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A palavra néo foi feita para enfeitar, brilhar como ouro
falso: a palavra foi feita para dizer.

Graciliano Ramos



De acordo com o “Atlas da Violéncia de 2024” a cada 12
minutos, no Brasil, um corpo negro é assassinado. Este texto € uma

homenagem aos mortos.



PREFACIO

Esta obra emerge ndo apenas de elaboracdes epistemoldgicas, mas de
uma leitura visceral da vivéncia de um EU RASURADO, cujas marcas séo
inscritas na narrativa violenta da histéria de um pais majoritariamente negro,
submetido a uma ordem sistematica de apagamentos existenciais em prol de
um ideal asséptico de embranquecimento. A tessitura social brasileira, forjada
sob a égide da colonialidade, persiste na negacdo da negritude enquanto
sujeito de enunciacéo, legitimando um espelho nacional cuja imagem refletida
nao contempla a identidade negra em sua plenitude.

Um homem, periférico, de gentil aspecto, com sorriso sempre disposto,
com uma leitura impar de corpos marginalizados e discurso avassalador. Assim
eu descreveria resumidamente Jairo Carioca, que, em contradicdo ao seu
sobrenome — Carioca (Casa de branco) — € um negro nordestino. Como todo
COrpo que traz essa marca circunscrita na prépria carne, ele carrega 0s
dissabores da vivéncia marginalizada e subjugada, antes mesmo que seu
sobrenome diga algo de si. Invisibilizado como todo negro, sua personalidade
subversiva ndo permitiu que sua voz fosse excluida ou conformada.
Consumidor avido de livros, rapidamente construiu uma formacdo autdbnoma,
libertdria e ndo colonizada. Assim, sua luta contra as forcas de opressao
civilizatérias e patriarcais tornou-se seu devir constante para a desconstru¢ao
das camadas opressoras que moldam esta sociedade.

A necessidade premente desta leitura reside precisamente na busca
daqueles que, ao se depararem com a auséncia de reflexos que legitimem
suas existéncias, encontram-se dissolvidos em um simulacro identitario. O
espelho do Brasil racializado projeta a branquitude como norma, em evidente
contradicdo com a realidade fenotipica e cultural negra. Jairo Carioca, ao
problematizar a construcéo do pardo brasileiro nas engrenagens eugénicas da
formacao da identidade nacional, evidencia a perversa dialética que estrutura o
maior pais negro fora da Africa.

A leitura que vocé tem em maos nao se limita a expor a violéncia do
racismo, a tirania do patriarcado e a crueldade do colonialismo. Aqui, Jairo
Carioca mergulha na interseccionalidade dessas estruturas, revelando como

elas se entrelagam e afetam a psique negra, atravessadas pelo inconsciente e



lidas pelos pilares psicanaliticos dos ultimos tempos, demonstrando suas
afetacbes em corpos periféricos, a comecar pela analise de sua propria
existéncia.

Essas sao reflexdes viscerais de um “Eu Rasurado”, um enfrentamento
da vivéncia de uma heranca de 6dio inevitavel, cujo resultado dessa violéncia é
a tentativa de erradicacdo simbdlica das subjetividades negras em uma
sociedade atravessada por pulsdes fascistas. Jairo Carioca traz o racismo
como a prépria gramatica da exclusao — “o filtro que decide o que pode ser dito,
0 que pode ser escutado, o que se eleva a condicdo de saber e 0 que €&
langado a margem, ao esquecimento, ao lixo epistemolégico”.

Eu, mulher preta, cis-heteronormativa e periférica, ao me imergir nas
palavras laboriosas e inquietantes do autor, testemunhei a dissecacao
meticulosa dos dissabores que a colonialidade, o patriarcado e a racializagao
impdem ao corpo negro feminino. Por meio de uma reflexdo contundente,
busco, ao lado das palavras de Jairo Carioca, organizar o 0dio inevitavel que
brota da estrutura historica que fez da mulher negra refém de uma
hipersexualizacdo violenta e de uma resisténcia compulsoria. O discurso
normativo distingue a mulher negra da branca, atribuindo a primeira um
estatuto de forca bruta que a desqualifica como digna de protecdo, enquanto
reserva a segunda a fragilidade que exige amparo. Nesse cenario, a mulher
negra € destituida da possibilidade de vulnerabilidade, e, ao ser invisibilizada,
vé-se relegada a um espaco onde apenas a branquitude é reconhecida como
merecedora de salvaguarda.

Este manifesto se faz voz a partir da realidade ilegitimada negra e
periférica, na escrita de um pesquisador, educador, psicanalista e escritor que,
para além da escrita nada asséptica, traz a denuncia da tentativa de
erradicacdo dos registros violentos da escravidao sobre o real da violéncia
colonial, nada reparada aos contemporaneos de ancestrais brutalmente
vilipendiados. Trata-se de um convite a uma psicandlise que ndo compactua
com o esquecimento que apaga e violenta “existéncias”.

Como sujeitos de um Brasil negro, torna-se imperativo compreender 0s
traumas historicos que continuam a corroer e desestruturar nossa coletividade,
pois sdo feridas que ndo se fecham na logica colonial-capitalista. Por isso,

convido vocé, leitor talvez também rasurado, a se reconhecer como
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contemporaneo de ancestrais vilipendiados e silenciados, para que juntos
possamos revisitar o legado do negro revoltado e do negro criador. Que
possamos aprender a elaborar essa transicdo histérica sem sucumbir as
armadilhas dos discursos branqueadores, que tém como Unico proposito o
apagamento da luta negra e a perpetuacdo de um poder hegemdnico,
eugénico, colonial, patriarcal e fascista.

O EU RASURADO, portanto, € mais do que um conceito: € um ponto de
partida para uma possivel reparacao historica, um reencontro identitario e uma

reafirmacdo da existéncia negra em sua inteireza.
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APRESENTACAO

Branco, cisheterossexual e psicanalista, sou reconhecido socialmente
nesse lugar. Também fundei e sou coordenador junto com Jairo Carioca do
Coletivo de Pesquisa Ativista em Psicanalise, Educacédo e Cultura (CPAPEC).
Juntos desenvolvemos o conceito de “ESCUTA PERIPHERICA’, a partir de
nossas experiéncias clinicas com sujeitos que vivem nas margens. Foram anos
a fio, muito dialogo e reflexdes.

