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RESUMO

O presente estudo aborda o processo de constru¢ao e/ou afirmagéo identitaria(s) de
mulheres negras participantes do Bloco Afro Akomabu. Analisa-se o contexto
histérico do Bloco Afro Akomabu, desde sua criacao até os dias atuais e destaca-se
0 momento em que as demandas coletivas dos movimentos de mulheres negras
passaram a ser inseridas nesses processos, bem como o protagonismo das
mulheres em meio as relagdes de género presentes naquele ambiente. Disserta-se
também sobre os conceitos de identidade, enquanto uma das categorias de analise,
a partir das falas das participantes do Bloco e, por ultimo, compreende-se o papel do
Bloco Afro Akomabu na construcdo das agendas das politicas educacionais do
estado do Maranhao para efetivacdo do estudo sobre género e etnia. Os desafios
apontados ao longo desta pesquisa foram enfatizados pelas préprias mulheres
participantes do Bloco Afro Akomabu. As consideragdes feitas ao longo do estudo
estdo baseadas nos relatos das envolvidas nesta pesquisa e na analise dos
documentos institucionais, citados no decorrer do trabalho. Descortinar essa
realidade foi importante para compreender a especificidade da participacdo das
mulheres negras enquanto objeto de estudo inserido no contexto do bloco se faz
necessario uma vez que é pelo viés dos Movimentos Sociais, em particular do
Movimento Negro e Movimento de Mulheres, que ha a compreensdo de que o
racismo e a discriminacao racial sdo também fatores determinantes para a exclusédo
de género. A pesquisa é qualitativa. A proposta metodolégica compreende os
movimentos sociais (dentre estes 0 movimento negro e movimento de mulheres
negras), como um campo social, correlacionado as lutas em defesa dos direitos (em
permanente disputa) das mulheres negras. Para subsidiar a andlise proposta, foram
realizadas entrevistas semi-estruturadas visando a construgdo dos dados. As
categorias analisadas estdo problematizadas e interpretadas a partir de referenciais
tedricos que discutem esta temética. Os dados evidenciam aspectos relevantes: o
protagonismo histérico das mulheres negras; os conflitos nas relagées de género no
contexto do Bloco Afro Akomabu. Os dados também reiteraram que, além de ser
uma forma de expressar a cultura afro-maranhense em épocas de carnaval, o
Akomabu também contribui enquanto espaco educativo ndo-formal no sentido de
trazer aos integrantes do bloco, os batuques, a musicalidade e a danca, como

elementos importantes para o fortalecimento da negritude.



Palavras-chave: Bloco Afro Akomabu. Identidade. Mulheres Negras. Relagcbdes de

género. Protaganismo feminino.



RESUME

Cette étude porte sur le processus de construction et/ou de la déclaration
d'identité(s) des femmes noires participants du Bloco Afro Akomabu. Il analyse le
contexte historique du Bloco Afro Akomabu, depuis sa création jusqu'a nos jours et le
point culminant est le moment ou les exigences collectives du mouvement des
femmes noires sont devenus insérés dans ces processus, ainsi que le réle des
femmes dans les relations de genre présentes dans cet environnement. On parle
également a propos des notions d'identité, en tant que catégorie d'analyse, d'apres
les discours des participants du Bloco et enfin comprendre le réle du Bloco Afro
Akomabu & la construction de I'ordre du jour de la politique éducative de I'Etat du
Maranhao pour l'exécution de I'étude sur le genre et l'origine ethnique. Les défis
identifiés tout au long de cette recherche ont été soulignés par les femmes
participantes du Bloco Afro Akomabu. Les considérations tout au long de I'étude
reposent sur les rapports impliqués dans cette recherche, I'analyse des documents
institutionnels, cités dans le cadre du travail. Découvrir cette réalité était important de
comprendre la spécificité de la participation des femmes noires comme objet d'étude
placé dans le contexte du Bloco est une fois nécessaire est la perspective des
mouvements sociaux, en particulier le Mouvement Noir et le mouvement des
femmes, il y a la compréhension que le racisme et la discrimination raciale sont
également des facteurs déterminants pour l'exclusion des genres. La recherche est
qualitative. La méthodologie comprend les mouvements sociaux (dont le mouvement
noir et mouvement des femmes noires), en tant que domaine social, les luttes pour la
défense des corrélées droits (en litige constant) des femmes noires. Pour appuyer
I'analyse proposée, des entretiens semi-structurés visant a la construction des
données ont été effectuées. Les catégories d'analyse sont interprétées et
problématisées d'apres références théoriques qui traitent de ce sujet. Les données
montrent les aspects pertinents: le role historigue des femmes noires; les conflits
dans les relations entre les sexes dans le cadre du Bloco Afro Akomabu. Les
données ont également rappelé que, en plus d'étre une fagcon d'exprimer la culture
afro du Maranhdo dans les temps de carnaval, le Akomabu contribue également
comme un espace d'éducation non formelle afin d'amener les membres du bloc, les
tambours, la musicalité et la danse, comme des éléments importants pour le

renforcement de la négritude.



Mots-clés: Bloco Afro Akomabu, ldentité, Femmes noires, Relations entre les

genres, Protoganisme féminin.
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1 INTRODUCAO

Os movimentos sociais que surgiram entre as décadas de sessenta e
setenta do século XX possibilitaram maiores reflexdes acerca das categorias
sociolégicas de andlise, sobretudo as que pontuavam a acao coletiva como
resultantes das crises econ6micas ou derivadas dos interesses de classe. O
abandono das explicagdes funcionalistas deu margem a novas iniciativas teoricas
como busca de respostas para os atuais problemas sociais.

Os Novos Movimentos Sociais questionam as estruturas democraticas de
representacao cidada e apontam para necessidade de uma cidadania participativa a
partir do empoderamento dos sujeitos marginalizados com base na autonomia e na
identidade. Para Rios (2008), os movimentos sociais sao, principalmente,
instituicbes informais oriundas da vida cotidiana e com marcas culturais e de
identidades comuns, por esse motivo consegue abranger individuos a partir dos
lacos de solidariedade. De acordo com Gohn (1997) o momento em que diversos
acontecimentos marcaram a vida social em meados do século XX como a guerra
fria, as ditaduras militares na América Latina, entre outros, contribuiram para a
incorporacdo na analise da questdo da identidade dos movimentos, permitindo,
“ouvir suas falas, captar suas praticas cotidianas foram se tornando os objetivos
centrais nas preocupagdes dos analistas e, ndo mais o estudo das determinagdes
estruturais da economia sobre as agdes coletivas em andamento” (GOHN, 1997,
p.279).

As mudancas na conjuntura politica a partir da década de 1980 do século
XX provocaram alteracdes no campo das pesquisas sociais. Os interesses foram
ampliados e novos movimentos passaram a protagonizar os estudos neste campo.
Dentre esses movimentos destacamos os movimentos negros, das mulheres, dos
indigenas, dos (das) homossexuais, dentre outros. Trata-se de movimentos que,
apesar de seus histéricos de lutas ndo tao recentes, ganharam expressividades por
estarem articulados a luta popular e as novas demandas relacionadas a igualdade e
a liberdade de raga, género, orientagdo sexual, etc. As proposi¢cdes das agdes
coletivas desses movimentos serdo determinantes nas mudancgas socioculturais e
nas transformacdes politicas advindas das décadas seguintes.

Reflexos da acéo coletiva sdo observados, por exemplo, na atuacao do

movimento negro em varios momentos da histéria brasileira que se constituiu como
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resisténcia negra na luta pela liberdade e pela cidadania da populagéao
historicamente marginalizada. Fato evidenciado no periodo escravocrata cujas
insurrei¢ces e a formacgao dos quilombos deixaram marcas significativas no sistema.
No periodo pés-abolicdo, a imprensa negra bem como as companhias teatrais e
outras associacdes tém afirmado que negros e negras nunca foram omissos(as) aos
problemas sociais, educacionais e raciais vigentes no Brasil, organizando a sua
propria custa, escolas e cursos de alfabetizacdo para criangas, adolescentes e
adultos negros(as), enfrentando inumeros embates na tentativa de demonstrar o
descontentamento da populagdo com relacao as injusticas sociais as quais eram
submetidos(as).

Essas organizacdes segundo Gongalves; Silva (2000),

[...] desempenharam varios papéis no interior da populagdo negra. Sao
polos de agregagdo que podem funcionar como clubes recreativos e
associagbes culturais (grupos que preservam valores afro-brasileiros), ou
como entidades de cunho politico, ou, mais recentemente, como formas de
mobilizagdo de jovens em torno de movimentos artisticos com forte
conteudo étnico (hip-hop, blocos afros, funk e outros). Em muitos casos elas
se configuram como instancias educativas, na medida em que os sujeitos
que participam delas as transformam em espagos de educacdo politica.
(GONCALVES; SILVA, 2000, p.139).

Tais conquistas s6 foram possiveis em razao de uma constante atuacao
politica entre diversas organizacdes e em diferentes espacos de militancia. Podendo
afirmar o papel relevante que essas organizagdes desempenharam e desempenham
no fortalecimento da identidade negra no Brasil, uma discussdo que nao se limita
apenas a visao essencialista do termo, mas a uma construcao relacional e nao
estatica de se pensar as acdes e proposicdes do movimento negro enquanto
processo coletivo de homens e mulheres cujas identidades ndo sao elaboradas
isoladamente, mas em contraste com a percep¢do da alteridade e nas relagoes
estabelecidas entre os pares, heterogénea no termo por se tratar de pessoas/
individuos que apesar de estarem unidos por uma causa constroem simbolicamente
seus valores e concepcgoes de identidades (ser negro, ser negra, ser homem, ser
mulher).

A especificidade do movimento, e como ao passar dos anos ele foi sendo
desenhado no Brasil, faz Gonzalez (1982) refletir acerca da terminologia
“‘movimentos negros” visto que existiu no decorrer da historia variadas formas de
resisténcia negra, no campo ideolégico como a Frente Negra Brasileira (1931-1938),

no campo das artes e da educagdao como o Teatro Experimental do Negro (1944). A
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maneira como foi se delineando 0 movimento no pais faz com que se pense a
heterogeneidade do termo ja que em cada estado brasileiro ele foi se ramificando e
tomando caracteristicas proprias.

No contexto maranhense a emergéncia do Movimento Negro no estado
ocorreu por meio de agdes de grupos de pessoas que problematizaram o racismo no
final dos anos 1970, e que posteriormente difundiram a ideia de criacdo do Centro
de Cultura Negra do Maranhdo (CCN) em 1979, primeira instituicdo voltada para a
valorizagao da histéria, da cultura negra e para o combate ao racismo no Maranh&o.
As acdes empreendidas pelo CCN buscavam dois campos de atuacdes primordiais:
0 primeiro combater o racismo e o segundo articular as populacbes negras na
perspectiva de fortalecimento de suas identidades.

Desse modo, as estratégias de mobilizagdes foram inumeras: cursos,
palestras, debates, atos publicos e posteriormente a criagdo do primeiro bloco afro
do estado: Bloco Afro Akomabu' em 1984, que se tornou simbolo do combate a
discriminagao racial e a0 mesmo tempo da valorizacdo da identidade negra. E por
meio do Bloco que o CCN leva as ruas o legado da histéria e da cultura afro-
maranhense através do ritmo ljex&? utilizando instrumentos como atabaque, agogo,
cabaca, marcacao, tumbadora e timbal, e cujas letras das musicas enfatizam a
importancia histérica, bem como os entraves e injusticas perpetuadas pelo racismo e
pelas desigualdades raciais e de género.

A agédo de mobilizacdo deste bloco é notoria, assim como é notoria sua
capacidade de chamar atencdo com das letras musicais e do batuque que irradia
som e harmonia pelas ruas e pragas onde circulam. Minha aproximag¢ao com o bloco
e interesse pelo tema de estudo surgiu desse primeiro olhar, sentir, dancar quando o
contato mais direto com o CCN aconteceu em 2010 em um dos ensaios do Bloco
Afro Akomabu. A necessidade de conhecer seu histoérico e, sobretudo, o papel dele
na vida de seus participantes foi a mola propulsara do que hoje é materializado
nesta pesquisa.

A primeira iniciativa em estuda-lo foi em 2013 ao propor uma pedagogia
alternativa de ensino-aprendizagem fora dos bancos escolares oriunda dos
Movimentos Sociais com a monografia intitulada “O Bloco Afro Akomabu enquanto

! De acordo com SOUZA (2013) O nome Akomabu foi indicado, segundo relatos de integrantes, por um africano
da Republica do Benin que esteve em S3o Luis na década de oitenta do século XX, significando “a cultura ndo
deve morrer”.

® No Brasil sua influéncia se fortalece a partir do batuque do Candomblé aos cultos dos orixas.
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espago de educagdo ndo-formal”. Certa de que o objeto é construido ao longo do
tempo e re-significado a partir das diferentes formas de aproximacdes, propomos
outros olhares na tentativa de compreender o Movimento Negro no Maranhdo em
sua relagdo com outras questdes. Durante o periodo da pesquisa além do
contingente majoritario de criangas e adolescentes envolvidos (as), foi possivel
perceber um expressivo numero de mulheres compondo a bateria, a comissdo de
frente, cantando, compondo musicas e sendo inspiracao de algumas letras.

A todo o momento elas estiveram presentes na histéria do movimento
negro maranhense, sobretudo na figura de Mundinha Araujo, mulher negra,
professora que iniciou a discussdo no estado problematizando a situagao do negro
(a) nas escolas e ruas dos bairros periféricos. Na organizagdo do CCN e na
concepcao do Bloco Afro Akomabu tantas outras passaram, deixando suas
contribuicbes para a luta do povo negro e especialmente da mulher negra, a
exemplo de Silvia Cantanhede, uma das mentoras do Grupo de Danca Afro Abanja®,
idealizadora das coreografias ensaiadas e dang¢adas nos circuitos carnavalescos do
Bloco Afro Akomabu.

O Bloco Akomabu desde 1984 apresenta em alguns anos temas que
engrandecem o protagonismo das mulheres negras, destes temas destacamos:
Pérolas Negras (1986), Rainhas negras do reino Akomabu, (1997) e Mundinha
Araujo: a guerreira que faz historia, (2013). S&o temas que valorizam e exaltam a
cada ano as figuras femininas que historicamente fizeram e fazem a histéria do
Movimento Negro no Brasil e no Maranhao.

Mulheres, maes, avdés com seus filhos (as), netos (as) participantes ao
qual se somaram ou néo as militantes do Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa® -
ou de outros grupos correlatos - cujo viés é discutir politicamente a condicédo
feminina, sobretudo das mulheres negras maranhenses - outras que talvez néao
entendam o termo “militdncia”, mas que participam do bloco e de outros projetos do
Centro de Cultura Negra do Maranhao, trabalhando o sentido da autonomia diaria

nos espacgos sociais compuseram esse trabalho. Entende-se, nessa perspectiva, o

* Nasceu em 1985 a partir da necessidade de algumas pessoas participantes do Bloco AKOMABU de fortalecer a
luta do movimento negro pela valorizagdo e preservagdo da cultura, através da danga afro. Abanja significa “na
luta agora ja”

* Primeiro Grupo feminista de mulheres negras criado com a finalidade de visibilizar as demandas das mulheres

negras no contexto maranhense.
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significado de “ser mulher negra” a partir da pluralidade existente na constituicao da
expressdo. Sao mulheres com conceitos de vida, experiéncias e identidades
diversificadas, mas que em determinado momento se unem e levam consigo seus
familiares anos apds anos para cantar, dangar e tocar o Bloco Afro Akomabu.

A proposta deste trabalho é refletir sobre o processo de construcéo e/ou
afirmacao identitaria (s) das mulheres negras participantes do Bloco Afro Akomabui;
compreender o contexto historico do Bloco Afro Akomabu, desde sua criagéo até os
dias atuais e, em qual momento, as demandas coletivas dos movimentos de
mulheres negras comegaram a ser inseridas nesse processo; entender os conceitos
de identidade, enquanto uma das categorias de analises, a partir das falas das
participantes do Bloco e, por ultimo, perceber o papel do Bloco Afro Akomabu na
construgédo das agendas publicas do estado do Maranh&o.

1.1 Por que estudar mulheres negras: instrumentos teéricos metodolégicos da

pesquisa

Partimos do pressuposto de que a investigacdo cientifica € um ato
processual e gradativo, e o objeto é construido ao longo da pesquisa. Desse modo é
importante esclarecer que no primeiro momento a intencdo era investigar
unicamente a participagdo politica de militantes do Grupo de Mulheres Negras Mée
Andresa do Maranhdo com base nas bandeiras de luta contra o racismo e o
sexismo. Ao debrucar no contexto histérico da entidade e revendo outras pesquisas
por mim realizadas sobre o Centro de Cultura Negra do Maranhdao (CCN-MA)
percebi que ndo poderia iniciar a escrita pelo meio da histéria em virtude de novos
elementos que me inquietaram naquele momento.

Construcao da identidade, a valorizacao da estética e da cultura tomaram
formas, atrelando significados ao objeto, Por esta razdo optou-se por estudar o
Programa Cultura e Identidade Afro-brasileira do CCN, cujo objetivo principal é a
formacao politica e identitaria da populacdo afro-maranhense por intermédio da
cultura afro-brasileira. Dentro do Programa existem os projetos O Sonho dos Erés”,
Banda Afro-Akomabu, Grupo de Danga Afro-Abanja e Bloco Afro Akomabu.

> Eré em yoruba tem o significado de crianca. Sonho dos Erés pode ser traduzido como “em busca de um

futuro melhor”
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Ao refletir sobre o Programa percebemos elos entre os trés projetos as
categorias cultura e identidade. O Projeto Sonho dos Erés, por exemplo, tem por
objetivo desenvolver habilidades artisticas/culturais com jovens na faixa etaria entre
16 e 23 anos, moradores de bairros do entorno do CCN-MA através de oficinas
educativas e profissionalizantes com foco no grafite, na estamparia afro de
camisetas, confeccdo de instrumentos de percussao e semindrios sobre relacdes
étnico-raciais, cidadania e género - teméaticas inerentes as condi¢coes de garantia de
direito a juventude - no intuito de resgatar a identidade negra e de contribuir para o
conhecimento sobre a histéria e a cultura africana e afro-brasileira. O Grupo de
Danca Afro Abanja agrega homens, mulheres, criangas e adolescente no mundo da
danca, da estética negra e porque nao da prépria religiosidade de matriz africana
uma vez que cada coreografia exalta e remete aos orixas.

A Banda e o Bloco Afro Akomabu englobam boa parte dos(as) jovens
oriundos(as) dos projetos sociais desenvolvidos pelo CCN-MA bem como o0s(as)
dancarino (as) e coredgrafos(as) do Grupo Afro Abanja. A abrangéncia do trabalho
desenvolvido chamou a atencéo e levou-me a definicdo e construgdo do objeto de
pesquisa. A escolha do titulo da pesquisa se refere ao objeto de investigacao:
Mulheres Negras e relacoes de género: narrativas de construcdo da identidade de
mulheres negras participantes do Bloco Afro Akomabu do Centro de Cultura Negra
do Maranhao. Lembramos da primeira vez em que visitamos o CCN em tempos de
carnaval. Era nitido o envolvimento, a interacao e alegria dos pares e, sobretudo, a
participacado feminina nas letras das mdusicas, no palco, na danga, no tocar dos
instrumentos ou simplesmente acompanhando seus familiares. A presenca das
mulheres negras no CCN é um passo para a criagdo do Grupo de Mulheres Negras
Mae Andresa que se constitui uma organizagdo responsavel pela instauracdo da
discussao sobre as especificidades da mulher negra na entidade.

Entender a participagéo das mulheres enquanto objeto de estudo inserido
no contexto do bloco se faz necesséario uma vez que € pelo viés dos Movimentos
Sociais, em particular do Movimento Negro e Movimento de Mulheres, que ha a
compreensdo de que o racismo e a discriminacdo racial sdo também fatores
determinantes para a exclusdo de género. Assim, alguns questionamentos se fazem
necessarios:

O que as levaram a participar do Bloco Afro Akomabu? Sera que as

mesmas participavam do CCN antes e depois do periodo carnavalesco? Como elas
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véem a atuacao da organizacao a partir do Bloco Afro Akomabu? Sao conhecedoras
das bandeiras historicas e perspectiva de luta da entidade? Que aprendizados essas
mulheres levam consigo que possibilitam o enfrentamento de problemas como o
machismo, o sexismo e o0 racismo em uma sociedade eminentemente classista?
Como se da as relacbes de género? Como elas percebem e sentem as relacoes de
género no contexto do CCN? O bloco possui algum viés educativo e formativo para
que essas mulheres construam autonomia para o enfrentamento das barreiras
sociais? Estas foram algumas das indagacdes surgidas e que fui respondendo no
decorrer do estudo.

Partindo do pressuposto de que as categorias outrora mencionadas nao
sdo neutras e que toda conceituagdo comecga pela sua problematizacao,
contextualizaremos o tema Mulheres Negras em consonéncia com as categorias
ldentidade, Movimento Negro, Feminismo (Feminismo Negro) e Relacées de Género
que permeardao todo o trabalho, dialogando entre si de modo a construir (ou
reconstruir) metodologicamente o objeto de pesquisa, pensando-o relacionalmente
com as questdes mais gerais da sociedade.

Trata-se de interrogar sistematicamente o caso particular, constituido em
‘caso particular do possivel', como diria Bachelard, para retirar dele as
propriedades gerais ou invariantes que s6 se denunciam mediante uma
interrogacao assim conduzida (BOURDIEU, 2010, p.32).

No estudo foi dado voz as mulheres que direta e indiretamente
protagonizaram e protagonizam o Movimento Negro no Maranh&o, a partir do Bloco
Afro Akomabu, legitimando cotidianamente o seu protagonismo nas mais diferentes
formas de viver, problematizando a sociedade a seu modo. A pesquisa nao busca
verdades absolutas, pelo contrario, a condugéo deste trabalho é para construcao de
uma outra historia de mulheres contadas por elas mesmas e ndo mais pela histéria
que as invisibilizaram por séculos.

Desconstruir alguns conceitos enraizados sera o primeiro passo na
construcéo do objeto de estudo. Para tanto trago a categoria de campo construida
por Bourdieu (2011) cuja ideia ndo pode ser pensada isoladamente da concepc¢ao de
habitus uma vez que ambos se interrelacionam. Campo é o espaco onde ocorre as
relagbes entre os individuos, grupos ou instituicbes, com dindmicas e tensdes
préprias. A sociedade interfere no pensar e no comportamento dos agentes, nesse
sentido o habitus seria a ponte entre o individual e o coletivo, podendo ser
compreendido de trés formas: fenomenoldgico, objetivista e praxiologica. Na
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primeira 0 entendimento de mundo é garantido da forma como ele &, tal qual se
apresenta e se comporta. Na visao objetivista os agentes comecam a entender a
relacao causa e efeito, ou seja, as dimensdes sbcio-espaciais, econémicas do todo,
desnaturalizando algumas verdades. Por ultimo, a forma praxioldgica, € o pensar
relacional entre as dimensdes macro-sociais (objetivistas) e as influencias das
estruturas internalizadas por si mesmo ou por um determinado grupo social.
Bourdieu (2011) denomina de habitus como “[...] um sistema de disposicoes
socialmente constituidas que, enquanto estruturas estruturadas e estruturantes,
constituem o principio gerador e unificador do conjunto das praticas e das ideologias
caracteristicas de um grupo de agentes” (BOURDIEU, 2011, p.191).

As relagbes individuais e coletivas sdo construgcdes sociais que
determinam as escolhas e comportamentos dos individuos, estas escolhas e
comportamentos por sua vez ocorrem muitas vezes inconscientemente dada aos
condicionantes que determinam e moldam o fazer e o pensar e o agir. Tendem a
moldar o comportamento dos individuos, ou seja, sdo as estruturas determinando e
condicionando os modos de pensar e agir, 0 habitus dos grupos sociais.

O Campo é o espaco de forgca dentro do qual os agentes ocupam
posicoes que determinam quais posicoes eles tomardao em relacdo a esse campo
seja para conserva-lo seja para modifica-lo. Nessa perspectiva o Bloco Afro
Akomabu constitui o campo social desta pesquisa que carrega consigo agentes
sociais (homens, mulheres, criangas, adolescentes, idosos e idosas). A ideia de
campo trard o repensar dos papeis sociais das mulheres negras, Vvistas,
representadas e naturalizadas na historia como inferiores, como corpo sem mente
ou objeto sexual do homem branco dominador.

Neste sentido a histéria social do problema é mais do que a observacgao,
mas o mergulhar na busca pela (ou pelas) questao (questdes) norteadora(as): O que
é ser mulher negra? De que forma foi construido o significado de ser mulher negra?
Quem sao os diferentes sujeitos? Quais as relacées de poder que permeiam as
representacées das mulheres? Essas sdo algumas das questdes que possibilitaram
aprofundar este estudo para melhor compreender como se deram os processos de
exclusao e assim poder desconstruir as representacdes sociais naturalizadas sobre
as mulheres negras e abrir proposicées que lancem um olhar para uma nova
perspectiva de representacdo da mulher negra, ou seja, “[...] evitar as aparéncias da

cientificidade, contradizer mesmo as normas em vigor e desafiar os critérios
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correntes do rigor cientifico” (BOURDIEU, 2010, p.42). Isso s6 é possivel com o
acumulo tedrico que, por si s, pressupde rupturas.

O aprofundamento tedrico desenvolvido nesta dissertagdo permitiu, por
exemplo, compreender as categorias Movimento Negro e Identidade e o objeto de
estudo em sua totalidade, se desprendendo das amarras impostas pelas pré-nocdes
e pelo senso comum que muitas vezes dificulta a pesquisa cientifica, principalmente
quando a pesquisadora € parte do objeto de estudo. Romper com a concepcéo
romantica do empirismo, das verdades impostas, € também quebrar com a visao
reducionista de que dentro dos movimentos sociais ndo existem conflitos, sobretudo
nas relacoes de género.

Compreender a construgcdo da identidade de mulheres negras dentro do
principal instrumento de articulacdo do Centro de Cultura Negra do Maranh&o nos
possibilitou entender os motivos que levam mulheres a ocuparem espacos de
coordenacdo da entidade, mediando projetos, articulando os ensaios internos e
externos do bloco, as reunides deliberativas e de tomadas de decisoes.

Essa constatacdo também nos levou a questionamentos sobre a
participagdo dos homens e tentar entender porque em alguns momentos os
militantes ndo conduzem determinadas atividades. Havera ai influéncias do
patriarcado? Os homens militantes compreendem a importancia da questdao de
género e da especificidade da mulher negra? O que pensa mulheres negras que
participam do bloco, das atividades da organizagédo, que ndo compreendem o termo
“ser militante”, mas ressignifica a luta em suas experiéncias e vivéncias sociais
diarias?

Em termos metodolégicos a pesquisa foi desenvolvida baseada na
proposta de uma Sociologia reflexiva de Pierre Bourdieu (2010), numa tentativa de
desconstruir as pré-nogbes e 0 senso comum que pairam sobre o processo
educativo do Bloco Afro Akomabu. Os entremeios do mundo social sdo para o autor
as maiores fontes de conhecimento da sociologia. A busca por novos objetos de
pesquisa possibilita a sociedade novas descobertas e reflexdes até entéo invisiveis
ou invisibilizadas. A importancia do rigor cientifico € no sentido de demonstracao da
relevancia e influencia do objeto na sociedade, por isso a clareza em sua
elaboragdo. Romper com as amarras historicas e hegemoénicas que afirmam a

subordinagdo e inferiorizacdo dos negros(as) ao processo de escravidao,
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reencontando a histéria social a luz da construgcao coletiva daqueles (as) que fazem
e compreendem o que € ser negro (a) no pais.

A Sociologia reflexiva de Bourdieu (2010) nos permite fazer uma incursao
no préprio fazer sociolégico, na pratica da pesquisa enquanto oficio que pode ser
aprendido e ensinado para além de uma aula tedrica-expositiva. A pesquisa é
relacional e dialoga com a teoria e com o0 objeto estudado, por isso critica 0
academicismo que acredita em pesquisas conclusivas, prontas, acabadas, que
enfatiza os resultados em detrimento do processo. O(A) pesquisador(a) é sujeito
ativo e como tal apresenta dificuldades ao longo do processo do oficio, necessitando
desprender das amarras da cientificidade que tende a aprisionar o objeto a métodos
que no fundo n&o o justificam, diferenciando a rigidez do rigor metodologico.

Pensar relacionalmente significa construir elos entre teoria e método
tendo sempre em mente que o objeto pode ser construido e reconstruido em
diferentes olhares, insights sociol6gicos que transcendam as aparéncias da
realidade. Por essa razdo, no decorrer da pesquisa pode acontecer de outros
elementos se apresentarem e novos olhares teoricos surgirem devendo o(a)
pesquisador(a) considerar as questdes. Agregamos a sociologia reflexiva as
categorias Identidade e Género por considera-las estratégicas para entender as
dindmicas sociais incorporadas nesse estudo.

Utilizaremos Mulheres Negras (no plural) como forma de representar os
inimeros papeéis sociais desempenhados por cada uma das mulheres entrevistadas
e suas identidades. Ainda que algumas nao facam parte do Movimento de Mulheres
Negras Mae Andresa ou de outros grupos. Acredito na relevancia das historias de
vida como forma de evidenciar o protagonismo dentro do préprio Movimento Negro,
na tentativa de compreender as agdes e proposi¢cées do grupo frente ao racismo e
ao sexismo.

No primeiro momento problematizamos algumas construgbes tedricas
envoltas na concepgdo de ser mulher negra a partir de um olhar relacional das
dindmicas sociais uma vez que as acgdes coletivas das mulheres se deu com base
em uma outra historia. Traremos uma andlise interpretativa, apreendendo as
estratégias de resisténcia e reafirmacado da identidade a luz da perspectiva do
possivel, dando voz aquelas que foram e ainda sédo coadjuvantes da historiografia
brasileira.
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Ressaltamos que a experiéncia de escrever uma dissertagdo néo foi algo
facil. Os primeiros paragrafos da escrita foram dificeis e no caso foram permeados
por duvidas e reflexdes sendo uma delas a frase: “o0 que deseja uma mulher negra
no Programa de Pos Graduacdao em Politicas Publicas?” Por incrivel que possa
parecer esta indagagao nao surgiu individualmente, pois em todo processo seletivo
para ingresso no mestrado havia certeza das convicgcbes e da necessidade de
defender a luta coletiva das mulheres negras em prol das politicas publicas na
academia, local onde ainda € predominante o olhar para a cientificidade construida
por tedricos(as) brancos(as), na maioria deles homens. Precisava compreender a
pds-graduacdo como espaco de interacdo entre as teorias e as praticas sociais e,
sobretudo me fazer ser compreendida pelos “mestres do oficio” e pelos pares.

Os olhares atravessados e por vezes de reprovagcdo ndo nos fizeram
pensar em desistir, mas de encarar as adversidades da nova etapa em minha vida
de cabeca erguida. Quando defendo o repensar dos espagos académicos para que
homens e mulheres negras(os) sejam inseridos(as) € no sentido de chamar a
atencado no quantitativo de negras(os) ingressantes e egressos nas instituicoes de
ensino superior principalmente em se tratando dos niveis de mestrado e doutorado.
Por que éramos somente 6 negros(as) mestrandos e doutorandos em uma turma de
20 alunos? Por que o objeto de pesquisa como 0 meu causava tanta estranheza
mesmo entre os pares?

Filha de m&e negra e pai negro nasci em uma familia diferente de muitos
dos meus amigos da escola (maioria filhos de pai branco e mae negra, ou vice-
versa). Essas condig¢des dificultaram a construgdo de uma identidade positiva, raz&o
pelo qual até os meus 18 anos eu negava os cabelos crespos e 0 tom de pele mais
escuro, uma negacao fruto de uma educacao patriarcal, permeado pelo racismo e
pelas relagbes de género que ditavam (e ditam) o lugar da mulher. As ofensas com
piadas dentro e fora da escola e da propria familia haviam feito de mim uma
adolescente reprimida, timida e silenciosa.

Estudei em escolas publicas de bairros periféricos como muitos jovens
negros (as) ainda estudam. A precariedade da educacao era nitida: falta de merenda
escolar, de livros didaticos para todos os(as) estudantes, evasao escolar,
repeténcias... uma realidade nao tao distante do agora. Apesar dos dissabores da
vida o sonho da minha mae e, por vezes o meu também, era de concluir os estudos

e ingressar em uma universidade publica. Lembro-me bem da estacao de radio AM
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divulgando a lista dos nomes (um por um) dos(das) candidatos (as) selecionados(as)
nos cursos de graduacédo. Na década de 90 do século XX o acesso a internet pelas
camadas populares era restrito por isso ndo tinha conhecimento dos cursos de
ofertados na Universidade Federal e na Universidade Estadual do Maranh&o.

A transferéncia do Colégio Universitario (escola de aplicagdo da UFMA na
qual estudei) antes no bairro da Vila Palmeira para o Campus Universitario do
Bacanga proporcionou duas situagdes importantes: a vivéncia com a realidade
universitaria e a minha insergdo ao Nucleo de Estudos Afro-Brasileiros. O que faria
uma secundarista em meio a mestres e doutores no nucleo de estudos sobre
“‘preto”? O convite foi uma verdadeira descoberta para constru¢cdo de minha
identidade. Ingressei no Curso de Pedagogia pela Universidade Estadual do
Maranh&o em 2009. As pesquisas iniciadas no NEAB e algumas analises criticas
sobre minha prépria vida me fizeram ampliar os caminhos da educacédo ao
enveredar também para educacao das relacoes étnico-raciais.

O primeiro contato com o Centro de Cultura Negra do Maranh&o (CCN-
MA) e com o Bloco Afro Akomabu foi em 2010. Lembro-me a reacdo ao adentrar os
portdes grandes, com muros altos com frestas pequenas que mais pareciam riscos
nas paredes. O sentimento de angustia ao imaginar meus antepassados(as)
trancafiados(as) como animais prontos para comercializacdo no espaco de dificil
acesso e movimentacado foi de imediato o primeiro impacto que senti, mas algo
proporcionou um sentimento ainda maior: a alegria e o acolhimento. A receptividade
dos “parentes” e as musicas cantadas e dangadas no ensaio do bloco geraram a
sensacao de que ali era o meu lugar.

O meu lugar de fala é de mulher negra, nordestina, mae, militante e
pesquisadora. Por muitas vezes fui posta a prova enquanto mae graduanda com
frases do tipo “vocé nao vai conseguir concluir com uma crianga no colo” até olhares
e falas de reprovagées como “ndo entendo a relevancia do seu objeto”. Resolvi
transpor os degraus dos desafios académicos para nas primeiras linhas da minha
escrita demonstrar o quao dura ainda é o sexismo, o racismo e 0 machismo na
sociedade, mesmo em instituicbes para muitos democraticas como sao percebidas
as universidades publicas.

A sub-representacdo de autores negros e, em particular das mulheres
negras na academia € consequéncia do racismo estrutural e institucional que limitam

a inclusao da populagdo negra nos espacos de poder e também do racismo
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epistémico que silencia o conhecimento produzido em detrimento de um
pensamento eurocéntrico. O interessante da ginastica tedrica e descomprometida
com a rigidez da cientificidade € a permissdo que o percurso metodoldgico
proporciona ao me declarar parte da matéria investigada. O trabalho aqui posto é
mais um dos inumeros exemplos de que muitos temas “académicos” nascem fora
dos muros universitarios ou ganham contornos préprios quando desenvolvidos por
sujeitos diretamente envolvidos na tematica. Ndo se pode desassociar as
experiéncias pessoais das entrevistadas uma vez que as escolhas tematicas fazem
parte do conjunto da obra. Mulheres negras sentem na pele os efeitos das
desigualdades étnico-raciais e de género nesse pais assim como eu também sinto,
experiéncias que provocaram a escrita dissertativa.

A dissertacdo estd divida em trés momentos. O primeiro capitulo
“‘instrumentos tedricos metodologicos: por que estudar mulheres negras” que traga
as perspectivas analiticas de que farei uso em todo o processo de interpretacao das
narrativas, problematizando as evidéncias e discursos tidos como verdades na
construgdo de uma outra possibilidade de se fazer historia.

No segundo capitulo “O movimento negro no Maranhdo: demarcacoes
sobre relagdes de género e identidade” fagco um resgate das mulheres que
protagonizaram o movimento de mulheres negras e do feminismo tidas “a frente do
seu tempo”, que questionaram a sociedade machista, racista e sexista no Maranhao.

No ultimo capitulo “O Bloco Afro Akomabu: Expresséo do protagonismo
feminino” fagco uma interpretagédo do conceito de identidade e relagdes de género a
luz de alguns teéricos(as) como Stuart Hall (2006), Kathryn Woordward (2012), Joan
Scott (1995), Bell Hooks (1995) dentre outros(as).

A dissertagé@o estd focada na efervescéncia da participagdo feminina no
Bloco Afro Akomabu frente ao machismo e do patriarcalismo existente dentro do
préprio Bloco e por extensdao, no CCN com interpretacdes das falas dessas
mulheres na expectativa de entender o processo de construcdo da identidade e o
importante papel deste bloco no enfretamento das barreiras sociais.

Enquanto pesquisa qualitativa foram realizadas 10 entrevistas semi
estruturadas com mulheres militantes do Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa
que também participam do Bloco Afro Akomabu além de mulheres que saem no
Bloco e que participam ou ndo de outros projetos sociais do Centro de Cultura Negra

do Maranhdo. A escolha dessas mulheres se deu com base na observacdo da
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pesquisadora nos ensaios externos e internos realizados nos anos de 2016 e 2017 e
na predisposicdo das entrevistandas em participar da pesquisa. J& no contexto
social na qual estdo inseridas elas sdo professoras, estudantes e domésticas
(conforme perfil apresentado no capitulo 3).

