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“Eu nao preciso falar que eu sou branca, cara, eu sou Latina!”

“I Do Not Have to Say that | Am White, Man, I am Latina!”
Or the Complexity of Racial Identification in the Ideology of (Non)White,
Young, Female Activists

Abstract

In this article, [ explore the complexity of racial identity formation
of (non)white, young, female activists in Sdo Paulo. Taking into
account the interaction of the individual with the social world, one
must distinguish between appropriated and attributed racial
identities, as well as individual and collective identities. This
requires attention to the role of racial social position and its
subsequent racial advantages, to the feelings of activists about this
process, and to the mutual influence of the heterogeneity of racial
identity, the displacement of racial identity and, consequently, the
role of identity formation as a strategy of activist ideology and
praxis.

Key Words: Racial Identity, Feminism, Activism, Whiteness,
Ideology.
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1. Introducao!

Dandara?: Quando eu tenho que responder
um questiondrio e estd ld branco, amarelo,
preto... Que cor eu sou? Eu acho que eu
sou todas. (...) Porque eu sou um mistura.
Nao sei. Minha cor, para os olhos de
algumas pessoas, ela é branca, mas as
minhas atitudes é de uma jovem negra.

Dandara me pegou de surpresa. Ela foi a sequnda jovem
feminista ativista que entrevistei em Sao Paulo, em outubro de
2005, para uma pesquisa sobre experiéncias cotidianas
relacionadas a privilégio racial. Eu a tinha classificado como
branca, mas sua auto-reflexdio me levou a uma complexa
observacdo: ela é de todas as cores, ela é uma mistura; ela
identifica-se como branca e outras pessoas — inclusive ativistas
nao-feministas — a véem como branca; ela também se identifica
como negra e outras ativistas feministas também se referem a ela
como negra. Seria Dandara negra ou branca? E por que isso seria
tao relevante?

ek

! Neste texto, utilizo as seguintes convencdes: o formato italico é utilizado para
diferenciar falas de entrevistadas e categorias émicas; o formato de aspas duplas
¢ utilizado para indicar conceitos ou citacoes diretas de autores; e o formato de
aspas simples ¢é utilizado para enfatizar determinadas ideias. Agradeco a Astrid
Runs, Adriano Ropero, Isadora Lins Franca e Tatiana Groff pela sua ajuda na
revisdo e na tradugéo. Agradeco também a leitura e o estimulo por parte das
organizadoras do dossié.

2 Todos os nomes sao ficticios para manter o anonimato das entrevistadas.
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Para esta pesquisa me aproximei de quinze ativistas jovens
(ndo)brancas envolvidas em questdes, entre outras, de género e
raca. Elas atuam em movimentos identitarios ou novos
movimentos sociais®: grupos marginalizados que se encontram e
se organizam a partir do compartilhamento de uma (mesma)
identidade, de forma a combater desigualdades sociais pelas quais
se véem afetadas ou em solidariedade a outros sujeitos que sofrem
os efeitos de desigualdades (por exemplo, no caso de lésbicas que
atuam no movimento LGBT contra o heterossexismo e no
movimento negro, contra o racismo). Nao obstante, a maioria
dessas mulheres é de ativistas jovens inseridas no movimento
feminista contra sexismo e desigualdades de género. Como
demonstro neste trabalho, elas compartilham a oposicdo a um
sistema opressivo, assim como a luta contra as desigualdades
sociais e a discriminacao que tal sistema (re)produz e,
consequentemente, um objetivo comum de transformacao social:
de uma sociedade mais igualitaria e justa para todos.

Essa légica ativista apresenta coeréncia se temos como
ponto de partida uma identidade marginalizada e uma posicao de
desvantagem social (de género e sexual), ou de solidariedade com
uma posicao de desvantagem (racial). Essa aparente coeréncia se
transforma quando se tem por referéncia uma identidade racial
atribuida (por terceiros) como branca, situando as posicoes sociais
dessas ativistas nas relagoes raciais.

Nesse contexto, identidade e ideologia ativista entram em
conflito, estabelecendo-se uma relagdo contraditéria. A

3 Nao ¢ de surpreender que especialmente as mulheres de familia de classe
trabalhadora — como Sabrina, Paula, Dandara e Sofia — discutam classe, como
categoria nao-identitéria, em suas analises. Isso ndo se deu da mesma maneira
para aquelas com um background de classe média e média alta - como Juliana,
Andrea, Severina e Julia. Para nenhuma delas, porém, a classe social foi uma
prioridade em seu ativismo atual. Classe, entretanto, ndo era uma categoria
analitica central para esta pesquisa. Assim, por motivos metodoldgicos, a
participagao ativista em movimentos identitérios foi o critério de selecdo utilizado
para compor o conjunto de entrevistadas, mais que um pertencimento em termos
de classe social.
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apropriacao (auto-identificacdo) de uma identidade racial branca
as conduziria a habitar o lugar do ser opressor no sistema de
racismo, ao qual tais ativistas, pelo menos discursivamente, se
opdem. Porém, como encaminham apaixonadamente seu
ativismo com base na prépria identidade oprimida, colocam em
segundo plano sua identidade racial atribuida como branca e a
subsequente posicao privilegiada na construcao do seu feminismo,
bem como de outras praxis e ideologias ativistas.

Tendo isso em mente, abordo de forma breve os conceitos
de identidade racial, branquitude e ideologia. Em seguida,
apresento uma visdao geral da identidade racial atribuida das
entrevistadas, da sua posicao social racial, do seu posicionamento
ideolégico ativista em relacao a essas questoes e, por ultimo,
direcio novamente minha atencdo para a complexidade da
apropriacdo de sua identidade racial. Procurando abarcar a
complexidade das questbes aqui apresentadas, analiso as
narrativas de Sabrina e Dandara em detalhes, sugerindo trés
aspectos no processo de formagdo da sua identidade racial: a
heterogeneidade de identidade racial, o deslocamento da
identidade racial e o papel da formacdo de identidade como
estratégia de ideologia e préaxis ativista.

2. Identidade, branquitude, ideologia

2.1 Identidade

Em movimentos identitarios, a identidade muitas vezes é
referida como uma categoria social que indica o que alguém ‘é’ ou
‘tem’: uma experiéncia marginalizada e homogénea
compartilhada — como é o caso de género e sexualidade (Wekker,
1998:40). Em contraste, a identidade também pode ser vista como
um lar, com base em sentimentos de pertencimento e
reconhecimento (Frankenberg, 1993; Essed, 1996), um processo
multiplo, dindmico e flexivel: um estado de “tornar-se” que implica

agéncia humana (Lammers, 2006:283). Relacionalmente, a
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identidade é construida e negociada como uma co-producao
mutuamente dependente do Self e do Outro que “nos da um lugar
no mundo e faz a ligacdo entre nés e a sociedade em que
vivemos™ (Wekker, 1998:40,46). Entretanto, no que concerne a
apropriacao da identidade racial em relacao ao Self, vale lembrar
que esta é, a0 mesmo tempo, atribuida por outros — e, no caso de
ativistas, ndo sem conflito (id.ib.; Lammers, 2006).

Tal perspectiva vai ao encontro do argumento de Wekker
contra a ideia de posicoes exclusivas de identidade em que néao se
pode, ao mesmo tempo, pertencer a um ‘nds’ (branca ou negra) e
a um ‘outros’ (negra ou branca) em um eixo s6 de significacao
social (como raca); essa € uma abordagem iluséria de tipo “ou-ou”
(Wekker, 1998). Como demonstrou Dandara, a identidade racial
pode ser uma expressdao de uma ou mais posicoes que podem
coexistir em um continuum. No entanto, a demarcacao entre ‘nés’
e ‘outros’, entre Self e Outro, concede direitos, meios e recursos,
poder e oportunidades para aqueles que estao localizados no lado
beneficiado, o que constitui a base para a reducdo do acesso a
direitos, etc. para aqueles situados no outro lado (Wekker, 1998;
Lammers, 2006).

