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O CORPO FEMININO
NEGRO TRADUTOR:

A CONSTRUGCAO DE
NARRATIVAS NACIONAIS

NA DIASPORA
OO

Valeria Lima de Almeida’

A condicdo de mulher negra numa estrutura social fundada pela
colonialidade demanda, em larga medida, o confronto com um regime de
invisibilizacdo. Os mecanismos de silenciamento atuam de forma variada
ao longo de nossas vidas, acarretando consequéncias graves ao bem-estar
das mulheres negras, tanto do ponto de vista coletivo quanto individual.
Sendo assim, o processo de escrita deste texto foi permeado por crises e
momentos “gatilhos”, acompanhados da percepc¢do, muitas vezes no meu
proprio corpo, de que, ao escrever a respeito das opressdes ao corpo femi-

! Valeria Lima de Almeida é tradutora e pesquisadora, com licenciatura em Letras
(Portugués-Inglés) pela Universidade Candido Mendes e mestrado em Linguistica
Aplicada pela Universidade Federal do Rio de Janeiro, onde apresentou dissertacdo de
titulo “A luta pela justica racial e reprodutiva: o corpo negra tradutora e o corpo politica”
(2020). Participou da traducao do livro “Entre n6és mesmas”, de Audre Lorde, publicado
em 2020.
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nino negro e sobre a teia epistémica de resisténcia, reinvencao e memoria
operada pela intelectualidade negra, também escrevo sobre mim e sobre os
processos de opressdo, resisténcia, reinvencdo e meméria que operam em
mim mesma.

Grada Kilomba (2019, p. 28), citando bell hooks (1990), discorre
sobre os conceitos de sujeito e objeto; no seu entender, sujeitos sdo aque-
les que definem suas proprias realidades, estabelecem suas identidades e
nomeiam suas historias. Assim, resta aqueles e aquelas definidos(as) como
objetos ter a sua realidade e identidades definidas por outrem, com sua
histéria determinada a partir da relacdo com os considerados(as) sujeitos.
Nesse prisma, escrever se torna um ato politico que marca a passagem de
objeto a sujeito. Um ato de descolonizacdo, de rebelido. Um ato que so se
tornou possivel para mim, neste espagco-tempo, porque outras mulheres ne-
gras sonharam e gestaram esta oportunidade ndo apenas do ponto de vista
material, mas a partir dos seus saberes. Parafraseando Beatriz Nascimento,
uma dessas mulheres, posso afirmar que, nos dias da destruicdo, essas mu-
lheres evocaram, em varias formas de producao intelectual, possibilidades
de futuro.

A escolha por falar dos discursos hegemonicos — e também dos
contra-hegemonicos — a partir da traducao e das politicas de traducao de-
correu ndo apenas da minha trajetéria como tradutora, principalmente, de
textos nao literarios, mas também de um elemento que esses textos, em si,
trazem de semelhante a fotografia. Pensar o ato tradutério como momento
de enunciacdo significa reconhecer que ele vai além do ato de recriar um
texto em outro idioma. E pensar, como na fotografia, em objeto, enquadra-
mento e foco. E visualizar as opacidades e transparéncias do que se deseja
ocultar ou desnudar; essa danga do esconde-revela se configura, em si, um
discurso. As opacidades e transparéncias, no caso da producao discursiva
hegemoénica sobre o corpo feminino negro, se dao a partir do lugar de po-
der institucional construido como supostamente neutro e objetivo. Assim
sendo, o meu olhar, como tradutora negra, se volta as politicas de traducao
para buscar a compreensao dos fatores que envolvem a escolha desse “ob-



jeto, enquadramento e foco”, bem como a compreensao das implicacées da
invisibilidade do corpo tradutor.

POLITICAS DE TRADUGAO E IDENTIDADE NACIONAL

A traducdo é uma prética epistémica que, ao longo da Histéria, tem
participado dos processos de difusdo de conhecimento, que dela dependem
em grande parte. Conhecimentos cientificos, doutrinas filoso6ficas e religio-
sas transitaram e transitam entre grupos, nagoes e épocas, mediadas pela
traducdo. Vale ressaltar que, nesse aspecto, tanto as formas de producao do
conhecimento como as praticas e teorias a respeito da traduc¢do tém sofrido
transformacdes (ESTEVES, 2014). Também é importante lembrar que, da
mesma forma que a ciéncia é influenciada por fatores politicos, economi-
cos e sociais ao longo do tempo, os atos de traducdo também sdo afetados
por esses agentes, seja em forma, contetido ou alcance.

Nessa perspectiva, as politicas de tradugdo, como conjunto dos
fatores que incluem e circundam os atos tradutoérios, produzem recortes,
colagens, edi¢cdes que atuam sobre o corpus discursivo hegemonico, con-
ferindo-lhe mais forca ou contrapondo-se a ele. O conceito de politicas de
traducao entra no campo dos Estudos da Traducdo na década de 1970, refe-
rindo-se, de acordo com James Holmes (1972/1988), ao lugar e funcdo dos
tradutores e do fazer tradutério na sociedade, debrucando-se sobre ques-
tdes como a necessidade de traducdo de certas obras em determinado con-
texto sociocultural, a funcdo social e econémica do tradutor, entre outras.

A traducdo se constitui como préatica de producdo textual e dis-
cursiva. Se, por um lado, guarda intima relacdo com o texto a ser tradu-
zido, por outro, como outras praticas adaptativas, ndo tem com os textos
“originais” uma relacdo de subalternidade, posto que sua realizacdo como
prética discursiva atende a requisitos proprios de eficacia, dialogando com
diversos elementos culturais além do texto de partida. E mediada, ainda,
pela cultura na qual o texto de chegada estara inserido e, por sua vez, incide
e produz deslocamentos nessa mesma cultura.

O corpo femininonegro tradutor:a construcao de narrativas nacionaisna didspora
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Em outras palavras, os textos traduzidos compdem um corpus dis-
cursivo repleto de imagens e representacdes especificas, que passardo a
fazer parte da cultura na qual sdo recepcionados, no ambito das politicas
culturais e epistémicas ali vigentes. Desse modo, esses textos, como produ-
¢do intelectual recepcionada em dada sociedade, passam a compor também
imagens e representacGes de como essa sociedade enxerga a si mesma.

A constituicdo identitaria do Brasil como Estado-nacdo carrega a
indelével marca da colonialidade. A narrativa hegemonica brasileira tem
como elemento fundador a chegada do colonizador portugués. A estrutura
colonial — social, politica e econdmica — teve como uma de suas principais
ferramentas a depreciacdo de saberes, praticas e modos de vida oriundos
dos povos origindrios — os indigenas — e os sequestrados para a escravi-
zacdo — os africanos —, com a imposicdo violenta da cultura europeia. O
epistemicidio, conceito que sera abordado mais adiante, é, portanto, um
dos pilares da construcdo da sociedade brasileira.

No ambito das representacdes que os textos, em seu transito in-
tercultural, passam a integrar, fazendo parte entdo de narrativas, culturas,
identidades e nagoes, a motivacdo do presente estudo nasce da minha con-
dicdo no mundo: eu, mulher negra, tradutora. Meu corpo é impregnado
de atravessamentos ancestrais, lido pelas falas hegemonicas na ciéncia e
em outros ambitos da cultura a partir de diversos estere6tipos. E, porém,
portador de uma heranca ancestral afrodiaspoérica, fecunda de imagens e
representacOes outras de corpos negros.

O corpo de cada mulher negra é o campo de disputa entre as narra-
tivas desumanizadoras do corpo negro feminino, de um lado, e, de outro, as
epistemes ancestrais que, trafegando entre as frestas, resistiram a diversas
opressdes e trouxeram, na ciéncia, em diversas linguagens artisticas, nos
saberes filos6ficos dos terreiros e no ativismo politico, um imaginario que
reivindica a humanidade das mulheres negras nas suas muiltiplas experién-
cias, assim como a validade dos saberes trazidos pelos povos africanos. O
corpo de cada mulher negra é, entdo, um corpo negro, tradutor. Para falar
desse corpo, recorrendo ao conceito da experiéncia afrodiaspérica como
ato de traducdo, entendida no sentido intersemiotico, como procedimento



adaptativo, é necessario realizar uma dobra no conceito jakobiano de tra-
dugdo intersemiotica.

