma longa tradicdo de organizagdo de povos pretos
que vém desde o inicio do século XX, no Brasil Republicano, dado que neste

periodo:

Em Sao Paulo, apareceram o Club 14 de Maio dos Homens Pretos
(1902), o Centro Literario dos Homens de Cor (1903), a Sociedade
Unido Civica dos Homens de Cor (1915), a Associacao Protetora dos
Brasileiros Pretos (1917); no Rio de Janeiro, o Centro da Federagao
dos Homens de Cor; em Pelotas/RG, a Sociedade Progresso da
Raga Africana (1891); em Lages/SC, o Centro Civico Cruz e Souza
(1918). Em Sao Paulo, a agremiacdo negra mais antiga desse
periodo foi o Clube 28 de Setembro, constituido em 1897. As
maiores delas foram o Grupo Dramatico e Recreativo Kosmos e o
Centro Civico Palmares, fundados em 1908 e 1926, respectivamente.
[...] (Domingues, 2007b, p. 103).

Essas associacdes tinham fim essencialmente assistencialista, recreativo e/ou
cultural, conseguindo agregar um numero consideravel de membros para a €poca,
ao unir classes de trabalhadores negros como portuarios e ferroviarios, em
dindmicas semelhantes a de entidades sindicais (Domingues, 2007b, p. 103). Havia
também algumas associagdes formadas exclusivamente por mulheres, como a
Sociedade Brinco das Princesas, de Sao Paulo, criada no ano de 1925 (Pinto, R.P.,
apud Domingues, 2007, p. 103). E interessante observar essa associacdo entre
atividades trabalhistas e recreativas na mobilizagdo de grupos negros, o que pode
ser observado na propria trajetéria de Laudelina, conforme sera melhor trabalhado a

sequir.

Nesse periodo surgem também diversas publicagdes negras, que discutiram as
dificuldades enfrentadas por pessoas negras no ambito do trabalho, de habitacéo,
de saude e educagdo. O primeiro desses jornais em Sao Paulo foi o “A Patria”,
publicado pela primeira vez ainda em 1899, em Campinas, cidade onde ocorreram

os eventos que serdo analisados. Surgiu em 1903 o jornal O baluarte, e em 1923 o
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jornal O Getulino, e até 1930 existiam ao menos 31 desses jornais circulando em
Sao Paulo (Domingues, 2007b, p. 104).

E importante salientar alguns aspectos acerca desses periédicos, que trazem
alguns indicativos sobre as preocupacgdes das organizagdes negras da época. A
primeira, que esses jornais costumavam denunciar a segregag¢ao que negros sofriam
para frequentar alguns hotéis, clubes, cinemas, teatros, escolas, ruas e outros
espacos privados e publicos. A segunda, que esses periddicos careciam de atuagao
ativa feminina e, quando tratavam do assunto, era sempre restringindo o papel da
mulher a uma submissdo ao homem e a familia, tal qual a sociedade branca de
classe média (Domingues, 2007a, p. 350); e a terceira, que esses jornais nao tinham
um projeto politico explicito (Domingues, 2007b, p. 105). Todos esses aspectos

serao identificados na analise dos eventos escolhidos para observacéao.

3.1 A vida de Laudelina

Laudelina de Campos Mello nasceu em Pocgos de Caldas, no dia 12 de outubro
de 1904. Filha de pai baiano, Marcos Aurélio de Campos Mello, e de mae mineira,
Maria Mauricia de Campos Mello, seus pais nao tinham sido pessoas escravizadas,

mas seus tios e avos sim.

Laudelina conta que teve uma infancia sofrida, tendo sido vitima de muito
racismo e agredida com palavras como “negrinha”, “pereré”’, e “macaca’. E
interessante notar como os xingamentos vao da desumanizagao total, ao compara-la
com um animal, até a identificagdo com um personagem de género masculino,
considerando como o racismo atua por vezes na negag¢ao da afirmagédo de género

de mulheres negras, assunto que sera tratado novamente posteriormente.

Ela revela também situacbes de segregacdo que vivenciava, resquicios do

sistema escravocrata e, em suas palavras:
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[...] Sempre fui maltratada, a gente ndo tinha direito de entrar num
lugar onde branco estava, mesmo depois da falsa carta de liberdade
que a gente recebeu, uma carta condicional, né?, ndo recebemos
liberdade. Até hoje a gente tem aquela magoa porque ainda existe...,
entdo a gente ndo podia ir no clube deles, dos brancos, hoje ainda
tem lugar que a gente n&o entra, ndo podia ir nos lugares aonde eles
estavam, né?, na igreja a gente ficava sempre no ultimo lugar, ndo
podia ficar na frente, [...] (Laudelina, 2019, p.39).

Laudelina enxerga continuidade entre o sistema escravocrata, que abusou de
seus tios e de seus avos, e as situagdes pelas quais passou na infancia. Ainda
assim, desde essa idade ela tinha o que chama de uma “revolta dentro de si” (ibid.),
raiva essa que usou como combustivel para se envolver em movimentos de

contestacgao social.

Um exemplo do uso dessa raiva para contestagao do status quo € um evento
que ocorreu na infancia de Laudelina e que foi contado pela mesma. Sua mae
trabalhava para, entdo, uma das familias mais poderosas de Pogos de Caldas, a
familia Junqueira. Em determinada ocasido, Dona Maria Mauricia se recusa a
continuar servindo a familia nas condigdes de exploracdo na qual vinha sendo
tratada. A familia manda entdo uma espécie de capanga para leva-la até a casa a
forca, mas ela se recusa novamente a ir e acaba sendo presa, pois a familia
Junqueira tinha lagos com a policia. Nas palavras de Laudelina: “A escravidao
continuava mesma coisa, eles mandavam em tudo, né?, escravo ndo tinha como
viver, como se manter porque foi solto num campo aberto [...]°(Laudelina, 2019 ,
p.42).

A partir dai, a crianca Laudelina foi até a delegacia confrontar o policial que
havia prendido sua mae, mas acaba sendo enxotada do local com ofensas racistas.
Ela vai entdo até a casa do juiz da cidade, para o qual a sua mae lavava roupas,
mas € novamente ignorada e termina por jogar pedras na casa do mesmo. A menina
corre para a casa da tia, que consegue tirar a mae de Laudelina da cadeia. Depois

do ocorrido, dona Maria Mauricia ndo voltou a trabalhar para essa familia
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escravocrata, que tinha grandes poderes nessa regido de Minas, e que buscava
manter as relagdes coloniais com pessoas negras das quais se achavam donos
(ibid., p. 41).

A raiva € uma emocao natural e bem vinda frente as situacdes de exclusao e
humilhac&o social, e pode ser usada para superar o medo que gera o siléncio frente
a situagdes de violéncia. Com esse sentimento € possivel se engajar em agdes para
enfrentar essas situagoes e, também, identificar quem sdo nossos aliados e inimigos
nessa luta (Lorde, 2019, p. 141-145). Portanto:

Qualquer discussédo sobre racismo que se dé entre mulheres deve
incluir a admissao e o uso da raiva. Essa discussao deve ser direta e
criativa, porque é crucial. Nao podemos permitir que o nosso medo
da raiva nos desvie ou nos seduza a nos contentarmos com algo que
nao seja o arduo trabalho de escavar a honestidade; temos que levar
muito a sério a escolha desse tema e as furias nele entrelagados,
porque, tenham certeza, nossos oponentes levam muito a sério o
6dio que sentem de nés e do que estamos tentando fazer aqui
(Lorde, 2019, p. 146).

E possivel identificar que foi a raiva pela exclusdo que inspirou Laudelina e
alguns de seus colegas negros se unissem, aos 16 anos, e criassem uma
associagao chamada “Treze de Maio”, na qual eles organizavam bailes e festas.
Essa associagao surgiu como uma reagao a segregag¢ao imposta no periodo aos
jovens negros pelos jovens brancos no que tange a essas mesmas atividades
culturais (Mello /n Pinto, 1993, p. 192).

Esse processo faz parte do discernimento entre bem e mal, entre o moral e o
amoral, que integra a consciéncia do ser humano que se vé como agente ativo no
mundo, e para esse individuo ndo é possivel existir sem fazer uma escolha entre o
lutar e o se omitir frente a politica, o que se caracteriza-se também como um direito

basico a todas as pessoas (Freire, 1996. p. 27).
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A raiva como motor para mudanga social também vem acompanhada da
esperancga, na qual “[...] sei que as coisas podem até piorar, mas sei também que é
possivel intervir para melhora -las”(ibid.). Nao é possivel se articular para algo em
que nao se acredite que possa ser mudado, e ndo é possivel ter agéncia individual

sem enxergar o tempo histérico como algo mutavel, e ndo eterno.

Suponho com isso que, desde cedo, a esperanca por tempos melhores tenha
sido fiel companheira de Laudelina, desde jovem participante de associagdes ligadas
ao lazer ou a servigos beneficentes para grupos minorizados como negros e
operarios, embora nem sempre essas organizagdes tenham tido carater

explicitamente politico.

Essa ingenuidade sobre a dimenséao politica da situagdo da populagéo negra
muda para Laudelina no inicio dos anos 30, quando suas a¢gdes ganham um carater

mais explicitamente contestatorio (Pinto, 1993, p. 210).

Isso acontece enquanto Laudelina morava em Santos, quando participava de
uma associagao de iniciativa mais cultural para negros que vieram de Campinas

chamada “Saudades de Campinas”.

Em meados dos anos 30, Laudelina ndo especifica o ano, essa Associacao
recebe um professor negro maranhense que havia fugido do seu estado por ser
comunista. Ele passou a dar aulas na Associagdo, ensinando oratéria e dando
palestras que discutiam as dindmicas de exploragao de classe e racga (Pinto,1993, p.
210).