Para sistematizacdo dos dados coletados seguimos as seguintes acoes:

e Revisdo bibliografica das producdes sobre mulheres negras inseridas no
Movimento Negro no Brasil e no Maranhéo;

e Revisdo bibliografica das producdées sobre Movimento Negro no Brasil e no
Maranhao;

e Levantamento e analise dos documentos sobre o CCN-MA e, particularmente,
acerca do Bloco Afro Akomabu;

e Observacao e participacdo dos ensaios (internos e externos) do Bloco e nos
circuitos no periodo carnavalesco durante os 2 anos da pesquisa;

e Entrevistas semiestruturadas com 10 integrantes;

e Participacao em algumas atividades internas do CCN como Comissao Akomabu
e da Comisséo Organizadora do Carnaval do ano de 2016 e 2017.

Nas entrevistas realizadas, as questbes objetivaram identificar o
protagonismo das mulheres negras maranhenses inseridas no Centro de Cultura
Negra do Maranhao e no Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa. Ja no Bloco Afro
Akomabu buscou-se compreender a participagdo das mulheres e de como o bloco
contribui para construcdo da identidade negra positivada e no enfretamento e
superacao das barreiras sociais. Desta maneira, observamos suas trajetérias de
vida e procuramos compreender seus anseios, suas perspectivas e as motivagdes
que impulsionam as suas permanéncias na entidade e de como em todo processo

sao apresentadas as relagdes de género.
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2 REPRESENTACOES DAS MULHERES NEGRAS NA HISTORIA DO BRASIL:

breve resgate

A voz da minha bisavé
Ecoou crianga nos porées do navio.
ecoou lamentos de uma infancia perdida.
A voz de minha avo
ecoou obediéncia aos brancos-donos de tudo.
A voz de minha mae
ecoou baixinho revoltas no fundo das cozinhas alheias
debaixo das trouxas
roupagens sujas dos brancos
pelo caminho empoeirado rumo a favela.
A minha voz ainda
ecoa versos perplexos com rimas de sangue
e fome.
A voz de minha filha
recolhe todas as nossas vozes
recolhe em si as vozes mudas caladas
engasgadas nas gargantas.
A voz de minha filha
recolhe em si a fala e o ato
O ontem - o hoje — o0 agora.
Na voz de minha filha
se fara ouvir a ressonancia
0 eco da vida-liberdade.
(Vozes mulheres — Conceigcao Evaristo)

Conceigao Evaristo é poetisa, escritora, professora, mée, avd. Suas obras
sao marcadas pelas condi¢gdes de mulher negra pobre, que conheceu a miséria bem
perto em uma favela em Belo Horizonte/MG. Extraiu de sua vida a arte de contar a
realidade, a “escrevivéncia” do seu conhecimento, da sua ancestralidade. Sua
histéria de superacdo tem inspirado outras mulheres negras a lutar por
reconhecimento e direitos, possibilitando muitas como eu a compreender que toda
experiéncia de vida € expressdao de uma pratica social. Nao poderia iniciar o texto
sem mencionar a luta e resisténcia das mulheres negras do Brasil e do Maranhao,
estaria indo em contramdo daquilo que reafirmo nas linhas e entrelinhas deste
escrito.

Pode parecer um tanto repetitivo dizer que a Histéria do Brasil foi redigida
por grupos dominantes do poder, mas reafirma-la € um ato de resisténcia uma vez
que por muito tempo negros(as) foram invisibilizados(as) da historiografia brasileira.
Abstraidos(as) do papel de contribuicdo para a sociedade, escravizados(as)
coisificados(as) e objetificados(as), pensaram que meus antepassados serviriam

unicos e exclusivamente para o sistema colonial enquanto mecanismo de poder
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econdmico com o objetivo de assegurar a normalidade estrutural do sistema. Mas
nao foi bem assim. Apresentarei neste capitulo o outro lado da histéria, um lado que
ha muito tempo foi deturpadamente e/ ou mascaradamente contada. Obviamente
ndo é o primeiro trabalho a enaltecer os grandes feitos do nosso povo, mas sera
com certeza uma escrita para o povo, ou melhor, para as mulheres negras
maranhenses, parcela invisivel da sociedade.

N&o € a toa que esteredtipos legitimadores da opressao ainda pairam no
imaginario popular, adentrando o campo académico e refletindo na negagédo da
histéria e da negritude. A Lei n®. 10.639/03 que prevé a implementagao da Histéria e
da Cultura Africana e Afro-brasileira no curriculo educacional e a Lei n®. 11.645/08
que insere também no curriculo a Histéria e a Cultura Indigena sao exemplos claros
da luta coletiva do Movimento Negro, na tentativa de desmistificacdo de uma historia
e da insercao das contribuicoes sociais, politicas e econdmicas dos(das) negros(as)
para a sociedade brasileira.

Do todo abstraio um aspecto determinante para esta pesquisa: a certeza
da existéncia da opressédo de classe, de ragca e de género para invisibilidade das
mulheres negras como demonstra a histéria de Dandara®, Aqualtune’, Nzinga®,
Luiza Mahin® e tantas outras desconhecidas do cenério social. A afirmagao de que a
mulher negra foi “triplamente explorada” demonstra a intensidade da naturalizagao
da opressao.

Por esta razdo estudar o protagonismo das mulheres negras representa
retira-las da invisibilidade. Para Giacomini (2013, p.21),

® Dandara dos Palmares foi guerreira do periodo colonial no Brasil, foi lideranga feminina durante o sistema
escravagista e lutou de pé de igualdade com Zumbi dos Palmares articulando estratégias e planos em defesa do
quilombo. Suicidou-se em fevereiro de 1694 apds captura em resisténcia as condicdes desumanos da
escraviddo. Ver: ARRAES, Jarid. Cordel Dandara dos Palmares, 2014

’ Guerreira congolesa, Aqualtune liderou mais de 10mil guerreiros congoleses na Batalha de Mbwila,
provocado por portugueses interessados no comércio de escravos. Sua tribo perdeu a batalha, o pai a cabeca
decapitada e exposta em uma igreja da regido; ela foi presa e vendida como escravizada; transportada em
navio negreiro para o Brasil onde hoje é Pernambuco. Se juntou ao povo de Palmares para destruir a casa
grande, la teve dois filhos guerreiros: Ganga Zumba e Ganga Zona e uma filha, Sabina, que posteriormente teve
Zumbi dos Palmares. Ver: ARRAES, Jarid. Cordel Aqualtune. 2014

® £ uma das mais representativas personalidades da histéria angolana, Nzinga Mbandi (1582-1663) contrap0s a
dominacdo europeia em Africa indo de contra a histéria que defende a submissdo africana em tempos de
colonizagdo. Junto com outros lutaram militarmente e ideologicamente para que seu povo permanecesse livre
e independente. Ver FONSECA, Mariana Bracks. Nzinga Mbandi e as guerras de resisténcia em Angola — século
XVII. Belo Horizonte: Mazza Edig¢bes, 2015

° Personalidade historica, participou de todas as revoltas escravas ocorridas em Salvador nas
primeiras décadas do século XIX, esteve envolvida na Revolta dos Malés em 1835 e na Sabinada em
1837. Ver: ARRAES, Jarid. Cordel Luiza Mahin. 2014.
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[...] o estudo do papel social e das condi¢gées de vida da mulher escrava
parece fundamental para: 1°) Reelaborar a historia da escraviddo brasileira;
2°%) Compreender algumas das raizes histéricas da situagao atual da mulher
negra no Brasil, em particular da mulher trabalhadora e negra.

Negras escravizadas laboravam em pé de igualdade com seus pares,
ocupando-se da plantacéo e colheita dos géneros alimenticios, da criagdo do gado e
dentro, da casa-grande, cuidando dos servicos domésticos, da criacao dos filhos(as)
das senhoras e, por vezes, servindo de objeto para saciar os apetites sexuais dos
senhores. “[...] O estupro era uma arma de dominag¢ao, uma arma de repressao, cujo
objetivo oculto era aniquilar o desejo das escravas de resistir e, nesse processo,
desmoralizar seus companheiros. [...]" (DAVIS, 2016, p.36). A coisificacdo da mulher
negra revela a justificativa da escravidao intensa no Brasil. Os ganhos produtivos
enquanto massa de manobra de crescimento da col6nia aliado a reprodugdo no
sentido macro de procriacao bioldgica da raca fez da mulher negra a incubadora dos
futuros escravizados(as) e a mae-preta do “nhonhd”°.

Angela Davis no livro Mulheres, Raca e Classe traca um panorama
histérico e critico sobre a luta antirracista e a Iluta feminista no cenério
estadunidense. Faz um percurso histérico partindo do legado da escravidao, a
interseccionalidade’’ entre classe, raca e género e a luta da mulher negra para
emancipagao. No decorrer deste escrito adentrarei com mais afinco sobre o livro em
si. Contudo, destaco uma passagem do livro na qual ela descreve a sofrida dor da
mae-preta.

Na fazenda a que me refiro, as mulheres que tinham bebés em fase de
amamentagdo sofriam muito quando suas mamas enchiam de leite,
enquanto as criangas ficavam em casa. Por isso elas nao conseguiam
acompanhar o ritmo dos outros: vi o feitor espanca-las com o chicote de
couro cru até que sangue e leite escorressem, misturados, de suas mamas.
(DAVIS, 2016, p.26)

A negacéao da subjetividade da mulher negra condicionava, sobretudo as
relacoes afetivas. Existia uma dicotomia profunda entre ser “mae” e ser “mae-preta”,

invisibilizando, por exemplo, as relacées entre mée/pai-escravo(a) e suas crias, ou

' Mulheres negras gravidas ndo eram isentas do trabalho, muito menos reducdo nos ritmos das atividades.
Como forma de livrar seus filhos da desestruturacdo do sistema, algumas mulheres negras cometiam o
infanticidio enquanto ato também de resisténcia quer pelas condi¢cdes a elas expostas, quer um ato de
salvaguarda de seus filhos da situagdo. Para GIACOMINI (2013.p.30) “ndo é certamente por acaso que a
discussdo acerca da natureza da escraviddo no Brasil tenha partido necessariamente de diferentes visdes
acerca da reproducdo escrava”.

“Traza nocdo de interseccdo entre raca, classe e género como forma de ndo hierarquizacdo das opressdes, ou
seja, para construcdo de uma sociedade melhor, ou pelo menos a idealizagdo de uma, é necessario o pensar a
triade relacionalmente.
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homem-mulher escravizados(as). As representagcées sociais negativas sobre as
mulheres negras permanecem na sociedade atual, nos escritos, na academia, no
senso comum, criando o imaginario da mulher negra “mulata”, “amante”, “empregada
doméstica” e tantas outras derivagdes impostas e determinantes da dimenséo
sexista e racista na sociedade capitalista que mantém o estigma da mukama’@ tal
qual foram vivenciadas pelas mulheres negras no século XIX.

Pensando no sentido macro das relagbes patriarcais o corpo é
determinante enquanto espacgo privado do homem. A erotizagdo e a violéncia sao
até hoje marcas da naturalizacdo da coisificacdo da mulher negra. Ana Claudia
Pacheco (2008) em sua tese “Branca para casar, mulata para f... e negra para
trabalhar” (ressignificacdo do ditado popular da época colonial: “preta pra cozinhar,
mulata pra fornicar e branca pra casar”) discute a solidao da mulher negra enquanto
escolha afetiva. Afirma que no Brasil os marcadores do racismo e do sexismo sao
ideologias e praticas soécio-culturais reguladores das preferéncias afetivas
individuais.

Ressalta que o patriarcado é uma relagdo de poder para além da
concepcao de familia uma vez que se materializa na relacdo do poder colonial. A
sexualidade da mulher escravizada nao estd a servico da procriacdo da familia
branca, mas na supremacia do poder do macho reprodutor e dominador. Apesar de
nao aprofundar o termo tal qual aprofunda a categoria género ela acredita que
ambos sao determinantes para a estereotipacdo dos papéis sociais entregue as
mulheres negras ainda hoje presentes nas escolhas afetivas.

A exaltacdo da mulher negra enquanto objeto cumpre o papel Unico e
exclusivo de justificativa das violéncias por elas sofridas no passado e no presente.
Convém apontar que o termo dominacgéo-exploracdo ndo se restringe somente ao
homem branco opressor, parte também das torturas, humilhagdes e violéncias e
violagdes das senhoras brancas.

[...] ao investigar as a¢gOes empreendidas pelas mulheres negras contra o
regime escravista (o suicidio, o infanticidio, as fugas, os aquilombamentos,
assassinatos etc.) se constata que as praticas de resisténcia ao escravismo
também foram constituidas pelo género. Ou seja, tiveram atos que foram
realizados majoritariamente ou exclusivamente por mulheres, a exemplo do

2 Termo de origem africana, refere-se tanto a escrava negra empregada doméstica, que eram postas como
ama de leite dos filhos das senhoras ou como a amante, objeto sexual do senhor. Ver BAIRROS, Luiza (2006).
As mukamas do passado podem ser percebidas como as trabalhadoras domésticas, profissdo onde as mulheres
negras se inserem em maior numero no Brasil. Segundo o IPEA (2011) as negras representam 24,6%
trabalhadoras domésticas no pais, profissdao em que os direitos sociais ainda sdo difusos.
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aborto. Até porque, retirar a prépria vida ou a vida de um filho, além de se
efetivar como subtragcdo de lucros dos exploradores da mao de obra
escrava, representava um complexo exercicio de enfrentamento a um
sistema violento que negava a humanidade deste grupo devido a sua
condigao de género e raga. Essas préaticas de resisténcia foram constantes.
(SANTOS, 2016, p. 22)

O que determinaria a consciéncia de “ser mulher” em meio a condigao de
escravizada dentro desse processo de exploragdo-humilhacdo em seus inUmeros
papéis exercida dentro e fora da casa grande (mercadoria de venda e compra, ama
de leite, empregada doméstica, objeto sexual, etc)? A viagem pelo tempo é
necessaria, pois a histéria ndo pode ser contada de forma linear apesar de vez ou
outras caiamos na légica “comecgo, meio e fim”. As revoltas e resisténcias sao frutos
da coletividade, afirmacao da dignidade frente aos dissensos sociais e culturais. A
importancia das mulheres negras guerreiras € algo a ser reconhecido, como destaca
Carneiro (2006, p.30):

Elas eram indispensaveis: na provisao de alimentos; no trabalho agricola,
na confecgao de roupas e utensilios. Além de combaterem lado a lado com
os homens e participarem dos ataques a plantagées vizinhas, elas exerciam
fungdes logisticas levando pélvoras e armamentos, removendo e cuidando
dos feridos. Algumas chegaram a ser chefes de Quilombos, havendo
noticias de Quilombos s6 de mulheres!!!Como o chefiado por Felipa Maria
Aranha, na Regido Amazoénica.

As histérias de vida dessas mulheres sdo complexas e uUnicas. Um
mosaico que nao poderia ser montado em um unico texto. Costumo afirmar que o
processo de resisténcia € uma luta coletiva e luta individual. Davis (2016) acredita
que, de certo, boa parte das mulheres possuia consciéncia das suas condi¢des, de
que eram a todo o momento, subjugadas. Da sua existéncia elas tiravam a forca

para lutar, uma autossuficiéncia por necessidade.

[...] essas mulheres podem ter aprendido a extrair das circunstancias
opressoras de sua vida a forca necessdria para resistir & desumanizacao
diaria da escravidao. A consciéncia que tinham de sua capacidade ilimitada
para o trabalho pesado pode ter dado a elas a confianga em sua habilidade
para lutar por si mesmas, sua familia e seu povo. (DAVIS, 2016, p.24)

O ato de aprender a ler e a escrever de forma clandestina também era um
ato de resistir, dado que o conhecimento apreendido era repassado aos demais;
assim todos(as) saberiam dos conhecimentos politicos, econémicos e sociais da
época. No Brasil, era comum mulheres pouparem dinheiro com o sonho de comprar

no futuro a liberdade de seus(suas) filhos(as), amantes ou outros membros da
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familia. A Lei do Ventre Livre'® s6 seria cumprida caso a mae entrasse em acordo
com o “seu senhor”. A sua prépria emancipagao também era comprada, pagando
mais da metade do preco total, como forma de indenizagéo.

Cownling (2012) justifica a visdo de libertacdo para essas mulheres a
partir de quatro hipbteses: a idéia de controle de sua prépria mobilidade;
preservacao da sua vida e dos demais grupos familiares, principalmente dos
filhos(as); “garantia” dos direitos sexuais em defesa dos atos de estupros e
“autonomia” das condi¢bes de trabalho, moradia e renda. Apesar da visao
harmoniosa e hierarquica que a historiografia brasileira passa enquanto dadiva e
gratidao da “Redentora” (adjetivo utilizado para enaltecer os feitos da segunda filha
do imperador D.Pedro Il, a Princesa Isabel) na pratica o processo abolicionista n&o
visualizou meios de integracdo do(a) negro(a) na sociedade, conforme comenta
Fernandes (2008):

A desagregacao do regime escravocrata e senhorial se operou, no Brasil,
sem que se cercasse a destituicdo dos antigos agentes de trabalho escravo
de assisténcia e garantias que os protegessem na transicdo para o sistema
de trabalho livre. Os senhores foram eximidos da responsabilidade pela
manutengao e seguranga dos libertos, sem que o Estado, a Igreja ou
qualquer outra instituicdo assumisse encargos especiais, que tivessem por
objeto prepara-los para o novo regime de organizagao da vida e do trabalho.
O liberto se viu convertido, sumaria e abruptamente, em senhor de si
mesmo, tornando-se responsavel por sua pessoa e por seus dependentes,
embora ndo dispusesse de meios materiais € morais para realizar essas
proezas nos quadros de uma economia competitiva. (FERNANDES, 2008,
p.29)

A escolarizacdo de meninas(os) negras(os) também € questionavel.
Araujo (2013) ao pesquisar sobre a escolarizacao de meninas negras no Maranhao
entre 1855 e 1870 constatou que a escola no periodo imperial funcionava como
aparelho reprodutor e fortalecedor do estado enquanto forma de manutengdo do

sistema patriarcal.

A escola do século XIX pode ser caracterizada como uma instituicdo que
transitava entre a continuidade do ambiente doméstico e a consagracao de
um modelo institucional que substituia o papel desempenhado pela familia
(ARAUJO, 2013, p.17).

B3 A Lei do Ventre Livre, também conhecida como “Lei Rio Branco” foi uma lei abolicionista, promulgada em 28
de setembro de 1871 (assinada pela Princesa Isabel). Esta lei considerava livre todos os filhos de mulher
escravas nascidos a partir da data da lei. Como seus pais continuariam escravizados (a abolicdo total da
escraviddo sé ocorreu em 1888 com a Lei Aurea), a lei estabelecia duas possibilidades para as criancas que
nasciam livres. Poderiam ficar aos cuidados dos senhores até os 21 anos de idade ou entregues ao governo. O
primeiro caso foi o mais comum e beneficiaria os senhores que poderiam usar a mao-de-obra destes “livres”
até os 21 anos de idade.
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Sao Luis, capital da Provincia do Maranhao, assim como outros estados
era uma sociedade completamente contraditéria uma vez que entendiam o problema
da escraviddo enquanto sinbnimo de atraso, mas aceitavam perfeitamente as
praticas cruéis. Com as relagdes familiares escravagistas a concepgéo de educagao
para o trabalho e para integracdo social, criancas negras eram instruidas para o
trabalho doméstico, pois este foi o papel a elas delegado.

A infancia de meninas negras no Maranhao provincial tem seus contornos
tracados na insatisfacdo em educa-las. Insatisfacdo deveras velada, e
confundida com proibi¢gdes por parte da legislacdo, constituindo, portanto, a
negacdo da instrugcdo desde a sua infancia, isto se deve porque a cor da
pele escura e a origem de escravizado foram interpretados no Brasil como
caracteristicas abominaveis, quando se devia abominar o sistema que
submeteu os negros a situagdes desumanas. (ARAUJO, 2013, p. 55)

A Lei do Ventre Livre ndo reverteu a situacao das criangas negras. Apos
os sete anos de idade o aprendizado ndo era mais com as brincadeiras. O brincar e
0 interagir com as demais estavam proibidos, pois todos(as) estariam fadados(as)
para o mundo do trabalho enquanto forga produtiva, sobretudo nos afazeres
domeésticos e no plantio de hortalicas (no caso do Maranh&o). Essa seria a unica

forma de alcancar a cidadania.

Vale ressaltar que estas escolas recolhiam criangas negras e pobres, e lhes
davam instrucdo priméria e um minimo de preparo para oficios manuais.
Estas criancas foram entregues ao governo das provincias pelos senhores,
pois deixavam de ser rentdveis aos escravocratas. [...] A Republica
proclamada, que langava seus icones de desenvolvimento, nada previu
para a infancia negra, que advinda de um quadro que se delineou pés Lei
do Ventre Livre e Lei Aurea configurada como uma camada da sociedade
de nivel inferior. (ARAUJO, 2013, p.33)

Retomo parte do processo de escolarizacdo de negros(as) no Brasil € no
Maranhdo como forma de reafirmagédo: a sociedade escravocrata foi fundada no
racismo, e a sociedade brasileira ainda é racista. O final do século XIX e inicio do
século XX foi um periodo marcado pela ideologia do branqueamento na qual se
defendia a superioridade de uma raga em detrimento de outra. A miscigenacao seria
a véalvula de escape para a melhoria das ragas inferiores, acreditando-se que a raca
branca era a solugdo por ser dominante. Alguns teoricos defendiam essa tese,
sobretudo no campo da medicina e da criminologia.

Destaca-se nesse periodo Nina Rodrigues, médico brasileiro contrario a
mesticagem e defensor da concepcao de raca pura. Na época estava em vigor em
outros paises como Estados Unidos, Gra Bretanha, Russia, Alemanha, Franga o

movimento eugenista que visava a melhoria da raga humana tirando da sociedade
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as impurezas provenientes das caracteristicas das racas indesejaveis. Em 1890 o
governo provisoério baixou decreto na qual determinava o perfil de imigrantes livres
para entrada no pais, determinando entre outras caracteristicas “que os imigrantes
tivessem capacidade para o trabalho; que nédo estivessem sendo processados por
crime; que nado fossem oriundos da Africa ou Asia, entre outras coisas” (NEVES,
2008, p. 243)

Nina Rodrigues nasceu em S&o Luis do Maranhao, fez a graduagao em
medicina na Bahia e voltou a cidade natal para atuar na clinica médica onde
pesquisou doengas como lepra e sua relacdo com a raga com base na populagao
maranhense da época, comecando seus estudos nas classificacbes raciais. No
campo da antropologia criminal propds estudos cientificos ligando os fatores do
crime a categoria raca, com o objetivo de identificar o perfil do criminoso. Preocupou
em tracar a diferenca entre ragas puras e racgas cruzadas, sendo a primeira as racas:
negra, branca e vermelha, ja a mestica (ou raca cruzada) sao vistas pelo cientista
como inferiores e os individuos que as constituiam nao poderiam evoluir e seriam
sempre violentos e impulsivos, pois “0 mesticamento ndo faz mais do que retardar a
eliminacao do sangue branco” (RODRIGUES, 1935, p.25).

Embora o conceito biolégico de raca tenha sido desconstruido pela
propria ciéncia a partir do século XX, ele ainda permeia o campo social, politico e
ideolégico, transcendendo o carater técnico-cientifico empregado pelos defensores
da raca pura. Para Munanga (2003, p. 6),

Os conceitos de negro, branco e mesti¢o ndo significam a mesma coisa nos
Estados Unidos, no Brasil, na Africa do Sul, na Inglaterra, etc. Por isso que
o conteldo dessas palavras é etno-semantico, politico-ideolégico e nao
biol6gico. Se na cabega de um geneticista contemporaneo ou de um bidlogo
molecular a raga nao existe, no imaginario e na representacao coletiva de
diversas populagbes contemporaneas existem ainda ragas ficticias e outras
construidas a partir das diferencas fenotipicas como a cor da pele e outros
critérios morfoldgicos. E a partir dessas ragas ficticias ou “ragas sociais” que
se reproduzem e se mantém os racismos populares.

As resisténcias dos homens negros e, em particular, da mulher negra,
contra as opressodes historicas s6 reforcam a intencionalidade da luta. As mulheres
negras eram iguais aos seus companheiros na opressdo, mas indiferentes nos
castigos infligidos a elas. Minha reflexdo parte da triade exploracdo, humilhacao,
opresséo para demonstrar a relagao direta entre tempos passados e o presente visto
que o enorme espaco que o trabalho ocupa hoje na vida das mulheres negras segue
padrdes estabelecidos nos primordios da escraviddo. Ainda hoje mulheres negras
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sdo violentadas, estupradas e massacradas dentro e fora de casa; vivem a
aniquilacao nas politicas publicas, na educacao, saude, emprego € moradia; tém
seus filhos(as) retirados(as) das suas entranhas pelo sistema capitalista, sdo os(as)
negros(as) que compde o maior nimero do encarceramento no Brasil'*.

A narrativa ora apresentada busca o passado para reafirmar o presente,
mostrando o silenciamento da histéria oficial heteronormativa sobre as mulheres
negras enquanto sujeitos historicos. Nao nos detivemos a linearidade historica e sim
a compreensdo do passado. Darei visibilidade as falas e a histéria de vida das
mulheres negras do presente porque sao elas que falam em nome das mulheres do
passado, problematizando e publicizando nossas questdes. Minha reflexdo parte das
histérias de vida e dos relatos histéricos da subjetividade das mulheres negras, na
perspectiva do possivel, enquanto produtoras do discurso e de saberes.

Compreender o que € ser mulher e negra a partir de um contexto é ir além
das convencdes historiograficas. A adocdo ao método da Sociologia Reflexiva
permite desconstruir as representagdes normativas a partir do lugar de fala dessas
mulheres se torna intencional para compreensdao dos processos de producédo e
assimilacdo dos referenciais construidos. Falar de Lélia Gonzalez, Beatriz do
Nascimento, Mundinha Araujo e tantas outras é dar voz aquelas que lutaram contra
a subordinacdo e a desumanizacao histérica do seu povo. Sdo mulheres que
enalteceram a heranga de origem africana, construindo identidades individuais e

coletivas.

2.1 Vozes negras femininas: negras intelectuais e ativistas no contexto dos

movimentos sociais

Trilhar os caminhos da intelectualidade nao é tarefa facil principalmente
para as mulheres negras. A busca pela alfabetizacao no periodo da escravidao e no
pés-escraviddo tem origem nas mais diferentes escolhas e uma delas é a

sobrevivéncia a sua prépria infancia sofrida e a infancia de tantas outras pessoas

'* O Mapa do encarceramento do pais, publicado em 2015, mostra perfil da populagdo carceraria no
Brasil, os jovens representam 54,8% da populagdo carceraria brasileira, sendo 58,4% destes sao
negros (as) (BRASIL, 2015). No Ultimo capitulo pontuarei os entraves sociais existentes para
mulheres negras com um olhar nas politicas publicas.
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negras. Como outrora dissera Maria Firmina dos Reis'®: “A mente, isso, sim!
Ninguém pode escravizar”.

Sem jamais dissociar o trabalho intelectual da militancia politica, mulheres
negras sofrem com a falta de reconhecimento dos impactos de género e das idéias

sexistas que moldam os papeis sociais.

Apesar do testemunho histérico de que as negras sempre desempenharam
um papel importante como professoras, pensadoras criticas e tedricas
culturais na vida negra em particular nas comunidades negras segregadas,
muito pouco se escreveu sobre intelectuais negras. Quando a maioria dos
negros pensa em grandes mentes quase sempre invoca imagens
masculinas. (HOOKS, 1995, p.466)

A subordinacéo sexista e racista na vida das mulheres negras obscurece
obras das nossas intelectuais, atuando em paralelo aos estere6tipos socialmente
construido da mulher “s6 corpo, sem mente”. A insisténcia cultural com a aceitagao
dos papéis historicamente sistematizado talvez seja um dos entraves para a
visibilizagdo das produgdes intelectuais negras, contudo, a maior deles é sem duvida
a apropriacao dos valores pelas mulheres negras. Hooks (1995) cita seu exemplo:

[...] Na infancia se eu ndo pusesse os trabalhos domésticos acima dos
prazeres de ler e pensar os adultos ameagavam me punir queimando meus
livros, proibindo-me de ler. [...] Na idade adulta passei anos julgando (e por
isso fazendo com que fosse) importante para mim terminar qualquer outra
tarefa por mais inconseqiiente que pudesse ser para s6 depois me dedicar
ao trabalho intelectual. Claro muitas vezes eu chegava no espacgo destinado
a esse trabalho cansada, exausta e sem energia [...] (HOOKS, 1995, p.470)

Neste sentido, 0 sexismo secundariza o trabalho intelectual em detrimento
do cuidado com a casa e com a familia. De certo, mesmo aquelas que possuem
tempo para o laboro intelectual encontram percalgcos dentro do seio familiar e na
academia, pois a garantia de que seus trabalhos serdo valorizados é incerto. Para
0s homens a liberdade sempre foi garantida; uma autonomia de ingressar no mundo
das artes, das letras sem abstencdes. O proprio patriarcado capitalista, branco e
heteronormativo nega as producdes de escritoras negras tornando esse espago um
dominio privado nos quais poucos possuem vez € Voz.

Permanecer vigilantes perante o contexto social capitalista de viés
patriarcal e racista com certeza constitui ferramenta de resisténcia em tempos

atuais, por isso a descolonizacdo das mentes € substrato do ideal coletivo de

'* Primeira romancista negra brasileira e maranhense, foi também educadora.
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empoderamento feminino'™®. “O trabalho intelectual ¢ uma parte necessaria da luta
pela libertacdo fundamental para os esforcos de todas as pessoas oprimidas e/ou
exploradas que passariam de objeto a sujeito que descolonizariam e libertariam suas
mentes” (HOOKS, 1995, p. 466).

Somos sujeitos coletivos de uma histdéria e por essa Unica razao
precisamos falar sobre o hetero-patriarcado e sobre o racismo epistémico por
possuirem a base alicercada no predominio do poder por uma unica voz, autoritaria,
verdadeira, neutra cientificamente e objetiva. A construgdo unidimensional do
conhecimento € um dos fatores que impedem o crescimento das producdes
académicas das mulheres e, sobretudo, das mulheres negras. As opressdes de raca
e de género sado variantes de um constructo social, ideologicamente criado e
puramente naturalizado; fragilizando formas de resisténcia, sobretudo aquelas
contra o préprio sistema, o enfretamento a violéncia e a exploragéao.

O movimento feminista surge com o objetivo de superar o enfoque
androcéntrico presente na sociedade, na qual o homem é o ser e a mulher o outro,
ou o segundo sexo, parafraseando Simone de Beauvoir (2009). O feminismo
consegue teorizar suas proprias reflexbes com base nas experiéncias sociais,
revertendo-as em criticas sociais; a categoria género como forma de analitico-critico
e relacdes de poder inseridas nas estruturas sociais. Sobre género, Joan Scott

(1995) nos alerta que:

Ele exige a andlise ndo s6 da relagcdo entre experiéncias masculinas e
femininas no passado, mas também a ligagao entre a histéria do passado e
as praticas histdricas atuais. Como é que o género funciona nas relagées
sociais humanas? Como é que o género da um sentido a organizagao e a
percepgdo do conhecimento histérico? As respostas dependem do género
como categoria de andlise (SCOTT, 1995, p. 5).

Com base nessas questdes, os estudos feministas formularam criticas
frente as naturalizagdes enraizadas na sociedade, sobretudo com relagdo a
concepgdo de patriarcado enquanto forma de dominacdo masculina. De certo, as
décadas de 1960 e 1970 do século XX no Brasil emergiram novos campos de
estudos dentro da perspectiva do feminismo. Novas vozes ecoaram fazendo criticas

a categoria mulher (de que mulher nos referimos?) e aos discursos hegemdbnicos

' Enquanto significado coletivo, colocando as mulheres negras enquanto sujeitos ativos da

sociedade. Empoderar-se € criar estratégias cotidianas de combate ao racismo, ao sexismo e ao
machismo com olhar para comprometimento com a luta pela equidade.
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engessados no biotipo ideal de cidadao (branco, heterossexual, cristdo, de classe
média).

Enegrecer o feminismo foi uma expressao utilizada por Sueli Carneiro em
seu artigo Mulheres em movimento para ressaltar a insuficiéncia teérica, analitica e
pratica das diferentes expressées do feminismo no Brasil, a pluralidade cultural
escamoteada e negligenciada por um ideal de padrao diferente daquela vivida e
sentida pelas mulheres negras.

Ao politizar as desigualdades de género, o feminismo transforma as
mulheres em novos sujeitos politicos. Essa condigdo faz com esses sujeitos
assumam, a partir do lugar em que estao inseridos, diversos olhares que
desencadeiam processos particulares subjacentes na luta de cada grupo
particular. Ou seja, grupos de mulheres indigenas e grupos de mulheres
negras, por exemplo, possuem demandas especificas que, essencialmente,
ndo podem ser tratadas, exclusivamente, sob a rubrica da questdo de
género se esta ndo levar em conta as especificidades que definem o ser
mulher neste e nagquele caso (CARNEIRO, 2003, p. 119).

As evidencias demarcadas por Sueli Carneiro apontam para outros
potencializadores da opressao como as de classe, de raga, de orientacdo sexual e
de geracéo; por isso a necessidade do feminismo escrito no plural. Vale ressaltar
que as criticas referidas para o movimento feminista também foram feitas para o
movimento negro uma vez que o silenciamento das questdes de género permeava o
convivio com os pares, ou literalmente, a violéncia de género. Por isso a
necessidade de se perceber o feminismo negro como forma epistémica, uma

alternativa de ruptura com a hegemonia soberana do saber.

[...] O feminismo negro se coloca como uma epistemologia potencialmente
subversiva tanto no ambito tedrico como politico. Primeiro, por afrontar a
hegemonia da dominagdo masculina e a hegemonia da cultura branca
exclusivista; segundo, por questionar a invisibilidade das mulheres negras
nao somente enquanto sujeitos de pesquisa, mas também como referéncias
tedricas; e, terceiro, por reivindicar o empoderamento do grupo. [...]
(SANTOS, 2016, p.17)

A epistemologia que paira nas agbes e proposi¢coes do feminismo negro
precisa ser vista tanto no campo te6rico como no campo pratico. A
interseccionalidade entre as formas de opressdo reforcam a luta coletiva das
mulheres negras em seus diferentes modos de resistir e nos mais diversos espacos
de poder. A violéncia simbdlica encontra-se em todas as esferas da dupla
dominacgao-exploracdo, para mulher negra esta na auséncia de representacdes, na
negacao da sua histéria e na recusa de sua existéncia.

O Racismo por omissdo € a tendéncia de invisibilizar os escritos de

autoras e pesquisadoras negras, implicando na insercao histérica de uma analise
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distorcida do protagonismo negro feminino. A falta de traducdes de intelectuais
negras estadunidenses é um exemplo. O livro de Angela Davis Mulheres, Raca e
Classe foi escrito na versao original (inglés) em 1983, porém a versao para o
portugués do Brasil chega no pais somente ap6s 33 anos. O mesmo acontece com
as escritas de Carolina Maria de Jesus e Maria Firmina dos Reis — pouco conhecidos
na academia e no ambiente escolar. Por que a dificuldade em adquirir e discutir
sobre as producdes de mulheres negras? O que tem nas obras dessas e de tantas
outras escritoras que impede a circulagdo ampla no mercado editorial?

O epistemicidio (omissao racial) ndo pode ser visto de forma isolada e
independente do todo social, do carater amplo e dimensional das questdes sociais
brasileiras uma vez que a invisibilidade das contribuicées das mulheres negras para
formacao da sociedade brasileira e 0 descompasso nas contradi¢cdes histéricas —
que insistem em categorizar a mulher negra enquanto corpo — tem como
consequiéncia direta no feminicidio de muitas mulheres negras. O silenciamento
social, dentro e fora do movimento feminista e do movimento negro seguiram as
reflexdes das intelectuais e militantes Lélia Gonzalez, Beatriz do Nascimento e
Mundinha Araujo.

2.1.1 Revisitando Lélia Gonzalez, Beatriz do Nascimento e Mundinha Aradjo no
contexto do movimento negro e do movimento de mulheres negras no Brasil e no

Maranhao

Este topico abordard o protagonismo de trés mulheres negras que por
muito tempo estiveram inseridas no contexto do movimento negro no Brasil. Hoje
Lélia Gonzalez, Beatriz Nascimento e Mundinha Araujo sédo referenciais para a luta
antirracista e na luta das mulheres negras no Brasil e no Maranhao.

Importante militante do movimento negro no Brasil em meados da década
de 1970, Lélia Gonzalez lutou veementemente contra o racismo € 0 sexismo no
pais. Os conhecimentos construidos por ela hoje sado referencias para muitas
ativistas. Nascida em fevereiro de 1935 em Belo Horizonte, filha de pai negro
ferroviario e mae doméstica, sentiu na pele as marcas das violéncias e violacées do
racismo e do sexismo na sociedade. Nos estudos das narrativas biograficas, a
historiadora Raquel de Andrade Barreto traz o trabalho “Enegrecendo o Feminisno
ou Feminizando a Racga: Narrativas de Libertagdo em Angela Davis e Lélia
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GonzaleZ’ (2005) na qual propbe fazer um elo entre as duas intelectuais no intuito
de compreender suas respectivas contribuicbes para o enfretamento das opressdes
de raca, classe e género e para o surgimento do Movimento Negro. O despertar
para a consciéncia racial provocou mudancgas externas e internas em Lélia. Assim
como acontece com tantas outras mulheres negras construtoras de sua propria
identidade, uma das mudancas foi na valorizacado da estética enquanto espaco de
afirmagcédo da identidade. O cabelo - sinal concreto da feminilidade - compde a
corporeidade pessoal uma vez que inumeras leituras sao realizadas na perspectiva
da estética negra; algumas que exaltam positivamente a ancestralidade, outras que
reduzem a visao simpldria e escamoteada da mulher negra escravizada.