Com efeito, Jakobson (1969) estabelece uma tipologia triplice da
traducdo: a intralingual, em que hé interpretacao de signos verbais por ou-
tros da mesma lingua; a interlingual, ou tradugdo propriamente dita, na
qual os signos verbais de uma lingua sdo interpretados pelos de outra, e
a traducdo intersemiotica, em que os signos verbais sdo interpretados por
signos ndo verbais. Plaza (2010) vai além e enxerga o fendmeno da tradu-
¢do intersemiotica de forma dialética, vislumbrando, a partir dos sentidos,
outras possibilidades tradutérias, com o envolvimento de mais de um sis-
tema de signos.

E a partir dessa perspectiva que, para além da leitura de um texto
e sua reinterpretacdo em outros contextos, a experiéncia afrodiaspoérica se
constitui em ato de traducao. Trata-se de traducdo, adaptacao e releitura
de culturas de diversos povos africanos que, com base na experiéncia da
travessia do Oceano Atlantico e da opressdo vivida nas Américas — e,
no caso especifico desta pesquisa, no Brasil —, trazem sua marca para a
cultura nacional.

Quando nossos ancestrais vieram da Africa, a tinica coisa que lhes
foi permitido carregar foi o corpo — e, mesmo assim, despojados de poder so-
bre ele. Na arvore de memoria e reinvencao plantada na Didspora a partir dos
corpos-vidas, a cultura afro-brasileira — melhor, a cultura brasileira, aquela
silenciada nos livros, porém viva nas ruas, estradas e pracas — é um ato de
traducdo. Sdo muitos os sinais dessa traducao: as influéncias africanas na
lingua portuguesa falada no Brasil, que transcendem a simples importagdo
lexical e compdem o que Lélia Gonzalez denominou de “pretugués” (1984),
com formas proprias de conceituar e categorizar a realidade e as influéncias
da sintaxe do quimbundo; a gramatica dos tambores, com os ijexds, aguerés
e adarruns, trazendo diferentes Africas para 0 mesmo terreiro e servindo,
também, de base para o batiddo do funk brasileiro, do samba-rock e das
baterias da escola de samba, entre outras expressoes musicais; o quilombo,
que, mais do que organizacao politica e territorial, transforma-se em simbolo
e comunidade textual, como discutiremos mais adiante, na esteira da formu-
lagdo seminal de Beatriz Nascimento.

O corpo femininonegro tradutor:a construcdo de narrativas nacionaisna didspora
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Ao se falar em traducdo, é imprescindivel, nessa perspectiva, res-
gatar a figura sagrada, mitica, iorubana do orixa Exu (Laroyé!). Exu — a
boca que tudo come e a boca que tudo fala — vai do Orun ao Aiyé, que
ouve 0 que se passa nas casas e nos mercados, que traz em si o passado, o
presente e o futuro. Exu é o tradutor paradigmatico.

Tradugdo nao é transporte de palavras nem de frases; traduzir é
um dialogo de sintaxes e sentidos. Quem traduz, traduz leituras. Com
base na historicidade do ato tradutério, proponho a substituicdo do troca-
dilho usual “traducdo/traicdo” por “traducdo/tradicdo”. Nds, tradutoras/
es trazemos (etimologia de tradicdo) leituras, sentidos. Trazemos nossas
leituras e agregamos sentidos a partir do nosso corpo. Pensar no ato tra-
dutério como momento de enunciacdo é pensar em opacidades e trans-
paréncias do que desejamos ou ndo revelar. Quem esconde e revela é o
corpo. O corpo é também, e, portanto, discurso. Entdo quando traduzo, o
meu corpo-discurso recria um ato de fala contido em um discurso, mas-
tigando, deglutindo, digerindo (comendo o que minha boca, meus olhos,
meus ouvidos comem). Exu come pela boca do tradutor.

Pensar o corpo negro, ancestral, tradutor pressupde uma ética
e uma estética de traducdo. Uma ética/um ethos/um fazer que, por sua
vez, pressupOe ancestralidade (Exu é aquele que conhece e cumpre os
sacrificios corretamente, que domina os processos, que faz os ebds), mo-
vimento e diversidade. Exu come o que a boca come. Acerta o passaro
de ontem com a pedra que atirou hoje — em referéncia, aqui, a operagdes
de memdria, que a partir do olhar do presente recria. Exu guia o corpo-
-discurso tradutor pelas encruzilhadas da Didspora. Exu traz uma ética
do corpo-discurso negro que ele traduz em toda a sua multiplicidade,
desconstruindo o mito da transparéncia da/o tradutora/or: confere a esta/e
lugar, existéncia, singularidade.

Se as primeiras civiliza¢des foram africanas, africanos foram os
primeiros tradutores. A Timbuktu dos mil livros foi africana, uma cidade
de universidade, livros e comerciantes; era uma cidade de tradutores.
Quando nossas ancestrais cruzaram o oceano, no horror dos horrores,

foi-lhes negado o direito a tudo — s6 vieram com o corpo, como destaca-



do anteriormente. Esse corpo, de reinvencdo e meméria, existe e resiste
nas frestas; é o corpo que produziu e produz cultura, saber, e tensiona
as narrativas hegemonicas. Dessa forma, é o corpo da mulher negra que
atravessa o oceano e engendra, no imaginario da Didspora, memoria, re-
invencdo, cultura e resisténcia. Esse corpo de mulher, feminino, entdo, é
uno e miiltiplo. E um corpo traduzido e é um corpo que traduz.

A traducdo negra nos remete as opacidades e transparéncias que o
corpo de mulher negra, atravessado também por diferencas de sexualidade,
idade, entre outras, produz no texto. E falar sobre estar no mundo na invisi-
bilidade de um corpo que traduz, da/o intelectual que produz. Nesse senti-
do, essa traducdo e producao feita por quem esta fora do discurso aceitavel
¢ uma forma de desfazer o apagamento pois possibilita a manifestacdo de
vozes diferentes. Ora, sabe-se que, quando sdo sempre as mesmas vozes
que escrevem os textos e as que os fazem circular (traduzindo, discutindo,
editando), a escrita homogeneizada produz invisibilidades, apagamentos,
estabelecendo e perpetuando assimetrias de poder e violéncias.

Trazer a discussdo imagens e representacdes ndo hegemonicas
— escritas, literarias, visuais, cinematograficas ou musicais — é dizer que
rompem a opacidade dos discursos dominantes e nas narrativas unicas,
amontoados de meias-verdades e mentiras inteiras que se dizem univer-
sais. Falar de palavras e letras e sons e cores que provocam transparéncias
e rompem siléncios é dizer também dos muitos corpos e vidas silenciadas,
enfatizando como ja passou do tempo desse siléncio se romper. Trata-se,
por fim, de falar de corpos multiplos em diferentes circunstancias, de mul-
tiplas e diversas marcas no mundo.

Exu é mensageiro e tradutor; traduz tudo o que a boca fala. Exu
ndo apenas come, mas também fala pela boca da tradutora. Exu, tradutor,
tece narrativas. A arte multiforme, o brilho da estrela da manhd, as vozes
que se ouvemn nos mercados, os gritos das guerreiras, os gemidos e sussur-
ros que ddo melodia ao gozo, vidas multiplas como nossos corpos diver-
sos, dissidentes: tudo se come, se fala, se fagocita.

O corpo femininonegro tradutor:a construcdo de narrativas nacionaisna didspora
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REPRESENTACOES HEGEMONICAS SOBRE
AS MULHERES NEGRAS

A imagem da mulher negra, desde a época da colonizacdo, esta
associada a a alguns estere6tipos, especialmente os ligados a hipersexuali-
zagdo. A tedrica feminista negra bell hooks cita o estudo de Sander Gilman
(1985), que documenta o desenvolvimento da imagem dos corpos negros
na sociedade colonial norte-americana, os quais tém uma narrativa sexual
dissociada da branquitude projetada sobre si, comentando que, “por volta
do século XVIII, a sexualidade dos negros, homens e mulheres, se torna si-
ndnimo de uma sexualidade desviante” (HOOKS, 2019, p. 131). A imagem
da mulher negra esteve, desde entdo, objetificada, como prossegue Hooks,

[...] de maneira similar as escravas [...]. Eram redu-
zidas a meros espetaculos [...]. Partes de seus corpos
eram apresentados como evidéncias que embasavam
ideias racistas de que pessoas negras eram mais pro-
ximas dos animais do que os outros seres humanos.
(HOOKS, 2019, p.131).