2.2 Branquitude

Mulheres brancas sdo marcadas por género e raca.’
“Branquitude”, para Byrne (2006:3), “¢ mais do que uma
identidade consciente, é também uma posicao dentro de discursos
racializados, bem como um conjunto de préaticas e imaginarios”.
Mesmo que a branquitude como “um conjunto fixo de atributos
fisicos” (id.ib.) tenha desmontado ha muito tempo, e branquitude

4 As traducbes das citagdes para o portugués séo da autora.

% Para uma descricao geral de (re)leitura critica de raca e branquitude de Freyre,
Nogueira, Guerreiro Ramos, Fernandes, lanni, F.H. Cardoso; e para temas como
a ideologia de branqueamento, o mito da democracia racial, e politicas de acao
afirmativa, ver Piza (2000), Bento (2002, 2003a), Sovik (2002, 2007), Oliveira
(2007) e Cardoso (2008).
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(tanto como raca) seja entendida como uma construgdo social,
relacional, dindmica e dependente de tempo, contexto e lugar,
ainda se constitui como real “nos seus efeitos materiais e
discursivos” (Frankenberg, 2004:113). Branquitude, entdo, é “um
lugar no sistema de racismo e dominacao”’ (Frankenberg, 1997:8-9).
Porém, no que se refere ao racismo, ndo estd em jogo somente a
discriminagao provocada por preconceito, “um sentimento de
rejeicao aos negros”’, mas também a (manutencao da)
discriminacao provocada por interesse: “[L]egados cumulativos da
discriminacao [que] significam privilégios para uns e déficits para
outros” (Bento, 2003a:27-29). O racismo, dessa maneira, é um
sistema de “Onus e bbénus” (id., 2003b:147,153). Nessa légica,
prevalece a posicao racial, e ndo a identidade racial.

Para analisar o reconhecimento da heterogeneidade do que
significam ‘brancas’ e ‘branquitude’, cabe uma abordagem
interseccional, reconhecendo “que todas as pessoas estao situadas
em uma série de eixos importantes de significacao social” (Wekker
& Lutz, 2001:26). Apesar de privilégio e poder marcarem
branquitude, posigoes desprivilegiadas em outros eixos podem
mascarar tal posicao social. Entretanto, nao a apagam, somente a
modificam (Frankenberg, 2004:76; Rothenberg, 2005:3-4; Twine &
Warren, 2007:6-7).

Ao mesmo tempo, apesar de género funcionar para
mulheres como uma forca estruturalmente marginalizante,
empurrando-as para um lugar desvantajoso do mundo social, raca
pode trazé-las (no caso das que sao identificadas como brancas)
de volta para o centro das relacoes de poder:

vemos classe e género sendo violentamente racializados, e
também vemos polarizagdes de insiderness [0 estar dentro]
e outsiderness [o estar fora], organizadas as vezes em torno
do eixo racial (...).Penso que também é seguro afirmar que
algumas mulheres mais do que outras — da classe certa, de
raca certa — estdo sendo seduzidas a um novo tipo de
insiderness junto com sua contrapartida masculina
(Frankenberg, 1997:7).
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Os sentimentos negativos ligados a branquitude tém mais riscos
de cafrem nesse ‘hiato cognitivo' (Perry, 2002:78-83), ou seja, de
passarem sem maiores problematizagbes. Isso leva a uma
cegueira, na qual ‘nao se vé raga’, impedindo que as pessoas
percebam a sua insiderness na branquitude e, portanto, a si
mesmas como racializadas (Piza, 2000:108). Dessa forma, pessoas
brancas marcam sua identidade e posicao social como nao-racial.
Assim, a branquitude funciona como “guarda silenciosa” de
privilégio racial (Bento, 2003a, 2003b).

Género e raca ganham significado através dos conflitos
sociais e da luta politica (Omi & Winant, 1986:123), mas também
através da evasdo do conflito e do deslocamento de luta social.
Mulheres brancas podem se identificar como oprimidas pelo
sexismo, apagando como um outro “ismo’, por exemplo, o
racismo, as privilegia (Wildman & Davis, 1995:95-8) e, portanto,
legitimando a predominancia de sua luta contra o sexismo sobre a
luta contra o racismo. Muitas vezes, a branquitude é caracterizada
pela omissao da atuagdo de brancos, contribuindo para a
manutencao do status quo (Bento, 2002, 2003a).

Uma declaracao ativista do tipo “eu sou anti-racista” parece
uma expressao performativa de agéncia racial, ou seja, que
produz os proéprios efeitos politicos trazidos no enunciado da
sentenga. Em contraste, a auséncia de atuagao coerente com esse
discurso anti-racista, argumenta Ahmed (2004), é nao-
performativa. Por conseguinte, a branquitude permite a brancos
“ver o trabalho anti-racista como um ato de compaixao pelo
outro, um projeto esporadico, externo, opcional, pouco ligado as
suas préoprias vidas” (Bento, 2003a:49). Isso questiona a
transformacdo como agentiva® e aponta para as limitagdes do

z

6 Agéncia é associada com comportamento proposital e/ou intencional, com
reflexividade, consciéncia e, especificamente em pesquisa sobre ativismo, com
empoderamento, progresso e transformacdo. Esses entendimentos, muito
diferentes, estao de acordo com o carater e o objetivo transformador social do
ativismo feminista. Contesto, aqui, a fusao entre agéncia e agao (Alexander,
1992b, 1992a; Campbell, 2009), e argumento que agéncia pode se manifestar
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discurso ativista na branquitude feminina, questionando a
relevancia da ideologia para a praxis ativista.

2.3 Ideologia

Johnston e Oliver formulam ideologia’ como “sistemas de
ideias que congregam entendimentos de como o mundo funciona
com principios éticos, morais e normativos que orientam a acgao
pessoal e coletiva” (Oliver & Johnston, 2000:44). Snow e Benford
(2000:613) acrescentam que esse “conjunto de crencas” orienta-se
nao apenas para a politica, mas também para a vida cotidiana.
Portanto, ndo somente hé ideias sobre como a sociedade funciona
e como deve funcionar, mas também um “mapa cognitivo de
conjuntos de expectativas e uma escala de valores em que as
normas e os imperativos sao proclamados”: as ideias sdo também
um “guia para acao, produzindo na mente de seus adeptos uma
imagem do processo pelo qual mudancas desejadas podem ser
alcancadas” (Wilson, 1973 apud Oliver & Johnston, 2000:43).

em agao tanto como em auséncia de acao (ou inacdo) e, considerando o carater
interseccional da agéncia ativista feminista, sugiro que talvez nao-transformacao
nao seja um objetivo ideolégico, mas pode ser um resultado ou mesmo uma
finalidade indireta do ativismo feminista (Huijg, 2011).

7 Na teoria de ideologia podem-se distinguir duas linhas de pensamento.
Partindo de uma compreensdo de ideologia ‘neutra’, sociolégica ou nao-
pejorativa, ha certo acordo de que ideologia consiste de ideias, crencgas, valores e
normas; é baseada no mundo material e envolve processos de significagao e
representacao, bem como a legitimacao do poder (processos), conflito, oposi¢ao
e/ou dominacgédo; por ultimo, ideologia se ocupa da descrigao, interpretacao,
contestagao e justificagdo da ordem social e politica (Eagleton, 1991:1-31; Zald,
1996:262; Gohn, 1997:129; Johnston & Oliver, 2000:63; Franco, 2004:3; Dijk,
2006:116; Gillan, 2008:248). Uma alternativa para a abordagem nao-pejorativa
seria um entendimento pejorativo, marxista ou epistemoldgico da ideologia —
como ilusdo ou distor¢ao; ideologia no sentido pejorativo discute ideias como
‘verdadeiras’ ou representagbes ‘falsas’ da ‘realidade’ (experiéncias e
conhecimentos); ‘falsa’ e ‘consciéncia oposicional’ e, inter alia, hegeménicas e
ideologias contras (Jameson, 1978; Cheal, 1979; Kennedy, 1979; Hall, 1985;
Barrett, 1991; Dant, 1991; Eagleton, 1991; Hennessy, 1993; Gohn, 1997; Xavier,
2002; Heywood, 2003; Franco, 2004; Borba, 2005).
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A ideologia, assim, nao esta limitada a ideias e, como tal, ao
mundo abstrato do individuo: antes, funciona também como guia
de agao real. Como ideia ou como agao, real ou imaginéria, trata-
se da construcao particular de um ‘conjunto’ feminista — ou outro
— sobre o mundo. Por outro lado, as ideologias feministas incluem
ideias e ideais de desigualdade social (de género) e requerem um
minimo de consciéncia ou conhecimento das relagbes de poder e
do mundo social. Apesar de as entrevistadas desta pesquisa, em
sua maioria, construirem a préaxis ativista apenas com base na sua
identidade marginalizada, seu conjunto de crencas e compreensao
de como funciona o mundo inclui também a consciéncia das
relacoes raciais e de sua posicao de privilégio nelas.