Para ela, o amor préprio e a tomada de consciéncia eram essenciais para
libertagdo do embraquecimento, ou melhor, da internalizagdo dos ideais
hegem©énicos racistas e normativos. O que pretendo nesses poucos paragrafos é ir
para além do resgate de uma pessoa que por esforgos proprios se tornou conhecida
no Brasil e fora dele; € de enaltecer os feitos da mulher que lutou contra as
opressodes, fundou o Movimento Negro Unificado e, ao mesmo tempo, guiou-se na
trajetoria intelectual, sendo catalisadora na criacao de outros grupos de movimentos
negros em diferentes estados do pais, a exemplo da Bahia no final dos anos 70 com
o Grupo Négo."’

O entendimento das questdes raciais no Brasil perpassa o entendimento
da insercao histérica dos(das) negros(as) na formacdo da sociedade brasileira e
pela transformagéo individual em busca da afirmagdo da identidade, por isso a
necessidade de transversalizar as questdes de género, raca, classe, como feito por
Lélia Gonzalez e Carlos Hanselbag em 1982 no livio Lugar de negro’®. O capital
intelectual e o envolvimento com militantes do movimento negro demonstram a
preocupacao em levar o conhecimento construido no academicismo ou em outros
espacos de militAncia para a comunidade negra da periferia, em grande parte nao
detentora da linguagem formal. Por isso seus textos possuem marcas da oralidade

que remetem aos usos da fala do suburbio carioca.

Lélia usava expressdes como “e gente sabe”, “algumas escritazinhas
proprias”, e expressdes que soam atualmente como politicamente

incorretas: a “negrada”, o “crioléu”, “o mulherio” entre muitos outros termos.
O que mostra a preocupacgao de Lélia em ser entendida pela comunidade

Y ver BAIRROS, Luiza. Lembrando Lélia Gonzalez. In.: WERNECK, Jurema; MENDONCA, Maisa; WHITE, Evelyn C.
O Livro da Saude das Mulheres Negras: Nossos Passos VEm de Longe. 22 ed. Rio de Janeiro: Pallas/Criola, 2006.
18 GONZALEZ, Lélia; HANSELBAG, Carlos. Lugar de Negro. Rio de Janeiro: Editora Marco Zero. 1982.
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negra, em grande parte nado detentora dos cédigos da linguagem
académica, por estar excluida desses espacos, pois a normalizagao e usos
da lingua também se inserem em um campo de disputas de hegemonia.
(BARRETO, 2005, p. 34)

A rede de dialogos entre ativistas negros(as) principalmente do Rio e Sao
Paulo culminou com a fundagdo do Movimento Negro Unificado (MNU) em 1978. A
articulagao significou uma tomada qualitativa da comunidade negra que viu na
coletividade uma maneira de repercutir a nivel nacional as demandas da populacao,
tornando exemplo para outros estados como foi 0 caso do Maranhdo com o Centro
de Cultura Negra do Maranhdo em 1979'. O momento de redemocratizagdo do
Brasil, os embates contra a Ditadura Militar e a retomada da democracia
compuseram boa parte das proposi¢cées dos movimentos sociais emergentes, uma
vez que naquele dado momento “[...] qualquer denuncia de racismo era recebida
como tentativa de criar sentimentos antinacionais. Falar de racismo significava dar
vida aquilo que ‘nao existia’ na sociedade brasileira” (RATTS; RIOS, 2010, p. 87).

Com o passar dos tempos a efervescéncia nos debates internos, a frieza
nas relacdes interpessoais e a omissdo nas discussdes sobre as especificidades das
mulheres negras motivaram o desligamento de Lélia do MNU. Para ela, o resgate da
solidariedade do movimento negro percorre o0 conceito da ética e da sororidade;

seria 0 primeiro passo na tomada de consciéncia.

Desta perspectiva, ela aponta para necessidade de uma acgéo politica que
se realize através do resgate da solidariedade no movimento negro. Isto
implicaria uma avaliacdo séria das relacdes politicas destrutivas que se
desenvolveram em conseqléncia de um tipo de ativismo que em muitos
momentos fez o jogo do “feitor” (BAIRROS, 2006, p. 47).

A citagdo acima faz pensar nos motivos norteadores para formacgao de
nucleos coletivos de mulheres negras no interior do Movimento Negro na década de
1970, a partir da relagéo entre os escritos de Lélia Gonzalez e outras tedricas como
Caldwell (2000), Carneiro (2003), que oriundas do movimento negro afirmam nas
linhas e nas entrelinhas os comportamentos machistas dos companheiros militantes;
uma postura que adentrava a vida privada indo contrario as discussoes libertarias
realizadas nos espacos publicos e de lideranca.

A solidao da mulher negra atravessa novamente o campo da afetividade —
embora companheiras de luta, a mulher branca possuia forte presenga no imaginario

do homem negro (ver Pacheco, 2008) — mas também no campo das representagoes.

¥ No capitulo 2 da dissertacdo explanarei afinco sobre a criacdo da entidade.
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As opressdes no ambiente privado eram significativo mesmo para militantes; a falta
de divisdo de tarefas, o acumulo de funcdes e a propria militancia sobrecarregava as
mulheres negras, sem contar a discrepancia salarial e a caréncia de reconhecimento
da tripla jornada de trabalho por seus pares, aspectos que servem de demonstracao
das distor¢des entre o discurso e a prética.

Todas noés, sem jamais termos nos distanciado do movimento negro,
continuamos a discutir as nossas questdes especificas junto aos nossos
companheiros, que muitas vezes nos tentavam excluir dos niveis de
decisdes, delegando tarefas mais “femininas”. Desnecessério dizer que o
MN ndo deixava (e nem deixou ainda) de reproduzir praticas originarias
mistas, sobretudo no que diz respeito ao sexismo (GONZALEZ. 1985,
p.100).

A partir dessa vertente, as articulagbes femininas negras sé@o criadas
como forma de dialogar entre si, entre os pares e com a sociedade — necessidade
de se aproximar das comunidades, das bases populares - sobre demandas
especificas das mulheres negras como forma de desmascarar a violéncia propagada
pelo machismo, o sexismo e o racismo. Ndo bastava teoricizar nossas demandas,
era preciso expor para sociedade, trabalhar em torno dessas questdes, delinear e
almejar politicas publicas especificas visando a transformagéo da sociedade.

Da mesma forma que criticou 0 machismo no movimento negro, Lélia
Gonzalez criticou 0 sexismo do movimento feminista. A propria experiéncia de vida e
as questdes basicas que alicercam as condi¢cdes da mulher negra efetivaram o
envolvimento da intelectual-ativista com o feminismo, o que a deixava mais préxima
do entendimento sobre a relacao cultura patriarcal e dominacgao racial. Sua bagagem
intelectual enquanto militante, professora e pesquisadora deram suportes para
criticar algumas posturas do movimento feminista de modo que “o feminismo
precisava compreender que a raga também constituia forte elemento de exclusao de
género (RATTS; RIOS, 2010, p. 103). As andlises feitas pelas feministas nao
apontavam para as desigualdades raciais, apesar de acreditar no potencial
transformador do movimento posto que conseguiam evidenciar as bases materiais e
simbdlicas da opressao feminina.

A categoria género adentra nos escritos de Lélia Gonzalez no contexto
das relacdes raciais como forma de entendimento mais amplo da dinamica social e
das préprias experiéncias pessoais, focando qualitativamente nas discussdes sobre
mulheres negras no movimento de mulheres e no movimento negro. As reflexdes

coadunaram, por exemplo, com a sistematizacdo da luta e com a desconstrucao do
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discurso da democracia racial?’; basta lembrar de como a sexualidade era tratada no
periodo colonial para entendermos as relagdes raciais no Brasil. Amefricanidade foi
uma categoria de analise criada por Lélia para compreensdao das experiéncias
concretas do que é “ser negro” nas Américas a partir do embasamento tedrico sobre
ideologias de libertacdo africanas e afro-diaspéricas — pan-africanismo, negritude,
afrocentricidade.

No pensamento de Lélia, o nucleo da amefricanidade é constituido pela
cultura negra que, informando toda a cultura brasileira, se expressa na
cotidianidade de nossos falares, gestos, movimentos e modos de ser que
atuam de tal maneira que deles nem temos consciéncia. E isso que
caracteriza a cultura viva de um povo. Entretanto, a cultura ndo é apenas o
samba, o pagode ou o funk. Mas ela também é o rock, o reggae, o jazz. [...]
(BAIRROS, 2006, p. 51).

Relembrando sempre o periodo colonial, Gonzalez vé na mae-preta muito
além da figura materna, ela africanizou o portugués falado no Brasil
conscientemente ou nao, repassando categorias das culturas negro-africanas para
0s nascidos no pais, africanizando assim o portugués falado — “o pretugués” — e a
cultura brasileira. A folclorizagdo da “boa mae-preta”, sempre disposta a cuidar, na
verdade mascara a resisténcia das mulheres para formacao da nossa cultura. Por
isso a ancestralidade é tao presente nos seus escritos e nos escritos de outros(as)
intelectuais e militantes.

Como mencionado anteriormente, a estética negra atravessa o sentido de
identidade. Muitas mulheres negras militantes ou conscientes da sua identidade
(estadunidenses, africanas ou brasileiras) passaram a se vestir com “cores mais
vivas”, “quentes” e com variados penteados, da tranca ao Black Power. Na
contramdo da sociedade capitalista heteronormativa, sdo mulheres empoderadas e,
no seio da comunidade, sao figuras-chaves para manutengdo da cultura no pés-
emancipacdo. Mulheres como Lélia Gonzalez influenciaram e continuam a
influenciar outras como Mundinha Araujo em Sao Luis do Maranhao e Maria Beatriz
Nascimento.

Beatriz Nascimento assim como Lélia Gonzalez por onde passava
chamava atenc¢ao com seu figurino colorido e um posicionamento que demonstrava
seu lugar enquanto conhecedora da histéria do seu povo e da sua prépria trajetéria

20 Lélia Gonzalez aponta Gilberto Freyre como o idealizador do que ela chamou *“teoria do
lusotropicalismo”, advinda da inexisténcia do racismo no pais por consequéncia positiva da

miscigenag¢ao harmoniosa.



47

enquanto mulher negra. Nascida em 12 d e julho de 1942 em Aracaju/SE sendo 8 de
10 irmas(dos), migrou em 1949 para Rio de Janeiro com a familia em busca de um
futuro melhor. Entre 1968 e 1971 cursa licenciatura em Histéria na Universidade
Federal do Rio de Janeiro e posteriormente torna-se professora dessa mesma
instituicdo. Como historiadora, buscou desconstruir alguns conceitos e a construir
outros, como a nogao de quilombos urbanos®'. Ao contrario dos escritos sobre Lélia
Gonzalez, encontrar produgdes académicas sobre essa grande mulher negra e
nordestina nao foi tarefa facil, por isso a esperanca de quem aqui escreve é de levar
para academia compilacdes de suas idéias, sem esquecer o contexto de suas falas,
para que outras mulheres negras possam seguir a diante.

Atlantico Negro de autoria de Alex Ratts foi o primeiro livro em que pude
debrucar sobre a vida e obra de Beatriz Nascimento; um livro escrito por um homem
protagonizando a trajetéria de uma importante mulher negra militante do Movimento
Negro no Brasil. Os percursos trilhados por Ratts (2007) sdo na verdade uma
viagem por suas razdes e emogoes ao retratar a mulher negra, deixando claro que a
histéria a ser contada é composta de fatos individuais e acima de tudo coletivo do
sujeito feminino, ou seja, uma trajetéria nao linear. Considera que “invisibilidade da
mulher negra no espaco académico também se consolida porque o seu outro
(homem branco, mulher branca ou homem negro) ndo a vé nesse ambiente e nem
mesmo trilhando esse itinerario intelectual” (RATTS, 2007, p. 30). Por mais que
galguemos o academicismo, esse espaco continua sendo da elite branca masculina,
com raras excegOes as mulheres brancas assim como também do homem negro.

Chamo atencao para o momento temporal na qual se encontrava Beatriz
Nascimento. Poucas eram as mulheres que se dedicavam a pesquisa, sobretudo no
campo académico posto que as condicoes estruturantes da sociedade
aprisionavam-as nos espacos privados da familia, ditando regras e costumes. Tudo
que iria a contramao dos ditames sociais era considerado ato de rebeldia. Assim
como Lélia, suas escritas ndo foram aceitas pela academia, apesar do seu vasto
conhecimento sobre assuntos como religido de matrizes africanas e afro-brasileiras
percebeu uma presenga maciga de autores brancos (majoritariamente homens) nos
espacos debatendo sobre essas questdes. Nao ha como negar que existe uma
dificuldade no reconhecimento das intelectuais negras(os) no processo de producao

*! Consegue ressignificar o espaco enquanto continuidade de uma histéria para além do processo de
escravidao.
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dos saberes e na construcdo das categorias analitico-teéricos. Ha sim uma baixa
presenca na abordagem de pesquisas realizadas por homens negros e uma total
invisibilidade da mulher negra na academia.

Em alguns escritos Beatriz enfatiza a necessidade de negros(as) se
libertarem das amarras eurocéntricas do academicismo, ocupando espacos do
saber, falando e escrevendo sobre sua histéria e dos seus ancestrais. Para ela
precisamos ultrapassar as barreiras que moldam a concepgéo de cultura negra, pois
existe uma histéria cultural de origem africana e uma segunda histéria que foi
reinventada a partir da relacdo entre brancos(as) e negros(as). A primeira deve se
sobrepor a segunda ou estaremos fadados (as) a repetir os conceitos do dominador,
consciente ou inconscientemente (RATTS, 2007).

O projeto de Beatriz era tédo coletivo quanto individual, com um discurso
préprio trilhava sempre na busca pela reafirmacéo do lugar social da mulher negra
brasileira por isso a opcdo em estudar o(a) negro(a) desde dentro. As multiplas
facetas do racismo operam em um emaranhando de ac¢des e pensamentos cujo
objetivo central é a recusa de negros(as) sobre a sua existéncia, ou a demora em
entender a complexidade das suas dimensbdes. Em “Nossa democracia racial”
Beatriz utiliza-se das suas vivéncias sociais para demonstrar as contradicdes que
esta por traz do mito da democracia racial brasileira. Conta ela que em sua viagem
para Bahia conheceu um pai negro com seus dois filhos também negro, no prolongar
da conversa o pai ressalta a diferenca da tonalidade da cor da pele de ambos,
diferenciando-os com o comentario “esta vendo? Este aqui saiu quase como eu,
mas este ja saiu melhor; quase louro”. O que levou o pai a explanar de tal forma? A
analise historica-sociolégica da autora expressa a construcao de origem colonial da
ideologia nacional do espaco social do(a) negro(a) trabalhador(a) e reprodutor(a). A
necessidade, segundo alguns teéricos defensores da Democracia Racial, era de

n22

fazer do Brasil um pais mais “moreninho™*, pois somente com a “melhoria das

racas” a nagao se tornaria mais “tolerante”. A autora aponta:

[...] Se somos parte integrante de uma democracia racial, por que nossas
oportunidades sociais sd0 minimas em comparagdo com os brancos? A
resposta nos parece clara, embora discorrer sobre os fatores que nos
levaram a isto constitua ainda hoje um tabu e (o mais sério) esbarramos
com um total despreparo para enfrentar os problemas advindos da pratica
da discriminacdo (NASCIMENTO, 2007a, p. 108).

*> Termo utilizado por Gilberto Freyre ao defender a tese ideolégica da necessidade da miscigenagéo
brasileira e a crenga na tolerancia racial.
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A impoténcia na analise, sobretudo devido a auséncia do conhecimento
histérico, faz com que negros(as) ndo entendam a sociedade brasileira de forma
critica, para além daquilo que os olhos enxergam, criando uma visdo simplista de um
sistema de relagdes raciais “pacificos”. A ideologia do racismo tem raizes profundas
e se concretiza em diferentes formas de comportamento, de habitos, das formas de
ser e agir do homem negro e da mulher negra, para ambos “é tempo de falarmos de
ndés mesmos nao como contribuintes nem como vitimas de uma formacéao histérico-
social, mas como participantes desta formagéo” (NASCIMENTO, 2007a, p.101).

A questdo quilombola permeou boa parte dos escritos de Beatriz
Nascimento, pioneira na discussao sobre a tematica em sua centralidade rural e
urbana, este ultimo referendando de quilombo urbano as favelas, as comunidades
rurais negras, os bailes blacks e o préprio movimento negro, enveredando pelo
conceito a partir das mudultiplas formas de resisténcia que vao para além das
interpretacbes reducionistas que veem os quilombos como movimentos sociais de
resisténcia a escravidao. Para ela € preciso ver o passado como uma linha que
antecede o futuro, um fio condutor para as novas ressignificacdes, remodeladas
fisicamente e espacialmente.

No texto “O conceito de quilombo e a resisténcia cultural negra” faz um
resgate etimolégico do conceito de quilombo na sociedade africana e afro-brasileira.
No primeiro o termo considera inumeros significados, um deles diz respeito ao local,
casa sagrada, onde se dava inicio ao ritual de iniciagcdo; outro representava o
territério ou campo de guerra para dominacao angolana; em momentos posteriores
véem o ressurgimento do termo como denominacdo do comércio negreiro em
Portugal. No Brasil, os quilombos vao garantindo outras terminologias distanciadas

daquelas encontradas em paises africanos mais precisamente em Angola.

A partir do desmembramento dos quilombos do Tijuco e da Comarca do Rio
das Mortes no século XVIII, o quilombo se redefine variando conforme a
area geogréfica, a repressao oficial e a diversidade étnica, que se torna
cada vez mais comum quanto foi a politica negreira de misturar povos de
origem diversa (NASCIMENTO, 2007b, p. 122).

A passagem da instituicdo propriamente dita para simbolo de resisténcia
redefine o conceito de quilombo enquanto um fenédmeno positivo como refor¢o da
identidade histérica brasileira. O Movimento Negro da década de 1970 do século XX
revive a literatura e a oralidade histérica sobre o termo, retroalimento o conceito para

os tempos mais atuais, ou, como diria a musica do Bloco Afro Akomabu “Zumbi esta



50

vivo, 0 Quilombo é aqui’®®. Hoje quilombo serve de simbolo de resisténcia étnica e
politica, e acima de tudo o repensar do processo de reconhecimento da identidade
negra brasileira.

Maria Raimunda Araujo, mais conhecida como Mundinha Araujo, nasceu
em Sao Luis do Maranhdo em 8 de janeiro de 1943. Participou ativamente da
construcdo do Movimento Negro no estado, sendo uma inspiradora para o
empoderamento de muitas mulheres negras. A agitacdo do Movimento Negro
Unificado no Brasil entusiasmou muitos negros(as) a problematizarem a questao
étnico-racial a partir das demandas especificas dos estados brasileiros. Mundinha
Araljo junto com outros professores, pesquisadores e estudantes do Maranhao
idealizaram a criagdo do Centro de Cultura Negra, a priori como grupo de estudos,
pesquisas e formagdes, uma iniciativa pioneira por tematizar a histéria e a cultura
do(a) negro(a) nas escolas de Sao Luis, nas comunidades negras rurais, nas
associacoes e nos espacos culturais.

Falar a palavra negro naquele contexto historico significava um tabu pois
0 comum era negros(as) se auto-denominarem “moreninhos, rouxinhos”. Essa
afirmagéo é perceptivel em uma entrevista concedida para tese de doutoramento
intitulado “O Mundo Negro: a constituicdo do movimento negro contemporaneo no
Brasil (1970-1995) (PEREIRA, 2010) na qual o autor utiliza-se das narrativas de
alguns militantes negros espalhados pelo Brasil para recompor a histéria do
Movimento Negro.

Em todos os momentos a figura de Mundinha Araljo aparece como
importante protagonista do movimento no estado e em outros lugares a exemplo do
Para com a criacdo do Centro de Estudos e Defesa do Negro. A construgédo
identitaria dela perpassou pelo despertar de sua consciéncia racial, uma construcéo
que combateu sobretudo os olhares atravessados daqueles que a viam com
abominacédo quando se deparavam com o cabelo alto, blackpower andando pelas

ruas do centro histérico. A histéria desta importante representante da cultura negra

A data 20 de novembro lembra o assassinato de Zumbi e a queda do Quilombo dos Palmares. Para
o Movimento Negro é uma data de reflexdo das formas de resisténcias do passado e do futuro, em
busca por melhores condi¢gdes de vida, por equidade social. “Quilombo passou a ser sindnimo de
povo negro, sinbnimo de comportamento do negro e esperanga para uma melhor sociedade. Passou
a ser sede interior e exterior de todas as formas de resisténcia cultural.” (NASCIMENTO, 2007b, p.
124)
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maranhense esta estritamente imbricada na constituicdo do Centro de Cultura
Negra, por isso darei mais énfase a sua trajetoria a partir das falas dela e de outras
militantes no proximo capitulo.

De antemé&o é importante salientar o papel enquanto pesquisadora da
Raimuda Araujo em seus estudos sobre a territorialidade quilombola do Maranhéo.
Coordenou o Mapeamento Cultural dos Povos de Alcantara entre os anos de 1985 e
1987 e foi diretora do Arquivo Publico do Maranhao entre os anos de 1991 a 2002
onde desenvolveu um trabalho relevante na organizagdo dos acervos que recompde
a memoria e a histéria do Maranhao. Neste trabalho realizado na gestao do arquivo,
Mundinha Araljo conseguiu compilar e constituir a histéria de Dom Cosme Bento
das Chagas — Negro Cosme cujo estudo resultou na publicagao do livro Em busca
de Dom Cosme Bento das Chagas: tutor e Imperador da Liberdade, lancado em

2008. Abaixo é possivel visualizar um quadro representativo de suas producgdes.

QUADRO 1: PRODUGCOES DE MUNDINHA ARAUJO

OBRAS ANO DE PUBLICACAO
Breve Memoria das Comunidades de Alcantara 1990
Insurreicées dos Escravos de Viana— 1867 1994
Documentos para a Histdria da Balaiada 2001
Em busca de Dom Cosme Bento das Chagas Negro 2008
Cosme: tutor e Imperador da Liberdade 2008

Fonte: Autoria Prépria

Em 2013, foi homenageada pelo Bloco Afro Akomabu que desfilou nas
ruas e pracas de Sao Luis com o tema “Mundinha Araujo, Guerreira que faz
histéria”, como forma de contar a histéria de resisténcia e luta desta mulher negra

importante para o protagonismo do movimento negro no estado (figural).
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Figura 1: “Mundinha Araujo: A Guerreira que faz histéria

Fonte: image propria (ano de 2013)

No préximo capitulo abordarei as lutas e proposi¢cdes Movimento Negro
no Maranhdo pelo olhar feminino, interligando as relagdes de género com as
categorias de analise outrora mencionadas, dando voz as narrativas de construcao
de saber a partir das falas de algumas militantes do Movimento Negro e Movimento
de Mulheres Negras no Maranh&o.
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3 MOVIMENTO NEGRO NO MARANHAO: demarcacdes sobre Relacdes de
Género e Identidade

Foi o alicerce de resisténcia negra

Em modelos comunitarios e sociais

Construiram quilombos e quilombolas

Pro sistema escravista derrubar

A Rainha Ginga Tereza, Aqualtune e Dandara
Resisténcia,

Liberdade, conquistar

Luiza Mahin, na Revolta Malés

Willie contra o Apartheid

Benedita, mulher forte

Andresa, Dudu, Celeste, simbolo resisténcia atual.
(Musica Guerreiras Quilombolas — Célia Sampaio)

Este capitulo contextualizara a emergéncia do Movimento Negro no Brasil
que ao longo de todo percurso histérico traz acdes e proposicdes para a luta
antirracista no pais, propondo politicas publicas educacionais para populacao negra.
Um dos maiores saldos positivos deste movimento foi de compreender as
especificidades do momento, levantando bandeiras e empreendendo esforcos,
servindo de modelo para outros estados, como é o caso do Maranhao a partir da

criagdo do Centro de Cultura Negra do Maranh&o.

3.1 Movimento Negro no Brasil e no Maranhao

O Movimento Negro no Brasil recebeu influencias das lutas pela
libertagdo nos paises africanos e pelos direitos civis nos EUA, mas possui
especificidades em relacdo as demais mobilizacbes de outros paises, sobretudo
quanto aos determinantes do racismo no pais. Nogueira (2007) faz um comparativo
da situacao racial no Brasil, segundo ele muitos ndo percebem que o preconceito
racial € um demarcador do racismo. A comparag¢ao demonstra que, embora tanto no
Brasil como nos Estados Unidos seja inegavel a existéncia do preconceito racial, o
que os diferenciam € a maneira como sdao manifestadas o racismo. O autor distingue
os dois paises a partir das expressdes “preconceito de marca e preconceito de
origem”, categorias hipotéticas e ndo- estaticas.

Fruto de uma construgdo histérica e naturalizada culturalmente, o
preconceito racial estigmatiza a populacdo seja pela aparéncia, seja pela
ascendéncia étnica. Nesse sentido, quando entra em jogo a rejeicado dos tracos
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fisicos como a aparéncia do cabelo, o tom da pele, a fisionomia, estamos frente ao
preconceito de marca; por outro lado, quando existe a evidéncia de que um
individuo, ou grupos de individuos, idealiza a superioridade das ragas,
independentemente das aparéncias fenotipicas, trata-se do preconceito de origem.
Nogueira (2007) ao refletir sobre o preconceito racial percebido tanto no Brasil como
nos Estados Unidos apresenta situagdes entre os dois paises que demarca um

diferencial entre o preconceito racial de marca e o de origem,

[...] Assim, um clube recreativo, no Brasil, pode opor maior resisténcia a
admissao de um individuo de cor que a de um branco; porém, se o individuo
de cor contrabalangar a desvantagem da cor por uma superioridade
inegavel, em inteligéncia ou instrugdo, em educagao, profissdo e condicao
econdmica, ou se for habil, ambicioso e perseverante, podera levar o clube
a lhe dar acesso, “abrindo-lhe uma excegéo”, sem se obrigar a proceder da
mesma forma com outras pessoas com tracos raciais equivalentes ou,
mesmo, mais leves. Nos Estados Unidos, ao contrario, as restricoes
impostas ao grupo negro, em geral, se mantém, independentemente de
condi¢cdes pessoais como a instrucdo, a ocupacao etc. Tanto a um negro
portador de PhD (doutor em filosofia, titulo altamente respeitado naquele
pais) como a um operario, sera vedado residir fora da area de segregacéo,
recorrer a certos hospitais, freqlentar certas casas de diversoes
permanecer em certas salas de espera, em estacoes, aeroportos etc [...]
(NOGUEIRA, 2007, p. 293)

Nos Estados Unidos o mestico também é alvo de discriminagéo racial
uma vez que entra em cena as potencialidades hereditarias em detrimento dos
tracos fenotipicos, ou seja, uma pessoa branca oriunda de familias mesticas &

discriminada da mesma forma. Nessa perspectiva,

“[...] a concepgéo de branco e n&o-branco varia, no Brasil, em fun¢do do
grau de mesticagem [...] Nos Estados Unidos, ao contrario, o
branqueamento pela miscigenagéo, por mais completo que seja, nao implica
incorporacao do mestico ao grupo branco” (NOGUEIRA, 2007, p. 294).

Portanto, as variantes de marca sédo visiveis também na estruturacao
social, quando da ascensao social é observado o preconceito de raca dialogando
com o de classe, jA o de origem o viés segregacionista é delineado dividindo
negros(as) dos brancos(as) como se fossem duas sociedades distintas.

As contribuicbes dos estudos sédo efetivas para o entendimento dos
desafios do movimento negro no Brasil, demonstrando as particularidades dos
grupos que enfrentaram os conflitos gerados pelo mito da democracia racial. Para
intelectuais como Pereira e Alberti (2005) a crenca na harmonia das racas criou na
sociedade uma linha de pensamento apoiado no entendimento de que o atraso
social do Brasil é fruto exclusivamente da escraviddao e ndo necessariamente do

racismo, dado que, em tese, a miscigenacgao era “relativamente aceitavel’, quando
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na verdade o preconceito racial era velado. A democracia racial entra no cenario
nacional como paradigma para compreenséo da identidade nacional, sobretudo na
década de 1930 quando os idearios modernistas inflamaram no pensamento social a
concepgao de unido nacional.

No Brasil 0 mecanismo mais “comum” de discriminagéo racial € a rejeicao
dos tracos fenotipicos, perceptivel nas relagbes sociais nos mais variados espacos
de poder. Como exemplo, o racismo institucional atuando no cotidiano dos érgaos
publicos e privados, em universidades e em corporagdes, cujas desigualdades sao
acentuadas com base na diferenciacdo dos segmentos a partir da questao racial.

Por isso, a implementacao de politicas publicas passou a ser um tema
recorrente nos movimentos negros a partir de suas lutas sociais, fato que contribuiu
para que de forma gradativa se inserisse nas agendas publicas do Pais.

Os anos de 1964 a 1985 aparecem como decisivos em alguns estudos
sobre a emergéncia dos movimentos sociais. O Brasil vivia o acirramento do regime
de excecdo com a instauracdo do Ato Institucional n®5 (Al 5) em 13 de dezembro de
1968, considerado o momento mais sombrio do regime militar pois atribui poderes
aos governantes para punir arbitrariamente todos(as) aqueles(as) inimigos(as) do
regime. Brasileiros(as) eram cassados(as), presos(as) e exilados(as) e as censuras
estiveram presentes em todas as areas da sociedade, sobretudo no campo das
artes, da ciéncia e da comunicagdo. Textos, livros, filmes, jornais impressos eram
proibidos de circular e de fazer qualquer mencgao contraria ao governo. Como forma
de resisténcia artistas e intelectuais criavam linguagens simbodlicas, figuradas e
metaforicas que nas entrelinhas denunciavam a repressao.

O slogan “Brasil: ame-o ou deixe-0” foi criado para gerar um clima de
patriotismo - tal qual se viu recentemente por ocasido do impeachment de Dilma
Rousseff quando seus opositores(as) vestiram verde e amarelo nas ruas e pracas
para criar um clima patriético. Na época da ditadura militar o slogan “ame-o ou deixe-
0” representava uma estratégia para pressionar a populacdo a aceitar as leis e
regras do regime sem hesitagdes, caso contrario o caminho era o exilio. No campo
da economia houve um desenvolvimento acentuado com taxa de crescimento
do PIB saltando de 9,8% em 1968 para 14% em 1973, e, em contrapartida, a
inflacdo de 19,46% em 1968, para 34,55% em 1974. Obras grandiosas como a
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Transamazonica® sao iniciadas, mas ndo concluidas e o aumento da concentracdo
de renda para uma parcela da populagdo da margens para as desigualdades sociais
(HASENBALG, 1995).

As transformagdes econbmicas e sociais daquele periodo inquietaram os
movimentos sociais que discutiam os ditames da ordem publica em prol da liberdade
de expressao da classe trabalhadora. Esses movimentos enfrentaram diretamente o
Estado até entdo alheio aos conflitos causados pelas disparidades sociais e
imposi¢des autoritarias. “Esta politizacédo se da na medida em que os movimentos
sociais dao visibilidade aos processos de resisténcia que pareciam acabados frente
ao papel repressor da ditadura” (FERREIRA, 2007, p.47). Os movimentos sociais
como um todo garantiram vez e voz as camadas populares, construindo pautas e
agendas publicas para discussdo das demandas, fortalecendo o eixo central da
garantia de direitos, justica e equidade social.

Nesse contexto, o Movimento Negro propde a insercdo das suas
demandas, combatendo a discriminacao racial a partir da reafirmacao (ou afirmacao)
identitaria positivada, demarcando a raga enquanto instrumento de construcdo de
uma identidade negra. Como outrora mencionado, a concepc¢dao de democracia
racial por muito tempo permeia o ideério brasileiro, sendo utilizado como manobra
de silenciamento da populagdo pelo governo durante o regime militar. Por esse
motivo, a palavra “raga se tornou comum nos discursos do Movimento Negro, tanto
no sentido de mobilizagcdo como de reivindicagbes por uma verdadeira democracia
racial (SANTOS, 2007).

Para além da configuragdo biolégica do termo, a terminologia “raga”
servia - como ainda hoje serve — para desmascarar as desigualdades estruturais no
Brasil, atribuindo cor aos indicadores sociais. Afirmar ser negro(a) no Brasil é,
sobretudo, um ato politico uma vez que nao s6 como mobilizacdo ela tem sido
utilizada, mas também como denominador comum das organizagdes em prol de um

objetivo Unico de acdo. Pensando nisso, Santos (2014) repensa a categoria

* A Transamazdnica, ou Rodovia Transamazénica (BR-230), foi construida no decorrer do governo
de Emilio Garrastazu Médici, entre os anos de 1969 e 1974. Uma obra de grande proporgcéo que ficou
conhecida como uma “obra faradnica”. execugao do projeto aconteceu em um periodo de regime
militar no Brasil, a rodovia tornou-se a terceira maior do pais, com quatro mil quildmetros, percorrendo
os estados da Paraiba, Piaui, Maranhdo, Para e Amazonas. A Transamazénica corta o Brasil no
sentido leste-oeste, por isso é considerada uma rodovia transversal, no entanto, em grande parte,
nao é pavimentada.
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Movimento Negro para Movimentos Negros (no plural) como forma de reafirmar o
carater heterogéneo das organizagdes surgidas em tempos e espacos diversos.

Afinal, qual a terminologia mais adequada para recobrir a trajetéria de luta
das organizagbes negras? [...] Inseridos na moldura global dos movimentos
sociais, 0s movimentos negros estdo sujeitos as injungdes proprias do
dinamismo dos primeiros, recortando seu campo de atuacdo segundo esse
tipo de organizagdo. Vocalizando os anseios e demandas da sociedade
civil, os movimentos sociais atuam em ambito representativo, canalizando
os interesses e 0s valores em jogo na cena politica, promovendo a
cidadania em cada sociedade (SANTOS, 2014, p. 52).

Dois fatos impulsionaram a luta antirracista no Brasil: o primeiro o ato
publico na escadaria do Teatro Municipal de Sao Paulo contra a morte de um jovem
negro e a discriminacao sofrida por quatro jogadores negros do time infantil de vélei
do Clube de Regatas Tieté (também em Sao Paulo). A repercussdo nacional e
internacional fez surgir o Movimento Negro Unificado (MNU), uma organizagédo
politica-ideoldgica composta por militantes de varios estados, confrontando os atos
de racismo e discriminacao racial por meio da mobilizagdo de homens e mulheres
negros(as).

A contribuicdo desse movimento se deu, sobretudo na area da educacgéo,
criando associacdes recreativas de moradores para realizagées de acdes de cunho
formativo e pedagdgico, pois era necessario transcender as barreiras da opressao.
Santos (2007), lista alguns dos objetivos desta entidade, dentre os quais o combate
ao racismo através de denuncias, publicacbes e distribuicbes de livros com
conteudos antirracistas nas escolas, realizagdo de circulos de palestras com
educadores das redes publicas de ensino e promocao de debates sobre racismo e
discriminacgao racial para juventude da periferia.

Estudiosos daquele momento como Pereira e Alberti (2005) mencionam
que para construcdo do movimento como um todo foi necessario a conscientizagéo
interna da negritude, ou seja, reconhecer-se e valorizar-se como negro(a) e
compreender a sociedade como um todo que inferioriza e discrimina negros(as)
veladamente ou descaradamente, rompendo com o mito da democracia racial, e
posteriormente, sensibilizar os demais.

Paralelamente, as liderangas buscavam conhecer aquilo que era
produzido e defendido em outros lugares do mundo, fazendo dessas experiéncias
instrumento de disseminagédo da consciéncia racial. Intelectuais como Franz Fanon,

Marcus Garvey, Aimé Cesaire, Léopold Senghor, entre outros, tornam-se referéncia
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constante para a militdncia negra brasileira naquele momento (ALBERTI; PEREIRA,
2007).

Com o processo de construcdo das estratégias de acao e mobilizacao
politica, 0 movimento comecgou a ressignificar a concepg¢ao de identidade nacional,
discutindo na sociedade o racismo e propondo novos olhares na luta antirracista. As
producdes académicas que tratam dessa tematica costumam enfatizar o papel
fundamental do movimento negro ao situar importancia dos grupos para constituicao
sociocultural do Brasil. O Movimento Negro Unificado inicia seu trabalho em 1978
em Sao Paulo com carater popular, combatendo o racismo, o preconceito e a

discriminagao de cor. Nesse sentido,

Os conceitos ‘consciéncia’ e ‘conscientizacdo’ passam a ocupar, desde a
fundacdo do MNU, lugar decisivo na formulagdo das estratégias do
movimento. Trata-se da tentativa de esclarecer a populacdo negra sobre
sua posicao desvantajosa na sociedade, para, assim, constituir o sujeito
politico da luta antirracista (COSTA, 2006, p. 144).

A discussao da identidade nacional ganha novos contornos com o0s
movimentos de mobilizag&o e reivindicagdo. Pensa-se em outras identidades, dentre
as quais a identidade negra a partir do pensamento do(a) negro(a) na diaspora.

As décadas de 1980 e 1990 do século XX sdo importantes, para
compreender as demandas coletivas do movimento negro que comegam
vagarosamente a aparecer nas agendas das politicas publicas. Apesar de nao
possuir uma definicdo Unica e literal, compreende-se por politicas publicas as acdes
e mediacdes articuladas pela sociedade no confronto com o Estado em busca de
efetivacdo dos direitos para o cidaddo. Souza (2006) faz o estado da arte dos
conceitos e concepgdes sobre politicas publicas e, ao final do artigo resume o
conceito a “decisdes e analises sobre politica publica que implicam responder as
seguintes questdes: quem ganha o qué, por qué e que diferenca faz” (SOUZA, 2006,
p.25).

Tal ponto para ela revela o carater muldisciplinar do ponto de vista
tedrico-conceitual, pois de certa forma o campo das politicas publicas repercute nas
areas da economia e do social alavancando olhares de pesquisadores(as), dos
movimentos sociais e da sociedade como todo. Dai o motivo da inter-relacdo entre
economia, politica, sociedade e Estado. Os movimentos sociais possuem importante
papel para formulagéao das politicas publicas ao levantar as desigualdades sociais da
populacdo desamparadas pelas politicas em suas bandeiras de luta.
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Das bandeiras do movimento negro destaca-se de maneira geral a luta
por liberdade, igualdade, justica e democracia de fato e de direito (ideario comum
para boa parte dos grupos de mobilizagbes e movimentos emergentes do periodo); o
enfrentamento ao racismo nos mais variados espagos sociais e de poder, a busca
pela igualdade racial e pela educacao formal. “Condenavam-se explicitamente a
violéncia policial, o desemprego e o subemprego causados pela discriminacao racial,
entre outras conseqléncias do racismo brasileiro” (SANTOS, 2007, p. 120).