No entanto, como pode esse tipo de corpo ocupar um lugar ao lado de
um corpo negro? Marcado pelo sangue, cicatrizes continuamente abertas e
pela violéncia dos brancos que nunca cessam? A resposta esta naquilo que
proponho como o lugar do cis branco que escolhe o rebaixamento — um
posicionamento que nao busca protagonismo ou competicdo, mas a renuncia
da supremacia narcisista que a sociedade racista e misogina lhe confere. Esse
rebaixamento ndo é uma recusa passiva, mas um ato politico, de muito
trabalho e clinica sem reconhecimento. De desercéo simbolica e abdicacdo, um
desejo morto de centralizacao, enfraquecimento. Todos esses significantes que
operam em meu corpo abrem espaco para aquilo que sempre foi interditado: a
palavra e a experiéncia dos corpos como os do Jairo Carioca.

Neste trabalho, Jairo evidencia, com uma exuberéncia sangrenta, como
as violéncias, enquanto um dos Nomes-do-Real, se reinscrevem
incessantemente na subjetividade e na materialidade do corpo negro. Diferente
do trauma psicanalitico classico, que pode ser elaborado e ressignificado, os
traumas aos quais Jairo se refere constituem uma das engrenagens da
necropolitica, radicalizando a clivagem ferencziana e transformando-a em uma
imposicao clinica histérica freudo-lacaniana e sistémica.

Este ensaio “O Eu Rasurado” é um manifesto psicanalitico e politico que
denuncia a violéncia epistémica e subjetiva imposta pelo racismo sistémico e
pelo colonialismo. O texto se insere em uma tradicdo critica que ndo apenas
analisa os efeitos do racismo sobre a subjetividade negra, mas também busca
subverter as formas tradicionais de producdo de conhecimento, rompendo com

a assepsia discursiva da psicanalise e da filosofia ocidental.



A escrita assume um tom insurgente, petulante, revoltado, uma
selvageria que se recusa a ocupar o lugar de abjeto passivo da branquitude e
reivindica um espaco de cria¢do, ruptura e transformacao.

A ideia central desse manifesto é que a subjetividade negra foi
historicamente marcada por um apagamento sistematico, uma tentativa de
rasura que a impede de se inscrever na ordem simbdlica. No entanto, essa
rasura ndo significa auséncia, mas sim uma presenca que causa angustia
inquietantemente sérdida no Outro, um resto que retorna como poténcia critica
e criativa.

O manifesto articula conceitos como o negro criativo e a organizacdo do
odio histérico, mostrando que a reacdo ao racismo ndo deve se limitar a
resisténcia passiva ou ao desejo de assimilagdo. Em vez disso, propde a
reorganizagdo desse 0dio ndo como destruicdo cega, mas como um recurso de
denuncia e transformacdo. A escrita assume um carater denunciador,
beligerante, destruidor, que rompe com a linguagem académica emuralhada e
incorpora elementos da cultura negra, da oralidade, da musica e da poesia,
num movimento que desloca o pensamento do eixo cartesiano para uma légica
mais visceral, rizomatica e encarnada.

Jairo se colocou do avesso mostrando que 0s negros também sangram,
brincam, adoecem. Isso me lembrou o didlogo da cena do fiime "O Pai, O"
(2007), entre Roque (interpretado por Lazaro Ramos) e Boca (interpretado por
Wagner Moura). Apés uma discussao, Boca afirma repetidamente: “Vocé é
negro” tentando inferiorizar Roque. Em resposta, Roque diz: “Negro nao tem
olhos? Negro ndo tem maos, pau, ndo tem sentidos? Nao come da mesma
comida? Nao sofre das mesmas doencas? N&o precisa dos mesmos
remédios? Quando vocés nos ferem, ndo sangramos? Quando VOCE&s nos
fazem cécegas, ndo rimos? Quando vocés nos envenenam, ndo0 morremos?".

Roque, ao citar Shakespeare, ndo esta apenas recitando um texto
classico da branquitude, mas relendo uma narrativa europeia para confrontar a
estrutura racista que nega sua subjetividade. Esse gesto é a subversdo do
gozo do Outro, ou seja, 0 prazer que o racismo extrai da desumanizacao negra.

Radicalizando o discurso de Roque, em sua escrita, Jairo Carioca expde
0 cinismo da branquitude e denuncia a precarizacdo psiquica imposta pelo

racismo sistémico. A ideia de Eu Rasurado aparece como uma construcao
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deliberada de apagamento subjetivo que ndo permite a regeneracao psiquica
do sujeito negro dentro da ordem colonial.

Na cena, Roque, ao verbalizar sua humanidade, confronta essa rasura,
mas sua tentativa de inscricdo na ordem simbdlica é desqualificada, rejeitada e
ridicularizada. Jairo antecipa essa tentativa fracassada de inscricdo na ordem
simbolica ao afirmar que ndo ha espaco legitimo para o sujeito negro dentro da
estrutura do Outro, pois essa estrutura ja esta fundada na sua exclusao. Ha
uma impossibilidade de se jogar dentro do cédigo branco, utilizando a préopria
tradicdo ocidental, para reivindicar sua humanidade. N&o basta dominar a
linguagem do Outro para ser reconhecido; a estrutura ja esta programada para
excluir essa possibilidade. Aqui, 0 que Jairo antecipa é que a solu¢do néo esta
em disputar um espaco dentro do Outro, mas em se reinscrever fora dele,
construindo uma outra légica de existéncia que ndo dependa do
reconhecimento branco, isto €, inventar uma linguagem radicalmente nova a
partir do Real.