Essas ideias funcionam no sentido de orientar (moralmente)
determinado coletivo e, consequentemente, o individuo que a
partir dele se identifica em suas acbes a fim de alcancar este
mundo ideal. Assim sendo, ha uma relacdo entre conviccoes
ideolégicas e visdes a respeito de um mundo social ideal e, entre
estes, o individuo e as suas agoes. Como demonstro no decorrer
deste trabalho, a identidade racial atribuida esta ligada a posicao
social dos individuos num contexto de desigualdade no que tange
a relacoes raciais. Por sua vez, a apropriacao de identidade racial
pode ser considerada uma manifestacdo de agéncia ativista dos
individuos; os coloca e posiciona no contexto do mundo social e
de suas relacoes raciais e, como tal, esté relacionada a construcao
e a expressao de sua conviccao ideolégica. Aqui, o foco recai
sobre a nocao de ideologia ativista (ou sobre a ideologia de
ativistas) como uma construcao social, expressao de um
engajamento ativista que é produzido, negociado, reproduzido e
modificado. Trata-se, portanto, da abordagem da formacao da
identidade como um processo em que a ativista manifesta sua
agéncia.
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3. Atribuicao racial: quando outros te véem como branca

3.1 Identidade racial, posicao social e experiéncias com racismo

No intuito de entender o que significa ‘ser branco’, considerei
que a primeira e bastante ébvia questao seria perguntar as
mulheres como outras pessoas as identificam racialmente e,
consequentemente, qual é sua identidade racial atribuida.
Loirinha. Loira. Galega. Galega em Pernambuco é loira. Chama
galega na giria. Ah, branquinha, as vezes dependendo do lugar
branca azeda® [Severina). Branca era a resposta mais comum, o
que me suscitava pouca surpresa: se outras pessoas as
identificavam como brancas, como eu também fiz, e essa era
minha hipétese, elas experimentariam estar numa posicao de
privilégio racial. Como veremos, essa hipétese se confirmava na
medida em que todas as entrevistadas relatavam uma variedade
de ocorréncias cotidianas em que a atribuicdo de uma identidade
racial branca lhes concedia uma posicao preferencial via
“experiéncias vicarias com racismo’® (Essed, 1989:43), ou seja,
experiéncias com racismo que sao ‘de segunda mao ou indiretas.

8 A lista para denominar brancos é longa, por exemplo, ‘branca-palida’, ‘branca-
queimada’, ‘russa’, ‘rosa’ or ‘morena-clara’ (Turra & Venturi, 1995:33-34).
Termos que nao encontrei, porém ja ouvi pessoalmente, sdo: ‘Alemoa’ e ‘Xuxa’'.

° Essed (1989:43) distingue quatro tipos de experiéncias com racismo, dos quais
“experiéncias pessoais” e “experiéncias vicéarias” sdo os mais relevantes nesse
momento. Experiéncias pessoais com racismo sao situacoes em que a pessoa
diretamente sofre discriminacao racial. Experiéncias vicérias, por outro lado, sao
experiéncias indiretas ou ‘de segunda mao’; sao experimentadas por outra pessoa
que é objeto direto de racismo. Mesmo que Essed na sua pesquisa analise as
experiéncias de mulheres negras — quem pessoalmente e vicariamente passam
por experiéncias com racismo —, sugiro que o conceito de racismo vicdrio
também pode ser aplicado para o contexto no qual mulheres brancas
indiretamente experimentam racismo ou testemunham racismo numa situagao na
qual outra pessoa é objeto de racismo. Muitas vezes, privilégio racial é um sub-
produto direto de uma experiéncia vicaria de racismo; assim, mulheres brancas
experimentam privilégio racial numa mesma situagdo em que uma pessoa negra
pessoalmente experimenta discriminacao racial.
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Nesses relatos, ndo somente estavam conscientes dos ‘efeitos
materiais e discursivos’ do racismo atuantes em suas vidas
individuais, mas também tinham consciéncia do bénus racial que
sua posicao lhes trazia; conseguiram diferenciar suas experiéncias
de favorecimento das experiéncias de desfavorecimento vividas
por mulheres negras jovens e, embora de modo mais hesitante e
parcial, conseguiram (tentar) ‘imaginar’ como sua vida poderia ter
sido se sua identidade racial atribuida tivesse sido negra. Assim,
sua consciéncia racial vai além de uma notificacdo ‘simples’ de
‘como elas sdo nomeadas racialmente por outras pessoas’.

Seguindo Essed (1989), as entrevistadas demonstraram um
quadro teérico, ideoldgico e pessoal de consciéncia de racismo e
da sua posigcao subsequente nestas relagoes raciais que, por sua
vez, funcionava como ponto de referéncia. Diferente do que eu
esperava, a relacdo entre suas experiéncias com racismo e o
processo anterior de identificacdo era problematica e, como
sustento adiante, relacionada aos seus sentimentos sobre sua
posicao social, sua auto-identidade e sua ideologia e praxis
ativista.

O depoimento de Flavia — 25 anos, familia de classe média e
diploma universitario — ilustra esse ponto. E militante do
movimento feminista e bem articulada. Pelas normas brasileiras,
normas entre aspas, disse Flavia, eu sou branca. Porém, mesmo
que sua mae a chame de branquela, outros a chamam de morena.
Entretanto, mesmo tendo cabelo castanho, Flavia &
estruturalmente descrita como branca pelas outras ativistas no
movimento. Recordando uma blitz policial, Flavia comenta sua
experiéncia vicaria com racismo e, subsequentemente, sua
experiéncia pessoal com privilégio racial; seus amigos negros sao
revistados, uma arma na cabeca; ela desafia os policiais a abrirem
a bolsa dela também, mas sem resultado. Apesar desse ato
provocativo, ndo pde seu ativismo em pratica a partir dessa
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consciéncia racial. Por que, entdo, na sua fala, coloca entre aspas
a palavra ‘branca’ para referir a si mesma?'°

Em seguida, ela se refere a um discurso diferente, pautado
na identificacdo como nao-branquela: homem, machista, quando
vai chavecar é “6 moreninha, ndo sei o qué”. Levando em conta o
contexto da entrevista, e sem perder de vista a realidade de sua
experiéncia, a andlise de Flavia poderia ser interpretada como
uma estratégia discursiva de evitagdo via deslocamento, primeiro,
de uma atribuicao branca explicita para uma identidade menos-
branca e, segundo, de uma identidade racialmente privilegiada
para um lugar de vitima que sofre discriminagdo de género (e
também sexual). A constituicio de sua identidade racial é
negociada interseccionalmente no dominio da sexualidade e
género e somente pode ser contextualizada levando em conta sua
(a consciéncia de sua) identidade racial.

3.2 Posicionamento ideolégico

A identidade e a posicao racial das mulheres no ativismo sao
negociadas interseccionalmente pela reflexdo ideolégica. Como
serd descrito mais tarde, ambas nem sempre sdo compativeis.
Antes de caminharmos adiante nesta anélise, abro um paréntese
para ilustrar o quadro de referéncia (Essed, 1989) das ativistas, ou
seja, seu potencial reflexivo e sua capacidade de situar seu self
interseccional em contexto(s) de relacbes de poder. Disso segue
que seu quadro ideolégico de relagbes de poder parte de uma
abordagem contraditéria que complexifica sua praxis ativista.
[lustrarei com o exemplo da Juliana.

Juliana, 24 anos, cresceu numa cidade pequena do Estado
de Sao Paulo, é poébs-graduanda e trabalha na é&rea de
comunicacao.

10 Deverfamos considerar também a possibilidade de sua identificacdo como
‘ndo-branquela’ ser uma tentativa de distanciar-se de mim ou talvez da méae dela,
referindo-se a nds duas como branquelas tipicas: louras de olho azul.
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Orkut, conhece? (...) tem Id um campo que vocé péde raga.
Foi o campo que eu mais demorei [pra preencher] porque
se eu for me definir eu sou branca..., mas me incomoda me
definir como branca.

Ela é identificada como branca, isso a incomoda e ainda lembra
experiéncias com racismo vividas na infancia. Contudo, para
Juliana é muito dificil compatibilizar essa identidade com sua
ideologia ativista:

vocé sendo branco, vocé é o ser opressor do racismo. {...) E
como o ser homem na questdo da mulher. Quanto mais
feminista que ele seja, ele é homem, ele carrega o poder
fdlico e todo o estigma de ser homem. Como instituicdo, o
homem representa o opressor e a mulher o oprimido. Na
questdo racial a mesma coisa. Branco representa o opressor
e 0 negro o oprimido.