Entretanto, ao longo de toda a Republica brasileira, o povo negro
ofereceu resisténcia a politicas reducionistas dessa natureza, inclusive no
ambito da produgdo de conhecimento. Ressalta-se, em particular, como o
movimento de mulheres negras, a partir de suas proposicdes, em didlogo
com feministas negras de outros locais da Diadspora africana, tem construi-
do um contraponto discursivo as imagens e representacdes hegemonicas.

O espaco que se constitui a partir das vivéncias e epistemes cons-
truidas pelas mulheres negras em movimento, no ambito da Didspora
africana, retine producdes artisticas, cientificas e ativismo politico. Con-
figurou-se, dessa forma, no Brasil, como uma das forcas propulsoras do
estabelecimento de outras politicas de saide publica, em especial para a
populagdo negra, com o fim da Ditadura civil-militar de 1964-1985. A re-
feréncia especifica, aqui, é ao papel do movimento de mulheres negras
na denuncia da esterilizacdo em massa de mulheres pobres, mediante CPI
presidida pela entdo Deputada Federal Benedita da Silva, bem como do



papel de destaque na construcio do Sistema Unico de Satide instituido na
chamada Nova Reptblica.

A cultura nacional, como lugar de simbolos e representacdes,
constitui-se também em um espaco de disputa entre concepg¢des, saberes
e poderes hegemonicos e contra-hegemonicos. Nesse sentido, a producao
epistémica das mulheres negras em movimento na area da satide se mostra
uma forga atuante contra o pensamento eugenista historicamente estabele-
cido como um dos motores das politicas ptblicas nessa area — embora nao
apenas nela.

O tensionamento da narrativa nacional, que parte do lugar da mu-
lher negra e afeta toda a nacdo, rompendo com os esteredtipos presentes
nas representagoes hegemonicas, traz consigo outra politica de traducao:
em vez de um transplante de conhecimentos produzidos na Europa e nos
Estados Unidos para o Brasil, as mulheres negras em movimento cria-
ram um espacgo de circulacdo de ciéncia, arte, elaboragdo e acdo politica
afrodiasporica. A construcdo epistémica levada a cabo pelas mulheres da
Diaspora africana produziu fissuras no discurso dominante na sociedade
brasileira sobre as mulheres negras. A ocupacao de espagos no ambito da
cultura tem sido realizada pela incorporacao de saberes literarios, pictori-
cos e também orais, miticos e filoso6ficos, fruto da memdria e da reinvencao
dos povos africanos que aqui tiveram de, no marco da brutal desumaniza-
¢do imposta pelo racismo e pela escravidao, recriar modos de vida a partir
de suas memorias ancestrais.

Sendo assim, a producao intelectual das mulheres afrodiasporicas
em movimento se apresenta como uma politica de traducdo e adaptacgao
diferenciada, no sentido da construcdo de uma comunidade textual a partir
do didlogo entre as diversas vivéncias negras.

A construcao de imagens e representacoes, na esfera do discurso
dominante, esta associada a afirmacGes, mas também ao que se oculta e
apaga. O negro, objetificado, é o eterno “outro”, estabelecido dessa for-
ma na ciéncia e no conjunto da sociedade. Na academia, espaco onde a
violéncia racista também est4 presente, o conhecimento gerado também

é resultado dessa dindmica racial, figurando como artigo do qual a bran-
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quidade? é proprietaria. O lugar do ndo branco nesse quadro é ser descrito,
explicado, categorizado, relatado, exposto, em uma palavra: desumanizado
(KILOMBA, 2016). Nao ha, no quadro da hegemonia, representacdo em
que negras/os estejam presentes também como sujeitos do discurso. Ao
contrario, o conhecimento de pessoas ndo brancas é visto como desviante,
como experiéncia, relato ou vivéncia emocional carente da objetividade a
qual se aspira no discurso cientifico.

Lélia Gonzalez, intelectual negra com atuagdo académica e po-
litica destacada nas décadas de 1970 e 1980, apresenta, em sua andlise
da dindmica racial brasileira, embasada no conhecimento psicanalitico, a
construgdo do discurso ideoldgico (dominante) sobre o negro, apontando
mecanismos que, mediante o que ocultam e revelam, ddo a conhecer o
teor da ideologia racial brasileira. Explicita que a domesticagdo do negro
se da por mecanismos da cultura brasileira que “oculta, revelando, as
marcas da africanidade que a constituem” (GONZALEZ, 2018, p. 193).
Assim, o lugar do discurso dominante é o do saber, mas também do des-
conhecimento, da aliena¢do e do encobrimento.

Gonzalez contrapoe a esse lugar o da meméria, onde se localiza
a verdade, a restituicdo de uma histdria ndo escrita, posto que nao san-
cionada pela ideologia dominante. Nesse espaco — a memoria —, estao as
imagens e representacdes do sujeito negro sobre si e sobre a cultura; nele
estdo contidos os discursos subalternizados, ndo contemplados pela ideo-
logia dominante. Ai também se encontram as construcées epistémicas das
mulheres negras em movimento. Intelectuais negras como Lélia Gonza-
lez romperam a mascara do siléncio; assumiram, em diferentes areas da
cultura, nas ciéncias, artes, religido e politica, a posicao de sujeitos de
seus discursos e ousaram falar, com todas as implicacdes, produzindo

2 Entende-se branquidade, aqui, como um lugar de privilégio estrutural em sociedades
marcadas pelo racismo, ou seja, pela dominacdo racial. Sendo assim, configura-se
como um local historicamente determinado a partir do qual outros sujeitos sociais sdo
vistos, relacionando-se com outros eixos de privilégio e subordinagdo, modulando-os
(JESUS, 2012).



espacos de resisténcias, reexisténcias, aquilombamentos epistémicos e
discursivos, bem como tensdes nas estruturas de poder.

Da mesma forma como o corpo da mulher negra se transformou,
por obra do racismo cientifico, em l6cus de um imaginario baseado na
perversdo, na anormalidade e na sexualidade desviante, o controle repro-
dutivo, esse corpo, sob a égide do biopoder, ndo lhe pertencia. Ter filhos
para servir como mao-de-obra escravizada, ser submetida a esterilizacao
ou métodos contraceptivos perigosos sem informacdo ou consentimento,
significa que o poder de vida e morte sobre o corpo da mulher negra e sua
capacidade reprodutiva, desde a colonizagado, deixou de lhe pertencer.

Vérias foram, e ainda sdo, as dindmicas empregadas pelo poder
racista na implementacao e consolidagdo da estrutura de poder que estabe-
lece as subjetividades brancas como tnicas a serem validas, tanto do ponto
de vista da materialidade humana quanto sob a 6tica das producdes cultu-
rais. Com efeito, Grada Kilomba (2019, p. 28), citando bell hooks (1989),
ressalta que o que caracteriza o sujeito é exatamente o direito de definicdo
de suas realidades, histoérias e identidades. Ora, nas sociedades com origem
no processo colonial, as pessoas negras foi atribuido o papel de objeto. Do
ponto de vista da estrutura de poder criada com o colonialismo, as pessoas
negras tiveram de se movimentar em uma realidade definida por outrem,
com a narrativa de sua histéria definida apenas a partir da sua relagdo com
os sujeitos definidos como tal socialmente — ou seja, os brancos.

Esse processo engendrado pelo racismo situa o sujeito negro em
uma projecdo do branco. O negro torna-se o outro, antagonista do branco.
Este, por sua vez, é associado a diversas qualidades positivas, enquanto ao
negro sao imputadas as mais variadas caracteristicas negativas — todos os
aspectos que a sociedade branca reprime e transforma em tabu sdo atribui-
dos as imagens e representacdes dos negros: o banditismo, a violéncia, a
malicia, a indoléncia, como também a sexualidade e a agressividade. Se-
gundo Grada Kilomba (2019, p. 36), acabamos por coincidir com a amea-
ca, o perigo, o violento, o excitante e o sujo, mas desejavel, permitindo
a branquitude olhar para si como moralmente ideal, decente, civilizada e
majestosamente generosa, em controle total e livre da inquietude que sua
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histéria causa. O conjunto de significados assim criados incide sobre a re-
presentacao dos corpos das mulheres negras que, mesmo na atualidade, se-
gundo bell hooks (2019, p. 130), raramente critica ou subverte as imagens
que compunham o aparato cultural racista do século XIX, as quais ainda
hoje moldam as percep¢des dominantes.