Os capitulos demonstraram diferentes facetas dessa rasura do Eu. O
primeiro capitulo, Memdérias de Um Eu Rasurado, é uma autobiografia critica
gue expde a complexidade das identificagdes raciais em um contexto colonial.
O segundo, Do Negro Revoltado ao Negro Criativo, argumenta que a
organizacdo do 6dio pode ser um recurso politico de subverséo e afirmacgao. O
terceiro, Na Subversdo do Desdizer o Dito que Faz Semblante pela
Assepsia do Sentido, radicaliza essa perspectiva ao propor um rompimento
com os codigos normativos do pensamento, defendendo uma epistemologia
insurgente. Esse deslocamento é expresso na provocacao "penso com 0 cu',
uma recusa a racionalidade branca, uma aposta na subversdo dos cddigos
estabelecidos e na criacdo de novas possibilidades de existéncia e de
pensamento negro. O texto também questiona a tradicdo psicanalitica,
trazendo interlocu¢cdes com autores como Lélia, Spillers, Devulsky, Wynter,
Sharpe, Kilomba, bell hooks, Neusa, Freud, Fanon, Lacan, Bukowski e
Mbembe, e provando os limites da psicandlise classica para compreender as
formas de sofrimento impostas pelo racismo sistémico.

O livro se encerra sem uma concluséo, reforcando a ideia de que a luta

contra 0 racismo é uma travessia continua, sem ponto final, sem sintese
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conciliadora, apenas a persisténcia do pensamento critico contra o trauma

destruinte.
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PROLOGO

Jairo Carioca nao veio para brincar, e O Eu Rasurado ndo é um livro
gue se |é desavisado. Ele ja avisa logo de cara: isso aqui ndo € um tratado
académico neutro, nem um ensaio inofensivo. E um manifesto, e como todo
manifesto, tem sangue nas palavras e raiva nos dedos.

A introducdo nos convida a um mergulho indigesto, uma travessia
necessaria pelo que o autor chama de rasura do eu. Ndo ha concessfes ao
pensamento polido, ndo ha assepsia discursiva. Jairo ja chega afirmando que a
subjetividade negra foi construida historicamente como um erro a ser corrigido,
um borrdo que precisa ser apagado. Mas o que acontece quando O erro se
recusa a ser consertado? Quando ele se torna a prépria gramatica de um novo
discurso?

E nesse espirito que mergulhamos no primeiro capitulo, Memorias de
Uma Rasura. Aqui, Jairo rasga o0 peito e escreve com as entranhas. Sua
certiddo de nascimento traz a marca da rasura: pardo. Um rétulo criado para
diluir identidades, um significante que ndo nomeia, mas dissolve. Entre o
desejo de branqueamento da familia e a impossibilidade de se reconhecer no
espelho da branquitude, Jairo narra a construcdo de um eu que nunca foi
autorizado a existir plenamente.

A sacada genial aqui é perceber como a psicanalise pode ser um
instrumento de descolonizacdo ou de perpetuacdo do apagamento. Quando
Lacan nos fala do estadio do espelho, ele descreve o momento em que a
crianga se reconhece na imagem refletida, formando seu eu. Mas e se o
espelho nao devolve um reflexo legitimo? E se o que se vé é sempre um nao-
ser?

Jairo desmonta essa légica com a mesma precisdo de um cirurgido
rebelde. Crescer negro num mundo branco € viver sem imagem, sem narrativa
propria, refém de uma estética que nunca te incluiu. No fundo, o eu rasurado €
esse: um sujeito forjado na violéncia da negacdo, mas que, ao invés de
sucumbir, transforma essa negacdo em poténcia.

A conclusdo do capitulo ndo nos da alivio, mas nos da armas:
reconhecer-se negro ndo € um processo passivo, mas um ato de ruptura. Um

vir a ser que desafia a gramatica colonial e exige novas formas de nomeacao,
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novas formas de existéncia. E Jairo ndo s6 denuncia a rasura, mas a reivindica
como territério de insurgéncia.

A pergunta que fica é: se o espelho sempre te traiu, por que continuar
tentando enxergar nele? Melhor quebra-lo e reconstruir sua propria imagem.

Se no primeiro capitulo Jairo Carioca nos mostrou a rasura do eu como
um processo histérico e psiquico, aqui ele eleva o tom e nos entrega um
verdadeiro manual de guerrilha existencial. O titulo j& diz tudo: revolta,
criatividade, odio organizado. Esqueca qualquer tentativa de reconciliagdo
ingénua com a branquitude ou com a estrutura colonial. O que se propde aqui
nao é so resisténcia, mas reacao estratégica.

E se o &dio, ao invés de ser um peso, fosse um instrumento? E se, ao
invés de nos esmagar, ele fosse convertido em poténcia criativa? Jairo resgata
essa ideia de forma brilhante e incomoda. Ele denuncia como o racismo
constréi um negro passivo, submisso, condicionado a engolir a violéncia e
transforma-la em “resiliéncia”. Mas ele também nos lembra que ha outra via: o
odio pode ser reorganizado e usado contra o préprio sistema que o criou.

A sacada aqui € que essa raiva ndo pode ser cega. O autor nos alerta
contra a armadilha da revolta descontrolada, do ressentimento que apenas
consome sem construir. A chave é a transformacédo do 6dio em criacdo. Em
vez de apenas reagir ao racismo, é preciso inverter o jogo e reposicionar o
negro como sujeito ativo, ndo como uma eterna vitima em luta pela aceitacao
do branco.

Aqui, Jairo dialoga diretamente com Frantz Fanon, Abdias do
Nascimento, bell hooks, Lélia Gonzalez e Neusa Santos Souza. Ele nos lembra
de que a identidade negra ndo é um dado, mas um processo, e que esse
processo precisa ser conduzido com consciéncia. Como ele mesmo diz, “o 6dio
pode ser uma maldicdo ou uma ferramenta. Se apenas nos afundamos nele,
nos tornamos escravos do ressentimento... se o direcionamos, ele se torna um
motor para a criagao de outro mundo possivel.”

E se ha algo que incomoda profundamente a branquitude, € um negro
gue ndo esta mais tentando agrada-la. Um negro que pensa por conta proépria,
gue constroi, que impde sua presenca sem pedir licenca.

Esse capitulo € um verdadeiro chute na porta das narrativas

conciliatérias. Ele nos forga a encarar o fato de que resistir néo basta. E preciso
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reivindicar, criar, subverter. E preciso deixar de ser apenas o negro revoltado e
tornar-se 0 negro criativo.

Se vocé achou que Jairo Carioca ja tinha levado a psicanalise e a critica
racial ao limite, este capitulo mostra que ele ainda tinha muni¢do guardada. O
titulo, por si sé, ja é um tapa na cara da academia limpinha, organizada, que
exige um discurso polido para validar existéncias. Mas Jairo, rebelde que €,
responde com algo impensavel: penso com o cu.