Na sua construcao ideoldgica, as ativistas distinguem entre o
opressor e o oprimido, entre o sistema opressivo e 0s que o
habitam, de um lado, e as suas vitimas, de outro. Sua ideologia
ativista é dirigida contra esse sistema, facilitando seu ativismo
situado sob a perspectiva de quem se situa no lado dos
marginalizados. Conforme essa légica, como mulheres (e lésbicas
e, em certa medida, como mulheres brancas em solidariedade
com o movimento negro) estdo excluidas do lado opressor nesse
sistema; elas lutam contra, inter alia, o sistema machista e/ou
homens que representam o opressor. Considerando sua posicao
racial, no entanto, elas estao incluidas no sistema e se beneficiam
da subsequente desigualdade social que esse sistema implica; se
nao oprimem individualmente, representam potencialmente, como
exemplificou Juliana, o0 mesmo ‘opressor’. Isso cria uma tensao
interseccional entre sua posicao de acordo com o eixo de género
(e sexualidade) e de acordo com o eixo racial: estdo situadas
dentro e fora do sistema ao qual, pelo menos ideoldgica e
discursivamente, se opdem (Huijg, 2011).
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Como todas as entrevistadas, Juliana é

super contra o racismo. Talvez porque eu sou mulher e eu
sei como é ser vitima em algumas situacbes eu acabo
transpondo isso pras outras situacées também: “eu sofro
isso por ser mulher e ele sofre isso por ser negro”.

Através da comparagao de formas diferentes de desigualdade
social, Juliana conecta implicagdes estruturalmente desvantajosas
de sua prépria posicao de género com a de negros a partir desse
outro eixo (racial). Como vimos no caso de Flavia, em contextos
marcados por uma multiplicidade de eixos, Juliana se desloca de
raga para género a fim de se movimentar, no campo das relagbes
de poder, de uma posigao de vantagem em diregao a uma posicao
familiar, confortével e segura de desvantagem.

Apesar de sua consciéncia ja mencionada do poder fdlico e
do ser opressor do racismo, ela nao transpde essa preocupacao
ideolégica para olhar para seu lugar identitario privilegiado no
eixo de raca. Por conseguinte, nessa légica ideoldgica, a sua
oposicao ao sistema — o qual Juliana, nas suas palavras, habita
como opressora, ndo se materializa no que concerne ao racismo:
eu me envolvo mais em outras questbes, a questdo racial eu
acompanho pouco, mas o pouco que eu acompanho, eu admiro
assim [Juliana). A entrevistada se opbe fortemente ao racismo e
sua conviccao ideolégica é acompanhada de sentimentos de
admiracao por aqueles que lutam contra a desigualdade racial —
uma declaracdo na linha de "Eu sou anti-racista" (Ahmed, 2004).
Embora isso va ao encontro do seu préprio ativismo, que remete a
melhoria de sua posicdo marginalizada nas areas de género e
sexualidade, no que diz respeito a raca ela nao age a partir de seu
compromisso ideolégico; seu anti-racismo nao é performativo
(id.ib.). A partir de uma perspectiva interseccional, a manifestagao
de sua agéncia como ativista demonstra uma relacéo tensa no que
tange ao seu objetivo de transformacao social. Assim, sua
ideologia se manifesta através de uma acdo (por meio da luta
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feminista dirigida ao 6nus) e de uma omissao (que, no eixo racial,
¢é dirigida ao boénus). Do ponto de vista interseccional, ha uma
discrepancia entre os “sistemas de ideias”, seus “principios éticos,
morais e normativos”, e a “acado pessoal e coletiva” que deveria
ser orientada por tais ideias e principios (Oliver & Johnston,
2000:44).

3.3 Sentimentos e reflexdes incémodas

Para Juliana, concatenar sua préaxis ativista ao seu discurso
ideolégico, de acordo com suas “ideias” e seus “principios éticos,
morais e normativos”, seria negar sua individualidade e o
investimento e interesses emocionais que complexificam o
processo de formacao da sua identidade racial e, por sua vez, a
materializacdo em préxis ativista. Mesmo que a omissao
ideologicamente oriente também a agao ativista, isso nao significa
que nao haja acao. Essa acdo, porém, pode ser encontrada
principalmente no mundo interior do individuo. Mesmo nao
atuando de modo opressivo ou discriminatério'!, conscientizar-se
sobre ‘0 que significa ser branca’ e sobre seu pertencimento a uma
categoria historicamente opressora gera sentimentos
desagradéaveis: me incomoda me definir como branca, tem toda a
carga que carrega vocé sendo branco. Vocé sendo branco vocé é o
ser opressor do racismo [Juliana]. Essa carga, ou até culpa
histérica — porque a raca branca oprime as outras mesmo, dizimou
os indios, escravizou os negros [Paula] — cria vergonha;

ndo sé por ser branca, mas eu tenho vergonha dessa...
dessa inconsciéncia, de alguma maneira também fazer parte
dessa... dessa populacdo que oprime, desse povo que... que
dita regras... [Jlia].

1'Nas entrevistas, varias meninas lembraram situagdbes no ativismo em que
companheiras brancas se expressaram explicitamente racistas.
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Mirian (25 anos, ativista feminista, auto-identificada como
branca), que participou do movimento negro quando namorou
um ativista negro, também reflete sobre esse lugar de privilégio:

como que eu posso negar a minha posicdo de privilégio
[racial]? Eu acho que assumir a posicdo de privilégio, ela é
importante pra vocé se repensar “como que eu pOSSO
romper essa minha posicdo?”.

Entretanto, ela d4 um passo adiante: ndo somente inclui suas
experiéncias com racismo e sua identidade racial em seu quadro
ideolégico, mas, assumindo sua posigcao de privilégio, também as
conecta as mudangas social e individual na esfera da pratica
cotidiana, rompendo com sua posicao. De acordo com Mirian:

é logico que pra mim é importante, porque a partir do
momento que eu t6 num espago de articulagdo do
movimento negro e assumo que eu sou branca, tipo eu sou
opressora, saca? Ndo que eu sou opressora ali naquele
momento que eu tive uma atitude racista, eu sou uma coisa
simbdlica. [Porém, ser a coisa simbdlica ndo é tao simples]
me identificar como branca, pra mim é ‘foda’. Nao é que...
Sabe quando vocé quer negar um negécio?.

Se fosse entender o ativismo a partir de um olhar sobre as
relacoes raciais, as mulheres se encontrariam em lugar de
privilégio. Sendo brancas, se fossem lutar contra esse sistema
opressivo, elas mesmas seriam objeto da sua prépria luta. Ainda
que Mirian assuma essa complexidade, ela deseja o deslocamento
pela via da negacéo, pois se homens ndo podem ser feministas,
no maximo machistas esclarecidos, brancos ndo podem ser anti-
racistas; no maximo, seriam racistas esclarecidos. Isso provoca
impacto na sua reflexdo emocional, a qual, abordada em sua
dimensao complexa e multipla, contribui para uma interpretacao
que revela o aspecto conflituoso de sua posicao ativista. Sua
ideologia contra, e, portanto, a ativista e o ativismo contra, nao
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oferece um caminho para que se engaje na luta anti-racista. Nao
prové “principios éticos, morais e normativos que guiam a agao
pessoal e coletiva” (Oliver & Johnston, 2000:44) para uma posicao
contra o racismo no sistema opressor, na qual a ativista branca
age a partir de sua posicao identitaria como branca.

4. Vocé acha que eu sou branca? A complexidade da
apropriacao de uma identidade racial

Desde crianca, sempre me apercebi branca. Pela cor do
cabelo, pelo tom da pele, pelos tracos do rosto, pela... pela pele,
pelo corpo [Severina]. A auto-identificacdo racial de Severina
corresponde ao modo como ¢ identificada por terceiros. Com a
mesma clareza, Julia também se identifica racialmente: ah, eu
sempre fui branca... Eu sou branca. E isso, a minha redlidade. Eu
sou branca, né!. No entanto, a relacao entre identidade atribuida e
identidade apropriada como branca nao é auto-evidente.

No movimento negro brasileiro, a apropriacao racial é o
ponto de partida e de pertencimento. Porém, ndo se trata apenas
de uma questdao de identidade. A afirmacdo “Eu Sou Negra
Sim!”*?* é um ato de empoderamento e de resisténcia contra o
ideal de mesticagem da democracia racial e da ideologia de
branqueamento.” Diferencas de poder sao inerentes as relagdes

2 Na época em que participei no movimento de mulheres e no Férum Social
Mundial em Porto Alegre (2001-02), “Eu sou negra sim!” era um slogan que a
ACMUN (Associagao Cultural de Mulheres Negras) estampava nas suas
camisetas.