A primeira associagcao a qual Laudelina foi fundadora foi a de empregadas
domésticas, no ano de 1936, em Santos. Essa iniciativa surgiu a partir da sugestéo
do militante Geraldo Campos de Oliveira, com quem ela trabalhava em diversos

programas politicos, sociais e culturais (Laudelina, 2019, p.43).
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Laudelina também tinha contato com alguns dos departamentos da Frente
Negra, embora nunca tenha se filiado de fato a organizagéo, sendo essa, inclusive,
uma atitude que se repete em sua vida, tendo participado de varios movimentos,
sem criar um vinculo que exigisse exclusividade de dedicagdo com nenhum, o que
tornou possivel a sua circulacao por diversas organizagdes. Quando participava de
congressos feministas, por exemplo, Laudelina se pronunciava pedindo atengao a
situagdo da mulher negra empregada doméstica, conforme foi possivel verificar em

arquivos encontrados no Arquivo Publico do Estado de Sao Paulo (Lima, 2019).

Nesse periodo Laudelina diz que:

[...] A gente estava procurando nessa época fazer um movimento
cultural dentro do pais, para que a raga negra tivesse mais
oportunidade de expandir. Durante o ano de 34, 35, nés fizemos um
movimento politico, para fundagao desse grupo politico, e dentro do
grupo politico, nés expandimos varios departamentos (Laudelina,
2019, p. 43).

Com isso é possivel perceber que, em sua percepgao, havia uma ligagao entre
o aspecto cultural de atuagcdo e a mobilizacdo politica. Os métodos para alcancar
esse fim foram variados, e percebemos que o contato com diferentes movimentos
ocorreu a partir de um posicionamento politico, acima de tudo pragmatico, que
Laudelina havia adotado para garantir que a populagdo negra fosse minimamente
integrada a sociedade (Pinto, 1993, p.212).

Ela tinha acesso a toda imprensa negra da época, que naquele momento pedia
que o homem negro assumisse um papel de provedor e de for¢ca dentro da
sociedade, e que no lar a mulher negra fosse fragil e que se mantivesse limitada aos
assuntos domésticos (Domingues, 2006, p. 359). Mas, conforme tem sido possivel
observar até agora na trajetoria de Laudelina, fica claro que ela ndo se restringiu de
maneira nenhuma a ocupar o lugar do espago domeéstico delegado ao género

feminino.
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Ocupando mais uma vez o espacgo publico, Laudelina fundou uma Associagao
de Empregadas Domésticas (1936), que surgiu dentro do Clube Cultural Recreativo
do Negro em Sado Paulo, do qual o professor Geraldo de Campos Oliveira era
presidente, e esteve aberta do periodo de 1936 a 1939, quando foi fechada pelo
Estado Novo (ibid.). Nesse periodo houve a inviabilizagcdo da continuidade de
movimentos contestatorios em razdo da politica de repressao da ditadura varguista
que esteve no poder de 1937 a 1945. Os movimentos negros organizados,
entretanto, ressurgem com o fim desse regime, ainda que sem a for¢ca de

aglutinagdo do momento histérico anterior (Domingues, 2007, p. 107-108).

Foi possivel observar que a atuacdo de Laudelina e seu envolvimento em
diferentes associacdes culturais e politicas pelos direitos de minorias esta inserido
dentro de um contexto social e histérico formado a partir do acumulo de experiéncias
de grupos negros desde o Pds-Abolicdo (Domingues, 2012, p. 348). Laudelina tinha
essa consciéncia e, por isso, nunca afirma ter feito nada sozinha, sua atuagéo esta
inserida em um contexto politico e histérico que inclui uma série de outras pessoas

cujos nomes foram esquecidos pela historia, alguns talvez de maneira irrecuperavel.

Mesmo durante o periodo escravista, pessoas negras resistiram tanto
individualmente, quanto coletivamente. Entre as organizag¢des coletivas € possivel
citar a criacdo de quilombos, confrarias, irmandades religiosas, entre outros modelos
de um movimento que Abdias do Nascimento (1982, p. 26) define como

Quilombismo.

No pds- Abolicdo, esses grupos eram geridos por um presidente, auxiliado por
uma diretoria escolhida por eleicdo. Algumas dessas associagbes se reuniam
diariamente e tinham como objetivo principal oferecer lazer aos seus membros,
promovendo muitos bailes. Assim, é interessante notar que as “[...]As associacdes
negras cumpriam, fundamentalmente, o papel de produtoras de uma identidade

especifica, de um “nés”, negros, em oposi¢ao a “eles”, brancos”’(Domingues, 2012,
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p.348), tendo em vista que a promogao desses eventos estava ligada a prépria

segregacao racial sofrida por negros e negras brasileiras no inicio do século XX.

Entre 1897 e 1930 existiam 85 associagdes negras funcionando na cidade de
Sao Paulo, das quais 25 eram de danca, 9 beneficentes, 4 civicas, 14 esportivas, 21
eram grémios recreativos, e 12 eram corddes carnavalescos. Algumas dessas
organizagbes publicaram jornais e tinham departamentos para mulheres, embora
esses nao tivessem de modo algum um alinhamento préximo com o que hoje
identificamos como feminismo. Durante a década de 1920, apenas 4 dessas
organizagbes eram exclusivamente conduzidas por mulheres negras, e tudo isso
indica a capacidade de mobilizagdo da comunidade negra (Domingues, 2004. p. 329
apud Domingues, 2012, p. 349), aspecto tdo pouco comentado sobre a nossa

historia no Brasil.

Porém, apesar de circular em varios espacos desses espacos de mobilizacio
coletiva negra contra a exclusédo racial, Laudelina guardava sua leitura politica
individual, pois ndo concordava com tudo que era preconizado nesses locais,
conforme é exemplificado no caso do envolvimento de Laudelina com a FNB, onde

circulou sem estar oficialmente associada (Pinto, 1993, p. 212).

A Frente Negra Brasileira, FNB, foi um grupo criado em 1931 em S&o Paulo,
sendo uma sucessora do Centro Civico Palmares, de 1926; ela permanece até hoje
a entidade negra mais importante do Brasil, tendo alcangado quase 20 mil
associados, com filiais em varios estados (Domingues, 2007, p.105). Essa entidade
era dividida em departamentos, contava com uma escola, grupo de teatro, time de
futebol, e oferecia apoio juridico e servico médico aos seus membros, além de
publicar o jornal “A voz da raga”. O lema desse jornal era “Deus, Patria, Raca e
Familia”, diferenciando-se do lema do movimento de extrema direita brasileiro

Integralista apenas pela adicdo do termo raga (ibid.).
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A Frente Negra se transforma em partido politico em 1936, procurando angariar
os votos da populagdo negra. Seu alinhamento politico era autoritario e
ultranacionalista, influenciado pelos movimentos nazifascistas da época, e seu
principal lider, Arlindo Veiga dos Santos, era publicamente elogioso as figuras de
Mussolini e de Hitler (Domingues, 2007b, p. 107). Ao mesmo tempo, a FNB tinha um
projeto racial que procurava integrar o negro a ordem social vigente, e propunha por
uma Segunda Abolicdo. Mas, apesar de sua agenda pouco revolucionaria e mais
reformista, a Frente Negra conseguiu assustar alguns setores da elite brasileira, que
acusavam a organizagao de “[...] insuflar o conflito ou o6dio racial no Brasil’
(Domingues, 2007b, p. 351).

A Frente Negra Brasileira é dissolvida em 1937, durante a instauragcao da
Ditadura do Estado Novo por Getulio Vargas, e um pouco depois disso, no periodo
entre 1940 e 1945, Laudelina também pausa suas atividades de militdncia para
servir ao exeército brasileiro, ja que em 1941 ela se alista voluntariamente para lutar
contra o Eixo durante a Segunda Guerra Mundial, movida pelo desprezo a ideologia

nazifascista em disputa, conforme é possivel observar na seguinte fala:

[...] Hitler foi o maior carrasco que existia naquela época. Dizia no
Livro Azul, que ele eliminaria todas as ragas que nao fossem arianas,
principalmente a raga negra seria eliminada. Entdo aquilo me levou,
trouxe uma revolta dentro de mim. entao resolvi me alistar para servir
a Patria (Mello In Pinto, 1992, p. 214-215).

Dessa forma, enquanto a Frente Negra, o maior movimento de massa
antirracista da histéria do Brasil, se aproximava da ideologia propagada por lideres
nazifascistas do periodo, Laudelina procurou ativamente se colocar como resisténcia

a essa agenda.

Com o fim da Segunda Guerra Mundial, em 1945, e a reabertura politica, ela
reabre a Associagdo de Empregadas Domésticas em Santos, na qual atuou como
presidente de 1945 a 1949 (Laudelina, 2019, p. 43).
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Laudelina trabalhou como governanta da mae de Hilda Hilst de 1948 a 1949, e
entre 1950 e 1953 trabalhou como administradora de um hotel da mesma senhora
no interior de Sao Paulo, em Mogi Mirim. Apds o falecimento da mae de Hilda, em

1953, Laudelina e seu filho se mudam para Campinas (Laudelina, 2019, p. 43-44).

A militante vai morar em Campinas ja com muitos lagos estabelecidos dentro
de movimentos politicos e sociais, rapidamente se inserindo em um ja proficuo
contexto de reivindicagcdo por direitos dos negros campinenses, conforme foi
possivel observar na analise dos eventos escolhidos pela pesquisa. Nessa época,
ela ja estava muito bem familiarizada com o funcionamento de associac¢des e clubes,

conforme diz:

[...]- Ai ja dentro desse conhecimento, dentro da sociedade, tinha
varios clubes aqui, né?, tinha clubes carnavalescos, tinha clube
social; eu comecei a me entrosar nos clubes. De 1949 até 61, a
gente estava trabalhando dentro dos clubes, da sociedade. [..]
(Laudelina, 2019, p. 43-44).