Sim, ele diz isso. E ndo é provocacao barata, é uma declaragéo politica
e epistémica. Ele esta recusando pensar com a légica cartesiana, branca,
eurocéntrica. Ele ndo quer um pensamento encaixotado, quer um pensamento
organico, pulsante, visceral, encarnado na materialidade do corpo negro.

A sacada genial desse capitulo é justamente essa: ele inverte o jogo do
pensamento racionalista e propbe uma nova epistemologia. Enquanto a
tradicdo branca sempre colocou o pensamento no cérebro, na mente, na razao,
Jairo reivindica o corpo como centro do saber. E o corpo, para ele, ndo é s6 um
suporte, mas um territorio de insurgéncia.

Aqui, ele faz um jogo fino com a teoria lacaniana do lalangue (essa
lingua que nos habita antes mesmo de aprendermos a falar), mostrando como
0 negro foi construido dentro de um sistema simbolico que o interditava. Se a
linguagem foi estruturada para excluir corpos negros, € preciso rasurar essa
linguagem e reinventa-la.

E por isso que ele propbe pensar com o cu. Porque o cu é o avesso da
assepsia, € 0 que escapa ao controle, € o que expele o que o corpo nao quer
mais. E Jairo quer expelir exatamente essa branquitude epistémica que
controla o pensamento.

E ele ndo esta sozinho nessa empreitada. Ele dialoga com pensadoras
como Denise Ferreira da Silva, Sylvia Wynter e Hortense Spillers, que ja
vinham denunciando como o pensamento ocidental usou a racionalidade como
ferramenta de exclusdo. Mas Jairo vai além: ele incorpora isso a psicanalise,
mostrando que até o inconsciente foi colonizado.

Neste capitulo, ndo ha concessdes. O autor nos coloca diante de uma
escolha: ou continuamos tentando caber na linguagem do branco, ou

explodimos essa linguagem e criamos a nossa propria. E para criar algo novo,
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€ preciso deixar 0 pensamento escapar por onde ele quiser — mesmo que seja
pelo cu.

Se isso incomoda, 6timo. Porque € exatamente esse o ponto.

Se até aqui Jairo Carioca ja vinha dando rasteira na academia e
chutando as bases da psicanalise eurocéntrica, agora ele simplesmente
derruba a mesa e danca em cima dos destrocos. O que ele propde neste
capitulo é nada menos do que um rompimento definitivo com qualquer légica
cartesiana, com qualquer tentativa de ordenacao racionalista.

O conceito de Nu Cu ja diz tudo: € um pensamento que se recusa a ser
domado, que se recusa a caber nos moldes do aceitavel, que se expde na sua
forma mais crua e selvagem. Se antes ele falava de pensar com o cu, agora ele
leva essa ideia ao extremo e reivindica 0 cu como o0 avesso do Real.

A sacada genial aqui € perceber que Jairo esté invertendo a relacdo com
0 saber. Se o Ocidente sempre construiu o conhecimento como algo elevado,
distante, limpo e hierarquico, ele propde um conhecimento que vem do chao,
do corpo, das entranhas, da experiéncia bruta e sem filtro.

Ele desmonta a ideia de que 0 pensamento precisa seguir uma ordem
l6gica e mostra que a propria estrutura do discurso ja é racista, ja € colonial, ja
foi construida para excluir corpos negros e periféricos. Se a linguagem do
branco nos reduz a objetos, é preciso criar outra linguagem — uma que nao se
submeta as regras deles.

O mais incrivel é que, mesmo subvertendo tudo, ele continua dialogando
com a psicanalise. SO que, em vez de aceitar passivamente 0s conceitos
classicos, ele os vira do avesso. Ele radicaliza a ideia lacaniana de que o
inconsciente € estruturado como uma linguagem e pergunta: e se essa
linguagem ja nasceu viciada? E se o préprio inconsciente foi colonizado?

Aqui, ele desafia a propria psicanalise a lidar com o impenséavel: como
escutar o que nunca foi autorizado a ser dito? Como analisar um sofrimento
gue nunca teve direito a palavra?

A genialidade deste capitulo esta em como ele pega 0s proprios
conceitos da psicanalise e os tensiona até o limite. Ele ndo esta apenas
denunciando o racismo estrutural, ele esta mostrando como a psicanalise pode

ser um instrumento de libertagdo — mas soO se for completamente reinventada.
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Se nos capitulos anteriores ele ja vinha provocando, aqui ele
simplesmente nos arrasta para o abismo e nos obriga a olhar para dentro. Nao
h& volta depois de Nu Cu. Porque depois que vocé enxerga o avesso do Real,
vocé nunca mais consegue aceitar o mundo da mesma forma.

Se O Eu Rasurado comec¢ou como um manifesto incendiério, ele termina
como um chamado para a batalha. Mas ndo se engane: Jairo Carioca nao
oferece solugbes faceis, nem fecha o livro com uma mensagem de esperanca
vazia. O que ele nos entrega no ultimo capitulo é um diagnéstico brutal da
nossa realidade — e uma provocacgdo direta a psicanalise, & branquitude e a
todos que ainda acreditam que é possivel tratar o racismo como um problema
periférico.

O titulo ja d4 a pista: O Eu em Ruinas. E isso ndo é metafora, € um
estado real, concreto, vivenciado por sujeitos negros todos os dias. A
subjetividade negra foi construida sobre os escombros de uma histéria que
nunca nos deu espaco para existir de forma plena. A psicanalise, que se
propde a escutar o sofrimento humano, sempre se recusou a escutar as ruinas
deixadas pelo racismo. E Jairo, sem paciéncia para rodeios, joga essa verdade
na cara da psicandlise classica: "o inconsciente negro ndo pode ser tratado
como o inconsciente branco... o trauma do negro ndo pode ser elaborado
dentro de uma ldégica psicanalitica que foi construida para negar a sua
existéncia”.

A sacada brilhante aqui € como ele desmascara a nheutralidade
psicanalitica. O mito da clinica asséptica, do analista imparcial, do espaco
terapéutico como um lugar “fora da politica” — tudo isso é desmontado com
uma precisdo cirdrgica. Nao ha neutralidade quando a propria estrutura da
sociedade é racista. Nao ha escuta verdadeira quando o que se escuta é
filtrado por cédigos coloniais.