Essas bandeiras passaram a fazer parte das agendas dos movimentos
negros, concretizadas a nivel nacional com propostas como o 20 de novembro — Dia
Nacional da Consciéncia Negra - relembrando a morte de Zumbi dos Palmares. A
data se tornou significativa para negros(as) conscientes da importancia desse
grande lider e da necessidade da garantia dos direitos da populagdo negra que
resolveram realizar a Marcha Nacional Zumbi dos Palmares Contra o Racismo, pela
Cidadania e a Vida em 1995 em Brasilia. De acordo com Santos (2007),

O objetivo era ndo so6 registrar os 300 anos de morte de Zumbi dos
Palmares, a luta por liberdade e igualdade de direito e de fato pelos negros,
enfatizando o Dia Nacional da Consciéncia Negra, mas principalmente exigir
do Estado brasileiro politicas publicas concretas contra o racismo
(SANTOS, 2007, p. 126).

A educacgao constitui prioridade para os movimentos negros que passam
a questionar, por exemplo, a defasagem no quantitativo de insercao de negros (as)
nas universidades publicas e privadas do pais, a combater o conteludo de livros
didaticos distribuidos na educacao basica que mascara as contribui¢ces historicas
da populagcédo negra. Nesse sentido as ac¢des voltadas para escolas sdo no sentido
de realizar debates e cursos para equipe gestora e, a nivel de Estado, solicitar as
instancias politicas-partidarias a atuacdo em conjunto com o Ministério de Educacéao
e Cultura (MEC) o impedimento na divulgagéo e na reproducdo desses materiais.

Mesmo com os avancos das mobilizacées do Movimento Negro nos anos
oitenta do século XX isso nao significou que a temdtica racial tenha entrado
plenamente na esfera publica ou nas agendas politicas do pais. A negacdo da
questdo racial e o silenciamento das demandas continuavam. O ano de 1988 além
de ser 0 ano de centenério da abolicdo da escravidao brasileira (ou, como muitos
militantes costumam enfantizar, a falsa abolicao) é também o ano de substituicao da
Constituicdo imposta pela ditadura. Com ideario democratico, recebendo propostas
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da sociedade civil e dos grupos populares foi realizada em 1987, um ano anterior, a
Assembleia Nacional Constituinte.

O Movimento Negro honrou esforgos apresentando propostas elaboradas
durante a Convencéao Nacional do Negro pela Constituinte em 1986 que contou “com
representantes de sessenta e trés entidades dos Movimentos Negros Brasileiros, de
dezesseis estados da federagdo brasileira” (SANTOS, 2007, p. 141). As propostas
atingiriam os temas: direitos e garantias individuais, violéncia policial, mulher, crianga
e adolescentes, cultura, a garantia de titulacdo de propriedades rurais das
Comunidades Quilombolas, trabalho e educacao, sendo neste ultimo apontado a
obrigatoriedade da inclusdo nos curriculos escolares o ensino da Historia Africana e
do Negro no Brasil.

A defesa por politicas publicas na area da educagéao persistiu ao longo do
processo histérico de luta e resisténcia do movimento negro no Brasil para que o
objetivo fosse a garantia da educacdo gratuita a todos(as) cidadaos/cidadas
independentemente de raga/cor, religiao e classe social.

Abdias do Nascimento, considerado expoente na luta histérica do povo
negro no pais, além de ter atuado na Frente Negra Brasileira, em 1930, e no Teatro
Experimental do Negro entre 1944 e 1968, foi o primeiro parlamentar negro
ocupando o cargo de Deputado Federal do Partido Democratico Trabalhista em
1980. Dedicou o seu mandato a luta contra o racismo, propondo projetos de lei de
acao compensatoria para negros(as) no Brasil; questionou o 13 de maio e definiu o
20 de novembro como dia da Consciéncia Negra. Abdias incluiu questbes de
interesse para a populacdo negra nas grandes discussdées nacionais. Propbs para
Constituinte de 1987 a implementacdo de acgbes afirmativas para negros(as) na
educacéao e no trabalho, mas a proposta PL. 1.332/1983 foi arquivada pela diretoria
da Camara dos Deputados em 1989.

A Ultima década do século XX é marcada pelo | Encontro Nacional das
Entidades Negras brasileiras (I ENEN) realizado em S&o Paulo em 1991, que contou
com liderangcas negras de varios estados do Brasil e pela Marcha Zumbi dos
Palmares Contra o Racismo, Pela Cidadania e a Vida realizada em Brasilia em 1995
com a participacao de mais de trinta mil negros e negras que juntos exigiam politicas
publicas para a populagdo negra e denunciavam o racismo e as desigualdades
raciais. Da marcha resultou o documento “Programa de Superacao do Racismo e da

Desigualdade Racial” entregue para os dirigentes de estado, contendo propostas
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nas areas da saude, cultura, trabalho violéncia e educacéao cuja énfase gira em torno
do desenvolvimento de acbes afirmativas para acesso de negros(as) nos cursos
profissionalizantes e universidades.

Em respostas as demandas do Movimento Negro por politicas de
promocao da igualdade racial foi criado em 1996 o Grupo de Trabalho
Interministerial para Valorizagdo da Populacdao Negra com a finalidade de inserir a
questdo étnico-racial na agenda nacional. Também foi criado no Ministério do
Trabalho ainda nesse ano o Grupo de Trabalho para a Eliminagdo da Discriminagcao
no Emprego e na Ocupacdo visando combater a discriminacdo no trabalho.
Nenhuma dessas iniciativas foram realizadas por benfeitoria da elite politica, pelo
contrario, sédo frutos da luta ardua e continua da populacdo negra brasileira que
inseriram no Estado a discussao.

O ano 2000 marca a efervescéncia nas discussdes sobre acoes
afirmativas no ensino superior publico que visa aumentar o ingresso de afro-
brasileiros(as) nas universidades, equalizando o acesso. Nesse momento também é
discutido a nivel internacional a luta anti-racista na Ill Conferéncia Mundial contra o
Racismo, Discriminacdo Racial, Xenofobia e Intolerdncia Correlata, ocorrida em
2001 em Durban na Africa do Sul na qual uma das pautas brasileiras foi a
implementagéo das acdes afirmativas, marcando na agenda brasileira a tematica.

Em 2003 é criada a Secretaria Extraordinaria de Politica de Promocao da
lgualdade Racial (SEPPIR) no governo de Luiz Inacio Lula da Silva que atuou
emblematicamente na busca por garantia de direitos nas areas da educacao, saude,
emprego e moradia modificando as formas de atuagéo estatais. Nesse mesmo ano
é criada a Lei n®.10639/03 que insere no curriculo escolar da educacéo basica a
histéria africana e afro-brasileira, incluindo o artigo 26A na Lei de Diretrizes e Bases
da Educacéao Brasileira — LDB n2 9394/96 (BRASIL, 1996).

Em 2004 é instituindo o Projeto de Lei n°. 3.627/2004 intitulado Sistema
Especial de Reserva de Vagas para estudantes egressos de escolas publicas,
negros e indigenas nas instituicées publicas federais de educacéo superior (BRASIL,
2004).

Mesmo apés a promulgacao da lei 10.639/2003, que prevé a insercao da
tematica racial no curriculo escolar, o proprio governo vem reconhecer em um
documento oficial como as Contribuigbes para a implantacéo da Lei n°® 10.639/2003.
Proposta de Plano Nacional de Implementacdo das Diretrizes Curriculares Nacionais
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da Educagdo das Relagdes Etnico-raciais e para o Ensino de Histéria e Cultura Afro-
Brasileira e Africana — Lei n° 10.639/2003 (MEC/MJ/SEPPIR, 2008) que
institucionalmente é incipiente a participagdo dos sistemas de ensino,
permanecendo, ac¢des isoladas de profissionais comprometidos com a questéo,
muitos deles oriundos sobretudo do seio do Movimento. Outro dispositivo legal é a
Lei n® 11.645/2008 que além de reforcar o ensino de histéria e cultura africana e
afro-brasileira prevé ainda o estudo sobre a histéria e a cultura indigena, alterando
assim a Lei n® 9.394/1996.

Art. 26-A. Nos estabelecimentos de ensino fundamental e de ensino médio,
publicos e privados, torna-se obrigatorio o estudo da histéria e cultura afro-
brasileira e indigena.

§ 1° O contetido programatico a que se refere este artigo incluird diversos
aspectos da histéria e da cultura que caracterizam a formagao da populagéao
brasileira, a partir desses dois grupos étnicos, tais como o estudo da histéria
da Africa e dos africanos, a luta dos negros e dos povos indigenas no Brasil,
a cultura negra e indigena brasileira e o negro e o indio na formacao da
sociedade nacional, resgatando as suas contribuicbes nas areas social,
econdmica e politica, pertinentes a histoéria do Brasil.

§ 2° Os conteuidos referentes a histéria e cultura afro-brasileira e dos povos
indigenas brasileiros serdo ministrados no ambito de todo o curriculo
escolar, em especial nas areas de educacido artistica e de literatura e
histéria brasileiras (MEC/MJ/SEPPIR, 2008).

Cresce significativamente o protesto negro no pais contra a discriminagao
racial apos o surgimento do MNU. A lll Conferéncia Mundial contra o Racismo, a
Discriminacdo Racial, a Xenofobia e Formas Correlatas resultou em saltos
importantes dentro das agendas nacionais brasileiras, pois as deliberacdes poés
evento consideraram a idéia de uma legislacdo educacional que aborde as relagdes
etnicorraciais, desta forma os conteudos curriculos educacionais e metodologias de
ensinos deixariam de reproduzir e de inviabilizar o discurso do dominador e
ideologias preconceituosas.

A luta histérica da populacado negra em busca da plena cidadania seguiu
enfrentando os problemas educacionais, reivindicando uma educagédo publica de
qualidade e a equidade de oportunidade. Todo o contexto do Movimento Negro no
Brasil é emblematico para o surgimento de outras entidades negras em outros
estados, como € o caso do Centro de Cultura Negra do Maranhdao em 1979 que
construiram bandeiras de lutas em prol da populacdo negra maranhense através da
arte, da cultura e da educagdo. No mesmo estado é criado em 1992 o grupo
intitulado Quilombo Urbano “movimento social voltado para a mobilizacdo e

conscientizagdo da juventude negra moradora de bairros de periferia da cidade e
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pertencente a camada de baixa renda, engajando-se na cultura Hip Hop” (SANTOS;
SOUZA, 2014, p. 68).

A extincdo da SEPPIR no ano de 2015, inserindo-a no Ministério da
Cidadania (Medida Provisoria N° 696) e posteriores mudangas nos dois anos
subsequentes entrando no Ministério da Justica e Cidadania (Medida Proviséria N°
726, 2016) e Ministério dos Direitos Humanos (Medida Proviséria N° 768, 2017) é
considerada um retrocesso das conquistas sociais da populagcao negra e desmonte

das politicas publicas de raca e género no pais.

3.2 Centro de Cultura Negra do Maranhao: apontamentos para compreender sua

dimensao social e politico

Com demandas especificas e ao mesmo tempo, unidos por um ideario
comum foram surgindo outros grupos de mobilizacbes em alguns estados brasileiros
fruto da atuacao permanente do MNU. Silvia Leite relata o surgimento do Movimento
Negro no Maranh&o em 1979 em pleno regime militar.

A nossa primeira reunidao se deu no final de 1979, onde nds reunimos na
sede da entdo coordenadoria dos direitos humanos na Rua da Saveedra
como estudantes universitarios, estivadores, professores, grupos de negros
pra discutir justamente a questao da negritude. Naquele momento ao reunir
0S negros, naquele espaco, a Policia Federal ousou em ir pra la pra saber o
que estava acontecendo, porque estavamos em plena ditadura militar e
qualquer movimento que fosse feito eles queriam saber o que estava sendo
feito. Entdo, como estratégia, ndés aproveitamos a estadia de Gilberto Gil
que estava em Sao Luis em um show, convidamos para estar conosco
nessa reunido justamente para ter um carater cultural, porque todo mundo
poderia ser preso naquela reunido. A policia federal quando soube se
infiltrou, e a gente sabia que eles eram federais. O Gil muito sabio conduziu
e daquela reunido ja saiu a necessidade de termos um grupo porque o
Brasil inteiro ja estava retomando a discussao, o MNU ja estava trabalhando
a nivel de Sul e Sudeste e o Nordeste também, o Maranh&o j& iniciando
essa discussdo. Esse primeiro momento foi muito delicado por varias
questdes: pelas questbes politicas da época, pela questdao de que nds
enquanto ilha negra nés nao nos relacionavamos enquanto populagao —
eram 0s negros na periferia, cada um nas suas casas (Monte Castelo, Joao
Paulo, Liberdade, Coreia), mas a gente ndo tinha esse sentimento coletivo,
de afro-descendentes, de negros (as) (SILVIA LEITE, assistente social,
militante do movimento negro e do movimento de mulheres, 59 anos).

E possivel perceber o processo de construgdo identitaria em consonancia
com o olhar do sujeito sobre si e aquele atribuido pelos outros em tempos e espacos
distintos. O propésito da coletividade é nitido nas falas de Silvia Leite, sendo por vez

o primeiro motor da militancia politica baseado no momento emblematico do Sul e
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Sudeste brasileiro a partir do MNU para o despertar da consciéncia racial no
Maranhao. No contexto local, 0 momento era de efervescéncia politica, marcado por
varios movimentos populares que eclodiram naquele momento histérico, entre eles
destacamos a luta pela meia passagem mais comumente conhecida como “Greve
da Meia Passagem”.

Durante as entrevistas 0 nome de Maria Raimunda Araujo (ou, Mundinha
Araujo) é sempre mencionado. Ela intencionalizou a criagdo do Centro de Cultura
Negra do Maranhdo com o objetivo primeiro de grupo de estudo, pois havia a
necessidade de formacdo de base. Em depoimento colhido no livro Histéria do
Movimento Negro no Brasil de Verena Alberti e Amilcar Pereira (2007), Mundinha e

Luiz Alves Ferreira descrevem a criagdo do Centro de Cultura Negra do Maranh&o.

Mundinha Aradjo

Criamos quadro de associados e fomos logo discutir, em margo, abril de
1980, a possibilidade de criar de fato uma entidade. Discutiamos o nome.
Eu sugeri que fosse Centro de Estudos da Cultura Negra, mas disseram:
“Nao. ‘Estudo’ ainda € visto como coisa de militantes de esquerda, que
criam os nucleos de estudos.” Ai o Luizdo sugeriu: “Vamos botar Centro de
Cultura Negra, que é abrangente e a gente vai fazer o que se quer sem
chamar muita atencdo” A maioria concordou e ficou assim. [...] (ARAUJO
apud ALBERTI; PEREIRA, 2007, p.174-175)

Luiz Alves Ferreira (Luizao)

[...] A fundacdo do CCN foi no Sindicato dos Sapateiros, Lustradores e
Gargons aqui na rua de Sao Pantaledo. A Mundinha conseguiu o espago,
porque era amiga do pessoal la. Devia ter umas duzentas, trezentas
pessoas la; entre elas, o doutor Ceséario Coimbra, o poeta Nascimento
Morais Filho, a doutora Maria Aragdo, uma médica, militante comunista
negra, que foi presa, torturada. [...] (FERREIRA apud ALBERTI; PEREIRA,
2007, p.174-175)

A participagéo feminina ainda néao era discutida na época, mas era notéria
nos espacos de decisdes e de mobilizagdes do movimento negro maranhense uma
vez que a militdncia por elas exercida possibilitou o surgimento do movimento em
questdo. A ata de constituicdo estatutaria do Centro de Cultura Negra do Maranhao,
lavrada em 3 de marco de 1980, demonstra o desafiante papel de uma das maiores
referencias do movimento do movimento negro no estado.

[...] ApGs a eleigao verificou-se terem sido eleitos para os cargos abaixo
mencionados os seguintes membros: Presidente — Luiz Alves Ferreira; Vice-
Presidente — Maria Raymunda Araujo; Primeiro secretario — Luiz do Rosario
Linhares; Segundo Secretario — Carlos Augusto Moraes; Primeiro
Tesoureiro Dinora de Jesus Lavra; Segundo Tesoureiro — Raimundo
Antdnio da Silva; Conselho Fiscal efetivos — Cesario Guilherme Coimbra;
José Nascimento Morais Filho; Perminio Costa; Suplentes — Jodo Francisco
dos Santos, Tibério Maria Martins ; Candido Lima. [...] (CCN, 1980, p.4).

As experiéncias vividas e trocadas ao longo da vida proporcionaram em

mulheres como Mundinha Araujo e Silvia Leite diferentes formas de negritude. A
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primeira nasceu em 8 de janeiro de 1943, foi professora primaria e estudante do
curso de comunicacao social na Federacdo das Escolas Superiores do Maranhao,
era conhecida por fazer uso do cabelo Black Power . Transitando pelos becos e
vielas do Centro Histérico, subindo e descendo da Rua Grande a Praca da
Misericérdia, ouvia cotidianamente vaias e xingamentos da elite maranhense e de
outros negros(as) desconhecedores(as) da histéria do seu povo.

Auto afirmar-se negra em meados da década de 1970 do século XX néo
foi facil para Mundinha, seus referencias para utilizar os cabelos crespos, redondos
e altos naquela época adveio com a explosao musical do grupo The Jackson 5 e
com o entusiasmo dos Panteras Negras ambos nos Estados Unidos. Na academia
procurava discutir a questdo étnico-racial mesmo com o0s entreolhares dos
companheiros(as) de turma. Enquanto professora e militante se enveredou pelas
pesquisas sobre as comunidades negras rurais quilombolas no estado.

Devido os crescentes casos de conflitos agrarios nas chamadas “terras de
preto” a primeira vice-presidenta® em 1981 elaborou o projeto denominado
“Comunidades Negras no meio Rural Maranhense”, realizado de forma voluntaria e
sem financiamentos, obtendo como resultado o levantamento de conflitos de terras
existentes nas comunidades®. Desde entdo desenvolve pesquisa sobre as formas
de resisténcia do negro no Maranhao, compilando seus achados em escritos como:

“Breve Memoria das Comunidades de Alcantara (1990)”, “A Invasao do Quilombo

Limoeiro (1992)”, “Documentos para a Histéria da Balaiada (2001)”, “Insurreigdo dos
Escravos do Viana (2006)” e “Em Busca de Dom Cosme Bento das Chagas — Negro
Cosme: tutor e Imperador da Liberdade” (2008), valiosas publicagbes sobre a
histéria do negro maranhense.

Para Silvia Leite, os anos 1970 na sociedade ludovicense, a palavra
“negro” era considerado um tabu, pois chamar o outro de negro ou de “negao” era
considerado uma ofensa. A ideologia do branqueamento se introjetava
vagarosamente na sociedade maranhense, impregnando comportamentos e

discursos de negros(as) que tentavam se “enquadrar” e se inserir nos padrdes

* Mundinha Araujo ocupou a vice presidéncia da entidade entre 1980 e 1982, e de 1982 a 1984. Foi diretora
do Arquivo Publico do Estado do Maranhdo entre os anos de 1991 e 2003.

%% Ver PAIXAO, Raimundo Mauricio Matos. Enriba da terra: da sinergia da luta individual para a coletiva,
refletindo a partir do quilombo de Cana Brava. Programa de Pds-graduacgdo em Cartografia Social e Politica da
Amazénia/ Universidade Estadual do Maranhdo (dissertacdo de mestrado), 2015, 126p. Disponivel em
<http://www.ppgcspa.uema.br/?p=523>. Acesso em: 24/01/2017.
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aceitos pela sociedade, por exemplo, com palavras como “morenos(as)”’, “moreno(a)
cor de jambo”, “rouxinhos”, etc. Em negritude: usos e sentidos, Kabengele Munanga
(2012) afirma que a identidade pressupde assumir-se em sua condigdo de negro(a),
possuidor(a) de uma ancestralidade histérica, exaltando toda sua negritude de
cabeca erguida, pois 0 que antes era desprezado transformou-se em questdo de
honra e de orgulho. Para ele o que justifica o sentido da negritude é a fidelidade
entre negros(as) com a mée-terra e com a ancestralidade, e a solidariedade,
sentimento que nos liga aos pares e que preserva nossa identidade em comum.

Sobre sua trajetéria de vida e de construcao da identidade, Silvia Leite nos conta:

[...] Eramos negros, mas ndo tinhamos a consciéncia de que éramos negros
enquanto coletivo. Foi uma questdo de nés mesmos nos prepararmos [...]
eu, pessoalmente, eu fui criada por uma familia de brancos, a minha vida, a
minha histéria, foi no casardo na rua do sol, na casa que foi de Arthur
Azevedo onde ele escreveu 0 mulato. Minha méae era empregada doméstica
dessa familia e quando eu nasci, sai da maternidade fui direto pra essa
casa, onde tive toda uma formacdo, formagdo que era pra ser uma
neguinha chique, que casasse, estudasse, e ndo pensasse na historia real.
Retomar essa histéria dentro do espago da familia social e da familia
bioldgica foi um processo pessoal que tivesse que viver. A minha identidade
de mulher negra partiu de eu me assumir enquanto sujeito. Nao pela
orientacdo, formacao, intelectual, mas a necessidade de ser, porque
pulsava no sangue (SILVIA LEITE, 59 anos, assistente social).

Enquanto processo interno, a afirmacao identitaria perpassa também pela
solucéao dos problemas no interior familiar posto que boa parte das representacdes
sociais ditos “aceitos pela sociedade” é repassada pela familia em um
encadeamento hereditario. A dificuldade em se aceitar enquanto negros(as) é fruto
do alto valor ideolégico que permeia a mesticagem no Brasil onde a todo o0 momento
nos deparamos com questionamentos do tipo: “o0 que € ser negro(a) no Brasil?” A
recriacdo positivada de si extrapola o campo individual e atinge o grupo étnico-racial
ao ponto de homens e mulheres negros(as) militantes darem conta das experiéncias
de discriminacao racial, problematizando-as e levando para o coletivo, dai a
necessidade das formacgdes e reunides sistematizadas e contextualizadas.

Silvia Leite foi atleta da selecdo maranhense de handebol e por muito
tempo a unica mulher negra maranhense a assumir o cabelo Black Power no cenario
desportivo nos anos de 1970 e 1980. Medalhista em varias competi¢des, dentro e
fora do estado, os titulos nao fizeram dela uma excecdo em se tratando das
manifestacdes do racismo no Brasil.

Quando diziam: o Maranhao vai jogar, eu vinha com o Black armado e toda
de preto, blusa preta e as pessoas perguntavam “porque toda de preto?” eu
era a Unica negra do time. [...] quando nds fomos jogar no campeonato
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brasileiro de 76, que eu fui toda de preto, comegaram a me chamar de King
Kong, dai que veio Black [...] Silvia Black veio das quadras de Handebol
(SILVIA LEITE, 59 anos, assistente social).

Por muito tempo Silvia Leite foi a Unica negra do time de Handebol e,
como Mundinha Aratjo, fora influenciada por Ceséario Coimbra®’, mas foi a partir de
Angela Davis que ela comegou a compreender a importdncia da construgéo
identitaria para sua afirmagdo e seu empoderamento. E importante salientar os
relatos das experiéncias norte-americanas enquanto acontecimentos emblematicos
no processo de tomada da consciéncia racial, a exemplo do Pan-africanismo -
movimento de carater social, filos6fico e politico, que visa promover a defesa dos
direitos do povo africano. Sdo os respaldos de conjuntura global que elucidam e
explicitam o processo de militincia do movimento negro no Brasil. A
representatividade de mulheres como Lélia Gonzalez e Beatriz Nascimento tornaram
referenciais politico e de resisténcia negra feminina no Maranh&o.

Na década de 1980, ainda sem sede fixa, os integrantes do Centro de
Cultura Negra passaram a freqlientar o prédio do Laborarte®®, espaco cedido pelo
professor Tacito Borralho. Com crescentes mobilizagées e divulga¢gées do grupo, o
numero de militantes foi aumentando, demandando outro ambiente. Em 1983 o

grupo comecgou a se reunir na Igreja dos Remeédios.

[...] tivemos uma estratégia que foi fenomenal, ja que todo mundo sabia o
que queria. Nés tivemos um ponto chave de encontro que era na Deodoro
bem em frente ao Banco do Brasil, perto da biblioteca. Nés nos reuniamos
ali toda a terga feira para descer pra reunidao ou no Laborarte ou na Igreja
dos Remédios. Comegamos a chamar a atengcdo com aquele grupo de
negros (comegava com um, dois, depois tinha uns 20 negros reunidos), e as
pessoas da cidade ficavam pensando que éramos baianos, como se nao
tivesse negros na ilha, como se s6 baianos assumissem a negritude. Para
nds isso era um sinal de que haveria necessidade dessas pessoas se
verem enquanto negros na cidade. Comegaram entdo 0s namoros no grupo,
0s casais de negros andando de maos dadas porque ndo era costume ver
preto andando com preto e isso ha 35 anos (SILVIA LEITE, 59 anos,
assistente social).

?” Cesério Guilherme Coimbra nasceu no dia 25 de junho de 1908. Formou-se em medicina e
ingressou no Exército como promeiro tenente-médico em janeiro de 1947. Foi promovido a capitao-
médico em margo de 1952. Silvia Leite e Mundinha Araujo, de acordo com depoimentos coletos,
acreditam que a participagdo do médico foi emblematico para emergéncia do Movimento Negro no
Maranhdo. Silvia Leite acredita que ele tenha sido o primeiro médico no Maranh&o.

?® O Laborarte é um grupo artistico independente, com 35 anos de trabalhos culturais desenvolvidos
no Maranhao, produzindo nas &reas de teatro, danga, musica, capoeira, artes plésticas, fotografia e
literatura. O grupo esta sediado num casarao colonial no centro de Sdo Luis e desenvolve atividades
culturais permanentes: oficina de cacuria, oficina de teatro, oficina de ritmos populares do Maranhéo,
além de manter uma escola de capoeira angola.
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A identidade é vista como uma sequiéncia que nao se da somente a partir
do olhar de dentro, do negro(a) sobre si, mas também na relagdo com o olhar do
outro, de quem esta fora. A construgdo coletiva do pensamento sobre o negro
brasileiro, segundo o0 depoimento acima, recaiu por muito tempo na idéia de que sé
existia negros(as) na Bahia, mesmo quando pesquisas quantitativas mensuravam
um numero crescente de populacdes afro-descendentes em outros estados como
Rio de Janeiro, Para e Maranhdo®. As primeiras formagdes realizadas pelo grupo
aconteciam sobretudo em formato de seminarios aberto ao publico pois era
importante desmistificar a visdo retrégrada sobre o negro maranhense. Silvia Leite

pontua a iniciativa como necessidade do momento.

[...] Ai depois comegaram a dizer que a gente estava criando o racismo as
aversas. Essa coisa sobre racismo as aversas foi algo que a gente teve que
debater na primeira Semana do Negro no Maranhao porque o racismo as
aversas [as pessoas entendiam] como se ndés estivéssemos criando um
guetto e com isso a gente iria se separar da sociedade, [...] entdo isso veio
como enfrentamento. Para chamar mais aten¢do comecamos a trabalhar a
questdo da estética, os penteados comecaram a surgir, a mulherada
deixando de alisar e cortando o cabelo e assim, onde a gente estava
faziamos barulho (SILVIA LEITE, 59 anos, assistente social).

Como antes mencionado, para realizacdo das formacdes externas
primeiramente eram necessarias as formacdes internas, de base, que por muitas

vezes se iniciavam com a prépria familia.

[...] Elas tiveram também que retomar a sua histéria em casa porque em
casa 0s pais negavam a prépria histéria “isso é besteira, negécio de
preto...todo mundo é igual’. Entdo elas colocavam a necessidade de
trabalhar com as familias, as nossas proprias familias tanto que varios
militantes comegaram a fazer reunido nas suas casas, com seus pais, avos
para que eles entendessem esse momento, daquela turma, naquela
época..... Essa histéria ndo esta escrita, essa é nossa histéria oral. Uma
histéria que a gente vivenciou de 1979 a 1980. [...] Nés precisavamos que a
familia apoiasse os militantes, porque era uma contradicdo vocé estar em
um movimento coletivo e em casa vocé ter problema de rejeicao. [...]a gente
precisava dialogar com os parentes que se perderam em sua propria
histéria. Depois de quase 8 meses, a coisa comegou a andar. Houve a
primeira semana do negro, os familiares vieram, aconteceu la na sede do
sindicato dos carroceiros na Rua S&o Pantaledo... J& na quinta semana
comegamos a ir pras escolas pra discutir a questdo da populagédo negra.
(SILVIA LEITE, 59 anos, assistente social).

*® Ver IPEA/SEPPIR. Situagdo social da populagdo negra por estado. Brasilia: IPEA, 2014. Disponivel em:
<http://www.seppir.gov.br/central-de-conteudos/publicacoes/pub-pesquisas/situacao-social-da-populacao-
negra-por-estado-seppir-e-ipea>. Acesso em 19/01/2017. O documento apresenta indicadores construidos a
partir da Pesquisa Nacional por Amostra de Domicilios (PNAD), nos anos de 2001 e 2012, de acordo com os
seguintes eixos: caracteristicas das familias; escolaridade; trabalho e renda e seguridade social da populacdo
negra brasileira, constituindo importante dado para futuras analises dos indicadores por estado e possiveis
construcdes de agenda para politicas publicas.
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As experiéncias nas escolas foram uma estratégia bem sucedidas e
adotadas pelo CCN-MA, pois além das palestras e oficinas para professores(as) e
alunos(as) sobre a historia do negro no Brasil e no Maranhao foi produzido também
materiais didaticos, algumas publicadas e distribuidas para grupos de outros
estados. O eixo educacional sempre foi a prioridade base de conscientizacdo da
comunidade para a entidade.

Figura 2: Oficina/Palestra nas escolas. Semana do Negro década de 1980

Fonte: Imagem concedida por Concita Cantanhede em novem‘bro de 2017

Desde 19 de setembro 1979 o CCN-MA desenvolve estudos e pesquisas
sobre a realidade social da populagdo negra maranhense, porém somente em 1980
a entidade se organizou juridicamente. A prépria questdo dos remanescentes
quilombolas maranhenses insere-se na histéria do grupo, entidade cuja luta,
organizacao e projetos possibilitou estudar e combater os conflitos de terras nos
quais eram vitimadas(os) os(as) negros(as) dos chamados terras de preto. O artigo
68 do Ato das Disposicoes Constitucionais Transitérias (ADCT) é fruto dos esforgos
coletivos do grupo a partir do Projeto Vida de Negro do CCN em reconhecer as
comunidades rurais e provocar suas titulagdes junto ao poder publico®*. Como
derivacdo da conquista no campo legislativo, na década de 1990 surge os

% Art 68 do Ato das Disposicdes Constitucionais Transitorias: “Aos remanescentes das comunidades
dos quilombos que estejam ocupando suas terras é reconhecida a propriedade definitiva, devendo o
Estado emitir-lhes os titulos respectivos”. Segundo Paixdo (2015) “Aqui reside um grande impasse.
Nestes vinte e sete anos, foram reivindicadas mais de 3.000 areas de quilombos, mas as titulacdes
definitivas ndo excederam a 152” (PAIXAO, 2015, p.38)
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movimentos quilombolas a nivel nacional e é criado no Maranhdo a Associagéo das
Comunidades Negras Rurais Quilombolas (ACONERUQ)?'.

Sobre a entdo sede do CCN vale ressaltar que a priori foi construida para
fins militares em 1821 para funcionamento de uma Casa de Pélvora, e, anterior a
isso, em meados do século XIX, utilizada como depédsito de escravizados. No dia 05
de dezembro de 1978, o prédio onde hoje funciona o CCN foi reconhecido como
patriménio histérico artistico e paisagistico do Estado do Maranhdo. Porém a
obtengéo da sede por meio legal s6 ocorreu através da Lei Municipal n? 3.373 de 29
de dezembro de 1994. Conforme se observa no Artigo 1° “fica o Poder Executivo
autorizado a fazer doacao ao Centro de Cultura Negra do Maranhao, do dominio
pleno de uma area de terreno situada na Rua dos Guaranis, Quadra 223, Lote 298 -
Barés, bairro do Jodo Paulo” (SAO LUIS, 1994). Sobre a legalizacdo do prédio do
CCN, Leite (1987, p. 110) relembra:

Em 19 de setembro de 1978, foi criado o primeiro grupo a se preocupar, em
termos politicos, com a questdo racial numa cidade em que 90% da
populacdo é negra. O grupo era formado por profissionais liberais,
estudiosos, universitarios. Em 1979, foi oficializado o Centro de Cultura
Negra do Maranhdao (CCN), com aprovagao e publicacdo do estatuto no
Diario Oficial, passando, entdo a entidade e ter personalidade juridica. Em
1980, assumiu a sua primeira diretoria, cuja linha de agédo se pautava por
uma perspectiva social, politica, cultural e educacional. [...] Em dezembro de
1985, finalmente obtivemos o prédio onde outrora funcionou um dos
mercados de escravos de S&o Luis [...].

Pereira (2010) considera o CCN-MA uma das principais organizacées do
movimento negro do Brasil, pois entende que a entidade possui uma importante
articulacdo na organizacao das entidades negras em rede do Norte e Nordeste. As
mobilizagdes enquanto estratégias de trocas de experiéncias e vivéncias com as
demais organizagées do movimento negro possibilitaram realizacbes de encontros
regionais e estaduais de negros(as) com participacdo de intelectuais negros(as)
como Lélia Gonzalez e Abdias do Nascimento. As socializa¢des fortaleceram os elos
entre os grupos e fizeram do Centro de Cultura Negra do Maranhdo uma entidade
com confianca e credibilidade a nivel nacional.

' Atualmente coordena as diversas lutas e reivindicacGes pela posse da terra e pela implantacdo de politicas
publicas que garantam a dignidade e cidadania dos quilombolas maranhenses.
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3.3 O Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa: demarcando a identidade de

género na interseccao com a raca

Foram realizadas 10 entrevistas conforme mencionado na parte inicial

desta dissertacdo. E importante esclarecer que no decorrer do texto algumas estdo

identificadas e outras recomendaram a nao identificacdo, sendo essas Ultimas

apresentadas a partir das iniciais dos seus nomes. A diferenciacao ficara mais nitida

no capitulo 4 desta dissertacdo. Contudo, de antemao é necessario deixar claro os

motivos que justificam a particularidade as entrevistas deste capitulo para o préximo.

Apresentamos abaixo o perfil das entrevistadas o qual indicamos idade, tempo de

movimento e profissao

que possibilitam uma melhor

contextualizagdo das respostas.

Nome

Maria Lucia Gato

Concita Cantanhede

Silvia Cristina Leite

R.L.S
L.S
R.S.G

J.S
S.R.S
T.C

J.L

Fonte: Autoria prépria

Quadro 2: Perfil das Entrevistadas

Idade

58 anos

61 anos

59 anos

30 anos
34 anos

46 anos

31 anos

26 anos

50 anos

54 anos

Tempo de Militancia ou de
participacao no Bloco Afro Akomabu

Ha mais de 25 anos. Faz parte do
Conselho Estadual da Mulher e ¢é
integrante do Grupo de Mulheres
Negras Mae Andresa

31 anos. E integrante do Grupo de
Mulheres Negras Mae Andresa.
Aproximadamente 38 anos. Foi uma das
fundadoras do Centro de Cultura Negra
do Maranhdo. E integrante do Férum
Maranhense de Mulheres

Integrante do Bloco Afro Akomabu ha 21
anos

Integrante do Akomabu h& 20 anos

Ha 21 anos de participacao no Bloco
Afro Akomabu

Ha 3 anos participante do Bloco Afro
Akomabu

Ha 4 anos participando do Bloco Afro
Akomabu

Participante do Bloco ha mais de 20
anos

31 anos. E integrante do Grupo de
Mulheres Negras Mae Andresa.

compreensao

Profissao

Professora

Contadora

Assistente Social

Percussionista

Pedagoga
Domeéstica

Estudante
Estudante
Doméstica

Administradora

e

A histéria contada é um relatério de fatos sociais, plurais e democraticos,

escritos a contramao daquela dita histéria oficial/originaria que mais perpetua a visao
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do dominador sobre o dominado. O grande desafio é fazer com que experiéncias
silenciadas encontrem espaco na historia e que ela prépria compreenda a memoria
do sujeito como determinantes da identidade de um povo. Por isso a importancia de
relembrar as experiéncias e vivencias do Movimento de Mulheres Negras do
Maranhdo a partir do protagonismo atuante de algumas mulheres que buscaram
coletivamente politicas publicas, reescrevendo as histérias do feminismo negro a
partir da singularidade de cada uma. Durante a pesquisa A relacdao do Grupo de
Mulheres Negras Mae Andresa do Maranhdo com o Bloco Afro Akomabu é
proposital visto que boa parte das mulheres que compde o grupo participa do bloco,
algumas desde 1984 (ano que foi criado), vivenciando tema ap6s tema e as relacoes
de género que permeiam o convivio.

A partir da militdncia no movimento negro, mulheres negras construiram
uma identidade negra positivada, instrumentalizando politicamente as questbes mais
amplas da luta coletiva. O “boicote” das demandas especificas a partir das praticas
machistas, sexistas e excludentes ndo assumidas pelo homem militante provocavam
certa hierarquizacao do trabalho, ou o “tarefismo”, na qual mulheres possuiam lugar
reservado na organizacdao das tarefas domésticas (em casa e nos espacos de
reunides) e os homens nos discursos, nos cargos de direcado e nas tomadas de
decisoes.