Foi a partir dessa insercdo nos clubes e associacbes de Campinas que
Laudelina fundou uma Escola de Bailados para meninas negras. A cidade tinha duas
escolas funcionando durante o ano de 1953, mas nenhuma aceitava alunas negras.
Foi montada entdo uma escola que recebia tanto alunas negras quanto brancas, que
ensinava danga popular, classica, “folcloricas”, além de oferecer um curso de teatro.
O local onde a escola funcionava foi cedido pelo entdo prefeito de Campinas,
Anténio Mendonga de Barros, a partir do pedido de Laudelina, entao respeitada nao
s6 dentro dos movimentos sociais como também por politicos e jornalistas da regiao
(Laudelina, 2019, p. 44-45). Essa escola acolhia também pessoas com deficiéncia e

dividia o espago com um grupo de cultura negra, promovendo assim festas e bailes.

E dito que Laudelina também tinha uma excelente relagdo com criancas e
jovens, para os quais ela sempre falava sobre a importéncia da educag¢ao formal e

da articulagao para o combate ao racismo (Pinto, 1993, p. 229).
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A partir de margco de 1964 o contexto politico, social e econdmico do Brasil
mudou novamente, com a instauragao de mais um golpe. Laudelina ndo sofreu uma
perseguicdo mais dura durante a Ditadura Militar gracas a sua boa relagdo com

politicos da regido de Campinas, embora tenha sido fichada pelo DEOPS™.

O golpe militar de 1964 e a instauragdo da Ditadura Militar dissolveu partidos
politicos, controlou a economia do pais, em detrimento das camadas mais
empobrecidas, e utilizou do terror contra a sociedade civil a partir, principalmente, da
justificativa de que o Brasil estava sob uma ameaga comunista pronta para instaurar
0 caos, que so6 seria impedida por meio desse sistema. Nesse duro periodo, todos
0s movimentos sociais sofreram um grande baque, fosse através da desarticulagao
ou da perseguicao politica, que utilizou de assassinato a tortura. Com isso houve,
por exemplo, a desarticulagdo das Ligas Camponesas, que lutavam em prol da
reforma agraria com os trabalhadores rurais, e a perseguicdo as organizagdes
urbanas contrarias ao regime (Gonzalez, 2021, p.102). Nessa época, Laudelina
passou a atuar de maneira mais “discreta” politicamente, trabalhando com a
prefeitura de Campinas por creches, e distribuindo itens basicos para a populagao

mais financeiramente vulneravel da regido, como enxovais de criangas, fraldas etc.

Laudelina se afastou da Associagcdo de Empregadas Domésticas de Campinas
no final da década de 60, por desentendimentos com outros membros, e voltou a
organizacdo apenas nos anos 80. Nesse hiato ela prosseguiu participando de
reunides dos movimentos negros, apesar das dificuldades impostas por mais um
periodo ditatorial no pais (Pinto, 1993, p. 230). A desarticulagdo dos movimentos
negros ocorria principalmente através da negacédo do racismo e da promogao do
mito da democracia racial, de modo que “[...] Seus militantes eram estigmatizados e
acusados pelos militares de criar um problema que supostamente ndo existia, o
racismo no Brasil [...] A discussdo publica da questao racial foi praticamente banida
[...]” (Domingues, 2007b, p.111).

2 Documento disponivel na pasta OS 0472, Pasta 1 de Campinas, dos documentos da
Delegacia de Ordem Social, Arquivo DEOPS, digitalizada pelo Arquivo Publico do Estado de
Sao Paulo. Acesso em jul. 2024.
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Isso nao significou a total paralisagdo dos movimentos negros, tendo em vista
que durante a década de 70 algumas agdes foram realizadas. Em 1972 é fundado o
Centro de Cultura e Arte Negra (CECAN), e ha a circulagdo dos jornais “Arvore das
Palavras” e “O Quadro”, ambos de 1974. Em Porto Alegre, o Grupo Palmares
(1971), aparece como o primeiro a defender que as comemoragdes de Consciéncia
Negra deixassem de acontecer na data da Abolicdo da escravatura, 13 de maio, e
passassem a ocorrer no dia 20 de novembro, data da morte de Zumbi dos Palmares.
No Rio de Janeiro, explode o movimento Black Rio entre a juventude negra, mas
talvez a iniciativa mais importante do periodo tenha sido a fundagao do Movimento
Negro Unificado (MNU), em 1978, que retomou a organizag&o politica do negro no
pais (Domingues, 2007b, p. 112).

E importante, entretanto, salientar que as medidas um pouco mais
assistencialistas de Laudelina podem ter sido de suma importancia naquele
momento, pois o periodo de Ditadura Militar brasileira, de 1964 a 1985, significou
nao s6 a destituicdo do poder das massas, como também o seu empobrecimento, o
que acabou afetando com especial crueldade a populagao negra do pais (Gonzalez,
2021, p.102).

Sem acesso a educacao formal, a leitura critica acerca das relagdes raciais e
de classe no Brasil de Laudelina de Campos Mello vinham de outra fonte de
conhecimento, o qual Patricia Hill Collins chama de sabedoria, e que faz parte da

epistemologia necessaria para mulheres negras, conforme relata:

Carolyn Chase, uma mulher negra de 31 anos que mora em uma
regido central e empobrecida de sua cidade, recorda-se: “Minha tia
costumava dizer: ‘Muitos veem, mas poucos sabem’”. Esse ditado
retrata duas formas de conhecer — o conhecimento e a sabedoria — e
esta relacionado a primeira dimensao da epistemologia feminista
negra. Viver a vida enquanto mulher negra requer sabedoria, uma
vez que o conhecimento sobre as dinamicas das opressbes que se
intersectam € essencial para a sobrevivéncia das negras americanas.
Ao avaliar o conhecimento, as afro-americanas conferem grande
credibilidade a essa sabedoria (2020, p. 161).
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O conhecimento de Laudelina, a leitura que fazia em relagdo as opressodes
vividas, vinham de sua sabedoria, de sua leitura do mundo (Freire, 1989, p. 9). Isso
permitiu que Laudelina transitasse entre diferentes camadas da sociedade,
dialogando nao s6é com a elite branca e negra, como também com popula¢des de
bairros mais pobres, “[...] onde o contingente de populagdo negra era maior” (Pinto,
1993, p. 216).

O contexto historico, social e econbmico a que sao submetidas mulheres
negras geram a necessidade de que nossas experiéncias sejam articuladas de
modo a unir conhecimento e sabedoria, pois ndo contamos com a prote¢ao que a
pele branca, a masculinidade e a riqueza garantem no caso do que Patricia Hill
Collins chama de tolice, pois, “[...]JO conhecimento desprovido de sabedoria é
adequado para quem detém o poder, mas a sabedoria € essencial para a

sobrevivéncia do subordinado” (2020, p. 162).

Freire ndo identifica diferenca entre o saber adquirido através de metodologia
rigorosa e tedrica daquele adquirido através do fazer, na medida em que o primeiro
se qualifica mais como uma superagédo do segundo, do que como uma ruptura, ja
que: “[...]JA superagcao e nao a ruptura se da na medida em que a curiosidade
ingénua, sem deixar de ser curiosidade, pelo contrario, continuando a ser

curiosidade, se criticiza. [...]" (Freire, 1996, p. 17).

Essa curiosidade e sabedoria adquiridas através do fazer se mantiveram vivas
na vida de Laudelina até o seu falecimento, em 12 de maio de 1991, em Campinas.
A sua casa, ela doou ao Sindicato das Empregadas Domésticas da cidade, além de
ter deixado um legado de luta por um estado utépico que Sueli Carneiro define como

a possibilidade de:

[...] Ser negro sem ser somente negro, ser mulher sem ser somente
mulher, ser mulher negra sem ser somente mulher negra. Realizar a
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igualdade de direitos e tornar-se um ser humano pleno e prenhe de
possibilidades e oportunidades para além da condicdo de raga e
género é o sentido final desta luta (Carneiro, 2018, p. 165).

Ou seja, Laudelina de Campos Mello passou toda a sua vida lutando pela
re-humanizagdo de todos esses corpos marginalizados pela permanéncia das
estruturas colonialistas. A doacdo de sua residéncia para a Associacdo das
Empregadas Domésticas € expressiva desse comprometimento que marcou a sua
vida, e s6 pode ser identificado como parte de uma qualidade essencial para a

atividade contestatoria, que é o amor (Freire, 2013, p. 95).

3.2 O Baile Pérola Negra e o Baile de Debutantes Menina Moga

Laudelina relata que em 1957 foi interceptada por um jornalista, figura ja
conhecida na cidade por sua atuacdo com movimentos sociais, que conta para ela
sobre o desejo de realizar um baile inspirado nos que ocorriam nos Estados Unidos,
porém para jovens negras. Na cidade ja acontecia um baile para as debutantes,

porém as familias negras nao podiam participar (Pinto, 1993, p 234).

Os bailes ja faziam parte da tradicao de grupos negros sendo promovidos pela
FNB no comecgo do século XX com um proposito mais doutrinario, estando mais
proximos do que Teixeira Coelho (2001, p. 15) entende como “fabricagdo cultural”,
ou seja, a promogao de atividades culturais sem que o foco seja o interlocutor como
sujeito, mas como objeto a ser direcionado a alguma ideia. E importante, entretanto,
estar atento a essas perspectivas pois toda acédo cultural tem um objetivo que traz
uma dimensao politica e é facil incorrer no discurso de que “[...] o que eu fago é
sempre ‘acao’, quer dizer, a coisa correta, o certo, o justo; fabricagcado € a ‘do outro’,

assim como o que fago é ciéncia e o que faz o outro, ideologia. [...]" (ibid.).