Jairo também escancara como a psicanalise tem sido cumplice do
racismo estrutural, ao perpetuar uma visao de sofrimento que nédo leva em
conta as violéncias historicas. E ele propde uma coisa radical: a urgéncia de
uma escuta periférica. Uma psicanalise que nao tente “incluir’ o negro no
modelo branco de subjetividade, mas que se reconstrua a partir da experiéncia

negra.
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E aqui, ele deixa um recado direto para a branquitude: ndo adianta tentar
se isentar. O racismo nao € um problema dos negros — € um problema criado e
sustentado pelos brancos. E é responsabilidade deles desconstruir o privilégio
gue mantém essa estrutura de pé.

O livro ndo termina com um ponto final, mas com uma travessia. Jairo
ndo nos da descanso, ndo nos oferece redencdo. O que ele faz € abrir uma
ferida que ndo pode ser fechada. Ele nos obriga a olhar para ela, a sentir o
desconforto, a entender que ndo ha psicanalise possivel sem um
enfrentamento real do racismo.

O Eu Rasurado ndo € um livro para ser lido passivamente. Ele exige
uma posicdo. Ele provoca, ele incomoda, ele obriga a psicanalise e o
pensamento académico a se moverem do lugar. Jairo Carioca faz com a escrita
o que os melhores revolucionérios fazem com a acédo: ele rasura, reescreve,
destroi e reconstroi.

E depois dessa leitura, s6 ha duas opc¢des: ou vocé continua fingindo

gue néo viu, ou voceé se levanta e faz alguma coisa.
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INTRODUCAO

Robson dos Santos Mello?!

Na negacdo do que me impuseram, encontro a possibilidade

de me afirmar (Oliveira, 2025, p.40).

Uma lembranca da infancia. Nasci e passei a maior parte da minha
adolescéncia numa comunidade periférica do Rio Janeiro. A comunidade do
Acari. Ha pouco descobri que, atualmente, a regido foi considerada uma das
trés mais letais dentre as periferias da Cidade Maravilhosa. Trago comigo,
deste periodo, grande parte do meu cabedal imagético e, que, portanto,
constitui minha subjetividade. Tal qual o autor da obra, sou também um homem
negro nascido e criado no contexto de uma familia interracial e
economicamente vulneravel. Pais operarios com baixissimas escolaridades.
Pois bem: todas as vezes que rumava as aulas da catequese — em local bem
distante de minha casa — descia um morro bem ingreme e, no caminho,
passava por um rio que, no passado, havia sido de aguas transparentes: o rio
Acari. Batizado deste modo em funcdo da espécie de peixe que habitava suas
profundezas, o peixe Acari.

Um corpo negro boiando na superficie, com todos os seus membros
esquartejados, foi 0 que vi numa das minhas muitas idas para as aulas da
catequese — tdo cobradas pela minha mée que, ao ser perguntada por mim
sobre o porqué da importancia de minha frequéncia em tais aulas, sempre me

‘

respondia: “_ E importante que vocé va, meu filho. Importante para a sua vida.
E serd também importante se, um dia, vocé quiser se casar. Obedecia, mesmo
a contragosto. O que vi foi um torso negro boiando, o que chocou
enormemente, e, a partir daquele dia, todo vez que ladeava o rio, me dizia
muito secretamente: “  Um dia podera ser também o meu corpo neste mesmo
riol”. E seguia 0 meu percurso cumprindo com o desejo materno. Cabe aqui,
também destacar algo que também dialogo com o texto do autor Jairo Carioca

de Oliveira: minha mae era uma mulher negra, e que seguia com seu desejo

! psicanalista, professor universitario (UniCesumar, campus Portéo), doutorando em Psicologia
Clinica (UFPR) e membro do Férum do Campo Lacaniano — Curitiba e da Escola de
Psicandlise dos Foéruns do Campo Lacaniano (EPFCL-Brasil). psicmello@uol.com.br e
http://lattes.cnpq.br/7867092937181866
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decidido diante da escolha pelo candomblé. E que, como n&o poderia deixar de
ser, em funcédo desta sua mesma escolha, era forte e ferozmente atacada — o
que hoje, sabemos, denominamos racismo religioso. Aquela época este
importante conceito sequer existia, mas nés o viviamos na pele e n’alma!

Aqui, uma subversao para homenagear o autor e a obra mote deste meu
texto: comecemos pelo final. Sera exatamente em “Observacdes, notas e
guerelas des-necessarias”, que seu autor explica como nasceu seu livro —
obra que se insere no rol daquelas que sao fundamentais e imprescindiveis
agueles(as) que desejam adentrar na espiral infinita surgida a partir do nosso
colonialismo, e a fim de que o fenbmeno do racismo sistémico dele herdado,
gue sustenta tal qual um pilar a sociedade brasileira, mas ndo somente; possa
ser melhor compreendido, e em cada uma das pecas de sua mortifera
parafernalia. Nele, Jairo nos aponta para o fato exato de que sua obra nasceu
a partir do convite para estar numa das Jornadas de Psicanalise da
Universidade Positivo, esta, mesma, que abrigara seu langcamento. Entdo nos
traz uma precisao: nasceu em funcdo de que, este mesmo convite, Ihe chegou
ao exato tempo em que se via submerso no tema da estigmatizacdo do corpo
negro masculino a partir das atuais producdes intelectuais de algumas
feministas brancas. E logo nos passa a deixa: “0 homem negro nao € o simbolo
universal do patriarcado, mas o dominado, o oponente a ser subjugado [...]. E
complementa: [..] aqui, também € o conceito de raca que orienta a
desigualdade e guia o exterminio negro”. (Oliveira, 2025, p.116). Conta-nos, a
guisa de complemento, que o texto era para ter sido, inicialmente, uma
apresentacdo formal, mas que acabou virando um manifesto (idem) -
manifesto este que nos vem tal qual um presente, daqueles mais aguardados e
necessarios para a compreensdo dos debates causticos que borbulham a
nossa contemporaneidade. Sorte a nossa! Interessante também notar, aqui, a
habilidade sagaz e cirargica, em que o autor nos apresenta uma das muitas
faces do racismo intelectual, também denominado cientifico. “E preciso estar

atento e forte”

a fim de sempre poder sacar sua enunciacdo — que jamais
irrompe sem suas tecnologias sofisticadas! E irrompe de onde menos

imaginamos, mas, como se trata de racismo sistémico, portanto estrutural e

% Trecho da cangéo “Divino Maravilhoso”, composta por: Gilberto Passos, Gil Moreira, Caetano
Emmanuel Viana Telles Veloso. Album: Gal Costa, 1969.
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estruturante do psiquismo, também ndo nos enganemos: brota e corre tal qual
filete de lencol freético, por todos os cantos e lugares.