Quando ocupavam coordenagdes conseguiam direcionar as acdes e
proposicdes da entidade, resolvendo os interesses do todo, mesmo quando o porta
vOz na maioria das vezes era o0 homem. Os impasses internos comecaram a ser
denunciados, as reivindicacées posicionavam um olhar mais intrinseco para as
relacdes de género como pauta das discussdes, apesar delas préprias ainda nao
associarem suas experiéncias esse constructo social que ndo deve ser naturalizado.
A identificacdo da desigualdade de género causou angustiantes confrontos entre
homens e mulheres militantes, sendo as Ultimas acusadas de “segregar a luta
antirracista”, como se a especificidade do assunto ndo se agregasse também na
categoria raca.

As exclusdes eram sentidas e sofridas por todas e, com as experiéncias
de outras companheiras do sul e do sudeste do Brasil, elas suscitaram discussdes
no Maranhao sobre a questdo de género. O primeiro momento procurou-se firmar a
solidariedade entre homens e mulheres militantes, o que definiu a priori a

permanéncia daquelas nas organizacdes, ja em outros casos, a negacao extremista
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das questdes femininas era tdo notéria que a saida foi a busca por um caminho mais
independente. Para Silva (2007) atualmente as relagcdes entre movimento negro e
movimento de mulheres negras estdo mais amigaveis, fruto de acirrados conflitos,
embates e didlogos do passado. Gradativamente elas ganharam espagos e o
respeito dentro do movimento negro, atuando conjuntamente em prol das demandas
macro do movimento e especificas das mulheres.

A partir das mobilizacbes apreendidas no movimento feminista, as
mulheres negras puderam compreender as desigualdades sociais, compreendendo
a distincao entre os sexos e a propria dicotomia que as relacdes de género traziam
quando discutiam a condicdo feminina sem tratar das diferencas. A partir das
participacées nos encontros feministas, as reflexdes das mulheres negras se
tornaram visiveis a nivel nacional. Na Il Conferéncia Mundial das Mulheres, em
1985, foi apresentado um balanco da situagcao da mulher negra brasileira, o trabalho
apresentado por Sueli Carneiro e Thereza Santos possibilitou a todos(as) presentes
um olhar sobre as desigualdades raciais e de género com base no levantamento
socioeconémico da populagcéo negra e particularmente da mulher negra.

Os anos 80 marcaram definitivamente os rumos do movimento de
mulheres negras no Brasil dado o grau de discussbes e mobilizacdes a nivel
nacional, ensejando na sociedade um maior dialogo sobre as questdes e, dentro do
movimento, um processo organizativo baseado em estratégias de alcance das
politicas publicas.

Gohn (2011) sinaliza a importancia dos movimentos sociais enquanto
fonte de saberes e fazeres de carater politico-social, havendo a necessidade de
entendé-los na perspectiva de redes de articulagdes uma vez que é por meio destes
que a populacdo encontra formas de expressar suas demandas. Com base no
diagnéstico da realidade social, formulam propostas e constroem representacdes
simbdlicas afirmativas. “Ao realizar essas agdes, projetam em seus participantes
sentimentos de pertencimento social. Aqueles que eram excluidos passam a se
sentir incluidos em algum tipo de acao de um grupo ativo” (GOHN, 2011, p. 336).

Além da Il Conferéncia Mundial das Mulheres, outro evento que
conseguiu englobar considerado numero de mulheres negras foi o Ill Encontro
Feminista Latino-Americano e do Caribe realizado em 1985 em Bertioga-SP com a
participacdo de 116 mulheres declaradas negras e brancas. Naquele momento a

relacdo mulher, raga e classe nao haviam ganhado tanta visibilidade bem como a
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construgcdo da pratica coletiva. Para Silva (2007) o tema feminismo e racismo
entraram em pauta em Bertioga quando um grupo de mulheres negras reivindicou
participagdo no evento, provocando acirrada discussao entre o publico participante.

O desfecho foi significativo tanto para o movimento feminista que naquele
momento entenderam a especificidades, as diferentes formas de ser mulher
debatendo coletivamente as questdes, quanto para as préprias mulheres negras que
demonstraram interesses em compreender as relagées de género. Contudo, em
1987, no IX Encontro Nacional Feminista, as tensdes continuavam gerando
insatisfacdo da outra parte que sairam de la& com a proposta de organizar o |
Encontro Nacional de Mulheres Negras.

Em 1988 as mulheres negras deram impulso a construcdo de sua
organizagdo com fisionomia propria e carater nacional visando intensificar
as reflexdes e agbes para o combate as opressdes racial e de género Este
processo foi possivel seja pelo aprendizado a partir da resisténcia de
nossas ancestrais seja pelo acumulo das experiéncias anteriores daquelas
mulheres negras e agrupamentos que se embrenharam neste processo
atual de organizacdo Contou com a energia e as definicbes tiradas na
participagdo no IX Encontro Nacional Feminista e acima de tudo das
mobilizagdes em fungdo do Centendrio da Abolicdo da Escravatura®.
(RIBEIRO, 1995, p. 450)

Em 1988, a necessidade de realizar o | Encontro Nacional de Mulheres
Negras (I ENMN) fez reunir cerca de 450 mulheres negras de 17 estados do Brasil
em Valenca-RJ cuja pauta girava em torno da construcao igualitaria de propostas a
partir das demandas e frente de atuacado nos mais variados espacos sociais.

Como resultado, cada estado saiu com propostas de realizar
semindarios/encontros estaduais a fim de se aprofundar o debate politico sobre temas
como participacao politica; sexualidade; alcoolismo; estética nas associacées de
moradores, nas favelas; aglutinando mulheres negras de todas as camadas sociais,
buscando promover espacos de discussdes, representatividade e visibilidade da luta
pela garantia de direitos, reconhecimento social e valorizagdo de uma nova imagem
construida sobre o(a) negro(a).

Desse | Encontro Nacional de Mulheres Negras emergiu a necessidade
de articulagdo com outros grupos de movimentos de mulheres negras, com o
movimento feminista e com o movimento negro, numa tentativa de sistematizar uma

agenda publica haja vista a especificidade da mulher negra precisava ser

*> O Centenério exigiu de toda a militancia negra do pais um forte posicionamento no sentido de
denunciar as precarias condi¢oes de vida da populagao negra no Brasil, ap6s 100 anos da Aboligéo.
A data serviria de propostas para agdes de denuncia e reflexao critica sobre a situacdo do negro no
Brasil.



75

considerada como uma tematica representativa das opressées e marginalizacdes
sociais do negro e da mulher. A dupla militAncia serviria para sensibiliza-los a
combater 0 sexismo e o racismo enquanto elementos estruturantes na definicao de
um projeto de sociedade justa e igualitaria.

De 1988 a 1994 surgiram diferentes organizagdes oriundas de diversas
frentes de mobilizagbes, “grupos de mulheres negras seja a partir de nucleos no
interior do movimento negro ou feminista, seja de maneira autbnoma” (RIBEIRO,
1995, p. 451), havendo a necessidade de melhor articulagdo dos grupos presentes.
A multiplicidade das acOes e as particularidades de cada frente favoreceram ao
surgimento de Féruns Estaduais de Mulheres Negras em todo o pais e o alvorecer
de um pensamento coletivo maior de Articulacdo de Organizacdes de Mulheres
Negras Brasileiras (AMNB)®. Outros encontros aconteceram no entremear do tempo
servindo tanto para articular novas estratégias de luta como para o repensar interno,
pois estava em jogo o respeito e a garantia dos direitos de todas as mulheres negras
brasileiras. Nessa perspectiva era preciso aprofundar as teméticas, sobretudo
referentes a educacéo e a saude uma vez que,

As bandeiras de luta para além da necessidade da conquista de melhores
condigées de vida e cidadania expressam a garantia de educacgao anti-
racista e anti-sexista o desenvolvimento de programas de combate a
violéncia sexista e racial a legalizagdo do aborto e ainda a implantacao de
acoes no servigo publico de saude como a introdugdo do quesito cor nos
formularios de salde a atencéo a realidade especifica da mulher negra no
Programa de Assisténcia Integral a Salde da Mulher e medidas em relacao
a anemia falciforme a prevengdo tratamento de doencas de maior
incidéncia na populagdo negra como hipertensdo e iomatoses (RIBEIRO,
1995, p. 453)

Para a IV Conferéncia Mundial da Mulher em Beijing foram levadas as
Propostas das Mulheres Negras Latino Americanas e Caribenhas, um documento
contendo 15 pontos a serem pautas das discussdes e tomadas de decisdes para
construcdo do Plano de Acédo Regional. O documento foi uma forma de pressionar
0s governos e chefes de Estado a olharem com seriedade as solicitacbes das
mulheres negras, corroborando para que as demandas apresentadas fossem
inseridas nas politicas publicas, acima de tudo nas formulagdes e implementacdes
que viessem assegurar o direito ao acesso a terra, a saude, a moradia, ao meio

ambiente e a educacao equanime. Desta forma o movimento feminista se tornou

33 ~ p . ~ . .. .
Sao féruns de discussdes da sociedade civil formada por mulheres tanto do movimento negro como do

movimento de mulheres, promovendo encontros, campanhas. Se reconfigurou depois da Ill Conferencia
Mundial de Combate ao Racismo, Discriminacdo Racial, Xenofobia e Intolerancia Correlata realizado em
Durban/Africa do Sul em 2001 (SILVA, 2007)
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parceiro das questdes raciais, vigilante nas suas acodes, respeitando as diferencas
existentes mesmo entre as mulheres em prol do alcance da plena democracia e da
cidadania. Significa dizer que mulheres brancas e negras passaram a compreender
as contribuicbes das ultimas no processo produtivo, inseridas no contexto das
desigualdades de condi¢des, o que implica na necessidade do reconhecimento e da
aceitacdao das mulheres no mercado de trabalho, na universidade e nos espacos de
poder.

Boa parte das organiza¢des de mulheres negras no Brasil foram gestadas
na década de 1980 e com elas o reconhecimento da representacao politica.
Contudo, nao podemos reduzir o protagonismo feminino somente a negacao de
suas demandas no movimento negro e feminista se na resisténcia a escravidao elas
estiveram sempre presentes e, portanto, sempre se organizaram. Com esse ponto
de vista, € possivel conceber a organizacdo das mulheres negras a partir do
reconhecimento e do protagonismo empreendidos por elas no contexto das lutas
sociais, feminizando a raga e racializando a questao de género por toda histéria do
pais.

Varios grupos de mulheres contribuiram para a visibilizacdo do processo
de demandas e dentre estes destaco nesse capitulo o Grupo de Mulheres Negras do
Maranhao (GMNMA), entidade sem fins lucrativos criado em 1986 que possui como
objetivo discutir a participagcédo politica das mulheres negras além dos temas como
identidade, saude, sexualidade e mercado de trabalho voltado para mulher negra
maranhense. Foi o principal articulador no estado para realizagdo da Marcha
Nacional das Mulheres Negras ocorrido no ano 2015 em Brasilia. O Nome Mae
Andresa € em Homenagem a Andresa Maria de Sousa Ramos, conhecida como
Méae Andresa.

Andresa era natural de Caxias, nasceu em 10 de novembro de 1854. Foi
lider espiritual durante 40 anos da Casa das Minas em S&o Luis. Faleceu em 20 de
abril de 1954. A Casa das Minas ficou fechada, voltando a funcionar apés um ano de
morte de Mae Andresa.

O protagonismo das mulheres negras permitiu a efervescéncia de
inUmeras questdes que giram em torno das condicdes da populacdo negra
maranhense, possibilitando multiplas préaticas politicas e criando espacgos para a
descoberta de outras intelectualidades negras maranhenses, a exemplo da jornalista

e professora Mundinha Araujo. Entretanto a particularidade da mulher negra nao
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alcancava tanto destaque dentro do Movimento Negro no Maranh&o. Os obstaculos
que Lélia Gonzalez enfrentou durante sua passagem no MNU sao semelhantes ao
que Silvia Leite relata quando menciona o processo de criacdo do Grupo de
Mulheres Negras Mae Andresa.

Formamos o Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa, Eu, Paula
[Balthazar], Silvia [Cantanhede], Luzia [Martins]. Lucia Dutra, e depois as
demais. A gente via a questdo do machismo dos companheiros que
caminhavam juntos. Falavam assim “vamos criar o Grupo Veia”, um grupo
oposto ao das mulheres negras. Era essa coisa do simbdlico, tipo assim
“pra que vocés querem se reunir se estamos na mesma luta??” eles tinham
dificuldade de entender porque a mulher negra precisava ter sua discusséo.
Trouxemos Lélia Gonzalez junto com Peter Fry fizemos um grande evento,
com uma grande discussdo aqui em sao Luis onde foi discutido a questao
especifica da mulher negra na universidade. O evento foi realizado na
biblioteca publica, ai que a turma foi comecar a perceber que a luta das
mulheres negras era uma luta especifica e ampla dentro do contexto da
sociedade uma vez que as mulheres contribuiram na época da escravidao
com as fugas, contribuiram com as casas de matriz africana com o refugio
de negros fugidos (SILVIA LEITE, assistente social, 59 anos)

Em todas as entrevistas realizadas com mulheres militantes do Grupo de
Mulheres Negras Mae Andresa foi mencionado o Grupo Veia, por isso darei énfase
sobre ele brevemente. Contudo ndo poderia deixar de relatar a fragilidade daquele
movimento em nado aceitar a subjetividade e a individualidade das mulheres negras
que compunham o quadro de militdncia. Silvia Leite conta o impacto que foi ao se

assumir homossexual entre seus pares.

Quando eu assumi a minha homossexualidade foi um choque dentro do
movimento “poxa, Silvia é sapatao”, as pessoas ndo conseguiam entender
que o meu processo de libertacdo foi tdo profundo que consegui resgatar
tudo, a minha vida pessoal, académica, profissional, sexual, opgdo de com
quem fica, opcdo de com quem me relacionar, mas isso chocou a galera
isso em 1985 (SILVIA LEITE, assistente social, 59 anos).

Segundo Carneiro (2003), era necessario “sexualizar” o movimento negro
para assim promover equidade nas discussoes internas e externas, nas tomadas de
decisbes, favorecendo a pratica politica de ambas as partes a fim de afirmar os
sujeitos envolvidos, exigindo o reconhecimento de todos(as) e combatendo as
desigualdades imperantes na triplice relacdo mulher, classe e raca. As relacdes de
género presentes no Movimento Negro revelam o peso da ideologia machista nas
escolhas profissionais e afetivas das mulheres negras, embora o primeiro pregue a
livre expressao dos seus pares acabam por vezes, silenciando e negligenciando
aquelas que por muito tempo carregaram o peso do machismo do homem negro nos

espacos publicos (na militdncia) e privados (no lar).
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Para Bourdieu (2008) o campo politico € um espaco de forcas e de lutas
entre os sujeitos a ele envolvidos, um jogo simbélico em busca de uma hipotética
legitimidade social. Levando para o plano das relagées de género, 0 campo politico
se apresenta nas mais variadas formas de dominagcdo do homem sobre a mulher.
No Movimento Negro se comporta como mecanismo compensatério da opressao
racial, reproduzindo praticas oriundas da dominagdo sexista. Nessa perspectiva o
conceito de interseccionalidade possibilita o entendimento do que € ser mulher nas

suas multiplas formas sem cair no relativismo e no reducionismo unificador.

A interseccionalidade é uma conceituacdo do problema que busca capturar
as consequéncias estruturais e dindmicas da interagao entre dois ou mais
eixos da subordinagdo. Ela trata especificamente da forma pela qual o
racismo, o patriarcalismo, a opressdo de classe e outros sistemas
discriminatorios criam desigualdades béasicas que estruturam as posicoes
relativas de mulheres, ragas, etnias, classes e outras. (CRENSHAW, 1989,
p.177).

Nao se pode perder de vista a dimensdao ampla da coletividade e as
multiplas formas de coagbes vivenciadas pelas mulheres negras nos espagos de
discussdes e de tomada de decisdes, valendo a regra também para os movimentos
feministas. Gonzalez (2008, p. 39) pontua as contradi¢cdes nesse grupo:

[...] quando participdvamos de seus encontros ou congressos, muitas vezes
éramos consideradas “agressiva’ ou “nao-feministas” porque sempre
insistiamos que o racismo e suas praticas devem ser levados em conta nas
lutas feministas, exatamente porque, como sexismo, constituem formas
estruturais de opressdao e exploragcdo em sociedades como a nossa.
Quando, por exemplo, denuncidvamos a opressdao e exploracdo das
empregadas domésticas por suas patroas, causavamos grande mal esta;
afinal, diziamos, a exploragao do trabalho doméstico assalariado permitiu a
“‘liberacao” de muitas mulheres que se engajaram nas lutas “da mulher”. [...]
Todavia, ndo deixamos de encontrar solidariedade de setores mais
avangados do movimento de mulheres que demonstraram interesse ndo s6
em divulgar nossas lutas como em colaborar conosco em outros niveis.

Em ambito local surge na década de 80 do século XX em S&o Luis o
Grupo de Mulheres da llha a partir do despertar de algumas estudantes e
professoras universitarias para as questdes que afetam as mulheres em todos os
espagcos da sociedade e pela necessidade de criagdo de mecanismos de acgao
organizadas em prol da garantia de direitos e combate a violéncia. O enfoque nos
multifacetados tipos de violéncias fez com que as mulheres denunciassem suas
experiéncias vivenciadas nos diferentes setores da sociedade, gerando inumeros
dados quantitativos de casos com repercussdo a nivel local. Essas e outras
iniciativas deram margens para criacao da Delegacia Especial da Mulher em 1986.
De acordo com Ferreira (2007, p.100),
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Nas manifestacbes realizadas em 1980, pela passagem do 8 de margo, a
questdo da violéncia era a que mais suscitava debates. A divulgacdo de
dados colhidos nas delegacias e na imprensa local em cinco meses, (12
assassinatos, 40 espancamentos, 26 casos de estupro) a exemplo de dados
ja levantados pelo Grupo em outros anos, serviu para indignar setores da
sociedade, e foram bastante explorados pela imprensa.

Assim como no movimento negro, no movimento de mulheres as
contradicbes ou mesmo 0 nao despertar para as questdbes mais especificas, a
exemplo das mulheres negras, provocaram dissabores e, consequentemente,
afastamentos de algumas militantes. Silvia Leite relembra momentos marcantes do

seu processo de desligamento no Grupo de Mulheres da llha.

Chegou um momento no Grupo Mulheres da Illha que eu e Paula [Balthazar]
éramos as unicas negras do grupo e era como se a questao da mulher
negra continuasse invisivel porque o que era discutido era a mulher como
todo, e quando chegava nas questbes especificas falavam “nado, néo;
vamos discutir depois”, e eu falei Paula isso esta errado...ou a gente discute
aqui ou a gente sai e forma um grupo. Estdvamos todas envolvidas
emocionalmente com o grupo e a nossa saida foi muito dolorosa porque
diziam “poxa, vocés estdo rompendo com a gente” e eu dizia “ndo, nds
queremos € contar nossa historia”. Quando comegamos a apresentar a
histéria da mulher negra no Maranh&o no século 19 e comparando com 0s
jornais da época, do século 20, que dizia “precisa de empregada doméstica
que durma em casa e nao estude” mostramos que era essa a nossa
situagcao, por isso precisamos trabalhar a conscientizagdo. [...] Sentimos a
necessidade de trabalhar a nossa histéria, porque la ndo cabia a
especificidade, era sempre o geral, a participagao politica, sentimos que
teriamos que sair pra elas sentirem isso ai (SILVIA LEITE, assistente social,
militante do movimento negro e do movimento de mulheres, 59 anos).

A saida de Silvia Leite e Paula Balthazar provocou um verdadeiro
repensar das concepgdes politicas e sociais das demais militantes daquele
movimento de mulheres. Para Ferreira (2007) o fato de o grupo assumir ao longo do
tempo discussdes sobre a mulher no campo da saude contribuiu para o
silenciamento de outras demandas ocasionando descontentamentos internos
daquelas que nao se viam contempladas nos debates.

O rompimento propiciou 0 surgimento de outros novos grupos a exemplo
do Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa, Grupo de Mulheres 8 de Margo, Viva
Maria, enfatiza Ferreira (2007). Isso ndo impediu que muitos trabalhos fossem
realizados pelo Movimento Mulheres que posteriormente se integraram no Férum
Maranhense de Mulheres criado em 1986 e que passou a ser o articulador das
acoOes dos grupos feministas e de mulheres na llha de Sao Luis.

Desse modo, as parcerias dos grupos feministas recém-criados com
Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa foram inumeras. Dentre as atividades

realizadas conjuntamente Ferreira (2007) destaca o | Encontro de Mulheres
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Maranhenses que contou com a participacdo de mais de 600 mulheres de varios
municipios maranhenses. Nesse encontro foram promovidas varias oficinas que
tiveram como ministrantes militantes do Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa, a
exemplo das oficinas: Identidade Negra, Voz, Violéncia contra a Mulher, Identidade
Racial, entre outras. Além desse encontro as parcerias em projetos envolvendo
comunidades rurais, seminarios e encontros assessorados pelos grupos, marcavam
essa integracgéo.

Em tempos atuais, outras novas questdes posicionaram 0s grupos em
redes de didlogos e de trocas uma vez que os problemas da coletividade
(diversificada) hoje j& ndo sdo mais vistas como assunto individual de um Unico
grupo, mas sim de todas aquelas que vivenciam os conflitos das relagdes de género
na sociedade maranhense, em uma perspectiva de solidariedade.

Muitas mulheres negras ajudaram a construir cotidianamente a luta
antirracista e o movimento de mulheres negras no Maranhdo, a exemplo de Silvia
Cantanhede, Maria Lucia Gato, Lucia Dutra, Silvia Leite, Paula Balthazar e tantas
outras. Relembrar o surgimento do Grupo de Mulheres Negras do Maranhdo &,
sobretudo, compreender as lutas e proposicoes das mulheres que problematizaram
as necessidades das mulheres negras do estado, fomentando discussdes dentro
das politicas publicas.

Entender a atuagdo do Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa no
estado do Maranhdo na busca pela garantia de direitos das mulheres negras, €,
sobretudo, rememorar a histéria do grupo a partir da subjetividade, do sentimento de
pertencimento e afirmacdo da identidade de algumas das mulheres que
problematizaram a realidade das questdes femininas dentro do Movimento Negro e
do Movimento de Mulheres ambos no Maranh&o.

A meméria individual e coletiva contribui para o entendimento da
realidade, reescrevendo uma histéria outrora ndo contada ou omitida. Com base na
subjetividade os sujeitos da memdria fortalecem as vivencias de um grupo enquanto
pratica social, dando énfase aos aspectos macrossociais que acentuam suas
experiéncias de mundo e dos(as) demais outros(as) pertencentes ao coletivo. A
partir da meméria é possivel compreender a identidade construida uma vez que o
sujeito ndo é inerte aos acontecimentos da sociedade, mas sim atuante em total
interacdo. Para Hall (2006),
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O sujeito ainda tem um nudcleo ou esséncia interior que é o ‘eu real’, mas
este é formado e modificado num dialogo continuo com os mundos culturais
‘exteriores’ e as identidades que esses mundos oferecem. A identidade,
nessa concepgao socioldgica, preenche o espago entre o ‘interior e o
‘exterior’ — entre o0 mundo pessoal e 0 mundo publico. [...] a identidade,
entdo, costura (ou, para usar uma metafora médica, ‘sutura’) o sujeito a
estrutura (HALL, 2006, p.11)

Nessa perspectiva memédria e identidade se cruzam enquanto
ressignificagbes do passado para afirmagcdo do presente em um processo de
reavaliagbes, autoandlise e auto reconhecimento. Para Cadau (2011, p.18)
‘memoédria € a identidade em agao”, pois todo ato memorial apresenta
intencionalidades identitarias conferindo sentido ao passado revisitado. Memoria e
identidade se reforcam de modo que “ndo ha busca identitaria sem memoria e,
inversamente, a busca memorial € sempre acompanhada de um sentimento de
identidade, pelo menos individualmente” (CADAU, 2011, p. 19).

Para Silva (2007), o Grupo de Mulheres Negras do Maranhao desde sua
criagdo tem contribuido para organizacdo das mulheres negras no estado, abrindo
espagos para debates em mesas-redondas, nos grupos de trabalhos, nos dialogos e
nas proposicoes de estratégias de lutas para enfrentamento das questdes sociais
através de alguns eventos. A pesquisadora relembra que o | Encontro Estadual de
Mulheres Negras, em 1988, contou com a participacdo de cerca de 200 mulheres da
capital e de outros municipios. O tema “Mulheres Negras Rompendo com o
Anonimato” englobou em seus eixos tematicos assuntos como direitos reprodutivos,
sexualidade, identidade e organizagao politica, uma preparagao para o | Encontro
Nacional de Mulheres Negras a ser realizado no Rio de Janeiro.

O histérico politico do GMNMA seguiu a mesma légica pela qual
passaram algumas organizacdes de mulheres negras no Brasil, com estruturacéo no
seio do Movimento Negro e a ruptura com este na busca pela independéncia
organizacional. As opressdes que moldam a sociedade podem se fazer presentes
nas organizagbes sociais, ndo no conflito de existéncia das mulheres negras, mas
da tentativa de tomada de decisbes e de organizagdo de mulheres enquanto
coletivo.

A entrevistada Maria Lacia Gato chega em Sao Luis em 1987 na
efervescéncia do debate politico e ideol6gico do Movimento Negro do Estado a partir
do Centro de Cultura Negra do Maranhao e do seu principal instrumento de dialogo

com a sociedade o Bloco Afro Akomabu. Entende o esforco das mulheres negras e
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os conflitos existentes a partir da opressdo do homem negro militante como
necessarias naguele momento ndo somente para eles — que passaram a entender
posteriormente as questdes de género atrelado a raga - como também para algumas
delas que desnaturalizaram a mentalidade social da submissao feminina e

protagonizaram sua propria histéria dentro e fora do movimento.

Entdo, eu acho que a principio houve uma surpresa muito grande, nao da
chegada, mas como isso se mostrou. A organizacdo das mulheres vai
aparecendo nas entidades, determinadas discussbes as mulheres
pudessem falar, pudessem se colocar e ai assumindo uma situacdo de
maior protagonismo e isso em todas as instancias assusta, e no Centro de
Cultura Negra isso nao foi diferente. Entdo em determinados momentos
houveram sim conflitos, atritos, situagées que vocé sabia que estavam
ligadas a situagao de género (MARIA LUCIA GATO, 58 anos, professora).
O protagonismo das mulheres negras ficou marcado na entidade,
ressignificando o carater politico-ideolégico do trabalho de acao daquele grupo,
possibilitando a superag¢do dos entraves em fungdo de uma proposta maior e plural.
O empoderamento coletivo desafia a estrutura organizacional dos movimentos
sociais a partir de um posicionamento social peculiar que muitas mulheres
construiram, desafiando mundo a fora o machismo e o sexismo em um exercicio
diario de superagéo.

Hoje nao é o fato de um colega ser machista que vai me impedir de
trabalhar com ele, muito pelo contrario, ele vai ter que me engolir, ter que
fazer um exercicio grande de trabalhar comigo, acho que essa perspectiva é
melhor que o da polarizagdo. Tem que ser 0 mesmo exercicio que a gente
faz em relagé@o ao racismo. Nao vou ficar o tempo todo debatendo com uma
pessoa em um ambiente de trabalho s6 porque ela é racista, ela tem que se
virar, porque ela tera que fazer o exercicio de mudar de lugar, de mudar de
posicdo. O que a minha figura, a minha pessoa, a minha fala e posicao
pode contribuir € para que ela se desloque para outra posicdo (MARIA
LUCIA GATO, 58 anos, professora).

Quando o Grupo de Mulheres Negras do Maranhado (GMNMA) se desloca
em outro plano a procura de uma sede e, sobretudo, de uma agenda especifica,
participando de importantes eventos no cenario do Feminismo e do Feminismo
Negro. Alguns colegas ndo compreendiam a atitude das mulheres. O que para eles
simbolizava o separatismo no interior do Movimento Negro Maranhense, para elas o
momento era de entendimento do carater dimensional, teérico e relacional do
contexto. O “refugio” dessas mulheres foi proposital para pensar suas questdes
enquanto especificidades, sistematizando-as e levando-as para outras instancias
pois o diadlogo era necessario.

Nao é porque um casamento acaba que ele precisa ser litigioso. E mais
salutar vocé ter uma relacdo de cooperagao, contribuicdo, entender que a
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luta € de todo mundo. Teve muita gente sim que ficou muito zangada,
escutamos sim muitos desaforos, entendimentos mal compreendidos, mas
nada que nao pudesse ser previsto e que posteriormente também se
pudesse falar “olha respeita que tenho uma entidade de mulheres negras
que podem continuar contribuindo com o CCN assim como com outras
entidades”. Mas estamos juntos, inclusive temos agendas de trabalho. Tem
integrantes que sado do Mae Andresa e que preferiram continuar dentro do
Centro de Cultura Negra, e isso € importante porque a gente precisa de
articulagdes e articulagdes que a gente tenha pauta de trabalho e agenda
conjunta e que consiga ver que ali tem algo que nos estimule a trabalhar
(MARIA LUCIA GATO, 58 anos, professora).

O peso do pertencimento a uma entidade histérica ndo intimidou as
mulheres negras mesmo com o silenciamento de suas demandas. Para a
entrevistada Maria Lucia Gato o momento era de total abafamento das falas das
mulheres negras, por essa razdo as relagdes sociais e de género se tornavam
conflituosas e por vezes mais complicadas do que as relagbes com outros grupos
distintos.

O CCN-MA ¢ referencia para a educagao das relagbes étnico-raciais no
Maranhao com trabalhos voltados para a area da educacgao a partir da cultura e da
histéria do povo negro maranhense. Dessa maneira, € considerado o bergo das
iniciativas de outros grupos e entidades negras do estado e, no plano individual, da
tomada de posicionamento de pessoas — homens e mulheres — que reincidem no
campo politico em militdncias e reflexdes nas areas como: meio ambiente, cultura,
comunidades tradicionais e que continuam contribuindo com a entidade a partir do
didlogo com seus militantes. Nessa perspectiva, o equilibrio € derivado do trabalho
em conjunto advindo do exercicio diario e permanente contra o machismo, o
sexismo e a xenofobia. Contudo o trabalho precisa continuar e ser mais contundente

com algumas questoes.

Por exemplo, tem alguns siléncios que em determinados momentos o
movimento negro faz e que me incomoda muito, por exemplo, em relagao
ao LGBT, acho que ainda ndo tem uma discussdo ampliada entre os
militantes em geral que fazem parte desses grupos especificos e os que
nao fazem parte e com isso a gente perde muita gente boa. O fato do
movimento ser meio travado em algumas discussdes fazem com que a
gente perca bastante. O movimento de mulheres atua de uma maneira mais
inquieta em relacdo a essas questdes, mas também nao é totalmente
satisfatoria, e percebemos que precisamos caminhar nessas questbes das
inverdades individuais - ndo tdo individuais assim - que refletem a
necessidade de avancar, ler mais e cair em outras discussbes (MARIA
LUCIA GATO, 58 anos, professora).

Compreende-se 0 GMNMA a partir de dois momentos. O primeiro e, por

vez estruturante, é a concepcao do grupo a partir de mulheres oriundas do Centro
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de Cultura Negra que durou cerca de 10 anos inseridas em departamentos e setores
da organizacao. E o segundo, € a independéncia delas no campo politico, teorico e
metodoldgico das suas praticas que transcende a conquista da sede.

A fala da ultima entrevistada reflete a necessidade da busca por
equidade, constituindo uma via de mao dupla na qual o movimento negro passa a
tratar sobre a questdo da mulher negra e elas continuam a fortalecendo o
movimento negro ja com a inser¢do das suas demandas. Em nenhum momento foi

identificado uma ruptura abrupta ou grotesca com o movimento negro, pelo contrario

7

0 que se tem escrito e falado por elas € uma retirada mencionada e nao
compreendida pelos demais, apesar da concepc¢ao de que o trabalho deveria ser em
cooperagao.

Entdo, no CCN, quando comegamos a puxar a discussao, houve um certo
embate porque era uma coisa nova, segundo que a mulherada que
segurava O rojao, porque boa parte da instituicio era composta por
mulheres. A questdo da mulher ja foi esse grupo que comegou a discutir. No
primeiro momento houve uma certa resisténcia: “ah! Isso é coisa de mulher”,
teve as insinuagdes, “ah! Isso é coisa de mulher mal amada, de sapatéo”.
Foi um trabalho mesmo de peneirinha, de convidar...tinha mulheres que ndo
faziam parte do CCN, que eram namoradas ou esposas de militantes, elas
iam na reunido do esporte [departamento de esportes], ficava cheio la, mas
elas ndo participavam do nosso grupo...ia nas festas mas enquanto
namoradas, ndao com a pretensao de militancia. Era s6 nés que ja era da
entidade que vestia a camisa e que puxavam a discussdo dentro da
entidade (CONCITA CANTANHEDE, 61 anos, contadora).

A entrevistada Concita Cantanhede junto com a sua irma Silvia
Cantanhede adentra ao Centro de Cultura Negra do Maranh&o na década de 80 a
partir do convite de alguns amigos integrantes da entidade. Desconhecedora a priori
do teor metodoldgico do grupo comegou a participar das atividades daquele grupo
como a Semana do Negro realizado sempre na semana do negro (13 de maio) com
debates e palestras internas e externas (nas escolas, na biblioteca, ou em outros
espacos publicos).

O pessoal se juntava e ai acontecia as semanas. Até entdo nao sabia de
nada, tudo era novidade, ndo dava pra saber ainda se era algo bom ou
néo...porque ainda tinha muitos estudantes do segundo grau, terminando a
escolarizagdo, naquela fase de vestibular, dependente de pai e mée que
dizia sempre “pra onde vao?, com quem?” ai esses colegas convidaram eu
e minha irma. Depois que a gente se aproximou mais que vimos que a
mobilizacdo do movimento era necessaria. Chegamos mesmo depois de 2
anos de “sondagem”. Uma amiga sempre dava noticias do calendario da
semana. As reunides eram semanais, todas as tercas feiras. lamos,
discutiamos, debatiamos as questdes do movimento negro, a questdo
racial, ai que fomos inteirando das questdes, abrindo os horizontes e do
entendimento e a captar os por que de muitas questdes que ficavamos nos
questionando, eu e minha irm& [Silvia Cantanhede], porque ndo tinhamos
essas discussdes “ah isso € racismo...”. Viviamos a nossa rotina do dia a
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dia enquanto pobres, negras que pensavam sempre que “pobre tem que
estudar, ter sua independéncia, seu trabalho, estudar pra ser professor, ser
alguém na vida” (CONCITA CANTANHEDE, 61 anos, contadora).

N&o ha duvida para todas as entrevistadas que o CCN-MA foi e continua

sendo um espaco de profundos aprendizados permeados no campo da cultura, da

historia e, sobretudo da educacdo, atuando verdadeiramente como uma “escola”,

segundo Concita Cantanhede,

O CCN foi uma escola pra gente, e ndo foi uma coisa forgada, uma coisa
que a gente nao conhecia e que tivemos respostas porque a gente abriu a
mente. Tem pessoas que estdo em um movimento e daqui a pouco tempo
estd em outra, esta em outra, e a gente nao! fomos pro CCN e ficamos Ia.
Hoje faco parte do Mae Andresa mas é tudo quase na mesma discussao
(CONCITA CANTANHEDE, 61 anos, contadora).

Antes mencionado, as contrariedades nas relagdes de género

aconteceram no movimento negro no Maranhdo a partir do “Grupo Veia”, um

pequeno grupo provido pelo departamento de esportes e que se contrapunham as

decisdes e/ou opinides das mulheres negras. O embate entre as mulheres e o Grupo

Veia configurou para muitas das entrevistadas como outro tipo de preconceito visto

que os boicotes as atividades desenvolvidas por elas eram constantes. Em nenhum

momento houve relato de agressdes fisicas, mas as de cunho psicolégico eram

veementes.

No periodo [da gestdo] de Lucia Dutra e de Magno [Cruz] na gestéo, Lucia
estava gravida e todo mundo uniu forgas, foi um circulo de solidariedade
enquanto mulher, porque essa briga entre grupos de esportes e grupos de
mulheres ja estava acontecendo mesmo; um jogo, a gente puxando de um
lado e eles de outro. Uns apoiavam outros nem contra e nem a favor, foi um
momento bem emblematico na entidade. A gestdo de Ldcia Dutra foi um
periodo em que a gente se aproximou nado s6 no Ilé Aiyé, mas do Olodum,
porque nessa época também se iniciou o intercambio, isso porque o
departamento cultural 1& no CCN influenciou na época. A gente gostava
muito de inovar as coisas. Sempre que tinha uma oportunidade de inovar,
de trazer coisa nova para o movimento, isso tudo no sentido de agregar
mais pessoas, dar mais dindmica, a gente articulava...aconteceu um evento
muito forte que era a noite da beleza negra realizado no espacgo cultural e
foi um desafio, uma coisa de “no peito e na raga”, ai trouxemos o Olodum,
néo deu lucro mas foi uma coisa boa. Teve um embate danado porque foi
assumida pela coordenagcdo da época — Lucia Dutra — com o aval da
mulherada que deu maior forgca € os homens do departamento de esporte,
tentando boicotar de tudo quanto era jeito, apostando que n&o iria dar certo
“Ah!" Querem agora fazer coisas com o povo da Bahia” uma rivalidade, uma
coisa enciumada, colocando mil e um defeitos e, isso era constantemente
(CONCITA CANTANHEDE, 61 anos, contadora).

A necessidade de demarcacdo de espaco e do respeito era preciso,

discutindo

categorias racismo imbricadas a categoria  género

interdisciplinarmente. Era preciso discutir a violéncia contra a mulher, a saude da
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populacdo negra e da mulher negra, a identidade e a sexualidade para além do
revanchismo sem precedentes dos homens negros (e de algumas mulheres negras)
militantes, fato ja visto nacionalmente quando mulheres negras de boa parte do pais
se unem para discutir suas demandas com base nas questdes globais e especificas.
No Maranhao, o GMNMA vai atuar in loco nos bairros e comunidades periféricas da
cidade de Sao Luis, mais especificadamente nos bairros da Liberdade e do

Coroadinho, considerados maior “quilombo urbano” da capital maranhense.