A atribuicdo das imagens e representacdes aos sujeitos negros se
deu com base também em um violento processo de silenciamento. Um
dos mecanismos desse processo é o epistemicidio (SANTOS, 1995;
CARNEIRO, 2005), que se constituiu como um dos elementos funda-
mentais para a consolidagdo do processo colonial. No caso do epistemi-
cidio, seu alcance, como mecanismo de producdo de morte simbdlica,
foi mais vasto que a expansdo colonial europeia propriamente dita, tendo
ocorrido em diversos niveis e formas de subalternizacdo, marginalizacdo
ou subordinacdo de grupos sociais oprimidos.

Carneiro (2005) expande o conceito de epistemicidio cunhado por
Santos (1995) para além do apagamento das formas de saber dos povos
subjugados, destacando-o como um verdadeiro sequestro da razdo, por ser

[...] um processo persistente de producao da indigén-
cia cultural: pela negagdo ao acesso a educagdo, so-
bretudo de qualidade; pela producdo da inferiorizagédo
intelectual; pelos diferentes mecanismos de deslegiti-
macao do negro como portador e produtor de conhe-
cimento e de rebaixamento da capacidade cognitiva
pela caréncia material e/ou pelo comprometimento
da auto-estima (sic) pelos processos de discriminagao
correntes no processo educativo. Isto porque ndo é
possivel desqualificar as formas de conhecimento dos
povos dominados sem desqualifica-los também, indi-
vidual e coletivamente, como sujeitos cognoscentes.
(CARNEIRO, 2005, p. 97).

O epistemicidio é um mecanismo integrante do biopoder que nor-

matiza de varias formas quem sdo os sujeitos produtores de conhecimentos
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validos. Pelo controle das formas de saber, define quem sdo os verdadeiros

sujeitos nas sociedades marcadas pela colonialidade. Ao atribuir aos ne-
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gros uma valoracgdo inferior, nega-lhes o acesso a educacdo e a legitimida-
de da sua producao cultural, estabelecendo a sua invisibilidade intelectual.
O poder colonial, desse modo, veda aos negros a condicado de sujeitos ple-
nos de sua histdria e, portanto, sua plena humanidade.

As representacoes das mulheres negras desde a colonizagdo tém
sido caracterizadas pelo empreendimento colonial e toda a marca de violén-
cia, silenciamento e aniquilacdo fisica e simbdlica nele envolvida. Desde o
fim do século XIX, estdo envoltas por um discurso cientifico que pressupde
e prega a inferioridade inata dessas mulheres, com reflexos perversos sobre
a formacao de politicas publicas. Com efeito, nota-se que as imagens das
mulheres negras tém sido, historicamente, vinculadas a subalternidade e
ao cuidado de outrem (a imagem da made-preta), a licenciosidade e a hi-
persexualizacdo (a “mulata”). Seu corpo é objetificado e suas capacidades
sdo ressaltadas apenas para o trabalho (“sdo mais fortes/resistentes”), nao
sendo assim as mulheres negras associadas a representacdo da delicadeza
comumente destinada ao feminino.

As imagens e representacdes ainda hegemonicas das mulheres ne-
gras se configuram largamente como estere6tipos e situacdes de opressdo
a qual elas tém sido submetidas desde o inicio da colonizacdo; sdo, porém,
largamente romantizadas. Dessa forma, produz-se opacidade sobre a situa-
cdo de opressao, naturalizando-se aspectos da violéncia sofrida pelas pessoas
negras como se decorressem de inclinacGes “naturais” ou inerentes a raga.

Com efeito, o lugar da mulher negra na sociedade pés-escravista
teve sua origem na propria dindmica da escraviddo, em que a mulher
negra exercia tanto o papel da escrava do eito, aquela que trabalhava
no campo juntamente com o homem escravizado, quanto o da mucama,
responsavel por todo o servico doméstico, desde o cuidado com as crian-
cas brancas até a satisfagdo da lascivia dos senhores brancos. O fato foi
romantizado pela narrativa dominante sobre a formacdo da sociedade
brasileira, numa tentativa de amenizar a violéncia inerente ao processo
escravagista, atribuindo-se a mulher negra o estere6tipo de detentora de

apetite sexual aumentado, “quente”, “boa de cama”, para ocultar a rea-
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lidade da violéncia sexual sofrida por ela. Na verdade, a mulher negra
nunca teve, nessa sociedade estruturada pelo racismo e pelo sexismo,
direito pleno a seu corpo e sexualidade.

Em resumo, as imagens e representacdes dominantes sobre a mu-
lher negra na cultura brasileira advém da violéncia do processo colonial,
com o qual ainda ndo se verificou, no campo da cultura, uma ruptura com-
pleta. A colonialidade, que tem como ferramenta o racismo, estruturou a
sociedade brasileira de tal forma que os sujeitos negros, além de ndo terem
direito a sua humanidade, na medida em que até a gestao de seus proprios
corpos lhes foi negada pela escravidao, foram submetidos a diversas mor-
tes simbdlicas, ndo possuindo, institucionalmente, o direito a definir suas
proprias narrativas.

O apagamento dos sujeitos negros no campo da cultura, de forma
especifica, compreende diversos processos epistemicidas, na medida em
que ndo apenas, desde entdo, tem deslegitimado os saberes oriundos dos
muitos povos africanos, como também invisibiliza a diversidade existente
entre eles. E comum, por exemplo, a concepcdo errdnea de Africa como
um pais tnico.

Sem uma producdo de polifonia na cultura hegemonica, as re-
presentacdes das mulheres negras com as quais até hoje temos de nos
defrontar sdo as oriundas da subalternidade e da hipersexualizacdo; Sdo
imagens e representacoes que ainda se encontram cristalizadas na cultura
brasileira e que, durante muito tempo, foram propagadas pela elite inte-

lectual do pais.

TRADUZINDO AFRICAS E BRASIS

Conforme a proposta neste estudo, apresentaremos uma discussao
das caracteristicas das politicas de tradugdo engendradas, quilombistica-

mente, pelas mulheres negras em movimento. Dessa forma, corporifica-se



uma epistemologia que transborda das vivéncias de intelectuais negras®,
rompendo com o mito da neutralidade epistémica e produzindo, em dia-
logo, formulagdes que terdo influéncia sobre o entendimento politico da
saude da mulher negra.

O meu foco, neste estudo, sdo as politicas de traducdo engendradas
pelas mulheres negras em movimento, mirando-as pela lente conceitual
seminal de Beatriz Nascimento quando se refere a quilombo. As narrativas,
politicas e epistemes negras elaboradas por intelectuais negras sintetizam
em arte, ciéncia e politica uma construcao epistémica que se contrapde aos
esteredtipos comumente atribuidos ao povo negro e, em particular, a suas
mulheres. O conjunto criado a partir da experiéncia afrodiaspérica também
constitui uma formacdo de quilombo, como discutiremos adiante.

Reivindico, aqui, o papel dos discursos artisticos, filos6ficos e
metafisicos como parte constitutiva do discurso cientifico-académico
também produzido por essas mulheres. A compartimentalizagdo do co-
nhecimento, as concepg¢des dicotémicas sdo, também, uma heranga co-
lonial que ndo se mostra ttil para pensamentos sobre o mundo a partir
de um paradigma no qual a arte, a corporalidade, a subjetividade, os afe-
tos, a ludicidade e a espiritualidade como imanéncia estdo integrados a
producdo de saber. Assim sendo, incorpora-se, as politicas de traducdo,
também seu aspecto intersemidtico.

Para os fins da minha argumentagdo, é importante ressaltar que a
producdo cultural das intelectuais negras e dos intelectuais negros ndo é
produzida a partir da institucionalidade, ainda refrataria a discursos contra-
rios a légica colonial. Ela incide na cultura nacional a partir das margens,
visto que os locais de poder ndo sao, por diversos processos epistemicidas,
acessiveis a essas e esses intelectuais, salvo como excec¢do. A ruptura com

as imagens e representacdes marcadamente coloniais dos sujeitos negros

3 Nilma Lino Gomes (2010) elenca, como atributos do(a)s intelectuais negro(a)s, a
producdo de conhecimento articulados as suas vivéncias, com o objetivo de “dar
visibilidade a subjetividades, desigualdades, silenciamentos e omissdes em relacdao a
determinados grupos sociorraciais e suas vivéncias”.
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é um processo de disputa em curso, construido com as lutas politicas dos
movimentos sociais negros.