13 Branqueamento representa, em primeira instancia, um periodo na histéria do
Brasil que visou tornar o pais, ideoldgica e fisicamente, mais branco pela
modificacdo da composicao demogréfica étnico-racial. Com esse objetivo em
mente, houve uma politica oficial de imigracdo branca pela qual, entre 1870 e
1920, milhdes de alemaes, poloneses, italianos e outros europeus migraram para
o Brasil (Skidmore, 1998:21-40). Ao lado da imigragao de europeus, o Brasil
tinha de se tornar mais branco através da miscigenacdo. A populacao afro-
brasileira era a ideia racista do darwinismo (social), reduziria (isso se nao
desaparecesse) através da chamada ‘selecdo natural’; apds a abolicdo, a "raca
branca forte iria sobreviver" e "a raga negra desapareceria" (Domingues, 2002).
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raciais. Dizer “Eu Sou Branca Sim!”, causaria efeito contréario:
negaria o acesso diferenciado ao poder e a recursos materiais e
discursivos que negros e brancos tém.

Durante as entrevistas, muitas das mulheres moveram-se em
direcdo das suas raizes mais ancestrais. Um olhar mais minucioso,
porém, revela outros aspectos além do apenas ‘saber de onde
vocé vem’, desempenhando um papel na argumentacao em
relacdo ao eixo genealdgico da identidade racial. Esses aspectos
sdo apresentados através de etnia, caracteristicas bioldgicas, como
sangue miscigenador, caracteristicas faciais e outros atributos
fisicos reais e imaginérios (cf. Byrne, 2006:3), relacbes pds-coloniais
(e outros movimentos geopoliticos) e patriménio cultural. Mesmo
ndo necessariamente reivindicados como raciais, esses aspectos
funcionam na dindmica do racismo e da branquitude e,
especificamente, na légica do ja mencionado branqueamento e do
ideal mestico de democracia racial. Nesse contexto, a afirmagao
“Eu nao sou racial” ou “Eu nao sou branca” também pode
significar a negagao de um acesso diferenciado ao poder material
e discursivo. Neste trabalho, sugiro que nao se identificar como
branca, apesar de carregar essa identidade racial atribuida no
mundo social, € um ato significativo e agentivo, tendo como
resultado ou até como objetivo (indireto) um efeito de nao-
transformacao através de evasao.

Para entender essa complexidade, apresento as narrativas
de Sabrina e Dandara, ambas situadas nas fronteiras da
branquitude. Sabrina, como ativista do movimento negro, nao

Além disso, o branqueamento refere-se a uma ideologia (incluindo estética e de
aparéncia fisica) que idealiza o ‘branco e euro-brasileiro’. Sobre a politica de
branqueamento, a abolicdo da escravatura, as politicas raciais e a ideologia do
periodo 1870-1920, ver Skidmore, 1998; Azevedo, 1987; Schwarcz, 1993;
Azevedo, 2001. Por dltimo, conforme uma interpretacao psicolégica, o conceito
de branqueamento pode ser interpretado como "um conjunto de normas,
atitudes e valores brancos que a pessoa negra, e/ou seu grupo mais préximo,
incorpora, visando atender a demanda concreta e simbdlica de assemelhar-se a
um modelo branco e, a partir dele, construir uma identidade racial positivada"
(Piza, 2000:103).
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atua em um movimento organizado em torno de uma identidade
social que lhe marginaliza. Dandara, por outro lado, se organiza
com base em uma identidade marginalizada como ativista do
movimento de mulheres.

Sabrina procura se incluir em uma identidade n&o-branca,
mas nao é reconhecida como tal. Dandara se identifica como
negra. Essa identidade é afirmada por suas companheiras
feministas, mas nao lhe traz desvantagem racial; ela é concedida
com base em sua identidade racial atribuida (branca ou clara) pelo
resto da sociedade. Olhamos a questdes de insiderness e
outsiderness (Frankenberg, 1997:7) e em ambos o0s casos a
identificacdo racial é heterogénea e, conceitualmente, repleta de
tensdes internas. Nos dois casos, a identidade é um meio de
deslocamento no espectro ideolégico, mas com razdes e resultados
diferentes.

4.1 Sabrina

Com 17 anos, Sabrina é a participante mais jovem da
pesquisa. Mora com a avé, vem de uma familia de classe média
baixa, frequenta a escola e um cursinho pré-vestibular ao mesmo
tempo, com a intencao de se candidatar a uma universidade
publica no estado de Sao Paulo. Uma de suas professoras do
cursinho apresentou-a a uma organizagao politica da juventude
negra, em que ela, atualmente, participa das reunides. Ela relata
véarios confrontos no contexto racial que a apresentaram a um
processo reflexivo sobre sua posicao racial e seu ativismo, que
tornou ainda mais complexa sua identificacao racial.

Peco a Sabrina para me descrever sua familia:

minha mde é branca, (...) O meu pai é branco (...) tenho
duas irmds, uma é branca e a outra é negra (...) as minhas
duas avds, as duas sdo brancas, por mais que a outra tenha
descendéncia negra, mas ela é branca. A tUnica diferenca é o
cabelo, porque ela tem o cabelo bem encaracolado. (...) A
Unica pessoa negra é meu padrasto.
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Com excecao de sua irma, filha do seu padrasto, ela identifica
racialmente sua familia (biolégica) como branca. Na organizacao
negra, Sabrina se identifica de outra forma:

eu me identifico como... uma mistura de racgas. (...) eu acho
que eu ndo posso falar que eu sou branca. (...) a cor da
minha pele é branca, mas eu ndo me considero branca. (...)
Por causa que eu ndo tenho raca (...) porque eu tenho o
cabelo encaracolado, porque, sabe, eu tenho o nariz
achatado, sabe, sdo essas diferencas.

Apesar de seu cabelo encaracolado identificado como negro,
Sabrina identifica, paradoxalmente, sua avé como branca pela
aparéncia. Com base nas suas caracteristicas biolégicas e na sua
heranga étnica, Sabrina deixa de se considerar como branca e
coloca-se fora dos limites da branquitude; sua identidade
apropriada é nao-racial. Retomando, nao se notar racialmente é,
em si, uma caracteristica da branquitude (Piza, 2000:108), pela qual
sua branquitude pode funcionar como guarda silenciosa de
privilégio racial (Bento, 2003a, 2003b). Contudo, assim como
Sabrina identifica a familia como branca, incluindo sua avé com
seu cabelo encaracolado, ela se identifica coletivamente, de forma
indireta, como branca.

Simultaneamente, ela se inscreve na identidade mestica a
qual Sovik se refere:

quando se atenta para a questdao da branquitude [ela
explica] desloca-se para a afirmacéo do carater mestico da
populacao brasileira. Racismo s6 existe em sua relacao com
classe; a branquitude se dilui na mesticagem.

Essa abordagem, que eu chamo de “genealogia biolégica” — o
traco da linhagem familiar através de caracteristicas biolégicas
reais ou simbolicas — baseia-se na ideologia dominante brasileira
de uma histéria compartilhada de escravidao, colonizacdo e
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migragao através da qual todos em algum ponto tém “sangue
africano, europeu e indigena”** (Sovik, 2002:s/n).

Em primeira instancia, a identificacdo racial de Sabrina
poderia ser lida como um deslocamento ativista, na direcao de se
posicionar contra o racismo como integrante do movimento negro
ou em solidariedade a ele. Mesmo que Sabrina se considere uma
mistura de racas — “nao tenho raca”, a entrevistada também foi
capaz de identificar essas diferencas em relacao a sua “avé negra”.
Ela tem consciéncia de que nao compartilha a mesma histéria dos
jovens negros de sua organizacdo. Ao se distanciar dos seus
antepassados europeus, a procura de uma abordagem
genealdgica da mesticagem e pela apropriacao de uma identidade
ndo-racial, ela se desloca de um lugar de branca e nega sua
identidade atribuida.

Isso funciona como uma estratégia de ignorar sua posicao
social na branquitude e suas subsequentes vantagens raciais. Tal
deslocamento nao afeta a sua consciéncia racial: é mais provéavel
que a sua consciéncia funcione como um estimulo para o
deslocamento. Com a negacdo de sua identidade atribuida e de
sua posicao social racial, afastando-se do seu lugar designado nas
relacOes raciais, torna-se também possivel para Sabrina negar
sentimentos preconceituosos com os quais foi criada por parte da
familia do pai e que, por conseguinte, tinha a respeito do seu
padrasto:

a familia do meu pai é toda preconceituosa. [...] E quando a
minha mde casou com negro, foi muito ... estranho, porque
tive que conviver com negro. [...] tava tocando uma ferida
né, tinha medo de negro [...] eu pensei mudar, porque nao
quero que a minha irmd passe por coisas que amigos meus
passam, sabe, destas desigualdades.