O livro “Memorias de um Eu-rasurado: um manifesto
afropindordmico pela insurreicdo do pensavel”, de Jairo Carioca, como
costumamos carinhosamente chama-lo explica, com total poténcia e
propriedade e pertinéncia, fio a fio em suas paginas, o que, afinal, sempre
residiu por tras, de nefasto, cruel e opressor, do pensamento muito secreto
daquele menino; em todas as vezes que ele tinha que cruzar aquele rio. O

mesmo pensamento se desdobrava em: “_ Quando sera o meu corpo?”.

Psicanalista, escritor, Dr. h. c. em Psicologia, Teélogo, graduando em
Pedagogia, doutorando e mestre em Educacdo Contemporanea e Demandas
Populares, seu livro é prova cabal de suas profundas pesquisas nos campos da
psicanalise, racismo, feminismos plurais e dos estudos de género no
Laboratério de Educacdo, Género e Sexualidade da Universidade Federal
Rural do Rio de Janeiro (UFRRJ), dentre varios outros espacos de estudos e
pesquisas. De sua autobiografia, recolhemos: filho da diaspora nordestina,
nascido cearense, criado na periferia do Rio de Janeiro, mais precisamente na
Baixada Fluminense, em Nova Iguacu. A beleza de sua estilistica, evidenciada
em cada um dos seus paragrafos, muito bem construidos e articulados
teoricamente, logo nos faz lembrar de que o que temos em maos € o resultado
do trabalho de um dos membros da Academia de Letras do Estado do Rio de
Janeiro, e que a cadeira numero 07 — do Poeta Casimiro de Abreu - lhe
pertence com total justica. Sua vasta erudicAdo e sua revigorante
intelectualidade se debrucam e analisam, de maneira pontual e pertinente, as
engrenagens que estdo sempre prontas e revisadas para triturar corpos
humanos no contexto da colonialidade-capitalista. Tal qual um eficiente moedor
de carne de famosa marca. Mas, por favor, ndo tenhamos duvidas: ha erudicéo
e intelectualidade, sim, sem esquecer-se do seu relato-manifesto diante de
uma vida — e de tantas outras ja vividas em da nossa historia! — se insere no
contexto do racismo sistémico que estd nos alicerces mais rigidos da
sociedade brasileira.

E, se o0 nosso “anjo maldito”, Nelson Rodrigues, em sua iconica peca
tragica “Anjo Negro” coloca na boca de uma de suas personagens, referindo-se

& morte de uma crianca negra o dialogo: “E o terceiro que morre. Aqui nenhum
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se cria. Nenhum menino se cria!” (Rodrigues, 2025, p.08), Jairo continua a obra
do célebre escritor, e nos guia pelos pordes histéricos que, ainda hoje, seguem
ruidosos por tras deste mesmo didlogo, e, no seu gesto pontual e cortante de
elucidacéo, logo nos apresenta um horizonte em que € possivel, sim, viver,
mas desde que se tenha conseguido construir um modo criativo e subversivo
frente a um sistema que insiste, diuturnamente, ndo apenas no apagamento
simbdlico dos sujeitos, mas no exterminio de seus corpos negros. E, nao
menos, de corpos de indigenas, mulheres e da comunidade LGBTQIAPN+.

Se Grada Kilomba nos informa que “O Brasil € um sucesso colonial”
(Kilomba, 2021), o resultado deste importante e necessario trabalho de félego
gue o autor nos presenteia corrobora a proposicdo da psicanalista, artista e
intelectual portuguesa negra, radicada na Alemanha, e expde seus meandros a
céu aberto. Lispector (2020, p.51-61), em seu ao mesmo tempo controverso e
incensado texto “O ovo e a galinha”, ndo se faz de rogada quando escreve:
“Vocé é perfeito, ovo. Vocé é branco. A vocé dedico o comeco. A vocé dedico a
primeira vez. [...]". Jairo segue na trilha aberta pela escritora internacionalmente
conhecida para nos mostrar que “0 mapa e o guia” dos quais fazemos uso
rotineiramente, e desde muito tempo atras, sdo tecnologias racistas sempre ao
alcance das méos e do desejo de aniquilamento vindo da branquitude.

Neste livro acompanharemos os muitos desdobramentos daquelas que
foram, com propriedade, nomeadas pelo autor como “pulsdes racistas” e
“desejos coloniais”. Estes organizados como herangas de um colonialismo que
racializou corpos e que moldou comportamentos e as subjetividades também
em nosso pais. A satisfacdo? SO ha uma: apagar, aniquilar e exterminar o outro
que é subjetivado como “resto excessivo, logo inassimilavel”, afinal, e para
ratificar, extraimos de Freud (2020, p.131) que “o inconsciente [...] € tdo avido
por matar quanto o ser humano dos tempos primevos.”