Assim, os bailes da FNB tinham a intengcdo de chamar aproximar a populagao

negra da entidade e, assim, tornar seus participantes membros da organizagéo, nao
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tendo como fim pura e simplesmente o entretenimento (Domingues, 2007a, p. 361).
Essa instituicdo também tinha departamentos exclusivos para a organizagao desses
eventos, muitas vezes comandados por mulheres, vistas como mais aptas a
organizagéo desse tipo de atividade devido aos papéis de género a elas atribuidos
(ibid.).

Esses bailes aconteciam principalmente devido a segregagao a que estavam
expostas as populagdes negras, tendo em vista que embora no Brasil ndo tenha
havido uma legislagdo que explicitamente tenha instituido uma estrutura
segregatoria, ela esta presente no pais através do modelo hierarquico de sociedade
imposto pelas sociedades ibéricas que colonizaram o pais e criaram a América
Ladina (Gonzalez, 2021), na medida em que naquelas sociedades todos tinham um

local determinado, onde:

[...JEnquanto grupos étnicos diferentes e dominados, mouros e
judeus eram sujeitos a violento controle social e politico. As
sociedades que vieram a constituir a chamada Ameérica Latina foram
as herdeiras historicas das ideologias de classificacao social (racial e
sexual) e das técnicas juridico-administrativas das metropoles
ibéricas. Racialmente estratificadas, dispensaram formas abertas de
segregacgao, uma vez que as hierarquias garantem a superioridade
dos brancos enquanto grupo dominante. A expressao do humorista
Millér Fernandes, ao afirmar que “ndo existe racismo no Brasil
porque o negro conhece o seu lugar”, sintetiza o que acabamos de
expor (Gonzalez, 2021, p.119).

No pais onde, conforme a citagdo, o negro “conhece o seu lugar”, fica explicita
a impossibilidade de que negros e brancos compartilhem dos mesmos ambientes,
sendo assim, muitos desses bailes organizados por entidades negras no inicio do
século XX tinham como objetivo criar espagos onde a elite negra pudesse gozar das

mesmas atividades que as classes médias brancas.

Para isso, era observado com rigor o comportamento dos frequentadores, que
deveriam estar de acordo com o “cédigo de civilidade” branco, tendo em vista a

consideragao que tinham de que grande parte da populagdo negra se encontrava
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em local de “incivilidade” (Domingues, 2007b, p.364). Por esse motivo, a FNB se
empenhava em passar valores éticos, morais e culturais sobre como as pessoas
negras deveriam se portar na esfera publica e privada, cuidando para que homens e
mulheres negros se atentassem aos seus trajes, e para que mulheres negras
fossem:“[...] tdo altivas e modernas quanto as brancas [...]” (Domingues, 2007a,
p.365).

Entendo, entretanto, que apesar dessa postura mais conservadora, esses
bailes tinham potencial para criar uma identidade racial nas vitimas de racismo,
elemento importante dentro do contexto brasileiro tendo em vista que, aqui, negros
precisam lutar ndo apenas pela sua dignidade dentro da sociedade, como também
pela admissao de que tal dignidade esteja sendo violada, na medida em que a
auséncia de segregacao explicita, aliada a politica de embranquecimento da
populacdo através da miscigenagao e ao uso do mito de democracia racial, negam
sistematicamente a propria existéncia da violéncia infligida contra a populagao negra
(Gonzalez, 2021, p. 219-220).

Voltando a ideia de execucdo do baile para mogas negras de Campinas, ela
contou com o apoio para divulgagao do jornal Diario do Povo. Durante a organizagao
do evento, houve uma dificuldade para encontrar um local para a realizagdo do
mesmo, pois as comunidades negras da cidade nao tinham um saldo. Surge a ideia,
entdo, de alugar o Teatro Municipal de Campinas, o que de fato aconteceu, mas nao
sem que primeiro fosse necessario denunciar a diretoria da instituicao aos jornais da
cidade, que n&o queriam receber o evento, embora, naquele momento, recebessem
exclusivamente o baile das debutantes da sociedade hipica, uma vez ao ano (Pinto,
1993, p. 234).

O baile “Pérola Negra” e seu concurso tiveram cobertura das revistas O
Cruzeiro e Manchete (Pinto, 1993, p. 235), embora eu sé tenha localizado a
reportagem da revista O Cruzeiro. O evento contou com a presenga do

vice-governador de Sao Paulo, Porfirio da Paz, elemento que certamente chamou a
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atengao das revistas de grande circulagdo para a organizagao, o que ndo aconteceu
no baile de debutantes negras que ocorreu em outubro daquele ano de 1957, mas
sem a presenga de politicos da época (Pinto, 1993, p. 236). A imagem do
vice-governador colocando a faixa de miss em Marcilia Gama, vencedora do
concurso, figurou nas paginas da revista carioca O Cruzeiro, de grande repercussao

nacional (Ferreira, 1957).

A manchete da revista anunciava:

Nos salbes do Teatro Municipal de Campinas, eleita a Pérola Negra:
Pela primeira vez no Brasil, um concurso de beleza da sociedade
negra € realizado num Teatro Municipal- O vice-governador de S&o
Paulo, Porfirio da Paz, presidiu o juri que escolheu a mais bela jovem
de cor de Campinas (Ferreira, 1957).

Com texto de Neil Ferreira e fotos de George Torok, a revista trouxe algumas
imagens do baile, que ndo puderam ser recuperadas do acervo de Laudelina, mas
que dao uma ideia de qual foi a dindamica do evento, levando em consideracao
também as entrevistas com a propria Laudelina. Alguns trechos da reportagem

chamam a atengao, conforme os seguintes grifos:

Pela primeira vez no Brasil, a sociedade negra de uma cidade
realizou um baile de gala e escolheu a sua rainha no ambiente
suntuoso de um Teatro Municipal, congragando-se numa festa que
alcangou o mais amplo sucesso. [...] A vencedora seria a jovem de
cor que reunisse maiores predicados em elegancia, graga, beleza,
cultura e simpatia, e seria apontada num baile cuja renda reverteria
em beneficio do Posto de Puericultura Beatriz Helena e Corporacao
Musical dos Homens de Cor. Bastou que a ideia fosse anunciada
para receber o integral apoio da Associagao Cultural dos Negros do
Estado de Sao Paulo e, imediatamente, vinte jovens foram inscritas.
Escolheu-se, entdo, um juri que, durante um coquetel no “Lo
Schiavo” (um dos lugares mais finos da cidade), levando em conta
a formacao moral e o grau intelectual, deveria selecionar nove
entre as vinte concorrentes [...] Quando ia se aproximando a data do
baile, foram confeccionados convites que se esgotaram em tempo
quase recorde, prevendo grande afluéncia de publico para a grande
noite. Foi ai que surgiu o problema. Onde realizar o baile? A
sociedade negra de Campinas ndo possui saldo de festas e, dada a
grande procura de ingressos, somente um local bastante amplo
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serviria. O Ténis Clube ndo poderia ceder o seu local porque ja havia
marcado o baile da “Glamour Girl”. A Unica solugédo seria o velho e
austero Teatro Municipal. Mas esse Teatro ja possuia uma tradicdo
bastante antiga. Ali havia somente um baile por ano. Era a
apresentacido das debutantes da Sociedade Hipica, nada mais nada
menos do que a fina flor da sociedade da terra.[...] (Ferreira, 1957,
grifo meu).

Assim, a reportagem salienta como o evento reproduziu os costumes da
sociedade branca de classe média da época, mostrando como um diferencial
positivo a forma como tudo vinha ocorrendo em acordo e em locais usualmente
destinados exclusivamente para a elite branca da regido. Além disso, chama a
atencdo que entre as caracteristicas importantes que as selecionadas deveriam ter
estavam os atributos morais e o grau intelectual; suponho, entdo, que a questao
moral estivesse ligada ao comportamento dito normativo pelos padrdes
eurocéntricos e cristdos, e que a questao intelectual delimitasse bem que o concurso
era voltado para meninas negras que fizessem parte da elite negra de Campinas,
que buscava se distanciar tanto quanto possivel das classes mais baixas de negros,

conforme veremos a seguir.

A disposicao da festa foi a seguinte:

[..Jnos camarotes e nas frisas ficavam os brancos, os ricos que
foram assistir, embaixo, no saldo, tava os negros dangando e as
negrinhas entrando. Entdo esgotou em Campinas, esgotou o estoque
de lantejoulas, pérolas, tudo, né? porque todo mundo fez vestidos
riquissimos, muito bonito. E os brancos também tinha que ir de traje
a rigor, sendo nao entrava, mesmo pagando. Foram.... os homens
foram a rigor, as mulheres também para assistir, mas nao resistiram e
pediram para descer. Veio uma turma, desceu, e dancou, né? No
baile, tudo, né? [...] (Laudelina, 2019, p.46-47).

O evento foi organizado com o suporte de pessoas brancas bem posicionadas
e comerciantes locais (Pinto, 1993, p. 246), sendo voltado para pessoas negras de
classe mais alta para as quais eram negadas 0 acesso aos mesmos locais que os
brancos e, talvez por isso, algumas dinamicas racistas tenham se reproduzido na
sua execugcao como, por exemplo, o fato das pessoas brancas estarem nos

melhores lugares do teatro. Além disso, o fato de Laudelina ter salientado que
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brancos precisavam entrar com roupa de gala da a entender que talvez algumas
pessoas tenham tentado entrar sem, o que talvez ndo acontecesse se o baile fosse
voltado exclusivamente para pessoas brancas. Saliento também que o esgotamento
de lantejoulas na cidade indica uma animagao na participagao de familias negras de

classe média no evento.