Embora a producao intelectual negra esteja presente desde o ins-
tante em que as/os primeiras/os escravizadas/os chegaram ao Brasil — ten-
do em vista que, como ja salientado, a traducdo se da a partir do corpo
negro que traz sua cultura como memoria e a recria em solo brasileiro —, o
momento histérico no qual as narrativas negras adquiriram pujanga politi-
ca para intervir e ocupar o espaco devido no campo das politicas culturais
ocorreu a partir da década de 1950. Nesse periodo, o mundo passa por
transformacdes cruciais, como o movimento pelos direitos civis estaduni-
dense e a descolonizacdo de muitos paises africanos. Também no Brasil,
0s movimentos sociais passavam por uma reorganizacao, apds a fase mais
dura do regime ditatorial civil-militar.

O movimento epistémico se da numa relacdo intima com esse pro-
cesso politico e social, pois essas duas forcas se impulsionam mutuamente.
Isso tem por consequéncia o fato de que, nesse periodo, em toda a Diaspora
africana, as producoes intelectuais das mulheres negras ganharam visibi-
lidade: mulheres plurais, unas e diversas, sacudindo as estruturas episté-
micas vigentes em busca de direitos e do bem viver. De fato, Paul Gilroy

salienta que

[...] a discussdo contemporanea sobre o conceito de
didspora surge como uma resposta mais ou menos
direta aos ganhos trans-locais advindos do movi-
mento Black Power durante a Guerra Fria. Primeiro,
ela circulou como parte de um argumento que pro-
punha a reconfiguracio da relacio entre a Africa e as
populacGes parcialmente descendentes de africanos
do hemisfério ocidental. (2001, p. 17).

O movimento diaspérico de construcdo epistémica, que contou,
como ponta de langa, com a mobilizacdo das mulheres negras em di-
versas areas, acarretou uma ruptura com a “histéria Gnica”: a narrativa

estereotipada dominante da mulher negra subalterna, hipersexualizada,



associada “por definicdo” ao antiestético e ao insalubre. Ao engendrar
essa virada, a intelectualidade negra fundou uma episteme essencialmen-
te quilombola: rompeu com o “possivel” politicamente fundado em uma
légica colonial e criou uma base epistemolégica fundamentada na ree-
xisténcia e na memoria dos povos africanos em didspora nas Américas.

Neste ponto, é essencial abordar a elaboracdo seminal de Beatriz
Nascimento (2018) a respeito da ontologia do quilombo, que parte da
constatacio de que a Africa é nossa Atlantida, onde se localizam nossos
saberes e histdrias submersos e congelados pelo epistemicidio. O con-
ceito de quilombo, proveniente dos africanos bantos, tem se modificado
ao longo dos séculos. Nascimento (2018) relata que o poder hegemonico
colonial portugués o definiu, em 1740, como “habitacdo de negros fugi-
dos que passam de cinco”; no Nordeste, pode ser “uma grande confusao
ou uma festa de rua”; no Sul, “uma casa de prostitutas”; os dicionarios
registram o significado ‘unido’. Esses pequenos exemplos ja demonstram
a vastidao de significados associados ao termo quilombo e de como ele
foi esteve vinculado a diversos aparatos simbolicos.

A palavra “quilombo” é um termo banto que significa “acam-
pamento guerreiro na floresta, sendo entendido ainda em Angola como
divisdo administrativa” (LOPES apud LEITE, 2000, p.27-28). Segundo
Carlos Serrano (1992), citado por Nascimento (2018), os quilombos, ori-
ginalmente, “tinham um tipo de organiza¢do nem vertical, nem horizon-
tal, mas transverso, ou seja, existia uma forma de poder eminentemente
tiranico ao mesmo tempo que democratico, baseado nas relagoes de li-
nhagem e parentesco”.

No Brasil, o quilombo assume um carater politico, social e ideo-
logico, sendo muitas vezes confundido com insurrei¢dao ou rebelido. Com
efeito, o quilombo ndo se enquadra nos paradigmas de anélise ocidentais,
vale dizer, eurocéntricos. Trata-se de um estabelecimento que, ainda que
acossado pela ordem colonial escravocrata, permitia a paz e a guerra de
forma concomitante; mantinha desigualdades em seu seio, mesmo que de

forma diferente do sistema escravocrata ou do capitalista moderno.
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E possivel dizer que a busca do territério — o quilombo como
espaco fisico, geografico — comeca quando o ser humano escravizado nao
se reconhece como propriedade de outro ser humano. A percepcdo de si
como ser humano pleno, e a consequente ruptura com a reificacdo que
a colonialidade impregna nas consciéncias, é a impulsionadora do fato
historico da fuga, ou seja, da busca pelo territério livre, onde se possa
recriar, na Didspora, o sentido africano — bantu — de nagdo.

A ontologia do quilombo, entretanto, transcende o aspecto estrita-
mente material do territério. A terra — local onde os ebds sdo dados, onde
fisicamente esta sediado o quilombo — se transforma em territorialidade
cultural, familiar e corporal. Os quilombos existem onde quer que se refun-
de Africa. As escolas de samba e os terreiros sio exemplos de quilombos
modernos, assim como o é a comunidade textual engendrada pelas mulhe-
res negras em movimento na Didspora africana desde a década de 1970. O
quilombo existe — e resiste — como simbologia, como memoria e narrativa,
que se sobressai em periodos de crise de nacionalidade.

Historicamente, o quilombo se transformou aos poucos em um
instrumento ideoldgico e um sistema social alternativo. Apresentava um
carater dual, ao mesmo tempo dentro e fora do status quo. Do ponto de
vista territorial, sua usual localizacdo em locais propicios a diversos tipos
de exploracdo econdmica despertou a cobica do sistema dominante, que
promoveu ataques a sua estrutura, com destrui¢des sistémicas.

O quilombo, no movimento diaspérico causado pela escravidao,
teve sentidos agregados: de organizacdo politico-administrativa africana
transposta para o Brasil nos primeiros séculos da colonizacdo, passou a re-
presentar um oasis de liberdade, no século XIX, assim também se configu-
rando, posteriormente, para diferentes organizacGes coletivas negras. No
século XX, com o fim da escravidao, o termo adquire uma aura catalisado-
ra de anseios de liberdade: um “Eldorado Negro”, como cantou Gilberto
Gil; um reforco positivo de parte da identidade historica brasileira; uma
utopia. Mais tarde, o quilombo assume a conotacdo de resisténcia popular

a opressao e de esperanga em um pais mais justo.



A dinamica histérica demonstra que, mais do que um simbolo ou
um territorio, o quilombo se constitui em verdadeira reconstrucdo e re-
criacdo, na Diaspora, de formas politicas africanas — e, com os posteriores
adendos de sentido, culturais e filoséficas. E possivel considerar, assim,
que a evolucdo do conceito de quilombo se fez, além de um simbolismo,
como ato de traducdo que reverberou politicamente.

Com efeito, até a década de 1970, salvo excecOes, 0 povo negro
ndo desfrutou da livre expressdo de sua identidade na sociedade brasilei-
ra — assim é até hoje, de fato, com o racismo religioso; o assassinato em
massa, principalmente dos mais pobres, residentes nas comunidades caren-
tes, entre outros fatores. A livre expressao esta longe de se configurar de
forma plena. As excecdes a invisibilidade, na época, eram as associagoes
culturais, a imprensa negra e outras agremiacdes, nas quais o quilombo se
mantinha como referéncia basica.

Também na década de 1970, com o desgaste da ditadura civil-
-militar, uma das primeiras expressdes de retomada das mobiliza¢des da
sociedade civil foi exatamente o movimento negro. Beatriz Nascimento

sugere que,

[...] talvez por ser um grupo extremamente submetido
e que ndo oferecia um imediato perigo as chamadas
instituicdes vigentes, os negros puderam prosseguir
um movimento social baseado na verbalizacdo ou
discurso vinculado a necessidade de autoafirmacao e
recuperacao da identidade cultural do negro. A ret6-
rica do quilombo, a andlise deste como sistema alter-
nativo, serviu de simbolo principal para a trajetéria
deste movimento. (NASCIMENTO, 2014, n. p.).