Em “Memoarias de uma rasura”, veremos que o autor constrdi sua obra
a partir de sua autodefinicdo como “afro-pindoramico”. O livro nos conduz aos
muitos sofrimentos psiquicos e fisicos de todo aquele, de toda aquela que tém
na sua pré-historia existencial as marcas das narrativas do capitalismo-
colonialista povoando seu repertorio imageético, sensorial, cognitivo e
inconsciente. Logo de saida, 0 autor nos apresenta sua proposta tomando por

empréstimo a ilustre caneta de Graciliano Ramos sobre qual deve ser o lugar
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da palavra. Seu livro se mostra a altura daquilo a que Graciliano recomenda,
ainda nas epigrafes: “[...] a palavra foi feita para dizer. E complementa — “o
dizer além dos ditos”. Logo em seguida, Jairo exp0e a justa homenagem a que
seu texto se dirige: “este texto € uma homenagem aos mortos”. E nos relembra,
a partir do “Atlas da Violéncia de 2024”, aquilo a que jamais deveremos
esquecer: “a cada 12 minutos, no Brasil, um corpo negro € assassinado”. Seu
texto esquadrinha, palavra por palavra, este vasto territério, que adentra o
campo morbido das necropoliticas. Nossa heranca escravagista, de
praticamente quatrocentos anos, moldou os discursos, ideias, saberes e
fazeres da engrenagem do racismo sistémico que como Jairo muito bem
pontua: “vigia, monitora e persegue corpos negros, mas nao os vé realmente!”.
A letra da cangao “Disparada”, composta por Elba Ramalho, Geraldo Azevedo
e Zé Ramalho, em 1996, do album “O Grande Encontro”, poderia bem ser uma
das epigrafes do seu texto: “prepare o seu coragao pras coisas que eu vou
contar|...].” Sim. E preciso falar, dizer, escrever. A obra de Jairo de Oliveira
Carioca vem de um coragcdo que pulsa e denuncia de modo vibrante -
psicanalista e poeta ele o faz com grande requinte e pertinéncia. Um exemplo
disso é o seu abre-alas: “ser negro no Brasil é estar eternamente a margem, é
ser aquilo que ndo pode ser, aquele que nunca sera aceito”. (Oliveira, 2025,
p.35). Pouco depois o veremos apresentar suas articulagbes sobre o
significante pardo e, ndo menos, expor de modo sutil e, a0 mesmo tempo
candente, a maneira com que a tessitura do racismo se configura em contexto
intrafamiliar (especialmente em familias com composicéo interracial) — e, nesse
caso, 0 racismo inconsciente estrutural e estruturante irrompe como o
significado sob a barra dos significantes que vém carregados de afeto. E aqui
também que, alinhado as ideias propostas por Neusa Santos Souza vemos
Jairo apontar para o “espelho e seu reflexo brancos” como sendo aqueles que
impedem que sujeitos se tornem negros — tal qual defendido por Souza, em
seu “Tornar-se negro” (1983). No Brasil, ndo se nasce, mas torna-se negro. O
autor nos fornece todo o ferramental imprescindivel a compreensdo desse
processo de subjetivacdo do seu inicio ao fim. Realmente imperdivel!

O lugar da ideologia eugénica que nega, exclui e “transforma corpos
negros em seres inexistentes” (Oliveira, 2025, p.37), a compreensao detalhada

sobre os estilhacos na subjetividade e nos lagos sociais, e que até hoje
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recolhemos a partir do | Congresso Universal das Racas, ocorrido em 1911, em
Londres, e que contou com o nome de Jodo Baptista de Lacerda como o
representante do Brasil, em sua proposta de branqueamento, como alternativa
primeira para um pais moderno apés longo periodo de escravatura. Jairo lanca
luz forte sobre o quanto que a supremacia branca (sempre nos palanques do
poder!) constroi tecnologias e equipamentos para que corpos negros continuem
subalternizados. Este serdo alguns dos tépicos que veremos 0 poeta e
intelectual desdobrar nervura por nervura em sua obra fundamental. Ele
também nos oportuniza a leitura de dados alarmantes que nos informam, por
exemplo, a marca de 66,4% para os casos de feminicidios de mulheres negras
em 2022 contra 2,5% de mulheres brancas no mesmo ano. O estado de
Alagoas € apontado como campedo em casos de feminicidios. Vale lembrar:
terra natal do lider negro Zumbi dos Palmares. Como pode, ndo?! Bem...
"Mem¢érias de um Eu-rasurado” o explica. Dai a entendermos a manchete
que nos informa que os “ébitos maternos retrocederam ao indice da década de
1990” em nosso pais (Femina, 2023, p.270). Na mesma capa desta manchete
também se pode ler: “racismo como determinante social da saude no Brasil”
(idem). Sera a partir das leituras de Quijano (2005) que veremos Jairo nos
trazer os desdobramentos das chamadas “colonialidade do poder e
colonialidade de género”, e isto a fim de que possamos entender melhor esta
estratégia que, ndo apenas apaga, invisibiliza, mas extermina, deixando ver
umas das faces do que ele denomina de “modernidade capitalista” (Oliveira,
2025, p. 41) e, ndo menos, um alerta para que jamais pensemos 0s indmeros
avatares do racismo sistémico sem pensarmos no viés da interseccionalidade
entre género, classe e raca, ao menos. Afinal dai decorre as multiplas
construcdes coloniais. Exatamente por isto que Jairo Carioca recupera o dizer
de Concei¢ao Evaristo (2021) de modo pontual: “nossos corpos carregam as
marcas de um tempo que ainda ndo acabou.” A escrita de Jairo Carioca néo se
esquece de articular, de modo tedrico e pratico, as consequéncias do
imaginario que a colonialidade forjou para corpos negros de homens e
mulheres. O que recebemos € um texto-denuncia com fortes pinceladas
politicas e sociais sobre violéncias que afetam alguns sujeitos mais que outros.
Estes sdo alguns dos eixos que Jairo desfia e destrincha em “As bases que