Figura 3: Reuniao de Planejamento do Grupo de Mulheres Negras Mae

=

Fonte: imagem concedida por Concita Cantanhede em outubro de 2016

No campo individual dos sujeitos, as questdes pessoais para as
entrevistadas compuseram alguns dos entraves para realizacdo das reunides e de
algumas ac¢oes do GMNMA p6s CCN na década de 1990 do século XX. Por essas e
outros motivos a figura de Silvia Cantanhede sempre € rememorada como uma das
maiores articuladoras e estimuladoras da participacdo das demais colegas, pois
além de envolvida politicamente e afetivamente com todas contribuiu para a criagao
do Grupo de Danca Afro Abanja, criado nas independéncias do Centro de Cultura
Negra juntamente com o Bloco Afro Akomabu. Silvia Cantanhede idealizou boa parte
das coreografias e das fantasias do grupo, faleceu em 26 de dezembro de 2001
deixando um legado de histéria, de luta e sabedoria para muitas mulheres negras
maranhenses.

No campo politico, 0 combate a violéncia de género demarca a atuacado

coletiva das mulheres — negras e brancas — no estado, mais precisamente falando,
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com o Grupo Mulheres da llha. De acordo com Ferreira (2007) varias atividades
foram idealizadas coletivamente em vista da garantia de direitos da saude da
mulher, da legalizacdo do aborto e outras formas consubstanciadas de violéncia a
mulher empreendida no campo do publico (negagdo do acesso a saude, emprego,
moradia; violacdo sexual, psicolégica) e no campo do privado (violéncia doméstica).
Para ela o | Encontro Estadual de Mulheres “Abrindo os Olhos e Botando a Boca no
Mundo” conseguiu abranger um numero considerado de grupos enquanto equipe
organizadora dentre eles o0 GMNMA nas quais todas produziram conjuntamente a
carta com as principais propostas surgidas ali direcionadas as instancias
governamentais. Atuaram conjuntamente em passeatas, campanhas e mobilizacbes
no final da década de 1980 do século XX, dando margem para criagdo da atual
Delegacia Especial da Mulher (DEM).

Atualmente o GMNMA possui representatividade em algumas instancias a
nivel estadual e municipal em espacos como no Conselho Municipal da Condigcao
Feminina, no Forum Estadual de Mulheres, no Conselho Estadual da Mulher, no
Forum de Entidades Negras, Conselho Municipal da Condicdo Femina, Conselho de
Direitos Humanos, Conselho de Igualdade Racial; espacos de dialogo e construcao
de demandas da sociedade civil para o poder publico em busca daquilo que elas
consideram como sendo a busca pela cidadania, o reconhecimento e a garantia dos
direitos.

O conceito de politicas publicas apreendido no interior dos movimentos
sociais, mais especificadamente nos dois movimentos na qual faco mencao, é
derivado do fortalecimento politico e coletivo das organizacées que hoje dialogam
em redes de atuagéo e de articulagdo, uma vez que demandas outrora vistas como
especificas de determinado segmento sdo encontradas nas demais instancias de
mobilizagbes. Desta forma, em certos momentos a interseccionalidade entre raga,
género e classe é notoria e necessaria para a busca da garantia dos direitos em um
Estado por vezes alheio as questdes raciais e de género.

As conquistas e mudancas alcangadas sdo na verdade uma nova forma
de ressignificacdo da luta coletiva, repaginadas e recontextualizadas para
manutencdo do que foram posto pelos movimentos sociais € para o avanco das
questées nos demais outros segmentos, por isso para muitas mulheres a luta nao
acaba com a implantacdo da Secretaria da Mulher ou da Secretaria Extraordinaria

de Estado da lgualdade Racial, trata-se de um novo momento do coletivo, de
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unificacao de forcas e de representacées nos espacos de poder e de deciséo,
construida através da relacdo militAincia e exercicio profissional em prol da
sociedade civil.

A intensa participacdo das mulheres negras no estado do Maranh&o
alcangou voos mais altos. De 11 a 15 de dezembro de 1997 ocorreu no estado a 12
Jornada Cultural Lélia Gonzalez em parceria com o Centro de Cultura Negra do
Maranh&o e financiada pela Fundag¢édo Cultural Palmares conseguiu mobilizar 70
mulheres negras entre militantes e ndo-militantes de diferentes lugares do pais cuja
finalidade foi promover “um espaco de dialogo, convivéncia, reflexdo, de lazer e
troca entre mulheres negras intelectuais, artistas, militantes e profissionais de
diversas areas” (BAIRROS, 2006, p.19).

A jornada teve como objetivo homenagear Lélia Gonzalez apds seu
falecimento em 1994, colocando a representatividade dela enquanto militante,
mulher e negra que se tornou referencial para outras mulheres e para a juventude
negra na luta anti-racista e anti-sexista no pais. Contou com a participacado da
militante e pesquisadora estadunidense Angela Davis (fig.4) que trouxe um olhar de
interlocucao entre a luta das mulheres negras no Brasil e nos EUA.

Figura 4: Participacdo de Angela Davis — | Jornada Cultural Lélia Gonzalez 1997

I y . .
Fonte: Imagem concedida por Concita Cantanhede em outubro de 2016

De 1997 aos tempos mais atuais o Grupo de Mulheres Negras do
Maranhao veio atuando emblematicamente na garatia dos direitos da mulher negra
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maranhense, levando suas pautas para os setores publicos, tornando referencia
para criacdo de outros grupos de mulheres negras a exemplo do Grupo de Mulheres
Negras Maria Firmina, Centro de Formagédo para Cidadania Akoni (2004), entre
outros.

Recentemente, a marcha das mulheres negras ocorrido em Brasilia em
2015 reuniu mais de 1mil mulheres negras, militantes e nao militantes,
rurais/quilombolas de varias partes do Brasil. Foi uma construcdo coletiva e de
mobilizagao da Articulacao de Organizagbes de Mulheres Negras Brasileiras (AMNB)
e de mais 27 grupos de mulheres dos estados brasileiros cujo tema “Marcha das
Mulheres Negras contra o Racismo, a Violéncia e pelo Bem Viver” prop0s o
fortalecimento politico da luta contra o racismo, o machismo e a pobreza.

As demandas socio-histéricas levadas para marcha objetivavam para
além do imediatismo na resolucdo das questbes, a idéia era preparar e motivar
outras mulheres nos bairros, cidades, estados a fim de cobrar a atengao do poder
publico a criagdo e execucgao das politicas publicas, sobretudo aquelas de viés anti-
discriminatéria e promotoras da igualdade e da equidade racial. Era preciso se fazer
visiveis, ouvidas e sujeitas de histéria, por isso indispensaveis nas decisées politicas
do pais.

[...] n6s Mulheres Negras estamos em Marcha para exigir o fim do racismo e
da violéncia que se manifestam no genocidio dos jovens negros; na salde,
onde a mortalidade materna entre mulheres negras esta relacionada a
dificuldade do acesso a esses servicos, a baixa qualidade do atendimento
aliada a falta de acOes e de capacitacado de profissionais de saude voltadas
especificamente para os riscos a que as mulheres negras estdo expostas;
da segurancga publica cujos operadores e operadoras decidem quem deve
viver e quem deve morrer mediante a omissdo do Estado e da sociedade
para com as nossas vidas negras. Marchamos pelo direito a vida, pelo
direito a humanidade, pelo direito a ter direitos e pelo reconhecimento e
valorizagao das diferencas. Marchamos por justica, equidade, solidariedade
e bem-estar que sao valores inegociaveis, diante da pluralidade de vozes
que coabitam o planeta e reivindicam o Bem Viver. Convocamos a
sociedade brasileira para a constru¢do deste novo pacto civilizatério, para
uma sociedade onde todas e todos possam viver plenamente a igualdade
de direitos e oportunidades (CARTA MARCHA DAS MULHERES NEGRAS,
2015).

O GMNMA levou para Brasilia cerca de 40 mulheres negras oriundas dos
movimentos sociais, quilombolas, domésticas, militantes e nao militantes,
carregando com elas suas demandas cantadas, tocadas ao som de algumas letras
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das musicas do Bloco Afro Akomabu, exaltando as yabas®* e a cultura afro-
maranhense, fomentando a valorizacao da estética negra. O pés marcha resultou
com a realizagdo do Il Encontro de Mulheres Negras e de Comunidades
Tradicionais do Maranh&o, em fevereiro de 2016 no Convento das Mercés, com o
tema “A Participagdo Politica das Mulheres Negras: Avangos e Perspectivas Pos-
Marcha” com a participacédo de cerca de 80 mulheres de 25 municipios do estado.
Poder avaliar as agbes desenvolvidas no estado antes e no pdés marcha, articular e
fomentar a criacdo de novos grupos de mulheres negras no estado e definir metas
para o Plano Estadual sobre o Novo Pacto Civilizatério compuseram os objetivos do

encontro.

Flgura 5: Preparativos Marcha das Mulheres Negras 2015

| ?MARCHA DAS MULHERES NEGRASi P P
f CONTRA,0 RACISMO, VIOLENCIA &, A&

EPELOBEM wvsnzi_

Fonte: imagem concedida por Ivana Braga em marco de 2017

A mobilizagdo para a realizacdo da marcha das mulheres negras e os
impactos da mesma para a vida de muitas mulheres maranhenses ndo é possivel de
mensuragao quantitativamente, contudo, o fato de congregar milhares de mulheres
em busca da garantia de direitos e da equidade de género demonstra o peso da
acao coletiva dos movimentos sociais.

Acredita-se no processo formativo e educativo dos movimentos enquanto
potencializadores do exercicio da acao, fomentando pautas para discussdao das
politicas publicas. Nao ha duvidas de que a questao identitaria perpassa as relagdes
de género nos movimentos negro e de mulheres e, no caso especifico das mulheres

participantes do Bloco Afro Akomabu, a estética negra € sempre presente.

34 . ~ . . . . . .. ~ / . 7L e . ~
Yabas sdo as seis principais orixds femininas que sdo responsaveis pelo equilibrio da terra e da vida, sdo elas:
Yemanja, Oxum, lansd, Obd, Nana e Ewa.
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No préximo capitulo farei interligacées entre identidade, mulheres negras,
politicas publicas, agdo cultural e educativa do Bloco Afro Akomabu, categorias
originadas a partir das respostas concedidas pelas entrevistadas e pelo ato de
observacdo do protagonismo dessas mulheres antes e durante o periodo

carnavalesco.
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4 O BLOCO AFRO AKOMABU: expressao do protagonismo feminino

Rainha negra, negra rainha,

O reino do Akomabu com todo o axe te magnifica.

E a mae, a mao, o suor, a forca da vida.

A que busca o direito que tem de forma atrevida.

Lute minha negra, negra rainha e tenha certeza que nunca estara sozinha.
A yaba, Maila, Odara, Acotine, Aqualtune, Dandara

Tens a dogura de Oxum, és guerreira como lansa, tens o cuidado de Yemanja e a
sabedoria de Nana.

Rainha do Mae Andresa que traz a beleza a forca e o poder

Que do céu elas proteja toda realeza que existe em vocé

(A Yaba Rainha, Célia Sampaio)

Este capitulo € a materializacdo do que venho pesquisando desde a
minha insercdo ao Centro de Cultura Negra do Maranhdo enquanto participante de
alguns projetos e do proprio Bloco Afro Akomabu, afirmando veementemente o
carater educativo e formador das acdes institucionais. Deste modo, a dimensao do
simbdlico, o n&o-dito foi observado, caminhando para uma analise além das
entrevistas propriamente dita. A tentativa agora € de compreender a agao educativa
para o empoderamento coletivo das mulheres que fazem parte do Bloco Afro
Akomabu.

As informantes que compdem as falas sdo mulheres negras que fazem
parte do bloco desde a década de 1980 do século XX e com outras mais recentes.
Sao mulheres, mées, avos com seus filhos(as), netos(as) participantes do primeiro
bloco afro do Maranhao, algumas militantes do Movimento de Mulheres Negras Mae
Andresa - ou de outros grupos correlatos - cujo viés € discutir politicamente a
condicao feminina, sobretudo das mulheres negras maranhenses, outras que talvez
nao entendam o significado da militAncia, mas que participam do bloco e de outros
projetos do Centro de Cultura Negra do Maranhao.

4.1 Anadlise de narrativas de construcao da identidade de mulheres negras
participantes do Bloco Afro Akomabu do Centro de Cultura Negras do
Maranhao

E certo que algo impulsiona e motiva a participacdo dessas mulheres nao
somente durante o periodo carnavalesco uma vez que existe um nimero expressivo

de participagdo no bloco quando posto nas ruas de Sao Luis e nos projetos que
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foram derivados dele, que embora nao quantificaveis, sdo perceptiveis no cotidiano
da entidade e no posicionamento individual e coletivo empreendido em meio aos
conflitos sociais.

As acdes formativas e a integracdo em redes enquanto mecanismo de
interagdo entre os movimentos sociais tem recriado o sentido do termo “agao
coletiva®. Para Sales (2011) os movimentos sociais criaram novos ciclos de
mobilizagdo, ressignificando a luta com ac¢des e proposicbes de modo a aglutinar
diferentes pessoas e instituicbes com base em novas formas do fazer politico. A
juventude tem se inserido nesse processo, dialogando com o movimento, trocando
saberes, repaginando o sentido da coletividade e atribuindo outras praticas para o
enfrentamento dos impasses sociais. Esta mesma pesquisadora aponta a
construgdo de género enquanto uma categoria inserida nos préprios movimentos
sociais subsidiando discussdes, dando visibilidade as questdes e empoderando
mulheres a assumirem o lugar de lideranca. Criam-se mecanismos de dialogo entre
0S grupos e a sociedade como todo, de modo a compreender também os anseios
dos sujeitos das agdes coletivas, na perspectiva pluralista.

As mulheres inseridas no movimento negro, por exemplo, viabilizaram
novas demandas, protagonizaram o proprio movimento, problematizando suas
demandas e alcancando espacos de poder. Por isso o breve resgate histérico da
atuacao do Grupo de Mulheres Negras do Maranhao foi proposital uma vez que é
perceptivel a grandeza dos feitos empreendidos por elas dentro do Centro de
Cultura Negra e agora neste capitulo com o Bloco Afro Akomabu.

As mulheres estdo presentes na organizacdo da entidade, na comissao
que operacionaliza os ensaios, na coordenagdo dos projetos da entidade, estdo
cantando, dangando e tocando as musicas que enaltecem seus feitos e a histéria da
populacdo negra, ou acompanham a participagdo de seus familiares durante os
ensaios externos e internos, nos circuitos carnavalescos e nas atividades
desenvolvidas pds-carnaval.

Gohn (2012) ressalta a existéncia de um processo educativo intencional
dentro dos movimentos sociais, que vao para além do curriculo abordado nos
bancos escolares e que englobam na pratica trés dimensdes: organizacao politica,
cultura politica e espacial-temporal. A primeira se refere ao aprendizado das
estruturas politicas, técnicas e operacionais de um dado movimento pelos sujeitos

nele envolvidos, ou seja, as estratégias de formulacdo das demandas bem com as
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taticas de luta social sdo ensinadas a partir da educacao nao-formal (oficinas, mini-
cursos, palestras, eventos, etc) construindo cidadania coletiva “através do processo
de identidade politico-cultural que as lutas cotidianas geram” (GOHN, 2012, p. 21). A
segunda dimensao aponta a importancia das experiéncias vivenciadas no passado
para leitura das dindmicas sociais do presente e construgcdo de um futuro melhor.
“‘Aprende-se a criar cddigos especificos para solidificar as mensagens e bandeiras
de luta, tais como musicas e folhetins. Aprende-se a elaborar discursos e praticas
segundo os cenarios vivenciados” (GOHN, 2012, p. 23).

Sao inumeras as estratégias de resisténcia baseadas em principios
norteadores que constroem a metodologia a ser empregada na acao educativa. O
processo de participagdo proporciona aos envolvidos o0 conhecimento/
reconhecimento do todo social, das condigdes de vida da populacdo no passado e
no presente, cria-se também o sentimento de pertencimento social e uma auto-
afirmacao identitaria. A dimensao espacial-temporal, neste sentido, contribui na
historicizagdo das experiéncias vividas proporcionado pelo conhecimento nao-
formal.

O Centro de Cultura Negra desde 1979 vem trabalhando com propostas
alternativas de educacado que viabilize o contato de criangas, jovens, homens e
mulheres com a histéria e a cultura africana e afro-brasileira. Sao trabalhos com
cursos, oficinas, seminarios, elaboracdo de cartilhas, folders que dé&o o carater
educativo da entidade, alem da criacdo de projetos artisticos com foco na danga, na
musica como sao o Grupo de Danca Afro Abanja e o Bloco Afro Akomabu (primeiro
bloco afro do estado do Maranhao).

Para os militantes e frequentadores o bloco € uma linha de atuacgéo
politica dentro da entidade, uma estratégia educacional, formativa de intervengéo
social nas areas periféricas da cidade, sobretudo nos bairros do Joao Paulo,
Coroadinho, Liberdade e Fé em Deus, uma particularidade que nao se restringe
somente a tempos de carnaval uma vez que os projetos derivados do trabalho no
bloco abrangem a juventude desses bairros (Projeto Sonho dos Erés, Ponto de
Cultura sao alguns exemplos). Fato observado durante a pesquisa é a participagéao
direta das familias, quer seja tocando os instrumentos, quer seja dangando ou
acompanhando criangas e adolescentes, uma identificacdo comprovada de acordo

com a fala de uma entrevistada.
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Vim com o filho pequeno com trés anos de idade, ele passou boa parte da
vida dele dentro do CCN, dentro da bateria do Bloco, tocando agog6, na
bateria, acompanhando o que acontecia no Centro de Cultura Negra. [...] E
iSso era e é uma coisa da casa, porque a minha filha (que vem bem depois)
aprende dentro do bloco, convive dentro do bloco, socialmente ela entrega a
estrutura, ela vai ao desfile, ela vai ao Centro de Cultura
Negra...aniversarios sdo comemorados |4, o meu sempre é comemorado |4.
Fizemos da nossa vivéncia aqui um encontro também onde as pessoas nos
identifiquem como participantes do movimento negro, participantes do
Centro de Cultura Negra principalmente ligando a isso o Akomabu (MARIA
LUCIA GATO, 58 anos, professora).

O Bloco Afro “Akomabu”® foi criado no dia 03 de marco de 1984 pelo
Centro de Cultura Negra do Maranhdo como uma das formas de combate a
discriminagao racial e de valorizac&o da identidade negra. Possuindo sede no Bairro
do Jodo Paulo, o Bloco é composto também por moradores de diversas outras
regides da periferia de S&o Luis.

Ao longo dos anos, desde a sua criacao, as diversas gestdes que se
sucederam na administragdo do CCN-MA, tém clareza de que o Bloco Afro Akomabu
€ um instrumento para levar as ruas a historia e a cultura africana e afro-brasileira,
fortalecendo a cultura negra no Maranhdo através do ritmo ljexa utilizando
instrumentos como, atabaque, agogé, cabacga, marcacao, tumbadora e timbal, cujas
letras das musicas enfatizam a importancia histérica, as conquistas e a beleza
negra, bem como os entraves e injusticas perpetuados pelo racismo para com
homens e mulheres negras(os). Além de ser uma forma de expressar a cultura afro-
maranhense em tempos de carnaval, o0 Akomabu também contribui enquanto espaco
educativo ndo-formal no sentindo de trazer aos integrantes do bloco, os batuques, a
musicalidade e a danga como elementos importantes para o fortalecimento da
negritude.

Em 1985, houve a escolha do primeiro tema do Bloco Afro Akomabu
intitulado “Luta de Negro”, a partir de entdo, a cada ano o bloco vem trazendo temas
variados, referentes a histéria dos negros no Maranhdo. Enfrentando as barreiras do
preconceito nas ruas de Sao Luis, o Bloco Afro Akomabu colocou-se nas ruas como
forma de protesto e, a0 mesmo tempo, como alternativa para divulgacao da cultura
afro-maranhense, durante o periodo carnavalesco especialmente no carnaval de
1988 (centenario da Lei Aurea) que abolia oficialmente a escraviddo no Brasil,
chamando a atencdo, tanto dos organizadores do carnaval, quanto de outras

35 . ops ~
Akomabu significa “a cultura ndo deve morrer”.
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agremiagOes participantes, dos blocos, das escolas de samba e da midia sobre a

historia que nao foi contada.

Com o anuncio de invasdo da passarela do samba, a Praca Deodoro e,
consequente apoio do povo, que insistentemente pedia a presenga do bloco
Akomabu, os mil e 500 brincantes contagiou o publico, quebrando a ordem
do desfile do domingo gordo e demonstrando que de nada vale as
“briguinhas” entre a Comissdo de Carnaval e os representantes
carnavalescos de Séao Luis, antes de o samba ir para a avenida. [...] “Nos
ndo estamos na avenida para competir e sim para resgatar o proprio
Carnaval do Maranhdo; portanto decidimos entrar na passarela na forga”,
frisou Carlao (CCN,1988, s/p.).

A participacdo das criangcas e adolescentes, por sua vez, sempre foi
presente no Bloco Afro Akomabu, demonstrando que, para a Coordenagédo do CCN,
a transmissao e valorizagdo da cultura se da de forma significativa e atuante no
processo de afirmacgédo da identidade negra. Apds “Luta de Negro” em 1985 foram
surgindo outros temas oriundos de varias pesquisas e planejamentos constantes da
entidade, idealizando formagdes e estudos dirigidos sobre a tematica abordada. No
quadro observamos os temas abordados pelo Bloco nos de 1985 a 2017.

Quadro 3: TEMAS ESCOLHIDOS PELO BLOCO AFRO “AKOMABU” (1985-2017)

TEMAS ESCOLHIDOS CORREéAI;\l(?NDENTE
Luta de Negro 1985
Pérolas Negras; 1986
Negrice Axé; 1987
Africanto; 1988
10 anos do CCN; 1989
Religido Mina no Maranh&o; 1990
Reggae: da Jamaica ao Maranhéo; 1991
Quilombos e quilombolas; 1992
Frechal, terra de preto; 1993
Raizes Africa Brasil; 1994
Tricentenario de Zumbi dos Palmares; 1995
Orixas, os deuses africanos no Brasil; 1996
Rainhas negras do reino Akomabu; 1997
Bairro da Liberdade: espago e expressdo da negritude; 1998
CCN 20 anos de histéria; 1999
Axé povo afro tupy; 2000
Tambor de crioula; 2001
Religiosidade africana no Maranhao: do Jejé-Mina ao Nagé; 2002

Abanja: um mergulho na cultura afro do Maranh&o; 2003
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Da Africa ao Maranh&o: Akomabu cultura e tradig¢ao; 2004
Codo: terra dos Encantos e Magia da Cultura e Tradigdo Afro 2005
Maranhense;

Periafricana: Da Capoeira ao Hip-Hop; 2006
Procissdo quilombola em busca da paz; 2007
120 anos da Falsa Aboligdo — Akomabu vem protestar; 2008
CCN: 30 anos — Omooba, Pretas Velhas e Ervas Medicinais; 2009
Africa: um legado de sabedoria 2010
Do llé Aiyé da Bahia ao Akomabu do Maranhdo: Negro toca 2011
tambor, mas também quer poder.

llha Negra de Séao Luis 2012
Mundinha Aradjo: A Guerreira que faz histdria 2013
Akomabu: 30 anos de luta e resisténcia 2014
Abanja: na luta agora ja 2015
Divino Império Akomabu 2016
Pai Euclides Talabyan: O guerreiro africano que atravessou 2017
0s mares

Fonte: Autoria Propria

O carater educativo do bloco € perceptivel quando todo ano é eleito um
tema especifico para o carnaval baseado em planejamento prévio com formagdes ao
longo do ano para além da visdo carnavalizada, construindo uma proposta de
combate ao processo de discriminagcdo a partir de intervencdo concreta na
sociedade. Da sistematizacdo dos estudos sdo originadas as musicas escritas,
ritmadas e cantadas por cantores(as), compositores(as), dancadas por todos(as)
participantes.

Se vocé sé pegasse 0 que acontece de artistico em termos de producéao,
em composi¢do, em letras musicas e harmonia, no incentivo as criancas
tocarem, a estudarem e a compor, s6 isso ja estaria de bom tamanho, nao
precisava nem sair nas ruas, mas o fato de sair nas ruas tornou a cidade de
Sao Luis diferente em relagdo ao cidadao negro. O cidadao negro é visto,
as mulheres s&o vistas, as meninas sdo vistas, ndo da pra esconder a
negritude na cidade (MARIA LUCIA GATO, 58 anos, professora).

Em outra vertente o bloco também ¢é visto como mecanismo de captagéao
de novos militantes, uma estratégia atrelada a acédo educativa e ao processo de
transmissao do que era discutido na entidade. A entrevista de R.L.S mostra o carater

formativo e de pertencimento uma vez que seu primeiro contato no bloco aconteceu

quando crianca na presenca da familia durante circuito carnavalesco.

Eu estou no bloco desde 96. Conheci o bloco através da batucada mesmo,
que era praticamente ao lado da minha casa, entdo com a batucada que eu
fui conhecer o bloco. Estava la enquanto uma crian¢a que queria me divertir
e gostava da musicalidade. Na época tinha um bloco chamado Os Filhos do
Akomabu que era formado pelos filhos dos integrantes do bloco e ali eu
ingressei como mais um percussionista, depois eu entrei no Bloco Akomabu
adulto e estou até hoje. (R.L.S, 30 anos, percussionista).
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De acordo com o bloco Os Filhos do Akomabu surgiu entre os anos de
1994 e 1995 e tinha como principais integrantes os(as) filhos(as) dos participantes
do Bloco Afro Akomabu, uma forma de fazer daquele momento um espago familiar e
de aprendizado. O bloco mirim possuia tanto o objetivo cultural como educativo e
formativo ja que a construgdo do mesmo voltou-se ao ensino-aprendizado da
percussdo, da musicalidade e da danga, estimulando a permanéncia de muitas
daquelas criancas nas diversas atividades desenvolvidas pelo CCN inclusive como
percussionistas e cantores(as) do atual Bloco Afro Akomabu.

Os participantes reconhecem o Bloco como um instrumento de
conscientizacdo politica a partir da valorizacdo do que é ser negro nos sentidos
estético, social e cultural, apesar da forga do ideario racista ainda perceptivel no
pais. Através do conhecimento da trajetoria de pessoas e grupos que enfrentaram
as discriminacées de carater étnico-racial torna-se possivel o combate e a
superacao dos preconceitos.

Para mulheres negras, o bloco representa alternativas de expresséo, da
estética a partir dos penteados, das roupas coloridas, mas também da
representacdo do protagonismo feminino. Ser mulher negra é o processo de auto-
afirmacao necessaria para a resisténcia aos problemas sociais, encarados como
grandes desafios porque tende a percorrer pelos caminhos internos de consciéncia
da sua prépria condicao social, de pertencimento racial na busca pela auto-estima
até o plano existencial, de materializacdo das suas responsabilidades enquanto
mulheres negras inseridas em multifacetados espacos sociais.

O tema do ano de 2013 “Mundinha Araujo: a Guerreira que faz historia”
trouxe a histéria do protagonismo de Maria Raimunda Araujo, uma das idealizadoras
do Centro de Cultura Negra no estado, referéncia na década de 1970 do século XX
de estética negra ao fazer uso do cabelo Black Power, como demonstra a letra da
musica “Black da Praga” composta e interpretada por Paulinho Akomabu.

Quadro 4: Letra da Cancao “Black da Praca”
A Black da Praca
Cada pegada dessa caminhada
Levantou poeira...levantou poeira...
E mais que normal esta sabedoria...

Toda essa ternura... é berco, é familia
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A Black da praca...parece pirraga
Rainha do Daomé (bis)

A sua espada é a sua palavra/ Oh! Grande guerreira
Desmistificando histérias/ Rompendo barreiras
Eparrei Oya! Eparrei Oyal!

Mundinha Arauljo, guerreira que faz historia (bis)
Junto com seus companheiros de luta
O CCN criou... Numa dita dura realidade
A negritude exaltou
La vai o Akomabu descendo a ladeira
Cantando Mundinha Araujo
E orgulho da nossa bandeira (bis)

Fonte: Paulinho Akomabu

As mulheres negras sempre estiveram presentes no Centro de Cultura Negra
desde sua criacdo e construindo coletivamente o Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa, o
Grupo de Danca Afro Abanja e o Bloco Afro Akomabu. Em muitas entrevistas é comum a
utilizagao da frase “sem as mulheres o bloco nao sai na rua!”. A frase inquietante para mim
nao provocava estranheza para elas, talvez pelo legado histdrico de atuagao das mulheres na
entidade, de posicionamentos e altivez nas tomadas de decisGes ou pela ja existéncia da
divisao de tarefas de homens e mulheres militantes.

Sobre a ultima hipétese observei a Comissdo Akomabu meses antes do carnaval
do ano de 2017. A comissao Akomabu foi criada para operacionalizar os ensaios internos e
externos, idealizando os cortejos de rua dos bairros; mapeando as ruas trafegdveis que
comporte a quantidade de participante; as casas de culto aos orixas que apresentardo; a
bencdo na casa das minas ou de nagd (todo ano realizada em uma dessas casas); a
distribuicdo de agua e do lanche; a disponibilizacdo de carros e Onibus para conducdo da
bateria, do grupo de dancga abanja, da prépria comissao, dos coordenadores da entidade e
simpatizantes para os circuitos carnavalescos.

Observei também a existéncia de divisdo de tarefas entre homens e mulheres, e
uma participacdo mais ativa das mulheres na confec¢do dos amarrados, dos turbantes, dos
penteados, solidarizando o ensinamento passado de geracdo a geracdo dos modos e

técnicas de amarrac¢des do tecido. A imagem abaixo demonstra a participacdo das mulheres.
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Figura 6: Cortejo Akomabu Deodoro — Casa das Minas. Tema — Pai Euclides Talabyan: O
guerreiro que atravessou os mares. Ano 2017

- S ! ¥/ -
Fonte: Imagem propria, fevereiro de 2017

Para compreender a participagdo feminina, as relacbes de género e a
construgcédo da identidade negra no interior do bloco precisei primeiramente entender
as categorias de andlise postas em questdo: identidade e relacbes de género. A
categoria identidade e diferenca adentram neste contexto como construtos dos
sujeitos marcados historicamente, politicamente e culturalmente (HALL, 2006). A
pluralidade de caminhos tomados pelos sujeitos e as re-significacdes de valores, do
modo de pensar e agir tornam complexas, mas nao impossivel, o entendimento
acerca da construcao da identidade negra bem como de outras identidades.

Segundo Castels (2000) a identidade € construida por meio de
significados e experiéncias culturais dos sujeitos, podendo estes construirem
identidades multiplas, correndo o risco dessa multiplicidade gerar tensbes e
contradicdes. Para Hall (2006) devemos nos referir as “identidades” enquanto termo
relacionado as posicdes dos sujeitos e ao conceito de pertencimento, por ele
defendido. Identidades Culturais sdo aspectos da identidade dos sujeitos que
surgem com base em seu pertencimento marcado pelas questdes raciais,
linglisticas, religiosas e nacionais de sua cultura. Hall (2006) ainda acredita que
sujeitos p6s-modernos sao isentos de construir uma identidade fixa e imutavel. Pelo
contrario, todos n6s somos frutos das transformacdes da vida e da mesma forma

sao as identidades.
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O debate sobre a concepcédo de diferenca marca as contradicbes da
sociedade, produzindo uma variedade de diferentes posicoes dos sujeitos. Para
Katrryn Woodward (2012), a identidade é relacional, pois ela depende de algo fora
dela para existir, 0 que para ela seria a diferenga. A construcdo da identidade &

simbdlica e social.

[...] A identidade é marcada pela diferenca, mas parece que algumas
diferencas — neste caso entre grupos étnicos — sdo vistas como mais
importantes que outras, especialmente em lugares particulares e em
momentos particulares (WOODWARD, 2012, p. 11).

Por se tratar de construgcédo social, aquilo que rememora o passado e 0
reafirma enquanto verdade historica € parte do processo de construcdo da
identidade. Neste sentido, a diferenca é estabelecida por uma marcacao simbdlica e
a identidade mutavel, portanto n&o-essencialista®®. E marcada também por
condi¢cbes sociais e materiais haja vista que grupos séo excluidos e possuem
desvantagens em detrimento de outros. S&o esses determinantes que diferenciam
aqueles que serdao excluidos e aqueles que serao incluidos em uma sociedade
contraditoria. Precisamos, portanto, explicar por que as pessoas assumem suas
posicdes de identidade e se identificam com elas, ou mais especificadamente, o que
impulsiona a construcdo da (ou das) identidade(s) das mulheres participantes do
Bloco Afro Akomabu do Centro de Cultura Negra do Maranhao.

Questdes como igualdade, diferenca e desigualdades compdem
elementos importantes para compreensao da identidade cultural afro-brasileira, pois
€ possivel analisar a relacdo que existe entre o “eu” e o “outro”. Nesse sentido,
podemos inferir que para compreensdo acerca do sentimento de pertencimento a
um determinado grupo ou comunidade étnica é preciso o entendimento de que seus
membros compartiiham de uma interacao social, bem como de valores respaldados
por um sentimento de pertencimento.

Sobre identidade negra, Munanga (2005-2006) relembra as relagdes
existentes entre esta categoria e a contemporaneidade na perspectiva da diaspora
africana, na qual a cultura negra foi recriada a partir das reelaboracdes culturais,
ressignificagdes daquilo que a ancestralidade deixou enquanto legado.

3 Katrryn Woodward (2012) pondera que na base das discussdes das questOes esta a tensdo entre a
perspectiva essencialista e ndo essencialista. A primeira a identidade é imutavel, fixa, Unica e auténtica. Ja a
segunda focaliza a diferenca e usa como base as situagOes histdricas e marcadores sociais. Deixa ainda um
guestionamento: serd que existe realmente a dualidade entre essencialista e ndo essencialista ou ambas se
complementam?
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Gomes (2012a) por sua vez acredita que um dos maiores percalgos ao se
assumir a identidade negra é a rejeicdo da sociedade brasileira visto que para ser
aceito é preciso negar-se a si mesmo. Em outros escritos a mesma autora aponta a
necessidade de entender a constru¢ao da identidade negra dentre muitas outras que
possam vir a surgir e ser incorporadas pelos sujeitos, pois 0 conceito de identidades
sociais permite multiplicidades de constru¢cdes sendo o processo individual e coletivo
de aprendizagem o principal mecanismo (GOMES, 2003).

A entrevistada L.S entrou ainda crianga no CCN no ano 1997 por meio de
uma intervencao social (Projeto Sonho dos Erés) que a entidade fazia com criancas
e adolescentes que trabalhavam na feira livre do Jodo Paulo cujo objetivo era
resgatar a juventude do mundo das drogas e do trabalho infantil. Participando dos
cursos de danca, estética, capoeira, foi construindo a sua identidade, enquanto
mulher e negra. Com o passar do tempo foi se inserindo em outros projetos como o
Bloco Afro Akomabu, onde participou da bateria, da comissao que idealiza os
ensaios e do Grupo de Danca Abanja. Participou do conselho fiscal da casa e da
coordenacéo.

Eu hoje enquanto mulher negra politizada tenho a funcao de captar recursos
através de editais sociais para que outros jovens tenham oportunidades
como eu tive. O projeto Arte Eré (posterior ao Sonho dos Erés) foi um
projeto idealizado por mim e outros militantes que teve como objetivo
trabalhar com a criangada trabalhando as habilidades manuais, artistico-
culturais, foi criado em 2011 e de |a pra ca nao parou. Eu sou uma jovem
mulher, militante desta casa, e que esta sempre na medida do possivel
multiplicando saberes, incentivando outros jovens, e engajando com as
acoes do Centro. A luta é ardua, é todo dia e toda hora para que nossos
irméos (irmas) tenham a mesma oportunidade que eu tive. (L.S, 34 anos,
pedagoga).

O trabalho social com a arte e a cultura africana e afro-brasileira
possibilitou que muitos jovens adquirissem autonomia politica na tomada de
decisdes em espacos publicos e privados, perceptivel quando a entrevistada relata
sua participacdo na coordenagdo da entidade enquanto primeira mulher jovem,
negra da comunidade a assumir o cargo. As relagdes de género sao relatadas por
ela como verdadeiros empecilhos para a equidade e participacdo autbnoma das

mulheres.

N&o foi facil estar como coordenadora desta casa porque ainda ha muitas
acdes machistas sim, sexistas sim, apesar de ser uma casa que luta contra
essas atitudes, mas vocé quando esta nesse cargo sente na pele o quanto
€ desafiador pra n6s mulheres empoderadas estar assumindo esses cargos
de gestdo. Nds mulheres temos um papel fundamental na continuidade das
acoes. Um olhar que compreende o contexto sistematico, conseguimos
aliangas, elos de interseccionalidade entre espagos de reivindicacdo de
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direitos, mas mesmo assim, nesta condigdo de mulher ainda nao é facil por
conta dos desafios sociais. Ser mulher no Brasil é dificil devido o machismo
mesmo. Muitas vezes recai em nds as violagdes, as agressdes verbais,
desconstruindo 0s nossos argumentos [...] Por isso fui sé6 um ano de
coordenacao [...] Eu acredito que hoje o CCN consegue éxito porque nés
mulheres assumimos o cargo de gestado, porque nés mulheres trabalhamos
de forma transparente e com a visao do coletivo. (L.S, 34 anos, pedagoga)

O Bloco Afro Akomabu tem o papel fundamental de fortalecimento do
discurso anti-racista, anti-sexista e anti-machista por dois motivos: ser um
mecanismo de luta do Centro de Cultura Negra do Maranh&o e possuir um viés
educativo-formativo daqueles que nele fazem parte. Com as tematicas que sao
estudadas ao longo do ano € possivel construir interfaces de comunicagdo com
outras tematicas e com o momento mais atual da conjuntura brasileira, portanto,
espaco de discussao para qualificacdo pessoal. A relacdo de género apreendida no
interior do bloco perpassa pelo desmascaramento das atitudes machistas dos pares
(dentro ou fora da instituicdo) e pelo enfrentamento das questdes coletivamente na
perspectiva da filosofia “Ubuntu — eu sou porque nés somos” . As mulheres negras

participantes do Bloco se juntam em prol de outras.