2

14 A “abordagem sanguinea” também é utilizada pelas entrevistadas, veja, por
exemplo, a fala de Juliana: Se a gente for analisar as relacées, as relacées de
imigracdo que tem entdo, assim, pelo menos 98% das pessoas tém, pelo menos
um pouquinho, dum sangue indio, negro e de todos os lugares [Juliana].
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Reconsiderando seus sentimentos intolerantes e refletindo sobre as
experiéncias de sua meia-irma por parte de mae, que considera
negra, ela volta para sua identidade nao-negra. Sua histéria
pessoal pode ser lida, entédo, a partir desse retorno a sua empatia
interracial. Quando eu lhe pergunto como sua vida teria sido se
tivesse crescido como mulher jovem negra, Sabrina se refere a
essa histéria de colonizagéo, escravidao e migracao:

eu acho que é mais dificil, né, com relacGo ao preconceito,
né. Acho que é mais dificil quando vocé tem que conviver
com coisas que, assim, sdo... seus descendentes tiveram que
passar, mas por que vocé ainda tem que carregar esse
fardo? [Sabrina].

Ela ndo somente condena o preconceito racial, mas também a
injustica historicamente informada que a populacao negra, como
sua irma, “ainda tem que carregar’. Também Sabrina é um
produto dessa injustica; essa carga histérica se materializou, na
sua vida, em medo e preconceito racial.

Surpreendentemente, quando Sabrina reflete a partir de
uma perspectiva mais emocional sobre a interacdo racial na
organizacao negra da qual participa, observa que essa logica
histérica esta fora de sintonia. Quando sente que representa, a
partir de uma categoria racial, 0 mesmo grupo que os agentes do
preconceito contra negros, ou seja, a partir do momento em que
Sabrina se vé colocada na posicdo de descendente dos que
fizeram os negros ainda “carregar esse fardo”, reconhece o lugar
que lhe é imputado, porém contesta a validade da mesma ligacao
histérica quando feita por pessoas negras. Em seguida, procura se
afastar desse lugar da branquitude responsavel por essa histéria:

assim, tem negros que dd pra conviver, mas tem negros,
assim, igual quando eu fui na [organizacdo negra], eles
falavam: “Porque o branco, o branco, o branco.” Sé faltava
eles me colocarem no meio e jogar pedras em mim.
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Compartilhando seu ativismo anti-racista com negros “dd
pra conviver”, conquanto isso nao coloque em conflito a sua
posicao e identidade racial ou lembre das suas préprias atitudes
anteriores que considera como preconceituosas. Quando esse
lugar confortavel é desafiado, Sabrina toma um rumo ideolégico,
atribuindo aos brancos um lugar de vitima de imputagdo de
racismo:

porque assim, [ela continual, a culpa ndo é da nossa
geracdo de agora, a culpa é de muitos anos atrds. Entdo
hoje vocé ndo pode culpar uma determinada raca. Porque
vocé ndo pode falar: “Os brancos fizeram isso”. (...) sdo os
nossos descendentes [sic].

Dessa forma, ela ndo sé absolve os brancos de
responsabilidade enquanto categoria, mas também a si mesma da
tomada de um posicionamento individual. A desigualdade racial,
como Sabrina (agora claramente demonstrando sentimentos de
pertencimento racial como branca) explicou antes, ¢é
historicamente informada e construida. Isso se altera quando ela
mesma ¢é situada como branca:

e entdo, a gente ndo pode se culpar hoje em dia. (...) E uma
coisa que aconteceu e a gente deveria tentar mudar isso.
Tentar fazer uma coisa de igualdade. A gente, vive todo
mundo aqui. Todo mundo tem o mesmo sangue, todo
mundo é igual.

Ainda que faca parte de uma organizacdo da juventude
negra, e mesmo que reconheca a presenca da desigualdade racial
como fruto de um processo histérico, Sabrina entende que a
geracao atual de pessoas brancas nao faz parte do problema. Isso
acarreta o risco de reforcar a perspectiva do racismo como um
“problema do negro brasileiro” (Bento, 2003a:41), mantendo uma
legitimidade ideolégica diferenciada para ativistas negros e para
brancos no que tange a uma reflexdo comum em relacdo a um
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legado histérico que envolveu tanto negros como brancos, embora
de modo desigual. Com base no reconhecimento de uma
desigualdade, ela argumenta que a gente, ativistas negros e
brancos juntos, deveria tentar (...) fazer uma coisa de igualdade,
ou seja, tentar lutar pela igualdade racial. No entanto, com base
em sentimentos problematicos com relacdo a essa culpa
intergeracional e com o objetivo de nao enfrentar as diferengas,
ela volta a suposta homogeneidade sanguinea — mesmo que
evocada a partir de uma ideia de pluralidade — e se desloca para
fora de branquitude. Sua identificacdo claudicante do ponto de
vista racial ndo é um ato afirmativo ou de empoderamento, mas
funciona como estratégia de evasao.

4.2 Dandara

Dandara, a segunda mulher entrevistada, tem 28 anos, mora
na periferia da cidade e vem de uma familia de classe baixa
concluiu um curso superior e é ativa no movimento das mulheres
e na cena musical. Ela foi explicita sobre sua identificagdo como
negra. Quando lhe pergunto sobre sua identidade racial atribuida,
lembrando a complexidade da resposta que havia dado
anteriormente e mencionada na Introducdo deste artigo, ela
responde branca. Isso me deixou confusa, entdo eu pergunto
novamente “branca?”, sim, ela confirma. E, brincando, diz: eu falo
que eu sou a desbotada da familia (...) desbotada, sem cor. (...) A
cor saiu! [risos] Entendeu? Fiquei muito tempo dentro da barriga
da minha made e ai fui desbotando. Ser a desbotada e, por
conseguinte, identificada na sociedade como branca, se reflete em
vantagens materiais. Seus amigos negros sao parados pela policia
sem motivo, porém, isso nunca lhe aconteceu, nem a um de seus
amigos brancos. Facilmente ela vai a boate, enquanto seus amigos
negros,, repetidamente, sdao parados na porta. Em véarios
momentos da entrevista ela se inclui em um coletivo ‘nds brancos’,
situando-se dentro das fronteiras da branquitude que,
materializada, concede-lhe o privilégio racial.
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Genealogicamente falando, Dandara pode ser identificada
como mestica e, como tal, caberia a supracitada identidade
mestica nacional (Sovik, 2002). O pai de Dandara, que faleceu
muito jovem, era descendente de espanhdis e portugueses e sua
mae ¢é afro-brasileira. Os parentes por parte de pai expressavam
preconceito racial contra sua mae e, por esse motivo, Dandara
nao cresceu com eles. Crescendo numa familia negra, teve
experiéncias familiares marcadas por discriminacdo racial. Se a
identidade nao é apenas entendida como uma construcao
individual, podemos entao falar de um coletivo ‘nés negros’ com
subsequentes experiéncias com o racismo. Uma de suas
experiéncias de infancia se destacou na sua narrativa:

quando minha mde foi me buscar na escola e a tia que
cuidava do portdo, que entregava as criangas, olhou pra
minha made, olhou pra mim: “Quem é?” E perguntou pra
mim: “Quem é ela?” - “Minha mae.” Ela olhou estranho e
foi perguntar pra diretora se podia me entregar, pra minha
mae. (...) Foi ai, eu acho, a primeira... (...) Mas eu devia ser
pequena, sete anos, devia ser no meu primeiro ano da
escola. (...) ndo entendia, mas eu achava meio estranho,
assim: “Por que? O que tem de mais?” Na minha cabeca,
eu falava assim: “Por que ela ndo pode ser a minha mae?
Por que houve duvidas nisso?!” (Dandara).

Num sentido pratico e identitério, ela é vista como separada
por outras pessoas da sua familia: por causa da sua atribuicao
racial, ela “nao pertence” a sua mae e o reconhecimento (de
identidade) é deficiente na &rea racial. Embora isso seja
‘verdadeiro’ sob uma perspectiva analitica, nao faz sentido
empiricamente. Se olharmos numa perspetiva coletiva, Dandara
foi, como parte da sua familia, pessoalmente objeto de racismo.
Isso empurra sua identificacdo racial para as fronteiras da
branquitude. No entanto, a partir de uma perspectiva individual
em contexto familiar, Dandara tem experiéncias vicérias de
racismo e experiéncias pessoais de privilégio racial. Isso a puxa de
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volta para a é&rea da branquitude. Estas perspectivas apenas
podem ser separadas analiticamente, mas ambas influenciam
empiricamente a formacao da sua identidade de forma diferente.