Além desse fator, ndo passou despercebida aos negros brasileiros
a onda que varreu tanto a Didspora quanto o proprio continente africano,
a partir da segunda metade do século XX, de luta por direitos civis e
descolonizagdo do continente africano e, em especial, de surgimento de

narrativas que trazem o protagonismo negro na literatura, e, no campo
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das artes visuais, o desenvolvimento e a valorizacdo de uma estética ne-
gra, reivindicando as origens africanas.
A descolonizacao da narrativa negra em grande parte do mundo im-

pactou o Brasil, ao trazer para o pais algo que Beatriz Nascimento denomina

[...] correcdo da nacionalidade: a auséncia de cida-
dania plena e de canais reivindicatérios eficazes, a
fragilidade de uma consciéncia brasileira do povo,
todos esses fatores implicaram numa rejeicao do que
era entdo considerado nacional e dirigiu esse movi-
mento para a identificagcdo da historicidade heroica
do passado. (NASCIMENTO, 2014, n.p.).

Tratou-se, desse modo, de um momento seminal para a com-
preensdo do que representaram as narrativas trazidas pelas mulheres ne-
gras a partir da década de 1970. A ascensdo dos movimentos negros em
ambito mundial e suas reverberacdes no Brasil, pelos fatores elencados,
acarretou também um impulso de descolonizacdo das narrativas de bra-

silidade, na qual

[...] o quilombo volta-se como c6digo de reagdo ao
colonialismo cultural, reafirma a heranca africana e
busca um modelo brasileiro capaz de reforgar a iden-
tidade étnica. A literatura e a oralidade histérica sobre
quilombos impulsionaram esse movimento, que tinha
como finalidade a revisdo de conceitos histéricos es-
tereotipados. (NASCIMENTO, 2014, n.p.).

O quilombo acabou, assim, por se configurar, ao longo do tempo,
como um fend6meno sobrevivente no inconsciente do povo negro e da inte-
lectualidade brasileira, aglutinando sentidos de resisténcia étnica e politi-
ca. Manteve, como instituicdo, caracteristicas do modelo africano; agregou
sentido de préatica politica emancipatéria de modo a corrigir distor¢oes do
poder dominante em periodos de crise da nacionalidade brasileira; contra-
pde ao esteredtipo da docilidade e subserviéncia do povo brasileiro uma

narrativa heroica, e reforca a critica as desigualdades sociais. Por tudo isso,



representa um instrumento vigoroso para o reconhecimento da identidade
negra brasileira no sentido de autoafirmacdo étnica.

Posteriormente, o quilombo incorporou significados que transcen-
dem a acepcdo politico-territorial e simbdlica de esperanca de liberdade e
resisténcia nas brechas do sistema colonial, tornando-se também simbolo
de diversas formas de resisténcia e reinvencao africana na Didspora. Nesse
amalgama simbolico, a terra ultrapassa a significacdo primeira de territo-
rialidade concreta. Segundo Beatriz Nascimento,

[...] o fundamento do quilombo € a terra, o homem
se identificando profundamente com a terra. Entdo, o
Ebo é dado para a terra, todos os elementos vivos es-
tdo na terra e vao participar daquele banquete que é o
Ebéd. Que dizer, vai ter ali virus, vai ter ali micrébios,
vai ter ali células que vao se decompor e se transfor-
mar em outras células... e esse é o principio do “axé”,
da forca. (NASCIMENTO, 2018, p. 335).

Nesse sentido, terra é o veiculo do Axé, o local onde o negro se
encontra com sua dimensdo ancestral. No entanto, também o Eb6 tem um
papel primordial, pois é o elemento basico do Axé. A comida dada para a
terra e a tudo o que esta vivo é a fonte do fortalecimento dos homens e de
sua ancestralidade. Todo esse processo s6 ocorre pelas maos das mulheres,

transformadoras (tradutoras) da matéria-prima em alimento:

Cabia as mulheres no quilombo, o sustento dos guer-
reiros. Cabia as mdes preparar o alimento e colocar
nas florestas, ndo s6 para oferendar aos seus mitos ar-
caicos, mas para também alimentar ao fugitivo. Cabia
a mulher sustentar a fuga. (NASCIMENTO, 2018).

Os quilombos, historicamente, representam o lugar de lideranca
feminina. Esse seu papel pode ser vinculado, numa associacdo simbolica e
poderosa, ao trabalho das intelectuais negras. Essas mulheres, engendran-
do um l6cus de troca de saberes e subjetividades no ambito da Diaspora

Negra, criam e sustentam a palavra escrevivente — para utilizar uma exten-
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sdo do conceito seminal de escrevivéncia, de Conceicdo Evaristo (2017)
—, a fim de compor uma diferente narrativa nacional, uma comunidade
textual. Cria-se, em outras palavras, um quilombo discursivo, que, assu-
mindo como territorialidade as multiplas vivéncias das mulheres negras na
Diaspora africana, a partir de uma légica que comunica o presente com 0
passado ancestral — e com ele promove a troca de Axés —, agrega sentidos
emancipatorios e instrumentaliza o povo negro para o reconhecimento de
sua identidade e autoafirmacdo. Assim, esse espaco discursivo configura-
-se como ferramenta para a inser¢do do negro na cultura nacional, entendi-
da como espaco de disputas simbdlicas e objetivas.

A palavra escrevivente, nesse contexto, é compreendida como
transbordamento da condicdo comum e multipla de mulheres afrodiaspo-
ricas. E o conjunto das producdes artisticas, cientificas e filoséficas das
mulheres negras em movimento — o proprio solo desse quilombo episté-
mico. E o engendramento de uma narrativa africana diaspérica, que nio
se constitui como territorialidade concreta, mas sim como politica cultural
e epistémica. Esse conjunto interdisciplinar de saberes movimenta as es-
truturas e sustenta a ruptura com estere6tipos desumanizadores; disputa
espacos institucionais e chega a atingir a elaboracdo de politicas publicas.

As politicas de traducdo levadas a cabo por essas mulheres cor-
porificam uma préxis politica e epistémica embebida das multifacetadas
vivéncias das mulheres negras em diaspora e de valores ético-civilizatérios
provenientes de Africa e recriados ou reinventados deste lado do Atlantico.
Em outras palavras, o empreendimento tradutério epistémico formulado
pelas intelectuais negras brasileiras é uma empreitada e uma praxis episté-

mica, assim como uma politica decolonial.



ATOS DE FALA, ATOS DE TRADUGAO
E DIASPORA AFRICANA

A teoria dos atos de fala passou a ser conhecida a partir da publica-
¢do postuma, em 1962, da série de conferéncias proferidas por John Austin
em 1955, nos EUA. Em sintese, a teoria dos atos de fala estabelece que a
linguagem constitui, por si s6, uma forma de acdo, posto que hé diversos
tipos de agdo realizadas por meio da linguagem. Austin estabeleceu uma
disting¢do entre enunciados constativos — aqueles que descrevem ou relatam
uma situacdo, podendo ser verdadeiros ou falsos — e os performativos, que
por si mesmos realizam uma acdo.

Diante da constatacdao de que mesmo os atos de fala constativos
guardam a possibilidade de transformacdo em atos performativos, em ulti-
ma analise, todos os atos de fala seriam performativos. Nesse prisma, todo
enunciado retine em si trés atos de fala: o ato locucionario, a enunciacdo
propriamente dita; o ilocucionario, que se realiza na linguagem, e o perlo-
cuciondrio, que se realiza por meio da linguagem.

Austin também estabelece em sua teoria condicOes de eficacia
(felicidade) para o enunciado performativo, relacionadas a autoridade do
enunciador, a correta e a integral enunciacdo, e as circunstancias da reali-
zagao do enunciado. Ausentes a autoridade do enunciador para realizar o
enunciado, as circunstancias pertinentes ou a correta enunciacao — segundo
férmulas socialmente consagradas —, o ato performativo se torna nulo.