A minha missdo enquanto mulher negra é fazer com que outras jovens,
outras criangas nao sejam indicadores negativos do Maranhdo. Vir pra ca
pro CCN, ajudar na captacao de recursos, ir nas escolas fazer palestras,
fazer formagcdes com professores, discutir a lei, ir pra outros estado, onde
eu puder multiplicar o pouco que eu sei...esse é meu papel. (L.S, 34 anos,
pedagoga).

Fica claro o carater politico do Bloco Afro Akomabu e da entidade na qual
ele faz parte enquanto formador de uma militdncia ativa e atuante nos espagos de
poder, questionadora das politicas publicas e da agdo do poder publico para
implementacdo das politicas conquistas pelo Movimento Negro. A participacdo da
juventude oriunda de espacos de intervencao como o Bloco Afro Akomabu é cada
vez mais crescente, fortalecendo a luta coletiva e a autonomia de jovens militantes
em sua maioria mulheres negras que hoje sao representantes em Conselhos e
Foruns.

As relagbes de género sao a todo o momento recorrente no decorrer das
entrevistas e esta contida desde o contexto histérico do CCN-MA e do GMNMA. A
categoria género enquanto abordagem empirica e analitica das relacées sociais nao
pode ser estudada de forma isolada, mas em confluéncia com outros determinantes

como a classe e a raga, com o lugar que é atribuido socialmente, nas relacées entre
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homens e mulheres e na divisdo sexual do trabalho. Saffioti (1992, p. 210) aponta
que:

[...] ndo se trata de perceber apenas corpos que entram em relagdo com
outro. E a totalidade formada pelo corpo, pelo intelecto, pela emocao, pelo
carater do EU, que entra em relagdo com o outro. Cada ser humano € a
histéria de suas relagbes sociais, perpassadas por antagonismos e
contradicbes de género, classe, raca/etnia.

A construcao da identidade negra empodera mulheres para o despertar
também das questdes de género. Por essa razéo a frase “vocé vé a forca da mulher
no conduzir do bloco, e na continuidade do mesmo” ndo causa estranheza em
mulheres a mais ou menos tempo inseridas naquele espaco, fato justificado talvez
pelas conquistas histéricas empreendidas por elas na entidade. L.S finaliza a
entrevista dizendo “E a mulher que busca, dé sugestoes, articula parcerias, ndo que
o homem ndo o faga, mas nés somos A MULHER NEGRA” (L.S, 34 anos,
pedagoga).

Para algumas mulheres o Akomabu se constituiu uma filosofia de vida, o
lugar de descobrimento da ancestralidade e da heranga, o encontro com outra
historia e com a religiosidade. Segundo Silvia Leite, muitas mulheres comecaram a
frequentar as casas de culto de matriz africana a partir da participacao no Bloco.

Muitas mulheres comegaram a ir para as casas de culto para assistir e
freqlientar mesmo, para as casas das minas, casas de nagd para a casa
Fanti Ashanti. Entdo, houve uma retomada da propria historia, da propria
cultura, da propria religido...porque 0 que a gente percebia que havia um
corte! As pessoas eram ensinadas na sociedade a ndo serem negras, € 0
Akomabu contribuiu muito para a retomada do que é ser negro e a
religiosidade contribuiu muito (SILVIA LEITE, 59 anos, assistente social).

Antes da saida para os cortejos no Centro ou em outros bairros da
cidade, acontecem duas béncéos seguindo os preceitos da religiosidade de matriz
africana. A primeira internamente no proprio CCN, junto aos assentamentos de
Oxéssi e Exu (orixds que guardam a sede da instituicdo). Nestes momentos fica a
cargo de representantes de Terreiros a responsabilidade de realizar o ritual, a
exemplo do que ocorreu no ano de 2017, quando coube ao Terreiro Ylé Ashé Oba
Yzoo Ayzam a celebracdo. A segunda béncéao acontece na Casa das Minas ou na
Casa de Nagb, localizadas na area central da capital, intercalando a cada ano.

A tradicdo das béncdos ¢é fruto do aprendizado dos préprios
coordenadores (as) com a religiosidade de matriz africana, uma vez que esta invoca
a ancestralidade e a espiritualidade. Por esta razdo muitos daqueles que adentram

ao CCN se familiarizam e ndo conseguem mais sair, conforme aponta Silvia Leite.
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Os negros que vieram pra ca se identificaram com a propria histéria, tanto
que nao conseguiam sair de Sao Luis. As pessoas vinham pra ca e se
sentiam acolhidas, ndo conseguiam ver |4 0 que conseguiam ver aqui. Sao
Luis tem muito negros que sé@o de fora e que nao voltam, por conta da
ancestralidade.... Ha uma reconex&o e o bloco foi o principal impulsionador.
Com a sua magnitude ele agregou as familias dos militantes, trazendo todo
mundo nas ruas € no comego tinha gente que incorporava mesmo, 0
caboclo descia mesmo, ai entendemos que era necessério pedir licenga pra
sair. Porque era uma coisa que reunia todas as linhagens, toda a
ancestralidade. E tipo: tocou, chamou e vem! Tem que saber o que vocé
esta tocando, pra quem vocé esta tocando e o que vocé esta evocando. Ai o
pessoal comegou a pedir licenga, ir na Bahia fazer todo o procedimento pra
nao sair de qualquer jeito, foi ai que as casas comegaram a entrar, dando
as béncaos..foi todo um resgate. Nao é qualquer coisa que a gente esta
saindo: com essas roupas com esses colares, com essas contas, com as
musicas, com essas estampas coloridas, entdo as pessoas comegaram a
entender que tinha que comegar a fazer a ponte com o espiritual, porque o
cultural e o espiritual esta ligadissimos (SILVIA LEITE, 59 anos, assistente
social).

A ligacao com as casas e a presenca das mulheres revela as relagcbes de
género dentro do bloco. Em um dos depoimentos outrora mencionado as
condicionalidades da participagado feminina em organizar a entrada e saida do bloco,
planejar reunides da Comissdo Akomabu, ou seja, levar o bloco para rua “porque
sem elas o bloco ndo sai” sdo para além do quantitativo expressivo e majoritario de
participacao delas. A hipotese € de que exista uma relacdo direta com o matriarcado
dos terreiros lugar onde é perceptivel a questao de género, da religiosidade e do
poder.

Ferretti (2005) analisa a presenca das mulheres no Tambor de Mina no
Maranhao a partir do matriarcado por possuirem o papel central e legitimador na
chefia das casas, pois sdo elas as principais conhecedoras dos saberes espirituais.
Constatou que o século XIX marca o martriacado nos terreiros jeje-nag0, periodo de
fixacdo da Casa das Minas-Jeje e a Casa de Nagdé ambas fundadas por africanas.
Somente mulheres entram em transe e dangca para as entidades espirituais e
somente elas podem coordenar as casas. Mesmo terreiros com liderangas
masculinas sao para as mulheres que os homens pedem direcionamentos,
peculiaridade dos estados do Maranh&o e da Bahia.

Embora atualmente no Maranhao os terreiros de chefia masculina sejam
muito numerosos, em varias casas de religido de matriz africana de Séao
Luis sé as mulheres assumem o0s postos hierarquicos mais altos (mae-de-
terreiro ou mae-de-santo, guia e contraguia) e/ou entram em transe com
entidades espirituais (voduns, orixas, gentis, caboclos) e, em varias casas
de chefia masculina ou que se permite homens dangcando em transe na
‘guma” (barracdo), eles raramente sdo mais de 10%. (FERRETTI, 2005,

p.2)
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Nem todas as tarefas as maes e filhas de santo sao responsaveis, ha
atividades que as mulheres ndo podem conduzir durante o periodo menstrual ou
outras que sé serdo assumidas por elas com a chegada da menopausa, pois 0
sangue carrega impurezas. Ferretti (2005) alerta que as representagdes da mulher e
das entidades espirituais femininas nos Tambor de Mina variam de casa para casa,
algumas se assemelham aquelas iniciadas por africanas (Casa das Minas e Casa de
Nagd), outras que receberam influéncia da Umbanda ou do Candomblé.

O toque do tambor jeje nagd, as muasicas que ressaltam os orixas, as
yabas e a danca que representa os movimentos realizados pelos orixas, voduns e
caboclos em momentos de transe espiritual, bem como os aderecos utilizados pelos
dancarinos do Grupo Afro Abanja e pelos outros participantes sdo evidentes no
Bloco Afro Akomabu.

Aqui, no llé [Ayié da Bahia] e em varios lugares o feminino aparece nao s6
nos temas, mas na construgdo do Bloco...em tudo, desde a construgao
fisica do bloco afro, desde o artistico que é extremamente feminino. Se vocé
for olhar como danga o Abanja, como danga o bloco afro aqui e em outro
lugar vocé percebe uma feminilidade gritante nas coreografias, na
visualizagdo, na indumentaria, na caracterizagdo. Vem de Africa, releva a
Africa e a exalta, mas tem uma construgdo de um feminino nosso
introjetado, colocado no bloco, além da parte politica, muitas mulheres sao
dirigentes das entidades, estdo na constru¢do do Bloco e acabam
construindo mesmo, ou coordenando setores, ou com 0 que pode: voz,
danga, coreografia, contribuindo diretamente com o bloco, e isso torna esse
instrumento politico muito importante. (MARIA LUCIA GATO, 58 anos,
professora)

Para a entrevistada Maria Lucia Gato € na fluidez do bloco, na percussao,
no som que se encontra a organicidade feminina. Apesar dos homens na bateria e
das entidades masculinas presentes nos temas, é a feminilidade que é exaltada em
todos os momentos que nao estd por tras da figura masculina, mas ao lado,
empoderando outras mulheres a construirem sua propria histéria, buscando
autonomia nos espagos que ocupam.

O Akomabu carrega mulheres que estdo a todo o momento em
movimento sendo representantes das entidades, dirigentes de grupos, estdo em
organizacbes nao governamentais, em cargos propositivos construidos pelo
Movimento Negro e pelo Movimento de Mulheres Negras, que se encontra em
pontos estratégicos e ao mesmo tempo estdo no Bloco Afro Akomabu aprendendo
ou ensinando as demais.

A informante ressalta a leveza que é sair no bloco visto que nao existem

imposicées no modo de dangar, na maneira de amarracdo dos panos ou na
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confeccao dos turbantes, interessando somente o0 sentido e sentimento de
pertencimento e liberdade no ato de brincar, de interagir e conviver com 0s pares.
Fato curioso apontado por ela é a leveza e o0 modo de dangar pensados para as
coreografias, revelando a feminilidade.

Pegando as fotos das coreografias percebi que as coreografias sdo para as
Yabas: Oxum, lans&, Nana, lemanja, de vez em quando aparece Oxdssi,
mas a maioria sao as paras yabas. E marcado pela simbologia das deusas.
O bloco danca pras laterais, é tudo pra fora e com leveza. Se olharmos os
outros blocos afros, como Olodum, vamos ver a forga nos bracos,
representando a masculinidade. Essa leveza do Akomabu é o lado feminino
da coreografia e ndo é uma imposi¢cdo, € um resgate, uma releitura,
influencia de uma coisa que chegou e é vivenciada pelo bloco. E bacana ver
a construgao artistica e politica. Quem comanda as coreografias? Tem anos
que sdo homens, mas tem anos que sdao mulheres (MARIA LUCIA GATO,
58 anos, professora).

O Bloco Afro Akomabu tem relacdes concretas com os blocos afros da
Bahia, sobretudo o Ilé Aiyé. Segundo relatos, a aproximag¢do de Mundinha Araujo e
as articulacoes criadas na Bahia, na década de 1980, a inspiraram e inspiraram 0s
demais a criar o Bloco Afro em Sao Luis. Era uma verdadeira forca tarefa de
todos(as) os(as) integrantes com habilidades artistico-culturais para colocar o bloco
na rua. Naguele momento os homens possuiam a responsabilidade de pintar os
tecidos, as mulheres as inscrigbes do bloco e o recebimento dos tecidos para serem
estampados.

A magnitude do bloco chamou aten¢do de um homem carioca, cujo nhome
nao foi lembrado, que comecgou a ensinar os passos de afoxé no estilo de danca afro
para o Akomabu. Ele ensinava a dancar e nos passos eram incluidos a capoeira, o
jongo nos ensaios que aconteciam na sede da Turma do Quinto ou na casa de
Mundinha Araujo. Aqueles que eram mais ligados a cultura possuia mais facilidade

em aprender e se responsabilizavam em ensinar os demais.

Um entendia disso, outro daquilo e ai foram juntando as coisas e a gente foi
criando formas de ensaiar, de pensar qual seria a estrutura do bloco, como
seria, 0 que precisaria. Compravamos os atabaques do Akomabu la em
Salvador porque aqui nédo tinha, iamos em outubro, em novembro a gente
encomendava com o pessoal do lIé e vinha com as prestadoras, na época
com a empresa ltapemirim. [...] Faziamos feijoada pra arrecadar dinheiro
pra comprar 0s instrumentos, chamava os amigos e as coisas rolavam.
(T.C, 50 anos, doméstica).

Algumas narrativas relembra a atuagédo da Silvia Cantanhede que muito
contribuiu com o bloco. Com suas habilidades ela e os demais participantes
comegaram a “padronizar o bloco”, dividindo em alas, coordenando os ensaios e

oficinas, convidando outras pessoas de outros estados para ensaiar novos passos.
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A coreografia era montada de acordo com a musica. As mulheres ja se envolviam
dancando, criando um estilo de fantasia para cada ano, modificando o estilo do
bloco.

Os assentamentos dos pontos dos orixas € um ato simbdlico de respeito
do CCN com a religiosidade, da mesma forma, a ligacao direta com as casas de
matrizes africanas demonstra o cuidado com a entrada e saida do bloco ano apos
ano, para que nenhum dos seus participantes saia desguarnecido e sem saber o
sentido dos preparativos antes do carnaval. O ambiente é purificado com incenso,
representantes de matriz africana “guardam” o espago e nas paredes estdo as
imagens de Yansa e Oxdssi, protecao suficientemente forte para manter a tradicao
nos dias de carnaval. O caminho e a representatividade do bloco envolvem familias

e bairros que esperam o grande dia dos ensaios externos.

Ja vi uma familia inteira esperando o Bloco Afro Akomabu passar nas ruas e
bairros, esperar ensaios, na Liberdade, na Coréia. Existe um respeito com a
comunidade, a comunidade espera, deixa tudo pronto e conhece a historia.
Quando a gente vai pra combinar o ensaio na Rua, no bairro, tem agua,
café, bolo. (MARIA LUCIA GATO, 58 anos, professora).

Alguns estudiosos pesquisam a presenca africana na arte e na cultura
brasileira. A pesquisadora Oliveira (2016) atrela ao empoderamento feminino as
transformacdes experimentadas pelas mulheres nos blocos afros de Salvador
através da danca, da musica e da estética com os trancados de cabelos e
penteados dos mais variados tipos.

A musicalidade, por exemplo, transmite informacdes que possivelmente
agucarao o senso critico-reflexivo dos sujeitos envolvidos, da mesma forma o corpo
negro feminino representa a diaspora negra brasileira, transcendendo informacdes e
os elementos culturais ressignificados da Mae-Africa através da danca, por este
motivo o corpo recompde histéria.

A composicdo desses elementos auxilia na construgdo da identidade
negra positivada, tarefa dificil em meio a sociedade excludente e sectaria. A
concepgao de diferenca se difere da idéia de identidade por demonstrar fatores de
selecdes e inclusbes de sujeitos que melhor os agrupem aos espacos € meios
sociais, marginalizando alguns em beneficio de um padrdo construido
simbolicamente.

As relacdes de poder sdo expressas nas mais singelas formas e uma

delas é a opressao, no caso de negros(as) a opressao racial, negando a histéria, a
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cultura, os costumes e as contribuicdes sociais. Por outro lado, a afirmacdo da
identidade é construida simbolicamente, tal qual a concepcédo de diferenca; é
relacional, pois tem a ver com os significados individuais e coletivos a ela atribuidos,
e dependendo de como foi construido contribui para enfrentar as barreiras sociais,

empoderando homens e mulheres a lutarem por melhores condigdes de existir.

Do ponto de vista social, as identidades sdo construidas em um contexto
marcado pela relacdo de poder: a identidade legitimadora é introduzida
pelas instituicdes dominantes; tal identidade se expande e racionaliza sua
dominacédo em relagdo aos atores sociais; na identidade de resisténcia, os
atores, em posicao desvalorizada ou estigmatizada pela légica de
dominacgdo, constroem trincheiras de resisténcias e sobrevivéncia com base
em principios diferentes ou opostos dos que permeiam as instituicbes da
sociedade (OLIVEIRA, 2016, p. 65).

E preciso falar em identidades no sentido plural do termo assim como
entendé-la ndo estaticamente ou imutavel, mas sim formulaveis e reformulaveis por
pessoas imersas em situacdes e contextos sociais distintos. No caso particular, a
identidade negra € construida gradativamente, geralmente reflexos de ambientes
diferentes daqueles do convivio usual — igrejas, escolas, familia, etc — podendo ser
dolorosa, dependendo de como a auto-afirmacdo e o sentimento de pertencimento
ocorre. As mudancas sofridas pelos sujeitos que positivam a identidade negra séo
internas e externas, essa ultima expressa, sobretudo, com a estética, subsidios
também para o empoderamento. Neste sentido o corpo € a manifestacdo da
identidade que simbolicamente dialoga com a sociedade, auto-afirmando sujeitos a
contrapor os valores impostos no convivio social.

Nao poderia falar do Bloco Afro Akomabu sem mencionar a estética negra
enquanto expressdo e estratégia de visibilizacdo da identidade, mas que sofreu
historicamente com o processo de rejeicdo. Boa parte das entrevistadas ao
responderem o que € “ser mulher negra” apontou como entraves a negacgao social e
o sofrimento causado quando a construcdo identitaria ndo acontece ainda na
infancia. O depoimento de R.S.G demonstra os percalcos que ela sofreu quando

crianga e 0s caminhos que percorreu (e ainda percorre) para se auto-afirmar negra.

Nas escolas eu era chamada de negra do cabelo duro, de carvio...dentro
dos Onibus as pessoas ndao queriam sentar perto de mim com medo de
pegar a minha cor. Antes eu me sentia muito pequena, eu ndo conhecia o
meu valor, porque tinha falta de conhecimento e de amadurecimento. Hoje
eu sou totalmente diferente! Eu ndo me baixo e ndo me rebaixo e o Centro
de Cultura Negra trouxe muita informacédo sobre o racismo, a vida das
pessoas que construiram o CCN, o Bloco Afro e a propria sociedade
mesmo. Entdo eu comecei a entender a histéria da cultura negra, como que
a gente deve agir na sociedade, o que deve fazer sem deixarmos levar com
tudo que dizem, erguer a cabecga, seguir. Digo sempre que sou negra, que
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tenho valor, que a minha histdria é rica, que eu tenho competéncia, que sou
capaz e que tenho potencial. Nao vou me rebaixar pra determinados casos
porque vou a luta. Aos poucos eu fui me conhecendo e hoje eu tenho
referencial, sempre valorizando minha cultura e transmitindo tudo que
aprendi para as criancas. (R.S.G, 46 anos, doméstica).

Os 21 anos de convivio no Bloco Afro Akomabu compde toda narrativa de
histéria de vida da informante R.S.G. Conta que suas irmas comegaram a participar
do Bloco por influéncia dela e hoje filhos(as) e sobrinhos(as) saem nao por
obrigacdo, mas por amor e pelo respeito a cultura negra. Ha seis anos conheceu o
marido em meio ao bloco, trabalhando com a estamparia dos tecidos e tocando na
bateria, com ele teve dois filhos todos inseridos no espago de lazer, diverséo e

aprendizado que € o Bloco.

Tem dois anos que saio na Bateria por causa do meu sobrinho, que hoje
nao esta saindo por problemas familiares. E esse ano estd meu marido e
meu filho na bateria, minha filha esta desde bebé no bloco. Meu filho tem 3
anos e ja esta na bateria, aprendeu logo o ritmo e treina em casa. Ele pede
pra eu colocar o cd do Akomabu em casa, com isso ele vai criando os
instrumentos: a mesa € a marcagdo, o banquinho é o atabaque, enche o
saco de brinquedos e vira a cabacga, os dois lapis € 0 agogb e ele vai
criando os sons. (R.S.G, 46 anos, doméstica).

Enquanto mulher negra, a informante R.S.G conta que ainda hoje
enfrenta problemas no convivio familiar e social para se auto-afirmar negra e para
poder participar de espacos que valorizam a cultura africana e afro-brasileira. Apesar
de a familia ser constituida em sua maioria por negros(as) ainda sim existem
aqueles que rejeitam a sua escolha. Afirma que nao se deve romantizar o convivio e
as relagbes construidas em espacos como do CCN, pois como toda extensdo da

sociedade, ali também é espacgo de conflitos e disputas de poder.

Existem comportamentos de pessoas aqui dentro que afastam outros daqui
e pelo fato de estar ha 21 anos nesse espaco eu posso afirmar isso.
Pessoas que falam mal um dos outros, inclusive sobre mim, mas isso eu
nao levo pra frente! Acredito que em todo lugar existe esse “diz e me diz”’ e
nao € isso que ira me fazer sair do bloco porque acredito nos objetivos dele,
vou permanecer até o dia que ndo der mais. [...] Hoje vi muitos outros
blocos afros no circuito carnavalesco e o tanto de gente que vi que eram do
Akomabu néo da pra contar nos dedos. Aqui temos uma histéria formada e
valorizada sé que as pessoas que eram daqui saem falando mal e acabam
desvalorizando tudo que é transmitido aqui para quem é de fora, e isso me
deixa muito triste. Mas também tem a ver com as relagdes interpessoais que
foram sendo construidas aqui. Muitos conhecidos sairam por conta do modo
que foram tratados. Acho que falta muita coisa: comunicagdo é um deles.
(R.S.G, 46 anos, doméstica).

A informante sugere algumas iniciativas que podem ser tomadas para
melhorar a comunicagao interpessoal, uma delas é a ficha de inscricao para bateria
e participantes importante tanto para mensurar o quantitativo de inscritos como para
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manter a comunicacao entre bateria, Grupo Abanja, participantes, simpatizantes e
coordenacdo, uma vez que a utilizacao das ferramentas das redes sociais contribui
no processo de mobilizacdo dos sujeitos. Pesquisas como a de Sales (2011) revela
os novos formatos dos movimentos sociais hoje presentes na sociedade da
informacado. Inseridos em rede, utilizam-se da internet como ferramenta para
disseminar conteudos, conhecimentos, campanhas, dendncias e mobilizacdes
coletivas, trocando experiéncias com 0s sujeitos que compde esse grupo e com
outros movimentos a nivel nacional e internacional.

Compreender as demandas que surgem em meio aos conflitos internos é
outro aspecto apontado pelas informantes. De acordo com as falas de Maria Lucia
Gato, o envolvimento da comunidade com o CCN foi bem mais expressiva em anos
anteriores, justificavel, talvez, pela falta de continuidade das iniciativas tomadas por
uma gestao e que nao sao continuadas pelas posteriores.

Eu penso assim: houveram em outros periodos uma maior aproximacao da
comunidade com o Centro de Cultura Negra. Existe um olhar muito das
coordenacgoes, 0 que elas estardo priorizando em determinadas situacoes,
mas penso que o Centro de Cultura Negra ja interferiu mais e talvez tenha
se perdido nesse processo. Eu acho que a propria conjuntura promove isso,
de vocé perder e ganhar espagos nas comunidades. Esse processo é
flutuante, ndo é uma coisa “ha fui l1a e conquistei”, ndo é bem assim! O
vinculo com o entorno ndo pode passar por uma festividade, por uma data e
acabar. Tem que ser um vinculo aonde as pessoas se sintam incluidas,
onde elas sintam também pertencentes aquele espaco. S6 vocé olhar ali da
pra perceber que familias inteiras contribuiram muito com o Centro de
Cultura Negra. As pessoas que sao dali, a forma como essas pessoas
passaram boa parte da sua vida dentro da entidade, contribuindo, dando o
seu melhor. A intervengé@o deve ser bem melhor trabalhada, uma linguagem
que deve ser reabilitada [...] Assim penso (MARIA LUCIA GATO, 58 anos,
professora).

Segundo Maria Lacia Gato, houve um momento em que existia a radio
comunitaria no bairro do Jodo Paulo cujo objetivo era ser um veiculo de
comunicagdo com a comunidade e o CCN se utilizava desse mecanismo de
informacao para divulgar as iniciativas, projetos, acdes e o inicio das atividades do
bloco, uma forma de agregar a sociedade do entorno, estabelecendo vinculos,

sendo elo de comunicagéo das demandas da comunidade com o poder publico.

Havia uma agdo maior com a radio; uma possibilidade de agregar a
comunidade; e em determinados momentos se investiu muito nisso. Acho
que é isso que precisa voltar acontecer. A gente tem um cenario muito
complicado em relacdo a juventude, as drogas, trafico, isso ndo € uma coisa
nuclear, € uma coisa maior, mas acho que podemos sim ir devagar, intervir,
ir chamando mais atengdo com os projetos que podem ser desenvolvidos
no CCN com a comunidade. E pra isso tem que reconhecer, trabalhar, fazer
o caminho de base, de busca e a gente sabe que o momento é dificil pra
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todo mundo, mas precisamos estabelecer um momento de realimentagao
da relagéo com a comunidade. (MARIA LUCIA GATO, 58 anos, professora).

Os conflitos que sao sentidos antes do periodo carnavalesco e dos
ensaios do bloco sdo perceptiveis também durante os circuitos de bairro durante o
carnaval. As criticas que Maria Lucia Gato sdo construtivas do ponto de vista da
organizacdao e do planejamento da acao visto que o bloco é composto em sua
maioria por criangas e adolescentes, mas também por pessoas da terceira idade,
homens e mulheres com dificuldades de locomog¢ao ou néo, observando, portanto, o
carater geracional. Segundo ela, ha estratégias de acdo que podem ser tomadas
como prioritarias para amenizar, por exemplo, 0os atrasos nos ensaios e cortejos e
uma delas € a comunicacdo. Ressalta que por muitas vezes as mulheres tiveram
que tomar a iniciativa para que todos(as) — comunidade e participantes do bloco —

saissem satisfeitos.

As vezes eu sinto certa truculéncia de pessoas que estdo em cargos de
coordenacdo que nado fazem esse preparo antes, de fazer esse
aquecimento, de chegar na comunidade, de chegar no pai de santo, e néo
pode! A alimentagdo do Centro de Cultura Negra é essa. Ai eu vejo que a
mulherada faz isso bem porque em determinado momento teve que agir
rapidamente para que as coisas acontecessem [...] Esses ensaios do bloco
tem que ser bem cuidado mesmo, ndo sé na logistica do levar e trazer, mas
no sentido de falar antes, preparar a comunidade dizendo o tema que vai
ser abordado esse ano, a importancia do tema, a importancia do bloco. O
Akomabu tem histéria e essa histéria pode ser contada e transmitida, pode
ser através de materiais como folders com informagGes do bloco, do CCN,
do tema e disponibilizado para comunidade. (MARIA LUCIA, 58 anos,
professora).

Em todas as entrevistas em que sao apontados falhas e conflitos
relacionados as agdes do CCN e do Akomabu sempre questionava possiveis saidas
para o problema apontado, como forma de agregar a pesquisa contribuicdes para
melhoria das acbes empregadas, onde a organizacado podera rever seu papel social
e verificar estratégias de mobilizacdo para o ingresso de outros novos militantes. O
bloco arrasta multiddées, mas ndo consegue trazer o mesmo fluxo de pessoas para
as formagdes, por exemplo. Por que isso ocorre? Seria falta de comunicagao ou de
mobilizagdo pds-carnaval? As sugestées de Maria Lucia Gato direcionam também
para melhor divulgacédo das formagdes que ja acontecem com frequéncia no Centro
de Cultura Negra por meio do Programa Formagéo e Participacao Politica.

E preciso mostrar mais a nossa histéria pra dizer “olha como a gente era,
como a gente vinha, como que se vestia, por que é legal homenagear dessa
forma, por que a roupa do Akomabu passa a ser uma homenagem”. A
histéria ndo pode se perder, entdo por que nao deixar disponivel? Ter
oficinas, préximos dos periodos é uma alternativa. Por exemplo: esse ano o
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tema é pai Euclides, entdo, quem foi o Pai Euclides? qual seria a grande
homenagem? Como seria essa vestimenta? O que tem que ter? Sera que é
um tecido? Que pintura é essa? Tudo isso tem que esta na rua! Quando as
pessoas véem 0 bloco é importante que elas sintam que ali se faz a
referencia de um homem importante para a cultura maranhense, um homem
de santo; com o corpo, com a danca, com as musicas (MARIA LUCIA
GATO, 58 anos, professora).

O corpo enquanto linguagem novamente aparece a partir do depoimento
da informante acima que vé-lo atrelado ao movimento e a beleza das indumentarias
do bloco, com os amarrados do tecido, com os turbantes ou trancados dos cabelos
femininos cujo sentido é a transmissao do conhecimento. Gomes (2012b) publicou
em o artigo “Corpo e cabelo como simbolos da identidade negra” onde atribui ao
corpo e ao cabelo significado cultural dentro do contexto das relacdes raciais e de
género. Simbolicamente estigmatizado, o cabelo crespo (ou o penteado afro) é
reconstruido por negros(as) que utilizam a estética como simbolo de orgulho e
afirmacao étnico-racial. Enquanto representagéo social, a estética negra € marcador
da identidade para uns e atributo de inferioridade para outros.

A reflexdo que fago da relacao entre estética negra e identidade é
baseada no processo histérico de resisténcia do povo negro que cotidianamente
ressignifica a luta positivando seus tragcos fenotipicos construidos simbolicamente,

em sentido oposto a beleza eurocentricamente imposta.

[...] Considero que para 0 negro e a negra, a forma como o seu corpo e
cabelo sdo vistos por ele/ela mesmo/a e pelo outro configura um
aprendizado constante sobre as relagdes raciais. Dependendo do lugar
onde se desenvolve essa pedagogia da cor e do corpo, imagens podem ser
distorcidas ou ressignificadas, esteredtipos podem ser mantidos ou
destruidos, hierarquias raciais podem ser reforcadas ou rompidas e
relagbes sociais podem se estabelecer de maneira desigual ou democratica.
(GOMES, 2012b, p. 5)

Historicamente, as violéncias e violagbes no periodo da escravidao
aconteciam também com o corpo negro. A raspagem do cabelo era caracteristica
dos castigos impostos a negros(as) desordeiros(as), praticantes da fuga e
desobedientes aos ditames do sistema, visto pelos(as) ultimos como mutilagdo da
sua cultura, da sua etnia e da sua identidade. Em Africa os cabelos definiam o grupo
a qual o sujeito pertencia, um sistema de linguagem indicador da posicao social, da
identidade, da religido e da idade, marcadores da memaria ancestral.

A construcao da identidade negra se da em todos os espagos de convivio
social, especialmente em ambientes como o0 do movimento negro, processo que

transversaliza na interagcdo social entre participantes do Bloco Afro Akomabu,
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componente das histérias de vida de homens e mulheres. Falar de estética € falar
sobre o empoderamento feminino no campo politico, social, cultural e no Bloco ela
engloba o sentimento de estar a vontade com a indumentaria, com os tipos de
amarrados, as cores relacionadas a tematica, o corpo em movimento e o ato de

brincar que é o carnaval. Do ponto de vista da informante J.S.

Uma coisa que eu admirei bastante quando cheguei aqui foi a questao do
negro(a) se aceitar como realmente é. La fora, muitos negros negam seus
tracos, o cabelo, a propria auto-estima, e isso me chamou muito atencao.
Eu senti isso na pele por ser filha de negros e com caracteristicas. Eu néo
me considerava negra porque as pessoas que conviviam comigo tinham
preconceito e eu era obrigada a me adaptar aquela visao para que eu fosse
aceita naquele grupo de pessoas. Eu acredito que o CCN vem quebrar esse
paradigma, a visdo deturpada que o negro(a) pra ser aceito precisa andar
de cabelo alisado, fazer cirurgia pra diminuir o nariz ou a boca. Penso que
muitas pessoas ainda ndo tiraram essas préprias conclusdes, por exemplo,
na minha casa que a familia ndo aceita a minha participacdo no CCN. Na
minha infancia eu sempre sentia o preconceito pelo fato de ter o cabelo.
afro. Entdo na escola meus amigos sempre diziam frases como: “na minha
casa esta faltando palha de ago pra lavar as lougas, ndo quer me dar um
pedacinho?!” e logicamente essa frase afeta a auto-estima de qualquer
pessoa, imagina de uma crianga! A crianca quando passa a presenciar 0
preconceito na escola comecga a ter uma visao de que o cabelo bonito é o
cabelo ondulado, liso, que quando o vento bate ele voa...vendo o cabelo
crespo como ruim (J.S, 31 anos, estudante).

A entrevista da J.S toca em um ponto interessante que é a construcao da
identidade negra na infancia. Alguns estere6tipos se revelam para criangas negras —
meninos € meninas — nos primeiros anos escolares espagco em que o cotidiano
revela as relagdes raciais. E na primeira infancia que meninos e meninas comegam
a etapa da socializacdo, fundamental para o desenvolvimento humano, além da
interiorizacdo do mundo ao seu redor, com base no convivio social e familiar.

Cavalleiro (2003) ao pesquisar as relagdes sociais e étnico-raciais no
ambiente educacional afirma que a escola é o espago onde mais aflora o racismo,
desde o olhar de negacdo do professor, a omissao frente as situagbes de
discriminagdo ou no livro didatico, a crianca negra é renegada. Ela pontua a
necessidade de melhor discussdo da tematica no campo da educacao infantil para
professores e pais, visto que criancas ndo nascem preconceituosas/racistas, mas
sao ensinadas a serem. Os siléncios, as agressdes, 0s desprezos e 0s xingamentos
sao geradores da dor, do medo e do sentimento de impoténcia em criancas negras,
mecanismos de supressao de uma construcao identitaria positivada.

O Bloco Afro Akomabu tem contribuido para implementagdo da Lei n°.

10.639/03 que insere a histéria e a cultura africana e afro-brasileira no curriculo
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escolar, dialogando com a gestdo escolar sobre os entraves e desafios para
incorporacdo da histéria de negros(as) em espacos de educacédo formal. Um dos
mecanismos utilizados pelo CCN através do bloco é a cultura, conforme relata a
informante L.S.

Eu creio que a partir do momento em que a gente comecga a confeccionar
cd’s, ele serve como recurso pra ser trabalhado na sala de aula, sobre a
historia e cultura afro-brasileira. A questdo das cartilhas. A gente sempre
prioriza que todo o tema venha acrescido de uma cartilha pra explicar o
porqué do tema, a importancia do tema, porque nés estamos discutindo
iss0, a questdo do pano também eu acho que é um recurso que pode ser
trabalhado; a questdo da figura, pra contextualizar; a questdo da
coreografia, serve como material pedagégico pra fomentar essa discussao
nas escolas. Muitas vezes quando tem a semana do 13 de maio, e a
semana do 20 de novembro somos procurados para que desenvolver
palestras, e esses materiais vao subsidiar nossas discussdes muitas vezes
em sala de aula. Esse trabalho sobre o Akomabu, pra gente é muito
importante, porque vocé faz com que as pessoas olhem o Akomabu ndo s6
pelo lado da festa em si, da danca em si, mas dizer que essa danga, o tocar
tambor tem um significado nessa transmissdo do conhecimento. E o
Akomabu €& um instrumento de educacdo politica, € um instrumento
educativo porque ele vem transmitir essa mensagem de paz, vem transmitir
essa mensagem da afirmacgdo da identidade, vem fazer com que a gente
goste como a gente &, a gostar do nosso cabelo. [...] (L.S, 33 anos,
pedagoga).

Além do carater formativo, o CCN através do Bloco Afro Akomabu resiste
contra as armadilhas do racismo em outros espacos de poder, cobrando do poder
publico providéncias e politicas publicas contundentes em casos de discriminacao,
violéncia e opressao racial. Um caso bastante ilustrativo envolveu a jovem Ana
Carolina Bastos, integrante do bloco, que conforme reportagem jornalistica
publicada em 13 de marco de 2012, foi discriminada no ambiente escolar pela
gestora, sendo impedida de entrar na instituicdo por utilizar o penteado Black Power,
dizendo ter se assustado com o volume do cabelo.

Segundo relata a estudante, a diretora deixou claro que ela s6 poderia
regressar a escola quando mudasse o estilo de penteado. O caso gerou revolta por
parte de pais, parentes e amigos da menina, indignou 0 movimento negro que
estrategicamente tomou medidas para denunciar e coibir outras praticas racistas

naquela escola e em outras escolas, como demonstra trecho da reportagem abaixo.

Representantes de instituicbes como o Centro de Cultura Negra do
Maranhao, o Nucleo de Estudos AfroBrasileiros da Universidade Federal do
Maranhdo, o Férum de Juventude Negra, o Forum de Juventude de
Terreiros, o Grupo de Mulheres Negras Mae Andressa, a Associacao das
Trancistas de Sao Luis, dentre outras se reuniram ja na manha seguinte
para tracar uma estratégia para tomar as medidas judiciais cabiveis contra a
diretora, que encontra-se no cargo ha mais de 30 anos na mesma escola. O
caso indignou ainda mais os militantes por se tratar de uma tradicional
comunidade negra da periferia da cidade, com longo histérico de resisténcia
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verificado pelo grande numero de movimentos politicos, culturais e
religiosos da area, conhecida como o maior Quilombo Urbano do estado e
um dos maiores do pais (SANTOS, 2012, s/p).