Esses bailes de gala promovidos pela elite negra eram extremamente rigorosos

quanto ao comportamento de seus participantes, de forma que:

[...] o estudo de J.C. Gomes da Silva revela que até os anos 50
(cinquenta), as associagdes recreativas dangantes frequentadas pela
elite negra determinavam regras de comportamentos morais, através
de lembretes por sobre a mesa: “mantenham a ordem, respeito,
educacdo e compostura”. Sendo que a proibicdo de dancas
populares consideradas imorais também eram comum como:
gafieira, bataclan e quadradinho (PINTO, 1993, p. 236).

O dinheiro arrecadado no Baile “Pérola Negra” seria revertido para o Posto de
Puericultura Beatriz Helena e para a Corporagdao Musical dos Homens de Cor
(Ferreira, 1957), e seria interessante, em trabalhos futuros, observar como era a
atuagao dessas entidades na regido. Laudelina também utilizava desses eventos
para alcangar outros fins, de natureza mais critica e politica, e foi a partir dos
contatos feitos na execucédo do Baile Pérola Negra que ela foi capaz de abrir outra
Associacao de Empregadas Domésticas no ano de 1961, agora em Campinas
(Pinto, 1993, p. 236). Enquanto o baile havia tido como publico alvo e alcangado
apenas membros das classes média e alta branca e negra de Campinas, a
Associagao tinha como fim auxiliar e mobilizar mulheres que sofriam mais duramente

os aspectos de classe e raca da sociedade brasileira.

Foi dificil estabelecer uma cronologia entre os dois bailes, especialmente a
partir do texto de Elisabete Aparecida Pinto, pois parece que algumas informacgdes
sobre ambos os eventos se confundem, em alguns momentos parece que eles
ocorreram ao mesmo tempo, em outros que um ocorreu antes do outro, talvez

mesmo pela proximidade das datas (o “Pérola Negra ocorreu no més de maio de
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1957, e o “Menina Moga”, para debutantes, em outubro, mas parece que ideia de
execucao de ambos foi quase simultanea), e também por s6 um deles ter sido

coberto por revistas.

O Baile Pérola Negra foi o ultimo a ser executado no Teatro Municipal de
Campinas, posteriormente demolido, e, com isso, o Baile “Menina Mog¢a” ocorreu no

Ginasio Campineiro de Regatas (Pinto, 1993. p. 34).

O baile de debutantes “Menina Moga” ocorreu apenas em 26 de outubro de
1957. Laudelina ja havia se tornado uma especialista na organizagdo desses
eventos, tendo recebido convites para organiza-los em cidades do interior de Séo
Paulo (Pinto, 1993, p. 232).

Sobre o baile “Menina Moga”, nao foi possivel encontrar mais informacdes além
daquela de que ele ocorreu, ja que no principio da pesquisa eu vinha confundindo as
informagdes sobre os dois diferentes eventos. Da mesma forma, fica confusa a
analise de uma carta de Rachel de Queiroz, escritora e membro da Academia
Brasileira de Letras, publicada na revista O Cruzeiro em outubro de 1957, sobre um
convite recebido pela mesma para se juntar ao Baile Pérola Negra. Esse baile
ocorreu em maio, mas nao se tratava do mesmo baile para meninas debutantes que
ocorreu em outubro, més de publicagcdo da carta. A carta, entretanto, se refere a um
baile de debutantes, o que me leva a crer que provavelmente o convite enviado se
aproveitou da fama do baile “Pérola Negra” para convencer pessoas famosas a se
juntarem a esse outro evento voltado para a elite negra de Campinas e que, por

isso, houve a confusao quanto ao nome do evento.

Saliento esta fonte por ela dar indicios sobre a reagdao da populacdo branca
frente a organizagdo desses eventos voltados principalmente para as pessoas
negras, mas que nao excluia sobremodo a participacdo de pessoas brancas, fosse
na organizagdo das festas, fosse nos eventos em si. Apesar do carater pouco

politico dos bailes e da postura conciliatéria e alinhada com as estruturas
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hierarquicas de classe do pais, o simples convite a tal evento recebeu a seguinte

resposta virulenta, conforme trechos:

“Pérola Negra”

Meu prezado amigo Presidente da “Associacao Cultural Pérola Negra
de Campinas”:

Acuso o recebimento da carta que me fez e na qual me convida para
0 “Primeiro Baile de Debutantes do Estado de S&o Paulo”. Muito
grata lhe sou e a Associagao pela gentileza do convite e pela forma
carinhosa com que o formularam.

Eu poderia dizer, desculpando-me, que ndo posso ir ao baile porque
pretendo viajar muito breve, o que é verdade; e poderia alegar
também que nao vou a bailes ja faz mais de quinze anos, o que seria
verdade igualmente. Mas o principal motivo, de ndo lhe aceitar o
convite, meu caro Presidente, é que eu nao aprovo esse baile, com
esse titulo.

Sim, meu prezado amigo, acontece que eu sou formalmente contra
essas Associacoes fechadas que, em vez de repelirem a linha de cor,
a aceitam e a fazem sua. Se o crime esta no preconceito de cor, por
que prestigia-lo e aceita-lo? Entdo ndo véem vocés que, fundando
essas sociedades de pessoas de raca negra, dando bailes de
negros, estao precisamente realizando o jogo dos racistas? [...]

Se existe preconceito de cor na sua cidade, o nosso dever nao sera
aceita-lo e prestigia-lo, mas combaté-lo. [...] Se clubes sociais dai ou
de qualquer outra cidade n&do aceitam associados sob a alegacgao de
que sdo pessoas de cor, recordem-se de que essa alegacao constitui
crime e que ha remédio judicial para sanar esse crime. O que nao
devemos, 0 que ndo podemos admitir, € que se trace uma linha de
cor no Brasil, e mormente que se trace essa linha com a nossa
adesdo e cumplicidade. Ai, &€ esse um dos aspectos mais
lamentaveis da discriminagao racial: contamina aqueles préprios a
quem segrega. Sei que isso € resultado do instinto normal de
retaliagdo e defesa e ndo culpo nenhuma minoria racial por procurar
defender-se de humilhacbes e sofrimentos, fechando-se dentro do
seu proprio circulo. Nao culpo, meus amigos, mas advirto. Fujam
dessa espécie de retaliagdo; dediquem todas as suas forgcas a
batalha da integracéo total, e ndo ao prolongamento da segregacéao
dentro da nossa propria cidadela.

Nunca fundar associag¢des de ou para “pessoas de cor” ou “negras”.
O que temos a fazer é integrar as pessoas de cor no seu lugar na
sociedade- o que alids ja se faz em quase todo o Brasil. E nas
comunidades onde excepcionalmente se nega ao homem de cor
algum dos seus direitos de brasileiro e de cidaddo, o que se deve é
eliminar a excegcdo e nunca aceita-la como fato consumado- e
prestigia-lo, ainda por cima!

Todos sabemos que essas associagbes pelo progresso de negros
tém nobres propdsitos- mas ndo podemos negar também que elas
sejam associagdes racistas. Recusariam entdo vocés a sua ajuda a
um pobre pau-de-arara de olhos azuis e cabelo louro, como ha
tantos? N&ao se trata de negro! E a um japonés? E a um judeu? Das
duas uma: ou a associagdo nao ampara a todos, e é discriminatéria,
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€ racista; ou por todos se interessa- e nesse caso para que aludir a
cor?

E dizendo aludir, toquei no ponto essencial das ideias que defendo
nessa questdo de preconceito racial: o que é preciso, na minha
opinido, é jamais aludir a cor, jamais consentir que se considere a cor
do cidaddo um problema, é ignorar completamente a cor! N&o
interessa saber de que cor € um homem. E um homem nosso irmao,
nosso igual, e basta. Na hora em que aceitarmos a linha de cor e
formarmos agrupag¢des de pessoas negras, mulatas, amarelas ou
vermelhas, - estaremos apenas prestigiando os racistas brancos que
justamente ndo querem outra coisa, sendo isolar-se.

E assim, meu caro Presidente, eu desaprovo o seu Baile de
Debutantes Negras. Para mim ndo sao negras, sdo mogas iguais a
todas as outras. [...]

Nao, meu estimado Presidente, ndo me venha falar em “Negros”, que
eu nao quero saber de que cor € um homem ou uma mulher para lhe
querer bem e chamar de meu irm&o. N&do vamos compactuar com a
vergonha do segregacionismo dando-lhe a nossa adesao implicita.
[...]

[...]Que ndo se fale em negro, nem se cogite da cor de ninguém. O
nosso “slogan” é sé um: E brasileiro- e basta (Queiroz, 1957, p. 131).

A carta se alimenta dos mais comuns argumentos para deslegitimacao das
mobilizacbes de pessoas negras contra o racismo, apesar do carater pouco

revolucionario do baile.

Assim, Rachel de Queiroz recorre ao paternalismo em relacdo as pessoas
negras organizadoras do evento (ao pedir que nao caissem na armadilha do
‘racismo reverso”, como se a organizagdo nao tivesse sido pensada de forma
racional, mas sim puramente emocional), a interpretagao de que o baile voltado para
mulheres negras estaria automaticamente tendo a intengcdo de “discriminar” mogas
brancas, ao entender o baile como uma celebragdo ao racismo (argumento pouco
compreensivel), e acusando uma espécie de segregacao de negros contra brancos,
ainda que ela, mulher branca, tenha sido convidada ao evento, o que me faz
imaginar se mogas negras haviam sido convidadas para os tais bailes que ela diz ter
ido na juventude, ou se a segregagao no caso so existe quando pessoas brancas

nao detém o monopdlio do protagonismo na situagao.