Agora, podemos ler o trecho da Introducéo deste trabalho
com uma outra compreensao:

que cor eu sou? Eu acho que eu sou todas. (...) Porque eu
sou uma mistura. Ndo sei. Minha cor, para os olhos de
algumas pessoas, ela é branca, mas as minhas atitudes s@o
de uma jovem negra (Dandara).

Essa compreensdao renovada se justifica ao alargarmos uma
apropriagéo simplista e singular de sua identidade racial como
branca em dire¢do a uma perspectiva que inclua suas experiéncias
coletivas e que seja capaz de englobar sua identidade apropriada
e atribuida, ou seja, aquela identidade na qual a entrevistada
experimenta racismo (vicario) como objeto e experimenta também
privilégio racial. De acordo com a critica de Wekker (1998:48) a
respeito do suposto cardter da identidade como um jogo de
exclusdo (“ou-ou”), no qual alguém estaria situado exclusivamente
em um eixo s6 de significacao, Dandara pertence
simultaneamente a posi¢des diferentes no eixo racial. Além disso,
sua narrativa mostra que experiéncias com racismo também néao
sao exclusivas: considerando a presenca coincidente do contexto
individual com o contexto coletivo de identificacdo racial, suas
experiéncias pessoais e vicarias de racismo resultam
simultaneamente em discriminacdo racial tanto como em
privilégio racial.

Entretanto, identidade, no sentido individual ou coletivo,
nao é apenas racial. Por sua vez, a apropriacao racial das
entrevistadas nao pode ser compreendida sem contextualizar sua
agéncia como ativista. Como ativista feminista, Dandara se
identifica como negra e, a seguir, é identificada como negra por
outros ativistas feministas (porém, em outros movimentos sociais
isso se altera novamente no espectro racial). Embora isso possa
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ser rastreado nas suas experiéncias familiares, essa inclusao é
razoavelmente recente:

antigamente as pessoas me perguntavam: ‘Ah, sua mae é
negra?” Eu falava assim: “Nao, minha mde é morena”. {(...)
Tipo, ja era uma defesa, né. Uma forma... “Ndo, ndo.
Imagina! Minha made, ela ndo é negra. Ela é morena!” Nao
é. Ela é negra. Entdo, hoje, eu posso falar: “Minha mae é
negra...”.

A identidade nao oferece um quadro suficiente para dissecar essa
complexidade, visto que esse processo deve ser conceituado no
contexto da conscientizagao racial e da ideologia ativista.

Para se auto-identificar de forma diferente, Dandara teve
que reformular o modo como percebe racialmente sua familia.
Marcada por uma vergonha racial, ela precisava recontextualizar
sua histéria familiar. Esse nao é sé um exercicio identitario: apenas
olhar no espelho ou talvez trocar de lentes ndo alteraria sua visao.
Sua visdo racial era ideologicamente informada. Por isso, ela teve
de superar o racismo internalizado como uma estratégia para se
ver de outra forma nas relacdes raciais; “o trabalho anti-racista
nao sé é um ato de compaixado pelo outro” (cf. Bento, 2003a:49).
Assim, se poderia argumentar que o trabalho anti-racista também
é um ato de compaixdo com o self coletivo e, por conseguinte,
individual: hoje eu me sinto feliz em dizer, né que... que eu venho
de uma familia negra (Dandara).

Afirmar sua identidade negra, de fato, é um ato de
empoderamento. Ao dizer Minha Familia é Negra Sim, Dandara
coletivamente resiste a essa vergonha racial internalizada e
historicamente informada, e vicariamente protesta contra as
experiéncias da sua familia. Esses sentimentos sobre suas
experiéncias individuais e coletivas pessoais e vicarias com
racismo e identidade como negra, no entanto, nao
necessariamente lhe conduz a um guia ideolégico de “principios
éticos, morais e normativos” (Oliver & Johnston, 2000:44) que leva
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em conta a complexidade da sua formagao de identidade racial:
falta reconhecer a um sé tempo a interpretagdo apropriada e
atribuida ou sua posicao individual e coletiva social no contexto
das relagbes raciais. Tendo em mente uma terceira identificacao,
capaz de conciliar as diferentes facetas de seu processo de
atribuicao de identidade e de posiciona-la no campo do ativismo
contra o racismo, pergunto-lhe sobre o papel de brancos em
eventos de racismo ou de privilégio branco:

eu acho que os negros, acho que tem que falar por si.
(...) Porque quem sente a dor sabe a melhor forma de
lidar com a situacdo. Entendeu? (Dandara).

Ao retomarmos a légica contraditéria no ativismo das
entrevistadas, percebemos que as ativistas opdem-se ao sistema
opressory, situando-se do lado de fora desse sistema e, portanto, a
partir do lugar de oprimida. Seguindo a mesma légica, opressores
(potenciais) habitam esse sistema opressor e as ativistas se opdem
a eles (opressores potenciais). Por se oporem ao sistema e,
consequentemente, por estarem fora do sistema, elas nao o
habitam, e tampouco poderiam habita-lo. Essa légica verifica-se
quando pensamos no contexto ativista de género e feminista,
como também (em outras narrativas) na atuacao de lésbicas no
contexto do movimento envolvendo a sexualidade. Quando
transpomos a mesma légica ativista para um contexto que envolve
questdes raciais, as mulheres jovens, se desejassem se opor ao
sistema opressor, necessariamente teriam de fazer oposicao a si
mesmas como habitantes desse sistema. Essa é a ldgica que
informa como Dandara guia seu ativismo:

se ndo tiver alguém pra defender, ela continua, um branco
pode estar ao lado. Mas quem tem que falar, a fala é do
negro. Eu acho que tem que ser dessa forma sim. E uma
luta. A luta é dos negros e a gente [quando Dandara —
deixando se identificar como negra — se exclui do lado

105



“Eu nao preciso falar que eu sou branca, cara, eu sou Latina!”

racial do oprimido], somente tem que estar dando um
apoio, estar ao lado, a gente ndo tem que... ndo tem que
fazer por eles. Eles podem fazer por eles.

Ao grupo racialmente misto, na cena musical, Dandara
ativamente traz jovens negros: dando um apoio, contribuindo ao
seu empoderamento para eles fazer[em a luta] por eles. Mesmo
que antes, em nivel individual, ela tenha se apropriado de um
identidade negra, afasta-se agora desse mesmo lugar; ndo é ela
que, a partir de sua “nova” ou “outra” identidade racial, deve
abordar questdes raciais na luta. Pergunto-lhe se ela também
aborda o racismo em grupos que sao predominantemente
brancos: antes era mais, agora é menos, responde. Agora [esses
grupos] estdo muito mais voltados a questdo com os jovens, das
mulheres, da discriminacdo e das relacées de género. E mesmo
que, em nivel coletivo, Dandara tenha compartilhado experiéncias
com racismo que atingiram o seu processo de identificacao
familiar racial, ela nao inclui ‘a causa racial’ como uma questao
sua: eu estou defendendo uma causa que é das mulheres,
voltando a identidade marginalizada.

Dandara se move para frente e para trds entre sua
identidade negra e branca, ndo sendo capaz de negociar essas
duas identidades em sua vida (privada), nem em sua perspectiva
ideoldgica sobre ativismo. Nem o seu “conjunto de crengas” (Snow
& Benford, 2000:613n2) nem suas experiéncias de vida oferecem
uma “solucao” que responde a essa complexidade, mesmo que
Dandara se identifique como negra e também seja identificada
como negra “em retorno” no seu ativismo feminista. No seu outro
ativismo, ela se desloca para o lugar branco e, conforme suas
convicgoes ideoldgicas sobre cuja voz deveria ser ouvida, ela situa
sua voz no dominio branco e, consequentemente, apoia que a
juventude negra seja aquela a ser ouvida: nao sendo uma deles,
tampouco fala por eles.

Embora ela se proponha a orientar suas agdes conforme
suas ideias, ndo ha espago em sua ideologia ativista e praxis para
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a complexidade que a negociagado entre sua identidade racial
coletiva e individual, e subsequentes experiéncias com racismo e
privilégio racial exige; ela nao encontra, ou pode até nao procurar,
ferramentas ideoldgicas ou préticas para materializar e teorizar em
seu ativismo a identidade racial complexa e multipla que marca
sua vida. No entanto, para além de suas razoes e objetivos, isso
exige uma resposta para a pergunta de como ela poderia dialogar
e construir uma ideologia e praxis ativista contra o racismo a partir
do lugar de sua identidade racial ambigua ou muiltipla, levando
em conta sua identidade individual e coletiva e suas experiéncias
com o racismo, bem como suas experiéncias com privilégio racial.