Nesse ponto — quanto a questdo da eficacia, ou felicidade dos atos
de fala —, verifica-se uma aproximacao entre a formulacdo de Austin sobre
os atos de fala e as consideracdes de Foucault sobre a ordem do discurso
(2014), na medida em que a producao do discurso, veiculado pelos atos de
fala, deve atender a certas condi¢des no tocante aos agentes que o produ-
zem e a forma em que o discurso é organizado e distribuido pela sociedade
para que esse discurso seja eficaz.

Stock (1983) descreveu o processo de formacdo de comunidades

textuais assumindo como ponto de partida a criacdo de identidades de gru-
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pos religiosos pela leitura de textos considerados fontes de autoridade, com
a sua consequente interpretacdo por membros de destaque do grupo. De
forma analoga, é possivel considerar parte da formacdo da narrativa nacio-
nal como o corpus discursivo composto pelos textos em circulagdo no pais.

A nacdo, em si, constitui uma forma de narrativa, dotada de estra-
tégias textuais, deslocamentos metaféricos, subtextos e estratagemas nar-

rativos. Com efeito, Hall assinala que

[...] as culturas nacionais sdo compostas ndo apenas
de institui¢cdes culturais, mas também de simbolos e
representacdes. Uma cultura nacional é um discur-
so — um modo de construir sentidos que influencia e
organiza tanto nossas agdes quanto a concepgao que
temos de no6s mesmos [...]. As culturas nacionais, ao
produzir sentidos sobre “a nacao”, sentidos com os
quais podemos nos identificar, constroem identida-
des. Esses sentidos estdo contidos nas histérias que
sdo contadas sobre a nagdo, memorias que conectam
seu presente com seu passado e imagens que dela sdo
construidas. (HALL, 2014, p. 50).

A praxis tradutéria no ambito da Diaspora africana foi, desse
modo, uma empreitada epistémica que estabeleceu uma dindmica prépria
aos atos de traducdo, na qual uma gama variada de saberes passou a cons-
tituir o espago de circulagdo de textos.

QUILOMBOS COMO PROCESSO POLITICO
E DISCURSIVO CONTRANARRATIVO

A experiéncia negra transatlantica se construiu em reinvengdo e
memoria. As voltas em torno da arvore da memoéria e do esquecimento e a
passagem pelo portdo sem retorno engendraram reconstrucoes e reinvengdes
de Africa no Brasil — e no conjunto do continente americano. A gigantesca
maquina de morte em que se transformou a escraviddo e, de modo geral, ao

empreendimento da colonialidade, os ancestrais contrapuseram o magnifico



empreendimento de reinvencao e memoria, plantando axé, como vida resi-
liéncia cultura; engendrando rearranjos das africanidades em solo brasileiro.

A colonialidade representou um empreendimento necropolitico
baseado no uso de corpos e mentes negras como maquinas de trabalho;
usou-0s como corpos volateis e mataveis sempre que inaptos a esse fim.
Nesse solo indspito, desenvolveu-se a cultura afro-brasileira que, como
outras afrodiaspdricas, é reconstituicio de memaria ancestral e recriacao
de todo o patrim6nio cultural, comunitario, filos6fico e ético estilhacado
pelo impacto da colonizacao.

Gilroy (2001) aponta que tanto os processos de racializacao
oriundos da colonialidade quanto os de construcdo dos ideais antirra-
cistas, embora possam se apresentar como nacionais ou regionais, sao
formados a partir de inter-relacdes entre Europa, Africa e as Américas.
Com efeito, a experiéncia afrodiaspoérica criou uma miriade de formas de
resisténcia que se manifestam como releituras das diversas africanidades.
Nas palavras de Gilroy,

[...] as culturas do Atlantico negro criaram veiculos de
consolacdo através da mediacdo do sofrimento. Elas
especificam formas estéticas e contraestéticas e uma
distinta dramaturgia da recordacdo que caracteristica-
mente separam a genealogia da geografia, e o ato de
lidar com o de pertencer. Tais culturas da consolagdo
sdo significativas em si mesmas, mas também estdo
carregadas e contrapostas a uma sombra: a conscién-
cia oculta e dissidente de um mundo transfigurado
que tem sido ritual e sistematicamente conjurado por
pessoas que agem em conjunto e se abastecem com a
energia fornecida por uma comunidade mais substan-
tivamente democrética do que a raca jamais permitira
existir. (GILROY, 2001, p. 13).

No mesmo sentido, a categoria politico-cultural de “amefricani-
dade”, termo cunhado por Lélia Gonzalez (1988), abre a perspectiva, do
ponto de vista da andalise das formas politico-ideolégicas de luta e resis-

téncia negra no Novo Mundo, a margem do paradigma imperialista dos
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Estados Unidos, pais dominante da regido. Assim, “amefricana” é a vivén-
cia diaspérica nas Ameéricas, englobando o continente como um todo, bem
como um processo histérico de adaptacao, resisténcia, reinterpretacao e
criacdo de novas formas, a partir da referéncia de diferentes povos africa-
nos. Ainda segundo Gonzalez, a Jamaica teria influéncias marcadamente
akan, enquanto a experiéncia afro-diaspérica brasileira se baseia em mo-
delos yorubd, ewe-fon e banto — este tltimo, alids, origem da experiéncia
politica quilombola.

A relevancia dessa categoria politico-cultural para a discussdo sobre
politicas de traducdo que partam de um entendimento de comunidades tex-
tuais e discursivas como formas quilombolas existentes na didspora africana
reside na unidade criada a partir da diferenca, ou, para usar as palavras de

Gonzalez, na

[...] unidade especifica, historicamente forjada no in-
terior de diferentes sociedades que se formaram numa
determinada parte do mundo. Portanto, a Améfrica,
enquanto sistema etnogeografico de referéncia, é uma
criagcdo nossa e de nossos antepassados no continen-
te em que vivemos, inspirados em modelos africanos.
Por conseguinte, o termo amefricanas/ amefricanos
designa toda uma descendéncia: ndo s6 a dos africa-
nos trazidos pelo trafico negreiro, como a daqueles
que chegaram 8 AMERICA muito antes de Colombo.
Ontem como hoje, amefricanos oriundos dos mais di-
ferentes paises tém desempenhado um papel crucial
na elaboragdo dessa Amefricanidade que identifica, na
Diéspora, uma experiéncia histérica comum que exige
ser devidamente conhecida e cuidadosamente pesqui-
sada. Embora pertencamos a diferentes sociedades do
continente, sabemos que o sistema de dominagdo é o
mesmo em todas elas, ou seja: o racismo. (GONZA-
LEZ, 2018, p. 330, grifos da autora).

A partir da matriz afrodiaspérica comum as Américas, cria-se
uma comunidade textual vinculada as multiplas experiéncias dos des-
cendentes de africanos no Novo Mundo. Essa comunidade temraizes nas

culturas de diferentes povos da Africa, atravessados pelas vivéncias de



escravizacdo, opressao, resistindo as tentativas de apagamento de forma
a se reinventarem no continente.

O quilombo, como experiéncia politica originaria de Africa e
ressignificada em diferentes partes do continente americano, ganhou
expansdes de sentido, desde a experiéncia da territorialidade africana
em plena col6nia, até a acepcdo de simbolo de luta contra a opressao
escravista e racista, tornando-se, por fim, reconstrucao e criacao de for-
mas culturais, filosoficas e politicas africanas. As escrevivéncias das
intelectuais negras desde a década de 1970, verdadeiro quilombo em
movimento, contribuiu ndo apenas sob o ponto de vista politico e social
para a construcdo da cultura brasileira, como também, sob a perspectiva
discursiva, criou uma comunidade textual afrodiaspérica, imprimindo
marcas na totalidade da cultura nacional.

A experiéncia dos africanos e seus descendentes na Diaspora,
tanto sob a 6tica de sua materialidade politica, institucional e insurrei-
cional, quanto da esfera simbdlica e discursiva, possibilitou a recorda-
¢do e a reinvencdo africana nas Américas. Construiu, desse modo, um
l6cus narrativo que comporta diversas formagoes epistémicas no campo
da chamada cultura nacional, em disputa com imagens e representacoes
hegemoénicas sobre o lugar do negro e, para os fins deste estudo, da mu-
lher negra no Brasil.