Esse movimento é identificado por Lélia Gonzalez (2021, p.102), ao alertar que

setores dominantes da sociedade buscam neutralizar movimentos de organizagao
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popular (ainda que nesse caso, a organizagao nao fosse tdo popular assim), através
principalmente de duas atitudes: a manipulagao ideoldgica (paternalismo identificado

na carta), e a repressao direta (autoritarismo).

A acusacado de racismo as avessas € comum também a projetos mais
disruptivos, caracterizando-se como uma semelhanga entre esse evento mais
conservador e outros mais explicitamente contestatorios da ordem vigente de
colonialidade do poder. Falando sobre o bloco afro de afoxé, Ilé Aye, Lélia Gonzalez

diz que:

Tratava-se de um bloco afro, ou seja, um bloco assumidamente
negro e disposto a afirmar os valores culturais afro-brasileiros, a
comecar pelo proprio nome: llé Aiyé. Enfrentando os mais diferentes
tipos de dificuldades, inclusive acusagdes de racismo “as avessas” (0
que nos leva a afirmar que o racismo “as direitas” € muito bem-aceito
neste pais), o grupo de fundadores, acrescido por aqueles que
acreditaram na sua proposta, botou o bloco na rua no Carnaval de
1974 (Gonzalez, 2021, p.196).

Assim, seja em bloco afro, seja em baile de gala, a organizagdo do negro néo
escapa da acusacdo de “racismo as avessas’. Nesses momentos, € retirada
também a cartada definitiva para a tentativa de desorganizacdo de organizacdes
sociais negras, que € o recorrer ao mito da democracia racial, na qual negros e

brancos se tornam imediatamente apenas brasileiros.

Acerca desse apego brasileiro ao mito da democracia racial é expressiva fala
do ex-presidente Fernando Henrique Cardoso na abertura do Seminario
Internacional “Multiculturalismo e Racismo: O Papel da A¢ao Afirmativa nos Estados
Democraticos Contemporaneos”, realizado pela Secretaria Nacional de Direitos

Humanos em julho de 1996. Ele conta que:

[...] Eu sempre me lembro — ja me referi em mais de uma ocasiao a
isso — de uma reunido realizada ha muitos anos no Ministério das
Relacbes Exteriores, que funcionava no Rio de Janeiro. Eu era
assistente de sociologia e trabalhava com o professor Florestan
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Fernandes e com o professor Roger Bastide, dois dos eminentes
socidlogos que se dedicavam ao problema das relagdes entre negros
e brancos no Brasil. E, talvez com certa ingenuidade, referi-me ao
fato de que efetivamente havia preconceito no pais. Na época, dizer
isso era como fazer uma afirmagao contra o Brasil.

A pessoa que presidia a mesa — alguém de grande respeitabilidade
—incomodou-se com a afirmacado e, ao final, confessou-me que
quase havia pedido que me retirasse da reunidao. Entdo, teceu
alguns elogios pessoais a mim, para compensar a manifestacao de
profundo desagrado pelo fato de eu ter dito que havia
preconceito de cor no Brasil (Cardoso /n Carneiro, 2023, p.48, grifo
meu).

Carneiro salienta que a fala do ex-presidente explicita o:

[...]Jo carater desagregador que a admissao do racismo ou do
preconceito racial tem na nossa tradigdao cultural, chegando a
ponto de ser considerada tal admissdo “uma afirmagéo contra o
Brasil” ou uma quase questdo de seguranga nacional. E o outro
elemento é a ingenuidade em que certas pessoas podem incorrer ao
ousar explicitar a existéncia do racismo no pais, diante do pacto de
siléncio no qual o problema esta imerso (Cardoso In Carneiro, 2023,
p.48, grifo meu).

Entdo, o fator desagregador que a admissédo da existéncia do racismo e das
estruturas colonialistas brasileiras provoca impede que se enxergue medidas como
os bailes voltados para meninas negras como reparagdes quanto as imagens
estereotipadas que atingem mulheres negras e que circulam na cultura como

naturais.

Por exemplo, no inicio do século XX mulheres negras apareciam em revistas
femininas e cartilhas infantis exclusivamente como empregadas domésticas,
servindo a classica familia de classe média branca, composta por mae, pai e filhos,
reforcando o lugar relegado socialmente (Carneiro, 2018, p. 142). Essas
representacbes ndo parecem ter causado o constrangimento social que o baile
Pérola Negra e que o baile Menina Moga causaram, ja que esse imaginario acerca
da mulher negra, como empregada doméstica, foi totalmente incorporado ao

cotidiano da sociedade brasileira, ao ponto de tornar-se normal.
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Outro exemplo de como a percepgdo acerca de mulheres negras foi
continuamente vilipendiada pela Cultura pode ser vista nos personagens de
Monteiro Lobato, em suas obras voltadas para o publico infantil, entre seus
personagens negros 0 mais emblematico talvez seja o de Tia Anastacia, empregada
doméstica “da familia”, que convivia com a mesma ha anos, e que se apresentava
como personagem indolente, submisso, encarnando a figura da “méae preta”
(Carneiro, 2018, p.142).

A autoestima da mulher negra também sempre foi duramente atacada através
de musicas populares como a famosa “Nega do cabelo duro”, citada por Beatriz
Nascimento como uma cang¢do que circulava bastante durante os anos 1950
(Nascimento, 2022, p.102), mas que também é conhecida por mim, nascida no final

dos anos 90, o que mostra a continuidade de circulagdo desses estereotipos.

Assim, a imagem acaba sendo um instrumento muito marcante no processo de
desumanizagcdo de mulheres negras, que muitas vezes sado despidas da
possibilidade de efetuar a sua afirmacdo de identidade de género, conforme foi
mencionado com os xingamentos que Laudelina sofria quando crianca, ao ser

chamada de Saci Pereré, ou no seguinte relato da historiadora Beatriz Nascimento:

[..]JN6s moravamos todos em Cordovil, meus pais e meus irmaos,
desde que viemos de Aracaju. Eu era a cagula e tinha um cabelo
bem rentinho. Por causa disso a molecada da rua me chamava de
Joao e ficava me provocando toda vez que eu passava para a escola
ou ia fazer algum mandado pelas redondezas. Era um horror. Pra eu
ir a rua era uma tortura, os meus outros irmaos e irmas, talvez por
serem mais velhos, ndo passavam por esse vexame, mas eu nao
escapava [...] (Nascimento, 2022, p.102).

Por ter o cabelo curto e crespo Beatriz foi retirada da possibilidade de se
afirmar como parte do género feminino, ainda que fosse uma mulher cisgénero. O
que mostra como esse sistema, a colonialidade do poder, que pode adquirir também

outros nomes, é violento com qualquer pessoa que seja minimamente dissidente do
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padrdo imposto, que é branco, heterossexual e cisgénero, ferindo mulheres e

homens cis, trans, ndo binarios e racializados como nao brancos.

Apesar da situagcdo narrada, Beatriz Nascimento conta que nao ficou
envergonhada pela sua cor de pele e caracteristicas fisicas, fazendo uso da raiva
como motor de mudanga social (Lorde, 2019, p. 98). Ela relata que o que a

envergonhou foi:

[...] saber que a gente vive numa situacdo de impoténcia diante da
realidade, diante do mundo; por isso eu continuo batalhando,
lutando, acreditando nos valores que aprendi desde pequena no seio
da minha familia[...] (Nascimento, 2022, p. 102).

Além do racismo em si, 0 que fere € também o sentimento de impoténcia em
relacdo a ele. E quando a pessoa negra reage a violéncia sofrida, organizando-se
com outras que passam pelo mesmo processo de desumanizacao, aqui no Brasil é

frequentemente desmoralizada pelo discurso da “democracia racial”’, de modo que:

Este slogan [da democracia racial] tenta escamotear a cruel
exploragao praticada contra os negros por todos os setores e classes
da sociedade branca ou brancdide, quer se trate de ricos, de pobres
ou de remediados. Nosso pais desenvolveu uma cultura baseada em
valores racistas, institucionalizando uma situagdo de caracteristicas
patolégicas, a patologia da brancura, e uma forma de interagao racial
que se caracteriza como genocidio na forma e na pratica
(Nascimento, 2019, p. 82).

O mito da democracia racial, entdo, aparece como uma ferramenta para a
desmobilizar a luta negra e Carneiro (2023, p. 51) aponta, além disso, a circulagao
permanente de simbolos do sucesso material e da superioridade natural da
branquitude, ao mesmo tempo em que ha a estigmatizagcdo da negritude, garantem

que o ideal de branqueamento permaneca firme no imaginario social.
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Essa ferramenta de protecédo a permanéncia do poder da branquitude de negar
o genocidio politico, social e cultural contra pessoas racializadas como negras a
partir do uso do mito da democracia racial, foi usado por Rachel de Queiroz na carta
analisada, servindo como amostra dos desafios enfrentados para a organizagéo de
iniciativas culturais que procurem questionar de forma menos ou mais radical, as

relacdes raciais opressivas estabelecidas no Brasil.

Isso porque a exploragao dos corpos colonizados acontece nao apenas a partir
do aspecto financeiro das relacbes, mas também a partir de aspectos culturais e
psicolégicos, que estabelecem que a pessoa negra “se ponha em seu lugar”
(Gonzaélez, 2021, p. 27), disso incorre o incémodo com o baile voltado para mulheres

negras: elas estavam “fora do lugar”.