5. Consideracoes finais

Neste artigo, procurei explorar a complexidade do processo
de formacdo da identidade racial de mulheres, jovens ativistas
(ndo)brancas da Grande Sao Paulo. Com base em suas narrativas,
concentrei-me em branquitude e ideologia como conceitos que
desempenham um papel no processo de identificacao racial.
Discuti como o processo de apropriacao racial, em didlogo com
sua identidade atribuida e posicao social racial, ndo pode ser
entendido sem vislumbrarmos a relacdo mutuamente constituinte
entre ideologia ativista e praxis. Os relatos aqui apresentados
demonstraram, como estratégia para lidar com essa relacao, entre
ideologia e praxis, um deslocamento da identidade racial em
resposta a ideologia ativista (interseccional) e aos sentimentos das
entrevistadas quando nos reportamos a um contexto que envolve
mais diretamente questdes raciais.

As entrevistadas compartilham uma identidade atribuida
branca e experiéncias com racismo e privilégio racial. Mas nem
todas se véem, apenas, como branca. Sentimentos negativos a
respeito dessa posicdo, que implica vantagens, fornecem uma
atitude ambigua em relacao a sua prépria identidade racial. Os
relatos de Sabrina e Dandara, trabalhados em detalhes,
demonstraram que a tensdo entre identidade racial atribuida e
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apropriada resulta num aparente conflito. Dandara é identificada
por outros como branca e se auto-identifica como negra; Sabrina,
por sua vez, se identifica como negra, como sua avd, a quem
Sabrina identifica como branca. Em sua familia, Dandara
experimentou racismo em modo vicério e privilégio racial pessoal.
Sabrina, por outro lado, internalizou sentimentos racistas com os
quais teve contato por parte da familia de seu pai, com os quais
tinha que lidar para superar seu medo e preconceito racial no
momento em que sua mae se casou com um homem negro.
Demonstrando discordancia ideoldgica, Sabrina engajou-se como
ativista numa organizacao negra para lutar contra a desigualdade
que sua meia-irma negra ird enfrentar, mas pensa que ela mesma
nao deve ser encarada categoricamente como branca. Dandara é,
predominantemente, uma ativista do movimento feminista, mas
pouco aborda questdes raciais. Embora incompativel com sua
identidade negra, essa postura é compativel com sua ideologia de
préxis ativista (negros podem falar por eles) no ambito de sua
identidade branca.

As experiéncias de Dandara, Sabrina e outras mulheres
provocam tensdo. Ha alguns pontos, que ndo esgotam todo o
debate, mas que gostaria de enfatizar. Em primeiro lugar,
identidade racial ndo ¢é singular, ndo ¢é estdtica, nem,
necessariamente, coerente. Argumentei que a identidade atribuida
deve ser diferenciada da identidade apropriada. Como um
individuo vé a si préprio racialmente nao necessariamente
corresponde a como é racialmente identificado por outros. Por
outro lado, a identidade racial ndo pode ser desligada de sua
posicao estrutural, ou categérica, nas relagdes raciais. A posigao
nas relacoes raciais depende da maneira de como se é racialmente
identificada e, consequentemente, tratada por outros, mas, ao
mesmo tempo, uma posicao estrutural nas relagcdes raciais
depende muito menos da apropriacao de uma identidade racial.

Em segundo lugar, argumentei contra a separacdo de
experiéncias  coletivas e  experiéncias  individuais e,
consequentemente, de uma identidade coletiva e de uma
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identidade individual. Os relatos de Sabrina e Dandara mostram
que, a familia como um ambiente coletivo complexifica o processo
de identificacéo racial e ndo pode ser desligada de experiéncias
individuais. A familia aparece aqui como um campo (de batalha)
multi-racial de histéria real e simbdlica (até imaginaria) e, como
tal, serve como base para um deslocamento que obedece a razoes
e objetivos muiltiplos.

Em terceiro lugar, o processo de identificacdo de
apropriacao racial influencia e ¢ influenciado por posicionamentos
ideoldgicos, ou seja, pelos “sistemas de ideias que congregam
entendimentos de como o mundo funciona com principios éticos,
morais e normativos que orientam a agao pessoal e coletiva”
(Oliver & Johnston, 2000:44). Essa interacao é influenciada por
sentimentos, envolvimento e reflexdes de cardter emocional das
entrevistadas.

Ainda, a norma ativista de auto-identificacao racial desvia o
significado real e discursivo de privilégios estruturais que a
desigualdade racial concede com base em uma identidade racial
atribuida. A légica contraditéria que as entrevistadas mostraram
em sua ideologia e praxis ativista é problematica em relacao ao
seu posicionamento identitario e social nas relacdes raciais. Por
fim, o deslocamento de uma identidade racial aparece como uma
das estratégias para responder a essas incongruéncias.

Como apontaram Omi e Winant (2002:123), conflitos sociais
e luta politica marcam género e raca. Levando em consideracao
que as entrevistadas sdo ativistas com a proposta de mudar o
mundo e, portanto, agir contra a desigualdade social, tanto
apropriagao racial quanto deslocamento devem ser considerados
como processos agentivos. Nao obstante, os “principios éticos,
morais e normativos” que, constituindo sua ideologia (para
retomar, os “sistemas de ideias que congregam entendimentos de
como o mundo funciona”), deveriam “orientar sua acao pessoal e
coletiva” (cf. Oliver & Johnston, 2000:44). Porém, como mostro
neste artigo, nao orientam sua agéncia ativista conforme essa
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proposta. Assim, o anti-racismo na sua ideologia pode resultar
nao-performativo (Ahmed, 2004).

A identificacdo das entrevistadas com a posicao
marginalizada — seja no eixo de género, de sexualidade, ou outro
— estimula o deslocamento no eixo racial em diregao a uma
identidade nao-branca que possa excluir-se do lado opressor.
Consequentemente, sua “ideologia marginalizada” nao somente é
nao-performativa: por seu cardter contra ela impede a
possibilidade de que as ativistas incluam na sua préaxis o fato de
estarem em posicao privilegiada. Por meio desse cardter contra do
seu ativismo, entende-se o sistema opressor como antagénico em
relacdo ao oprimido, num jogo em que lado opressor e lado
oprimido se excluem mutuamente. Ao considerarmos a identidade
e a ideologia das entrevistadas tal como surgem em seus relatos,
se levassemos sua légica adiante perceberiamos que as mesmas
estariam em relacdo de justaposicdo com o sistema opressor e,
dessa maneira, com aqueles que habitam o lado opressor. Assim,
para manter a légica pela qual funciona sua ideologia e de
manter-se, simultaneamente, confortaveis com sua posicao racial,
as entrevistadas deslocam-se para fora da branquitude, de modo a
distanciar-se de uma identificacdo com o ser opressor.
Delimitando essa posicao opressora aos homens que sao
machistas, no mdximo esclarecidos (ou aos heterossexuais,
homofébicos, no mdximo esclarecidos), também direcionam
ideologicamente essa posicao aos brancos, que sdo racistas, no
mdximo esclarecidos. Por conseguinte, no sistema do racismo
excluem-se como habitantes do lado que se quer combater, o que
facilita sua praxis ativista a partir de uma posi¢ao marginalizada.

Contudo, isso leva a uma impressao enganosa: o ativismo e
a ideologia que se constréem com base no lutar contra, nos quais
se atua contra um inimigo opressor exterior ao préprio ativismo e
a posicao e identidade social, se baseiam em uma falsa oposicao.
Tal caracteristica de Iutar contra facilita um reconhecimento da
importancia da luta anti-racista, na qual é possivel aliar-se ao
movimento negro contra esse mal, porém impede que essa luta se
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materialize a partir dessa posigéao racial. Dessa forma, esta ausente
a construgado do ativismo das entrevistadas a partir do lugar de
branca, impedindo também o reconhecimento das vantagens
dessa posicao racial. Parece que a identidade racial e,
subsequentemente, seu posicionamento a partir dela, impedem
uma posicao racial prépria e situada dessas ativistas brancas nessa
luta. Como mulheres, elas talvez lutem contra um mal, mas como
brancas elas ‘s@o’ esse mal: tornaram-se a sua prépria oposigao.
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