Militantes, amigos e parentes da menina se reuniram no bairro, fazendo
grande cortejo em diregdo a escola, gritando frases como “basta preconceito!”, “sou
negra com orgulho”, “racismo é crime”, “educagado sem racismo”, “meu cabelo é
bom, ruim é o seu racismo” homens e mulheres iniciaram na cidade o debate sobre
o racismo institucional e violéncia contra a mulher negra. Além do registro do Boletim

de Ocorréncia, foi realizada a denuUncia ao Ministério Publico Estadual.

Figura 7: Protesto contra caso de racismo institucional ocorrido em uma escola no bairro da
Liberdade, ano 2012

Fonte: Imagem concedida por Richard Santos em abril de 2017

O racismo tem diferentes facetas sendo umas delas a ridicularizacdo da
estética negra, afetando a auto-estima de homens e mulheres negras(os) de forma
cruel e violenta; destruindo os valores culturais e histéricos de um povo. O Akomabu
possui um papel de empoderamento coletivo, formando os sujeitos inseridos(as) a
tomarem atitudes como o da desnaturalizacdo das submissbes impostas,
denunciando violéncias e violagdes oriundas das opressdes raciais e sociais.

O Akomabu nos ensina isso, que a mulher teve que passar por varios
caminhos, por varios espacos para chegar onde chegou, e isso ndo significa
dizer que a luta acabou, pelo contrario, ela é constante, principalmente
quando se trata sobre o0 negro (a) na sociedade. (J.S, 31 anos, estudante)

A forga da coletividade do movimento negro e do movimento de mulheres
negras no estado do Maranhdo é outra ponderacdo presenciada ao longo das
entrevistas e demarca as relagdes de género no Bloco Afro Akomabu. As mulheres
negras estiveram a todo momento reivindicando participacdo nos espacos de poder

no cenario do movimento negro e a medida em que os desafios eram lancados, os
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conflitos surgindo ou sendo repaginados, elas construiam identidades ao longo do
processo. Compreender as relagdes de género articulada com as relacées de poder
também contribui para o entendimento analitico sobre a construgdo das identidades.

O entendimento sobre relagées de género enquanto categoria de andlise
intercala estudos sobre as construcdes dos papéis sociais atribuidos ao homem e a
mulher, sobre a concepcao da identidade de género e as relagdes entre género e
poder que imbricadas umas as outras € perceptivel no carater relacional, plural e
mutavel. As categorias fazem parte das analises de Joan Scott (1995) ao langar um
olhar sobre a categoria género para além do entendimento biolégico do termo
homem e mulher, para ela uma construcao simpléria, ocidental e atemporal da
categoria.

Nesse sentido, o conceito de género legitima e constroi as relagdes
sociais uma vez que 0s sujeitos vao se construindo e se reconstruindo no decorrer
dos processos sociais. A categoria por ser histérica e analitica procura desvendar as
convicgdes arraigadas no social sobre os papéis sociais atribuidos para 0s sexos -
masculino e feminino - e como elas foram moldando o imaginario sécio-cultural.

Contudo, as caracteristicas nao sao fixas, pois, apesar de se tratar de
sociedades com regras e valores pré-determinados, sdo também constituidos por
sujeitos com multiplas identidades. Pensar o Bloco Afro Akomabu a partir da
concepcao das relacbes de género é compreender sua dindmica social, as
contradigcdes nele inseridos e 0os mecanismos oriundos da acao formativa para
enfrentamento das barreiras sociais pelos sujeitos. Segundo J.S, os obstaculos
iniciaram no ambiente familiar quando seu pai soube do seu envolvimento com o

Centro de Cultura Negra.

A minha familia ndo concorda, por se tratar de uma familia evangélica,
principalmente da parte do meu pai, apesar de ja ter pertencido de religido
de matriz africana. Eu respeito a opinidao dele, mas ja tivemos algumas
conversas calorosas, de discussdo mesmo. Eu estou passando a ter uma
consciéncia de que o Centro de Cultura Negra é uma instituicdo que recebe
as pessoas de uma forma calorosa e também que é uma instituicdo que
busca resgatar a visdo da liberdade, que vocé pode expressar a sua
opinido, ser livre, se aceitar como vocé é de fato. (J.S, 31 anos, estudante)

Em alguns casos o processo de afirmacao identitaria encontra percalgos
no seio familiar, lugar onde criangas e adolescentes sdo inseridas nos principios
éticos e normativos do convivio social. Para J.S enfrentar o pai evangélico e assumir

o0 namoro com homem negro também do Centro de Cultura Negra néo foi tarefa facil,
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mas, conta ela, que a base surgiu dos ensinamentos da instituicdo e do
protagonismo de algumas mulheres negras.

As discriminagdes enfrentadas pelas mulheres negras permitem identificar
gue as relagdes de género e raciais estao ligadas a um processo histérico, da mesma
maneira os esteredtipos construidos sdo delineadores dos papéis sociais de homens
e mulheres. R.S.G nos conta que em casa ela tenta reeducar o marido e educar seus
filhos para divisédo das tarefas domésticas e para o respeito mutuo, uma missao nada
facil visto que para ela a justificativa plausivel dos comportamentos e atitudes do

marido é a educacao machista perpassada pela familia.

Em casa com o meu marido. Tem hora que ele age de forma machista
dizendo que a mulher tem que cuidar dos filhos, tem que ir pro fogédo, tem
que tomar todas as responsabilidades, embora seja isso que eu fagca
mesmo. Se eu tiver que trabalhar ele acha que eu terei que cuidar dessas
mesmas responsabilidades, e que o papel do homem é sair, ir pro servigo e
voltar pra casa com dinheiro. Eu bato de frente com ele quase todos os dias
e eu estou lutando e estou consigo! Eu sempre digo que ndo é assim, que a
mulher ndo deve fazer tudo, nesse momento peco pra ele refletir “vamos
parar bem ai, fazer uma analise... V& se vocé ainda esta vivendo em
tempos atras?” eu cito pessoas que para mim sio referéncias “veja como
sicrano toma de conta da familia’. Aos poucos eu estou conseguindo,
apesar dos 6 anos juntos! Ele ja para refletir apesar da mente retrégrada...
ele foi criado assim e quer ensinar isso pros meus filhos, ai eu ja bato na
tecla de novo. Um exemplo: ele disse uma vez pro meu filho que homem
nao chora! Eu chamei atengéo “homem tem que chorar, porque ele € um ser
humano e possui sentimentos. Se vocé ndo ensina o seu filho a chorar mais
tarde quando estiver fazendo algo errado na rua ele ndo vai sentir remorso!
Nao vai chorar! Do mesmo jeito se ele bater em uma mulher ele vai achar
certo, agira com frieza” (R.S.G, 46 anos, doméstica)

O papel do Bloco Afro Akomabu é tirar negros e negras da invisibilidade,
dando liberdade para se expressar e construir identidades, quebrando as algemas
que os tornam prisioneiros(as) das opressoes de classe, de género e de raga. Em
espacos como esses, mulheres negras constroem suas identidades, protagonizam
histérias e recriam o sentido do empoderamento enquanto ato coletivo; levam
consigo ensinamentos e vivéncias essenciais para a 0 embasamento critico que
giram em torno das desigualdades e injusticas sociais. Podem nao se dizer
militantes, mas cotidianamente buscam garantia dos direitos e equidade social para

seus pares. Conforme aponta S.R.S,

Com certeza, me faz enxergar muita coisa diferente, agora! Antes eu nao
sabia como enfrentar esses assunto [preconceito racial, machismo] ou
debater ou abordar com outro alguém, hoje tenho uma visdo mais ampla
sobre tudo entendo pouco mais e levo pra vida (S.R.S, 26 anos, estudante)

A mesma entrevistada conta que ha 6 anos participa do Bloco Afro
Akomabu, mais precisamente na bateria, mas foi no ano de 2017, esteve a frente da
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bateria, assumindo o comando de mais de 40 percursionistas, um posto ha 37 anos
ocupado por homens. Conta como conseguiu enfrentar as barreiras do machismo

nas relagées com seus amigos(as) participantes do Bloco.

Pela primeira vez depois de 6 anos no Akomabu tive a experiéncia de estar
a frente da bateria foi algo novo e muito bom pra mim, pois percebi o quanto
eu queria aquilo. Tinham varias pessoas que me apoiavam e assim eu me
senti empoderada.. Sou a primeira mulher a frente da bateria um posto que
até entdo dentro desde 37 anos do akomabu somente homens tomaram
esse posto. Ao ocupar o cargo percebi certa estranheza por parte de alguns
cantores do bloco que n&do aceitavam aquilo que eu pedia ou fazia, mas foi
a minoria. Tive muito o apdio de todos principalmente dos integrantes da
bateria e militantes do CCN. (S.R.S, 26 anos, estudante)

Todas as entrevistadas enfatizam o importante papel das mulheres
negras participantes do Bloco, mas um chama a ateng&o por aponta a continuidade
dos projetos iniciados, demonstrando o profissionalismo e responsabilidade delas
com a luta antirracista, ensinando aos seus pares que a maior arma € a coletividade,
sintetizando: Ubuntu — eu sou porque n6s somos.

O profissionalismo e responsabilidade delas é que leva o bloco pra frente, e
isso eu valorizo demais. Elas conduzem projetos que vao para além do
carnaval, e os trabalhos possuem continuidade. E um comprometimento
com o bloco e com a instituicdo. As atividades culturais aqui dentro depois
do bloco sédo elas que tocam em frente e sdo todas pé firme! Em meio aos
conflitos sao elas que solucionam. (T.C, 50 anos, doméstica)

A forca da coletividade do movimento negro e do movimento de mulheres
negras no estado do Maranhao é presenciada ao longo das entrevistas e demarca
as relacdes de género no Bloco Afro Akomabu e a relacdo com as politicas publicas.

4.2 O Bloco Afro Akomabu: elementos para construcdo das agendas publicas no

Maranhao e suas interfaces com as lutas antirracistas e feministas

Este topico tem o propédsito de evidenciar o importante papel do Bloco
Afro Akomabu na materializagdo das demandas que compbe as agendas das
politicas publicas do estado. Como mencionado no topico anterior, o Centro de
Cultura Negra do Maranh&o através do Bloco Afro Akomabu e de outros projetos
realizados por ele constituem espagos de formagéo politica de criangas, jovens e
adultos que freqientam o ambiente antes, durante e depois do periodo
carnavalesco. Isso significa dizer que o fortalecimento de base, de militantes e de
futuros militantes, € um dos objetivos do CCN-MA. Nesse sentido, algumas acdes
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implementadas pelo poder publico no combate antirracista no Maranhdo tem como
fundamento as proposicdes da entidade.

A relacao do Bloco pode parecer timida, contudo, a partir das entrevistas
aqui inseridas foi possivel perceber pontes entre as politicas publicas educacionais e
a implementacéo da Lei n°. 10639/03 tendo como conector o Bloco Afro Akomabu a
partir da acao educativa. Em artigo recentemente publicado na revista E-curriulum
intitulado As lutas e proposicées do Movimento Negro: o Bloco Afro Akomabu do
Centro de Cultura Negra do Maranhdo, Souza e Regis (2016) apontam a
intencionalidade do bloco ao proporcionar elementos para o questionamento dos
curriculos escolares eurocéntricos, além de sua influéncia em formacao de novas
liderancas negras. Essas mesmas acgdes educativas dialogam com outros
movimentos sociais, viabilizando a relagdo com outras demandas, como da mulher,
dos LGBT's, da juventude e outros.

Por esta razao, falar do Bloco Afro Akomabu € nos reportar ao Centro de
Cultura Negra do Maranhao (CCN) e ao Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa,
visto que alguns daqueles sujeitos sociais envolvidos no processo de constru¢do do
CCN e do Mae Andresa estavam inseridos em espacos de poder como
representantes politico a exemplo dos conselhos estaduais e municipais da mulher,
féruns de educacao, entre outros. Estes sujeitos foram aprendizes da militancia e da
acao educativa do CCN e do GMNMA.

Nas discussdes dos resultados obtidos nesse mesmo artigo, as
pesquisadoras salientam que o envolvimento em espagcos como Bloco Afro
Akomabu e em outros projetos sociais do CCN influenciaram na escolha profissional
dos(as) entrevistados(as). Essa mesma conclusdo € observada nas entrevistas
realizadas para esta dissertacdo, uma vez que sdo nos espacos do exercicio da
profissdo que militantes e participantes praticam seus saberes aprendidos na
organizacao, conforme enfatiza L.S (30 anos) que comecou a participar do Bloco ha
20 anos, na sua estrada ela se inseriu em outros projetos sociais passando a ser
formadora, recentemente se graduou no curso de pedagogia e hoje trabalha com
criangas e adolescentes infratores como professora. Da mesma forma, compds a
coordenacdo do CCN por dois mandatos.

Contudo, aglutinar a juventude negra as acbées do CCN nao é facil,
sobretudo quando a realidade social das desigualdades contribui para o crescente

nuamero de criangas e adolescentes inseridas no mundo das drogas ou dos crimes.
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Um dado importante levantado por Souza; Regis (2016) é o perfil da juventude negra
brasileira e maranhense. Homens e mulheres carregam multiplas identidades, e a
juventude inserida nesse processo de formagao politica necessita compreender as
especificidades e as transversalidades das questoes.

Muitos militantes LGBTTTS s&o jovens e, por conseguinte, carregam
consigo pautas desses dois grupos, como, por exemplo, o combate a violéncia
homofdbica que atinge jovens gays e Iésbicas; muitas das que lutam por moradias
nas cidades sdo mulheres e requerem atengdes para o0 seu género. Em relagéo a
questao étnico-racial, é fundamental que seja levada em consideragdao nas pautas
dos outros movimentos supracitados. A maioria que reivindica o acesso a terra e/ou
a moradia € composta por pessoas negras; as mulheres e o publico LGBTTTS que
sd0 negras(os) estdo ainda mais vulneraveis a sofrer violéncia, a ndo ocupar
empregos com maior remuneracao do que as(os) brancas(os); os jovens negros sao
as maiores vitimas em casos de homicidio no pais; os indices educacionais mostram
que a evasdo escolar atinge mais os(as) jovens negros(as) do que os(as)
brancos(as). Em suma, é importante considerar também a dimensao étnico-racial
nestes outros movimento sociais, afinal a maioria dos sujeitos excluidos desse pais
sao negros (as). (SOUZA; REGIS, 2016, p. 509)

O contexto atual dos movimentos sociais caminha para articulacao de
demandas na perspectiva de inserir nas acbes as especificidades de outros grupos
sociais marginalizados. Possuir representagdes em conselhos, cadmaras e féruns

viabiliza a relacdo entre o Estado e a sociedade civil, uma vez que,

Até a década de 1990 as iniciativas sociais, geralmente, focavam na
questédo da classe social e gravitavam em torno dos movimentos populares,
reivindicando dos poderes publicos pautas centradas em direitos
universalistas, a nova reconfiguracdo da relagcdo Estado-sociedade civil
coloca para dentro do corpo organizativo estatal muitos movimentos sociais
(SOUZA; REGIS, 2016, p. 511).

Preparar a militdncia a ocupar espacos de poder é um dos aspectos
levantados em boa parte das entrevistas até entdo levantadas, por isso a
necessidade de implementacdo da Lei n. 10.639/03 e o elo entre escola e
movimentos sociais e, no caso do Bloco Afro Akomabu é por meio da arte e da
cultura que os conhecimentos sobre a historia e a cultura africana e afro-brasileira
adentram aos espacos escolares. O significado das letras das musicas e das dancas
além de carregar a historia do povo negro séo instrumentos pedagogicos de ensino-
aprendizagem. A musica “Africa Mae Negra mais linda do Akomabu” foi lancada em
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2010 pelo cantor e intérprete Paulinho Akomabu no carnaval Akomabu cujo tema
“Africa, um legado de Riqueza e Sabedoria” enaltece a histéria da Africa,
contrapondo a visdo de um continente marcado pela fome e miséria por uma Africa
com diversidade cultura e produgdo de conhecimentos cientificos, tecnoldgicos e
arquiteténicos. Ressaltou a caréncia da populacao negra em termos da garantia de
direitos nas areas como educacdao, saude e moradia, € as contribuicbes do

continente africano na formacgao da sociedade brasileira.

Quadro 5: Letra da Musica j"’Africa Mae Negra mais linda do Akomabu
Eéé Africa Mae Guerreira
Eéé Africa Mae Brasileira
Africa mae da escrita
Do império de Mali
Quebra essa ideologia racista
E o canto de liberdade ecoa
Es bergco da humanidade entio
Da ldgica, arquitetura e engenharia
Domina esse continente, negao!
Foi o povo de Aya que fundiu o aco, que forjou no braco a espada de Ogum
E os do Congo, decifrou os astros
E sangue de Deus, sangue de Olorum.
Mae Africa
Mae de Mandela
Da salsa, do samba, do blues
Mae Negra mais linda do Akomabu
E Daomé, Quevioco
Mina, Nagé
Minha Mae Africa.

Fonte: Intéprete Paulinho Akomabu

Ao longo desses 33 anos, o Bloco Afro Akomabu possibilitou mudancas
significativas na sociedade maranhense, quer seja ao colocar nas ruas as demandas
do povo negro, quer seja na forma de relacionar essas demandas com a
comunidade maranhense. Negros(as) em tempos de carnaval tomam consciéncia da
sua condicao de discriminacéo e exclusdo. A partir do Bloco é promovido cursos de
percussdo, onde os instrumentos e a danga sdo utilizados como ferramenta

estratégica para a formacado dos educandos(as), preparando-os(as) para enfrentar
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os desafios da sociedade. Para J. L (54 anos) o Bloco Afro Akomabu além de ser um
instrumento de enfrentamento do racismo, do machismo é também um instrumento
de valorizacdo de género, etnia e geragao, podendo ser utilizado como subsidios
para implementagao da Lei n®.10639/03 atrelando a educacao de género.

Considerando que o Akomabu é um instrumento de enfrentamento da
cultura racista, patriarcalista e do capitalismo, focada na valorizacdo de
género etnia e geracao. Aquilo que é produzido (letras das musicas, 0 modo
de tocar os instrumentos) pode ser trabalhado na educacao antiracista, na
educagao de género e anti- homofobia. Através inclusdo desses mateiriais
pode ser implementada a lei 10.639/03. Como exemplo, nas disciplinas de
portugués trabalhar as letras das mdusicas, nas disciplinas de arte ressaltar a
danca, a percussdo, a estética negra (roupas, penteados, e acessorios),
visando a autoestima, outro aspecto a ser trabalhada é o protagonismo da
populagdo negra. Acredito que as Secretarias Municipais e Estaduais de
Educagao podem inserir no contedo ou mesmo dialogar com as escolas a
necessidade de inserir esses materiais. O Akomabu pode ser trabalhada de
varias formas com estratégias do governo para superar as desigualdade de
género/ etnia (J.L, 54 anos, administradora).

A proposta da dissertacdo além de visibilizar a participacdo politica das
mulheres negras participantes do Bloco Afro Akomabu e de refletir sobre as relagoes
de género que permeiam o bloco o trabalho também tem o papel de propor acdes
visto que uma das principais frentes de atuacdo do CCN é a educacao antirracista.
Desse modo é importante ndo perder de vista a necessidade de inserir no contexto a
educacao de género tendo em vista que boa parte das musicas é composta por
mulheres negras que fizeram a histéria no Maranhao. Portanto, levar o protagonismo
das mulheres negras para as escolas viabilizara, por exemplo, a construgdo da auto-
estima de meninas(os), proporcionando o dialogo sobre género e a implementagéo
da Lei. n®.10639/03.

O Grupo de Mulheres Negras do Maranhdao desde sua criacdo esteve
voltado para a conscientizacao, visibilizacao e denuncia dos aspectos relacionados a
vulnerabilidade e desigualdade vivenciadas pelas mulheres negras, levando para
escolas, associacoes de moradores, comunidades periféricas e rurais discussdes
relacionadas a identidade étnica e de género.

Junto com o Grupo de Mulheres da Illha as mulheres negras
protagonizaram a discussao sobre a violéncia de género no Maranhao, levantando o
debate para as ruas de S&o Luis. Com o crescente numero de casos de violéncia, a
dificuldade de registrar o boletim de ocorréncia e a auséncia de uma delegacia
especializada lutaram para a criacao da Delegacia Especial da Mulher em 1986 e

neste mesmo ano criaram o Férum Maranhense de Mulheres.
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Nas atividades voltadas para educacdo de género foram inseridas
formacao, capacitacao, estudo e desenvolvimento de projetos e acdes referentes a
saude, sexualidade, cultura negra, auto-estima e identidade, discutindo tematicas
mais abrangentes da participagdo feminina, inclusive as principais dificuldades
encontradas quanto a sua insercdo, permanéncia e condicbes no mercado de
trabalho.

Para Silva (2007) os projetos financiados e apoiados por entidades como:
Misereor.org, Programa de Pequenos Projetos (CESE), Centro de Estatistica
Religiosa e Investigacdes Sociais (CERIS), Federagdo de Orgaos para Assisténcia
Social e Educacional (FASE) e Inter-American Foundation (IAF) e Fundo Boaba, por
exemplo, possibilitaram maior abrangéncia de atuacao do grupo, além de formacgdes
de base das mulheres negras pertencentes ao quadro da entidade. Destaca que as
atividades desenvolvidas pelo GMNMA forneceram subsidios para:

120 adolescentes e jovens capacitados(as) e informados(as) sobre a
questédo de etnia e género, através de palestras em escolas e associacdes
de moradores na periferia de Sao Luis (financiado pela Misereor - agéncia
de desenvolvimento da Igreja Catdlica da Alemanha); Sensibilizacdo de
aproximadamente 500 mulheres sobre salde reprodutiva e Doencgas
Sexualmente Transmissiveis/AIDS, através da “Campanha Contra a
Esterilizacdo em Massa de Mulheres Negras”; 180 mulheres capacitadas e
qualificadas profissionalmente, em sua maioria, empregadas domésticas
afrodescendentes, financiado pela Fundagao Interamericana (IAF-EUA); No
periodo de marco a maio/2013, em parceria com representantes da CONAQ
do Maranhao, o GMNMA participou da Construcdo da Agenda Quilombola
na Regido da Baixada Ocidental, composta por nove (09) municipios, onde
se concentra 0 maior nimero de comunidades quilombolas do estado;
Atuou, juntamente com outras organizacoes e instancias da sociedade civil,
na coordenagdo, organizagéo e realizagéo do |, Il e Il Encontro Estadual de
Mulheres Negras do Maranhdo, eventos voltados para discussido e
construgdo de propostas visando a garantia dos direitos humanos das
mulheres negras, quilombolas e trabalhadoras rurais do estado, além de
focar no protagonismo e participacdo politica destes segmentos. (SILVA,
2007, p.100)

A representacdo das mulheres negras inseridas no GMNMA e no Bloco
Afro Akomabu deu margem para o surgimento de novas liderangas de mulheres
negras no Maranhao, a exemplo do Grupo de Mulheres Negras Maria Firmina que
possui como objetivo a busca por qualidade de vida, emancipagcdo social e
empoderamento das mulheres das comunidades a partir da confeccdo de
brinquedos pedagdgicos transformados do lixo doméstico.

Outro grupo que nasceu das lutas das mulheres negras foi o Centro de
Formacao para Cidadania AKONI fundado em 13 de junho de 2004 atuando em 215

municipios maranhenses, em areas urbanas populares, quilombolas e ribeirinhas.
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Mais recentemente nascem o Coletivo Lélia Gonzalez e o Coletivo Yalodé de
Mulheres Negras composto em sua maioria por jovens mulheres negras que
discutem a tematica sobre juventude negra em consonancia com a questdo de
género.

Dentro do Bloco Afro Akomabu as mulheres negras foram se firmando
como protagonistas ndo somente nas letras cantadas e dancgas durante periodo
carnavalesco, mas no papel exercido por elas fortalecendo as bandeiras de luta,
inserindo suas demandas no decorrer do processo e ocupando espagos de lideranca
outrora exercidos somente pelos homens. A letra da musica na qual inicio o capitulo
4 descreve a forca da mulher negra ao longo da histéria e deixa claro que a luta

coletiva continua.

Quadro 6: Letra da Musica “A Yaba Rainha”
Rainha negra, negra rainha,

O reino do Akomabu com todo o axé te magnifica.
E a mae, a mio, o suor, a forca da vida.
A que busca o direito que tem de forma atrevida.
Lute minha negra, negra rainha e tenha certeza que nunca estara sozinha.
A yaba, Maila, Odara, Acotine, Aqualtune, Dandara
Tens a docura de Oxum, és guerreira como lansa, tens o cuidado de Yemanja e a sabedoria de
Nana.
Rainha do Mae Andresa que traz a beleza a forca e o poder
Que do céu elas proteja toda realeza que existe em vocé

Fonte: Composicao Célia Sampaio

Letras de musicas como esta insere no debate a necessidade de criagdo
de materiais de apoio para implementacao da Lei. n® 10.639/03 no ambiente escolar,
atrelando a lei a tematica de género. Recursos como as musicas das letras do Bloco
Afro Akomabu pode contribuir na formacédo de professores e na organizacdo de
oficinas inovadoras dentro da escola a fim de desmistificar idéias tidas como
verdades absolutas sobre a Africa e sobre a Mulher Negra, incorporando novas
demandas nas agendas das politicas publicas para mulheres e para o0 movimento
negro.
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5 CONCLUSAO

Ao longo da pesquisa evidenciou-se o protagonismo das mulheres negras
na construgao histérica do Brasil, apesar dos silenciamentos de suas demandas e
contribuicées. Elas salientaram a emergéncia do Movimento Negro no pais,
problematizando a questdo de género no decorrer do processo. Da mesma forma
questionaram posicionamentos do movimento feminista inserindo em suas bandeiras
de luta as categorias raga/etnia.

Trilhando os caminhos da intelectualidade enfrentam a duras penas a
falta de reconhecimento de seus escritos na academia e no ambiente escolar. Por
ocasido, os estereotipos historicamente construidos e o racismo propriamente dito
moldam o pensamento brasileiro e delimitam os espagos sociais da mulher negra.
Ao se deparar com os efeitos do epistemicidio, mulheres como Lélia Gonzalez e
Beatriz do Nascimento reforcam a luta coletiva das mulheres negras e apontam para
a necessidade de se compreender as desigualdades de género a partir do todo
social.

No contexto maranhense elas estiveram presentes na emergéncia do
Movimento Negro no estado com o Centro de Cultura Negra do Maranhao.
Mundinha Araujo e outros(as) militantes fundamentam a criacdo da entidade com
base nas bandeiras de luta do Movimento Negro Unificado e na caréncia do
entendimento da situagdo socioeconémica do negro(a) no estado, percebendo a
formacao de base e a educacgéo escolar ferramentas cruciais na luta antirracista.

Com as experiéncias propiciadas pelo grupo, homens e mulheres negras
militantes inseriram nas agendas publicas suas demandas, a exemplo do artigo 68
do Ato das Disposi¢cdes Constitucionais Transitorias que reconhece as comunidades
rurais e pressiona a titulacdo das terras junto ao poder publico; a criacdo da
Secretaria de Estado de Igualdade Racial e mais recentemente o primeiro curso de
graduacdo em Estudos Africanos e Afro-brasileiros na Universidade Federal do
Maranhao.

As relagbes de género relatadas pelas entrevistadas no interior do
Movimento Negro demonstram que apesar homens e mulheres estarem a frente das
bandeiras de luta, os conflitos de género sempre estiveram presentes, quadro que
se agravava quando as mulheres levantavam suas demandas. No Centro de Cultura

Negra do Maranh&o os impasses fruto do machismo dos homens militantes ousaram
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em reprimir as iniciativas das mulheres negras, delegando os espacgos de atuacao e
silenciando-as dentro e fora da instituicdo. Da mesma forma, a inclusdo do recorte
de género e raca no Grupo de Mulheres da llha aconteceu apds indumeras
discussdes entre mulheres negras e brancas que faziam parte do coletivo.

O Grupo de Mulheres Negras Mae Andresa insere-se no contexto das
acoes e mobilizagcdes do CCN. A partir das falas de mulheres como Lucia Gato e
Concita Cantanhede foi possivel perceber a dimensdo da organizagdo e as
causalidades que propiciaram a criagdo do GMNMA, sendo uma delas a inexisténcia
do companheirismo e 0 extremo machismo de alguns colegas do CCN.

Ja com o grupo de mulheres negras, as demandas das mulheres negras
tomaram novas perspectivas, ganhando for¢a a nivel estadual discutindo a questao
das mulheres quilombolas, promovendo encontros estaduais, campanhas contra a
esterilizacdo em massa e, recentemente, a marcha nacional das mulheres negras.

Atualmente o GMNMA insere-se nas atividades da Rede de Mulheres
Negras do Nordeste cujo objetivo é construir um processo de rearticulacdo e
mobilizacdo das organizagdes de jovens, mulheres e lésbicas negras do Nordeste
no combate ao racismo, sexismo e lesbofobia, além de fazer parte da Articulacao
Nacional de Mulheres Negras que surgiu no pés-marcha contra o racismo, a
Violéncia e pelo Bem Viver.

Boa parte das mulheres do GMNMA participam do Bloco Afro Akomabu,
algumas desde 1984 logo que iniciou as atividades do bloco. Foram elas que
propuseram o tema “Mundinha Araujo: a guerreira que faz histéria” para o carnaval
do ano de 2013, como forma de homenagear uma das fundadoras e idealizadoras
do Movimento Negro no Maranhdo. Elas estdo presentes na coordenacdo da
entidade, na comissdo que operacionaliza os ensaios, na coordenacao dos projetos
sociais, compondo e cantando as musicas, dangando, tocando os instrumentos
enaltecendo a histéria do povo negro. Além das mulheres do GMNMA o bloco
agrega também aquelas oriundas dos bairros préximos ao CCN, participantes dos
projetos da entidade e simpatizantes da causa racial. A pluralidade na participacéao
das mulheres é visivel, pois, como diria uma das entrevistadas: “basta colocar o
pano do bloco e entrar no gigante negro”.

As perguntas que outrora iniciaram esta escrita: O que é ser mulher
negra? De que forma foi construido o significado de ser mulher negra? Quem sao os

diferentes sujeitos? Quais as relacdes de poder que permeiam as representacdes
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das mulheres? Foram sendo respondidas a partir das falas das entrevistadas. Para
elas o significado de ser mulher negra é plural e ressignificados a cada barreira
social que é enfrentada. A construgcéo da identidade negra é refletida no modo de se
expressar, na estética e no corpo antes objetificado, hoje simbolo de luta e
resisténcia nas mais variados espacos de poder, recompondo a histéria.

O Bloco Afro Akomabu se constitui mecanismo de integracéo social cujo
foco € a acdo educativa. A escolha do tema, os ensaios externos e internos e 0s
projetos sociais possibilitam o entendimento de que n&o se trata apenas de um bloco
carnavalesco.

As entrevistas apontam que foi com o0 seu surgimento nas ruas e pracas
de Sao Luis em 1984 que a questdo étnico-racial comegou a ser percebida pela
populagcdo maranhense e, nesse aspecto, as demandas das mulheres negras,
quantitativo expressivo de participacdo. O que levam as mulheres negras a
participarem do Bloco Afro Akomabu? Para algumas € o ambiente favoravel de
construgcdo salutar de amizades, para outras € o interesse pelo conhecimento
transmitido e apreendido, ou mesmo por influéncias familiares.

O carater politico do Bloco viabiliza a formacao de novas liderancas e ao
mesmo tempo a discussao sobre as relacbes de género. Em algumas entrevistas
houve o relato de silenciamentos quanto da participacdo das mulheres negras em
espagos como coordenadora da bateria ou como coordenadora da entidade. Havera
ai influéncias do patriarcado? Os homens militantes compreendem a importancia da
questao de género e da especificidade da mulher negra? Essas indagacoes revelam
que apesar dos avancos em termos de discussao sobre a questdo étnico-racial
ainda é preciso entender a questdo de género na entidade e na sociedade. As
informantes revelam a necessidade de aproximacédo da comunidade com o CCN,
sobretudo para se tratar a questdo de género e da juventude negra, tematicas
necessarias na atual conjuntura de violéncias e violagdes dos direitos humanos das
mulheres, dos LGBT'’s.

O que pensa mulheres negras que participam do bloco, das atividades da
organizagao, que nao compreendem o termo “ser militante”, mas ressignifica a luta
em suas experiéncias e vivéncias sociais didrias? Por meio das entrevistas elas
puderam expressar as alegrias e as angustias em meio as experiéncias pessoais
com os conflitos e as desigualdades sociais. Percebendo as lacunas com o trabalho

educativo do Bloco, elas propuseram melhorias a citar: A comunicagao interpessoal,
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por meio de fichas de inscricbes para bateria e participantes cujo objetivo é
mensurar 0 quantitativo de inscritos e manter a comunicacao entre bateria, Grupo
Abanja, participantes, simpatizantes e coordenagéo; A volta da radio comunitaria ou
do CCN interna enquanto estratégia de divulgacao das agées do CCN e do Bloco
Afro Akomabu, aproximando a entidade e seus projetos da comunidade
circunvizinha; Fortalecer a atuagdo da Comissao de Estudos e Pesquisas; Estimular
a criacao de materiais educativos e informativos como estratégia de implementagéo
da Lei n? 10.639/03 nas redes publicas e privadas de ensino e nelas incluir a
educacao de género, a exemplo do que acontece com as letras das musicas e 0s
cd’s do Bloco. As contribuigdes direcionam para melhoria das acbes empregadas,
onde a organizagdo podera rever seu papel social e verificar estratégias de
mobilizagdo no ingresso de outros novos militantes.

Com o Bloco Afro Akomabu, mulheres negras passaram a compreender
as diferentes facetas do racismo, das opressdes de classe e de género. O
empoderamento dessas mulheres € perceptivel na estética, no enfrentamento dos
embates sociais, nas denuncias das opressfes vividas e na educagdo quando
inseridas nas escolas e nas universidades, problematizando a histéria da populagéao
negra.

Esta escrita é s6 o comeco para muitas outras histérias de mulheres

negras maranhenses.
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APENDICE A - Roteiro de Entrevista

Como conheceu o Centro de Cultura Negra do Maranhao?
Quando e como comecou a participar do Bloco Afro Akomabu?
A familia participa do Bloco?

O que a faz participar do Bloco?

o &~ 0~

Tem participado de outros projetos ou atividades do Centro de Cultura Negra
depois do Carnaval?

6. Participa de outros blocos afros? Quais?

7. Como vocé vé a participacao das mulheres no bloco? E dos homens?

8. Como vocé vé a atuagdo do CCN?

9. Em algum momento da sua vida passou por discriminagao ou ja presenciou?

Como aconteceu?

10. De alguma forma o Bloco a possibilita enfrentar os problemas na sociedade?
11.  Qual a sua sugestéo para melhoria das a¢des da entidade?

12. No contexto social, como vocé vé as politicas publicas voltadas para as
mulheres negras?
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APENDICE B - Termo de Consentimento da Entrevista

Concordo em participar como voluntario (a) do estudo que tem como
pesquisadora responsavel a aluna de mestrado Grace Kelly Silva Sobral Souza, do
curso de Pés-Graduacdo em Politicas Publicas da Universidade Federal do

Maranhdo, e-mail: grace.kellysouza@yahoo.com.br, telefone: (98) 9 88287583.
Tenho ciéncia de que o estudo tem em vista realizar entrevistas com mulheres
participantes do Bloco Afro Akomabu do Centro de Cultura Negra do Maranhao,
visando por parte da referida aluna a realizagdo de uma dissertacdo de mestrado
intitulada: “Mulheres Negras e Relagbes de Género: narrativas de construcdo da
identidade de mulheres negras participantes do Bloco Afro Akomabu do Centro de
Cultura Negra do Maranh&o”.

Minha participagdo consistird em conceder uma entrevista que sera
gravada e transcrita. Entendo que o estudo possui finalidade de pesquisa
académica, podendo ser utilizado o meu nome durante a transcricdo das entrevistas
com prévia autorizacdo ou, caso seja do meu interesse, sera preservado 0
anonimato dos participantes, assegurando assim minha privacidade. A aluna
providenciara cépia da transcricdo da entrevista para meu conhecimento. Além
disso, sei que posso deixar de participar da pesquisa quando quiser e que nao
receberei nenhum pagamento por esta participac¢ao.

Tendo em vista os itens acima apresentados, eu, de forma livre e
esclarecida, manifesto meu consentimento em participar da pesquisa, autorizando a

realizacao desta e a divulgacédo dos dados obtidos durante o estudo.

Nome da Participante da Pesquisa

Assinatura da Participante da Pesquisa

Assinatura da Pesquisadora

Assinatura da Orientadora
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APENDICE C - Termo de Consentimento de Uso de Imagem

Eu RG
depois de conhecer e entender os objetivos e procedimentos metodologicos da

pesquisa, bem como de estar ciente da necessidade do uso de minha imagem e/ou
depoimento, especificados no Termo de Consentimento de Entrevista, AUTORIZO,
através do presente termo, a pesquisadora Grace Kelly Silva Sobral Souza a
realizar as fotos que se facam necessarias e/ou colher meu depoimento sem
quaisquer 6nus financeiros a nenhuma das partes para a efetivacdo do estudo
intitulado “Mulheres Negras e Relagbes de Género: narrativas de construgcdo da
identidade de mulheres negras participantes do Bloco Afro Akomabu do Centro de
Cultura Negra do Maranh&o”.

Ao mesmo tempo, libero a utilizacdo das fotos para fins cientificos e de
estudos (livros, artigos, slides e transparéncias), em favor da pesquisadora em
questéo, obedecendo ao que esta previsto nas leis que resguardam os direitos das
criancas e adolescentes (Estatuto da Criangca e do Adolescente — ECA, Lei n®
8.069/1990), dos idosos (Estatuto do Idoso, Lei n?. 10.741/2003) e das pessoas com
deficiéncia (Decreto n® 3.298/1999, alterado pelo Decreto n® 5.296/2004)

Assinatura da Participante da Pesquisa

Assinatura da Pesquisadora