Esse conjunto se ancora em uma praxis e uma ética comunitaria
negras. O artigo “Nossos Passos Vém de Longe”, de Fernanda Carneiro
(2000), ostenta uma rica elaboracdo do encontro de raca e género, ou
seja, de percepcdes do corpo da mulher negra, a partir do resgate de
parte do universo simbdlico da cultura negra, com fragmentos e histo-
rias tradicionais. Possibilita uma compreensao a respeito da saide e do
corpo da mulher negra formada na experiéncia afrodiaspérica e contra-
posta aos discursos hegemo6nicos que sustentaram as politicas vigentes
no pais. Carneiro destaca também a importancia da dimensdo subjetiva
e simbdlica na composicdo dos fatores que afetam a satde do individuo,

bem como a prépria resisténcia do povo negro aos processos de opres-
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sdo provenientes da colonialidade. Nesse aspecto, destaca ainda o papel
fundamental do Iidico e da afetividade para o engendramento de formas

de resisténcia e reinvenc¢do. Efetivamente, a autora lembra que

[...] o corpo marca e recria gestos e culturas que
vém de longe... e tém o sentido de afirmacdo da vida
espiritual em sua espessura histérica. E indiscutivel
a extraordindria forca das religiGes como fonte de
aprendizado, apoio e sustento da existéncia negra
no Brasil [...] A expressdo estética ancestral se
manifesta nos cultos e nos modos de viver, dangar,
brincar, procriar, adoecer ou buscar a cura. E o
sentir-se feliz em sua existéncia, comunica a ética
negra. A expressdo corporal negra retoma o devir
das particularidades e garante uma continuidade
e permanéncia étnica que ndo se justifica por leis
naturais. (CARNEIRO, 2000, p. 24).

Assim, pode se afirmar que o contato com a dimensdo do sagrado
se da desde o corpo, configurando uma préxis religiosa que ndo aliena o in-
dividuo negro, mas, ao contrario, opera de maneira radical em sua integra-
¢do na realidade (CARNEIRO, 2000). No mais, a ancestralidade venerada
pelo seu valor de ensinar e orientar, na figura das pretas velhas e contadoras
de histérias, bem como nas cantigas e nas palmas, forma uma tradicdo
que se constréi por meio do corpo; veicula uma pedagogia que busca um
tratamento positivo das questdes do corpo, evitando se furtar a experién-
cia fisica, como nas tradi¢des ocidentais. O corpo, sob essa perspectiva, é
aberto ao mundo e permeavel a ele. Igualmente, a experiéncia do sagrado
ocorre com base na comunidade, na urdidura de uma rede de convivéncias
e afetos (CARNEIRO, 2000, p. 29).

Trata-se de cosmovisdo em que o corpo das mulheres negras ga-
nha atravessamentos diferentes dos impostos pelo poder colonial. Nos
terreiros e nas irmandades, forjava-se uma identidade separada do traba-
lho escravizado ou mal remunerado. Dessa forma, conferia-se autonomia
e autoridade as mulheres, seja pelos cargos importantes na hierarquia dos

terreiros ou na vida independente afirmada pelo pagamento das anuida-



des nas irmandades que visavam a compra de suas alforrias ou a de seus
familiares (CARNEIRO, 2000, p. 31-32). Mais além, vale destacar que,
como os conceitos de pecado original, castigo, salvacdo ou condenacao
eram estranhas a essa visdo de mundo, e tendo em vista a centralidade
das experiéncias de unido com as irmds e irmaos de fé, com a natureza e o
sagrado a partir do proprio corpo, a mulher é especialmente considerada
como portadora de Axé, a forca tatil e sonora mobilizada pelo encontro
com o sagrado, com as forcas naturais e pela palavra. Os rituais sdo a

forma de preservacao e transmissdo do Axé.

CONSIDERAGCOES FINAIS

A experiéncia colonial permitiu que, na Diaspora, a forma politica
do quilombo transcendesse a sua materialidade como instituicdao e modo
de gestdo, possibilitando discursivamente a reinvengdo e a memoria de
Africa. A producdo discursiva da intelectualidade negra assumiu um vo-
lume critico em todo o mundo a partir de meados da década de 1950, com
continuidade nas décadas seguintes, como reverberacdo do movimento
pelos direitos civis da populagdo negra estadunidense e a descolonizagdo
de diversos povos africanos. No Brasil, impulsionou a reorganizacdo da
sociedade civil, acarretando o desgaste do regime ditatorial civil-militar a
partir da década de 1970, o que imprimiu no conjunto da sociedade bra-
sileira um campo de narrativa baseada nas coletivas e multiplas vivéncias
negras desde a chegada dos primeiros escravizados nas Américas.

Nessa perspectiva, o quilombo existe como corpus discursivo que
se constitui como traducdo de diversas culturas africanas, atravessadas
pela experiéncia da opressdo comum a esses povos na vivéncia diaspdrica,
pela memoria resgatada a partir do corpo ancestral e pela reinvencdo de
formas de vida e resisténcia perante os processos de apagamento impostos

pelo racismo. Concluo com as palavras de Mbembe,
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A memoéria popular nunca conta histérias limpas;
ndo hd memorias puras e didfanas. Ndo ha memoria
prépria. A memoria é sempre suja, sempre é impu-
ra, sempre é uma colagem. Na memoria dos povos
colonizados, encontramos numerosos fragmentos
do que em um determinado momento foi rompido
e que ja ndo pode ser reconstruido em sua unida-
de originaria. Assim, a chave de toda memoria a
servico da emancipacdo estd em saber como viver
o perdido, com que nivel de perda podemos viver.
Ha perdas radicais das quais nada se pode recuperar
e, ndo obstante, a vida continua e devemos encon-
trar mecanismos para tornar presente esta perda de
algum modo. Podemos recuperar alguns objetos de
uma casa incendiada, [podemos] inclusive recons-
truir a casa, mas ha coisas que ndo podemos jamais
repor porque sdo uUnicas, porque mantinhamos com
elas uma relacado tnica. E h4 que se viver com essa
perda, com esta divida que j4 ndo podemos pagar. A
memoria coletiva dos povos colonizados busca ma-
neiras de assinalar e viver o que ndo sobreviveu ao
incéndio. (MBEMBE, 2016, n.p.; traducdo nossa)®*.

4 Em espanhol: La memoria popular nunca cuenta historias limpias, no hay memorias
puras y didfanas. No hay memoria propia. La memoria siempre es sucia, siempre es
impura, siempre es un collage. En la memoria de los pueblos colonizados encontramos
numerosos fragmentos de lo que en un determinado momento fue roto y que ya no puede
ser reconstituido en su unidad originaria. Asi pues, la clave de toda memoria al servicio
de la emancipacion estd en saber cémo vivir lo perdido, con qué nivel de pérdida podemos
vivir. Hay pérdidas radicales de las que nada se puede recuperar y, sin embargo, la vida
continua y debemos encontrar mecanismos para hacer presente de algin modo esa
pérdida. Podemos recuperar algunos objetos de una casa incendiada, incluso reconstruir
la casa, pero hay cosas que no podremos jamds remplazar porque son unicas, porque
manteniamos con ellas una relacién tinica. Y hay que vivir con esa pérdida, con esa deuda
que ya no podemos pagar. La memoria colectiva de los pueblos colonizados busca maneras
de sefialar y vivir aquello que no sobrevivié al incendio.
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Vozes femininas negras

Este livro nasceu do desejo de discutir a (in)visibilidade da autoria
feminina negra em sua relagdo com a atividade tradutéria. Subja-
cente a argumentacédo dos artigos aqui contidos estd o fato de que
as producdes tedricas e literdrias de intelectuais e escritoras negras
tém construido uma tradigao epistemoldgica que se contrapde a visédo
eurocéntrica e a ela resiste. Nesse sentido, é um conjunto de texto
que, além de denunciar a opressao estrutural que sofrem as mulheres
negras em sociedades patriarcais racistas, reivindica outros espacos
e direitos, gerando representacdes mais adequadas e justas sobre o
sujeito feminino negro. Nesse ato politico de representar a si mes-
mas, essas vozes se tornam a autoridade de sua prépria histéria. A
traducdo faz parte inegavel desse processo, uma vez que define em
grande parte quais vozes serdo ouvidas, em que linguas e de que
forma. Assim, o fazer tradutério se junta a producéo de escritoras e
intelectuais negras como instancia de visibilidade, de critica e, mais
importante, de pratica de resisténcia e inclusao.
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