Os bailes carregam o potencial de criar locais onde grupos marginalizados se
veem como pertencentes, além de se constituirem como espagos para que a pessoa
negra possa se ver dotada de atributos dos quais ela usualmente € excluida, como a
beleza, a inteligéncia, a educacgao, além disso, “[...]Os racistas ndo pensariam jamais
que oculto no interior do “negro” ha afeto, embora o mundo externo seja adverso,
sofredor...”. (Nascimento, 2022, p. 75).

Nesse espaco, ainda que elitizado e reproduzindo dinamicas hierarquicas
raciais supracitadas, ha a possibilidade de a mulher negra sair dos dois papéis a ela

usualmente atribuidos: o da doméstica ou da mulata (Gonzalez, 2021, p. 36).

Ao mesmo tempo, embora eu entenda a importancia que os bailes podem ter
exercido na recuperagao da autoestima dessas meninas negras de classe alta e na
producdo de imagens onde elas ndo estejam associadas exclusivamente ao
exercicio do emprego doméstico ou da hiperssexualizagdo, € importante considerar
que o empobrecimento das populagdes negras € elemento essencial para o
estabelecimento da colonialidade do poder, do qual o racismo € base estrutural, o

que significa que as discussdes acerca de raga e género nao estdo completas sem a
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consideragao da classe, na medida em que a mobilidade de classe é controlada pela

racionalidade, de modo que:

[...JEssa dindmica tem efeito paralisante sobre o grupo dominado,
produzindo seu confinamento aos patamares inferiores da sociedade
e produzindo resisténcias que se constituem muitas vezes como
mecanismos de inscricdo da racialidade subjugada na dindmica do
dispositivo, € menos como estratégia de emancipacado (Carneiro,
2023, p.55).

O que significa que no caso das elites negras campinenses a interpretacao,
naquele momento, acerca da como resistir as estruturas da colonialidade do poder
foi a de se inserir dentro da dinamica desse dispositivo, sem considerar de fato uma

emancipacgao dessas estruturas, mas mais no sentido de fazer parte dela.

Considerando a trajetdria de Laudelina, é possivel observar que, apesar de sua
participacdo na organizagao desses bailes analisados terem capacidade de
emancipag¢ao da comunidade negra da regido, um pouco limitada em questao de
alcance e de critica politica, 0 mesmo nao pode ser dito acerca de sua trajetéria de
militdncia. Ela ndo executou bailes apenas para essa elite, pois ndo parece ter
abandonado nunca a nogdo de como os aspectos socioecondémicos atingiam
simultaneamente mulheres negras pobres, partindo do que eu enxergo como uma
capacidade analitica interseccional formada a partir de um conhecimento mais
pratico. E possivel atestar isso na seguinte fala da ativista sobre a fundacdo da

Associagao na década de 1960:

[...]Ja nessa época nao existia aquela coisa de “precisa-se de uma
empregada, prefere-se branca”, né? Ai comegcamos a funcionar,
dialogar com elas, a gente comegou a ir nos locais onde tinha
empregadas domésticas, comegamos a fazer umas festas, né? Fazia
bailinho, fazia piquenique, fazia pra reunir o pessoal como uma
sociedade, pra depois entrar no mérito da coisa — que pra entrar
com a cara e a coragem era dificil (Laudelina, 2019, p. 47-48).

Naquele momento os bailes serviram como estratégia para a aproximagao com

empregadas domésticas, utilizando de servigos e oportunidades negadas a camadas
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pretas empobrecidas da cidade de Campinas para trazé-las para organizacdes
politicas mais efetivas, estratégia semelhante a dos bailes da Frente Negra

Brasileira em sua época de atividade, conforme discutido anteriormente.

O objetivo desses bailes voltados para mulheres mais empobrecidas era o de
fazer com que as mesmas passassem a frequentar a Associagdo de Empregadas
Domeésticas e, com o tempo, a se identificarem com a luta pela sindicalizagao. Sobre
isso, um colega de luta de Laudelina, sr. Pedrinho, diz que: “no dia do baile encheu o

saldo, nao cabia, ficou gente até na rua...[...]” (Pinto, 1993, p. 395).

Laudelina também organizou um festival em maio de 1962 para a Associagao
de Empregadas Domésticas, porém n&o foram localizadas informagbes mais

precisas sobre o evento (Pinto, 1993, p. 397).

Assim, embora Pinto (1992), negue que Laudelina se reconhecesse como
feminista, identifico em suas praticas um feminismo decolonial, que considera ndo s6
a igualdade de género, mas que “[...] ultrapassa a categoria “mulheres”, fundada
sobre um determinismo biolégico, e atribui novamente a nogdo de direitos das
mulheres uma dimenséao politica radical: levar em conta os desafios impostos a uma

humanidade ameacada de desaparecer” (Verges, 2020, p.21).

Além disso, historicamente, a exclusdo de mulheres negras de instituigdes
controladas e criadas por homens brancos, a levaram a criar recorrer a musica, a
literatura, conversas e comportamentos cotidianos como espacgos para a constru¢ao

de consciéncia feminista negra (Collins, 2020, p. 153).

Com isso, entendo que a cultura pode ser um espaco de reproducao da
estrutura colonial de sociedade ou um espaco de elaboragdo de novas

possibilidades de vivéncia, onde corpos marginalizados sdo humanizados, o que é
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sempre visto com desconfianga e como uma ameaga quando pensamos em um

contexto de supremacia branca (hooks, 2019, p. 39).

Expando a ideia de Lorde de poesia, para qualquer forma de entretenimento e

espaco de cultura, quando ela diz:

Para as mulheres, entdo, a poesia ndo é um luxo. E uma
necessidade vital da nossa existéncia. Ela cria o tipo de luz sob a
qual baseamos nossas esperangas € nossos sonhos de
sobrevivéncia e mudancga, primeiro como linguagem, depois como
ideia, e entdo como agdo mais tangivel. E da poesia que nos
valemos para nomear 0 que ainda nido tem nome, e que so entéo
pode ser pensado. Os horizontes mais longinquos das nossas
esperancas e dos nossos medos sao pavimentados pelos nossos
poemas, esculpidos nas rochas que sio nossas experiéncias diarias
(Lorde, 2019, p. 40).

Sonhar e realizar espagos em que mulheres e homens ndo brancos nao séo
vilipendiados com esteredtipos e dindmicas desumanizadoras e subalternizantes
pode ser o0 comego de um processo de reconhecimento das nossas potencialidades,
servindo também para a nossa articulagao para a criagao de formas diferentes de

nos vermos e de vermos uns aos outros.

Além disso, ha indicios da participacdo de Laudelina em organizagbes de
cultura mais préximas daquelas identificadas como capazes de mudanca social,

conforme trazido por Lélia Gonzalez ao tratar do bloco de afoxé I1é Ayé:

Foi de arrepiar e fazer o coracdo da gente bater disparado. Jovens
negras lindas, lindissimas, dangando ijexa, sem perucas ou cabelos
“esticados”, sem bunda de fora ou mascaras de pintura, pareciam a
prépria encarnagcao de Oxum, a deusa da beleza negra. Enquanto
isso, a musica dizia: “Aquela mocga/ Que ta na praga/ Ta esperando/
E o bloco da raga/ E quem é ele?/ Eu vou dizer/ E o bloco negro/ Ele
€ o llé Aiyé...”(Gonzalez, 2021, p. 197).
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Ao descrever o bloco de carnaval Lélia fala da experiéncia de ver mulheres
negras se manifestando fora dos padrbes estéticos da branquitude, com seus
cabelos naturais, e Vvé nessas expressdes manifestacbes quase divinas,
comparando-as com o orixa feminino protetor das mulheres, da beleza e da
feminilidade em si, Oxum. Além disso, ela salienta que as atividades dos blocos afro
e dos afoxés nao se limitam ao periodo do carnaval, mobilizando a comunidade
negra durante todo o ano, em associagcdo semelhante a trazida por Abdias do

Nascimento quando fala de quilombismo (2019):

[...JE é nisso que se encontra a sua forga. Seus membros estao
sempre juntos, discutindo, refletindo, criando coisas novas. E foi por
ai que surgiu a ideia de instaurar a Noite da Beleza Negra, visando
marcar anualmente todo um processo de revalorizacao da mulher
negra, tdo massacrada e inferiorizada por um machismo racista,
assim como por seus valores estéticos eurocéntricos (Gonzalez,
2021, p. 197).

Assim, essa experiéncia exemplifica outra forma de tratar a cultura e de
ressignificar a estética de mulheres negras, confrontando e abandonando os
paradigmas colonialistas, onde a estética feminina negra aparece como um
elemento importante no processo de emancipagao. A aparéncia, as vestimentas e a
postura das mulheres negras pode entao ser tratada de diferentes formas, de modo
a querer nos inserir dentro das estruturas colonialistas, ou de confronta-las. Nesses

concursos promovidos pelo Afoxé citados por Lélia € possivel perceber que:

[...]JNao se trata de um concurso de beleza tipo “miss” isto ou aquilo,
0 que nao passaria de uma simples reproducdo da estética da
ideologia do branqueamento. Afinal, pra ser “miss” de alguma coisa a
negra tem de ter “feicdes finas”, cabelo “bom” (“alisado” ou
disfarcado por uma peruca) ou entéo fazer o género “erético/exético”.
O que ocorre na escolha de uma Negra llIé, por exemplo, ndo tem
nada a ver com uma estética europeia tao difundida e exaltada pelos
meios de comunicagdo de massa (sobretudo por revistas tipo
‘pleibéi” ou de “moda”, assim como pela televisdo). Na verdade,
ignoram-se  tranquilamente essas alienagdes  colonizadas,
complexadas, ndo s6 das classes “brancas” dominantes como
também dos “jabuticabas” e/ou dos “negros recentes” (né, Jodo
Jorge?). O que conta para ser uma Negra llé é a dignidade, a
elegancia, a articulagdo harmoniosa do trangado do cabelo com o
traje, o dengo, a leveza, o jeito de olhar ou de sorrir, a graga do gesto
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na quebrada de ombro sensual, 0 modo doce e altaneiro de ser etc.
E se a gente atentar bem para o sentido de tudo isso, a gente saca
uma coisa: a Noite da Beleza Negra é um ato de descolonizagéo
cultural (Gonzalez, 2021, p. 19).

A elite negra de Campinas ignorava ou rejeitava na década de 1950 essas
manifestacdes culturais mais ligadas a uma heranca africana, até pelo contexto dos
movimentos negros da época, optando por aquelas mais orientadas por paradigmas
eurocentristas (Pinto, 1993, p. 244). Ao mesmo tempo, Laudelina, de maneira pouco
conhecida, circulou nesses espagos, sem que muitos de seus colegas de luta
soubessem (ibid.). Em entrevista a Elisabete Aparecida Pinto, ela contou que,
embora nunca tivesse saido em desfile de escola de samba, ja havia participado da

organizagao de duas, ali mesmo em Campinas, cuidando da decoragao’.

Naquele momento histérico, a populagdo negra de classe média via com
desconfiangca e desdém a aproximacgao com a religiosidade e com a cultura que nao
tivessem origem europeia, e entrevistando um contemporéneo de Laudelina, Pinto
capta em seu discurso que naquele momento: “[...] fazer parte de um grupo que
demarca suas diferencas a partir da utilizagdo da cultura afro-brasileira, é estar

‘perto de um povo muito pequeno”(Pinto, 1993, p. 244).

Assim, para nao deslegitimar a sua atuagao politica dentro de alguns grupos, e
para garantir a sua circulagdo e o apoio de instituicbes catdlicas, por exemplo,
Laudelina manteve esses aspectos de sua vida mais privados (Pinto, 1993, p. 482),
revelando-os de maneira mais discreta ao final de sua vida, quando os movimentos
negros ja viviam um outro momento, a partir de outra percep¢ao do que era o negro
e do que deveria ser 0 negro; assim, € de maneira muito displicente ela revela ser
praticante de alguma religido afro-brasileira, ao comentar que: “Se eu nao fosse filha

de bons santos, se eu nido fosse de uma corrente forte, se meus santos ndo me

3 “Eu nunca sai em desfile, mas participava da organizagdo de duas escolas de samba, aqui
em Campinas, Eu cuidava da decoragcédo. Uma escola chegou a ganhar dois anos seguidos.”
(Mello In Pinto, 1993, p. 242).
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protegesse, meus Orixas, eu iria presa como comunista’(Mello in Pinto, 1993,

p.482), ao falar em entrevista sobre o contexto da Ditadura Militar.

Esses aspectos da vida de Laudelina também foram verificados por Pinto em
fotografias analisadas, que ndo puderam ser recuperadas para a realizagao desse
trabalho (ibid., p. 483- 484).

Freire expde que a acgao cultural desempenhada de acordo com os interesses
da classe dominante €&, por esséncia, antagbnica aquela executadas em proveito das
classes dominadas, pois enquanto uma engana a partir de mitos, a outra deve por
exceléncia problematizar a realidade, contrariando os interesses da ordem vigente
(Freire, 2013, p. 96).

Dessa forma, durante a analise dos bailes Pérola Negra e Menina Moga, fica
claro que os mesmos nao se caracterizam como agdes culturais que buscavam
questionar as estruturas colonialistas vigentes, uma vez que constituiram-se em
eventos voltados exclusivamente para membros da classe média negra e branca,
buscando enaltecer e estimular o tal “comportamento civilizado” entre os negros,

ausente de analise de classe.

Ao mesmo tempo, € possivel identificar nessas experiéncias: “[...] 0 processo
de criac&o ou organizagao das condi¢gbes necessarias para que as pessoas e grupos
inventem seus proprios fins no universo da cultura" (Coelho, 1997, p. 33), ainda que

esse fim estivesse alinhado as estruturas supracitadas.

Sobre isso €& necessario localizar os eventos dentro do contexto dos
movimentos negros do periodo, ja que esse modelo de execugao de baile parece
semelhante aos bailes oferecidos pela FNB, entidade de alcance nacional extinta
apenas vinte anos a execucado dos bailes. A FNB, com todas as suas ressalvas,

considerando o alinhamento conservador da organizagao, conseguiu unificar grupos
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negros de forma precursora em torno da denuncia ao racismo, trazendo voz as
reinvindicagbes dos negros no periodo pés-abolicdo, e conquistando o
reconhecimento de 6rgaos da sociedade civil de forma imprecedida (Domingues,
2007, p. 370), o que se torna ainda mais significativo quando consideramos a
resisténcia da populagdo brasileira a admitir a falsidade do mito da democracia

racial, conforme vimos anteriormente.

Assim, a propria existéncia dos bailes explicitou os conflitos raciais existentes
na sociedade brasileira e o local de preterimento e marginalizagdo a que estavam

submetidas as populagdes negras, com atengao as mulheres.

A articulacdo de aspectos de raga, classe e género soO viriam a integrar de
maneira mais explicita a agenda do MNU a partir do final da década de 1970, ainda
durante a Ditadura Militar, o que o diferencia de movimentos importantes como a
Frente Negra Brasileira e o Teatro Experimental do Negro (TEN), cujas
preocupagdes se restringiam exclusivamente a integracao racial (Gonzalez, 2021, p.
101). O MNU surge tentando integrar a luta de todos os grupos oprimidos da
sociedade, resgatando os simbolos africanos de cultura e de religiosidade, aliados a
uma critica ao sistema capitalista, como ferramentas para a construcdo de uma
identidade nacional negra capaz de impulsionar a luta politica (Domingues, 2007b, p.
116).

Nao trago essas observacbes tentando criar uma hierarquia na forma de
organizacao de grupos negros, nem tentando defender uma linha evolutiva da
Histdria, entendendo que todas essas organizagbes s foram possiveis de serem
criadas a partir do acumulo de experiéncias, de tentativas, de erros, e do dialogo
travado com outras experiéncias de contestagao social ao longo dos anos, conforme

diz Lélia Gonzalez:

Nés do MNU ndo poderiamos ter nos engajado em nossa luta sem a
consciéncia de quem somos e do que desejamos. A FNB e o TEN
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sao momentos de nossa historia, contraditorios, falhos e cheios de
erros; mas, precisamente por isso, nos legaram uma riqueza de
experiéncias. Nossa histéria continua. E nossa responsabilidade
agora levar adiante a luta iniciada por nossos companheiros do
passado que estdo presentes em todos nds, em outro momento
dialético. Gragas a eles agora compreendemos que a luta do povo
negro no Brasil € um aspecto de uma luta muito mais ampla: a luta
dos negros no mundo. Também sabemos que ela esta presente e
continua (Gonzalez, 2021, p. 113).

O que permanece em todas essas tentativas parece ser o elemento da
esperanga e a consciéncia do ser humano enquanto ser inacabado (Freire, 1996, p.
38), considerando a espera por uma situacdo melhor como parte intrinseca da
condigdo humana. Nesse caso, tanto esses movimentos, quanto a trajetéria mais
pessoal de Laudelina, parecem se mover através da crenga de que a populagao
negra pudesse ser vista um dia em toda a sua dignidade humana, ainda que por
vezes 0s meios para que se chegar a esse fim contivessem contradigdes, também

inerentes a personalidade humana.
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4 CONSIDERAGOES FINAIS

Esta breve pesquisa me fez quebrar algumas ideias pré-concebidas sobre
como ocorriam as dinamicas dos eventos organizados por Laudelina, vide a
organizacao e execucgao dos dois bailes analisados no ano de 1957 em Campinas.
Os eventos eram menos politicamente radicais do que eu imaginava antes de iniciar
a pesquisa, mas ao mesmo tempo, através da analise de fontes e contextualizagao
dos eventos, foi possivel estabelecer uma ponte entre os paradigmas eurocéntricos

dos mesmos e o contexto em que se encontravam os movimentos negros na época.

Ao mesmo tempo, foi possivel localizar indicios de que Laudelina de Campos
Mello recuperava essas experiéncias com a elite campinense negra e branca a fim
de se aproximar das empregadas domésticas da regido, promovendo bailes
exclusivamente para essa categoria de trabalho, tendo em vista que os bailes
analisados ndo tinham as camadas empobrecidas da cidade como publico alvo,
tentando inclusive se afastar de demonstracbées de cultura que nao fossem

eurocéntricas.

Durante as leituras e analises também ampliei a minha percepg¢ao acerca do
conceito de colonialidade do poder, trazido por Anibal Quijano, observando como a
compreensao dessa estrutura de racializacdo da espécie humana para fins
exploratdrios foi identificada sob diferentes nomes por diferentes autores, mas todos
ao fim dizendo a mesma coisa: que nao € possivel que a vida floresca de maneira
digna e plena dentro dessas estruturas, que nao é possivel ocupar a categoria de

semi-humanidade, ou se é gente em completo, ou néo.

Com tudo isso, concluo que a cultura é elemento essencial nesse processo de
recuperagcao de humanidade plena dentro de um sistema-mundo que se organiza
pela l6gica assassina de mentes e corpos negros caracteristica do dispositivo de
racialidade, nome recuperado por Sueli Carneiro a se referir a esse sistema. E

essencial que as discussdes acerca do papel social da cultura e dos paradigmas que
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a cercam quando tratados de grupos marginalizados, sejam cada vez mais assunto

da Biblioteconomia, tendo em vista o potencial de mudanga social da area.
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