sustentam o Eu-rasura”.
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Sera em “A materialidade de um Eu-rasura” que Jairo apresenta os
dados, sempre aterradores, do Sistema Penal brasileiro no recorte
interseccional. Ao propor um debate sobre os primérdios da Lei de Cotas
(1934), ainda no governo do entdo presidente Getulio Vargas, o autor,
comprovando a sofisticacdo e cuidado nos detalhes de sua pesquisa, nos
informa a partir de seu gesto de leitura dos Anais da Constituinte deste mesmo
ano. Ele traz a psicanalise, suas Escolas e seus analistas para a roda da
discussao para, logo em seguida, alertar sobre o risco de que sejam ratificados
discursos racistas sistémicos toda vez em que “as correntes da psicanalise se
proclamarem neutras”. (Oliveira, 2025, p. 47). E denuncia que “o discurso do
branqueamento chegou mascarado pela falacia da miscigenagao” (idem). E
segue na ideia da miscigenagdo em nosso pais: “ela destroi as possibilidades
de uma identidade negra coletiva e robusta”. (idem, idem). Aqui também é
interessante lermos como ele lanca a luz da consciéncia os muitos elementos
subjetivos, historicos e de poder sobre o esteredtipo de perigo e violéncia que,
rotineiramente, recai sobre o corpo negro; do mesmo modo que para 0 corpo
da mulher, a ela, resta-lhe o esteredtipo da hipersexualidade desumanizada ou,
se quisermos, um corpo-objeto para ser usado, abusado, morto e descartado.
Sera também neste subitem onde o leitor vera o poeta negritar sob qual égide
repousa a resisténcia histérica da populagdo negra no Brasil: “ato continuo de
insurgéncia e revolta contra a violéncia epistemoldgica e material que busca
apagar movimentos sociais, culturais e intelectuais”. Nao ha como proferirmos
discursos contemporaneos sem que desmontemos as “bases racistas que
sustentam a nossa sociedade.” (idem).

A raiva enquanto afeto com potencialidade transformadora no ambito do
racismo sistémico que assola o Brasil, o exterminio negro sofisticado que
encontra amparo em leis, politica e omissbes, a raiva como resisténcia
subversiva contra a “espoliacédo de quatro séculos” (Oliveira, 2025, p.50).
Assim abrimos este topico. Jairo lembra que, mesmo que insistam em nos
negar, jamais conseguirdo nos apagar; o sonhar se impde como ato politico no
contexto das tecnologias subversivas contra o poder colonial-capitalista — e
logo dispara: “sonhar € um privilégio que € negado ao negro”. (idem). A esta
ideia o autor conecta a poesia da cancao “Ismalia”, de Emicida, em seu album

AmarELO: “onde a felicidade do branco é sempre plena, a do negro é sempre
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quase.” (Emicida, 2019). Por fim, sera também aqui, em “Do negro revoltado
ao negro criativo: a organizacdo do 6édio como arma de subversao” que o
autor redobra sua critica como “lamina afiada” a uma psicanalise que se aspire
neutra, e que se queira europeizada. O autor lembra-nos de que sera o “objeto
a enquanto resto-caido que ndo pode ser integrado que podera possibilitar o
devir-negro criativo e reinventar formas de existir diante da maquina colonial.”
(Oliveira, 2025, p.79). Eis ai “a poténcia-desejante, o motor fundamental do
sujeito — seu desejo”, sopra-nos na série com Lacan (idem, 56).

“‘Relacdes de poder que atravessam a propria prética clinica” (Oliveira,
2025, p.53), a proposicao inédita sobre “trauma destruinte”, que se opdem a
nocao freudiana de trauma e de outros psicanalistas, as engrenagens daquilo
gue o autor configura como sendo da ordem da modernidade — a sociedade
colonial — capitalista, a urgéncia de uma critica ao racismo sistémico que seja
“revolucionaria e visceral” (idem), a realidade do racismo em todas as suas
formas explicitas e implicitas, inclusive em sua face institucional, a premissa da
“negritude como afirmagédo de resisténcia, uma identidade que se forja na
negacgao da imagem colonial. Muito pertinente o modo com o autor desdobra o
afamado tema da “meritocracia” (idem, p.60). Os afetos de raiva, 6dio e faria
como aqueles que abrirdo a senda viva para o que Jairo denomina “saber e
poder’- que dialoga com o axioma lacaniano de “saber e fazer’, que é
exatamente o que se decanta da experiéncia do falante com a queda dos seus
ideais e, notadamente, com o0 atravessamento da fantasia fundamental,
transformando, por conseguinte, a relacdo do sujeito com seu sintoma, seu
corpo, gozo, sua angustia e desejo e, por fim, ele aponta para o que chama de
‘gozo exterminador” que € fundamento da formacdo social brasileira — sdo
estes alguns dos eixos articulados e desdobrados em “Negro revoltado”. Nele,
Jairo apresenta, também, sua proposta radical de como o sujeito podera sair do
lugar de revolta para alcar o lugar transformador e subversivo da criacdo. Do
revoltado ao criador. E por ai vai...

A categoria subjetiva de “Negro criativo” esta intrinsecamente ligada a
autonomia subjetiva e cultural que desafia o legado opressor do racismo
estrutural (Oliveira, 2025, p.63). O autor, de largada nos lanca as vias para
ascender a vida criativa e transformadora do sofrimento, da furia e da revolta

advindos do racismo sistémico para, logo em seguida, escancarar o que chama
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de “fundo da questao” (idem, p.72), qual seja: “[...] € a cor da pele que reparte
vida e morte e ainda diz o ndo ser.” (idem, idem). O tema do desejo nao fica de
lado, bem como a adverténcia de que “é preciso abandonar a esperanca
passiva de transformacé&o do Outro colonial” (idem, p.73), resgata o conceito de
segregacao proposto por Jacques Lacan, mas, sobretudo, para nos fazer
lembrar, a partir do seu encontro com a leitura de Ana Maria Araujo Freire, de
que “as agbes éticas surgem da tensao paradoxal entre amor e 6dio” (idem,
75), aponta sobre a importancia da “descolonizagdo da fé” (idem, p.75) como
elemento de libertacdo e transformacédo, desde o resgate dos enunciados de
ancestralidade, mas ndo sem pontuar o risco de que se caia no lodo
paralisante e escorregadio dos dogmatismos. E, neste mesmo sentido,
recupera a nogao sobre “Cristianismo africano pré-colonial”. Com Abdias do
Nascimento (1989) destrincha, com sabedoria, o “desejo racista em seus mais
importantes pontos de articulagcéo. E teoriza, um pouco mais sobre o ser negro:
feridas profundas, muitas vezes invisiveis ou desconsideradas (Oliveira, 2025).
Seu eixo nodal sobre a liberdade se articula a partir da assumpgao subjetiva
dos significantes: impossivel, intransponivel e resto-caido. E, para esta
articulagao, cunha um significante a entrar nesta série, qual seja, “doridade”. E
arremata: “a solugdo estd no reconhecimento das “doridades” plurais, sem
eclipsar os nucleos estruturais das opressdes (idem, p.79). Isso sem lancar
uma importancia adverténcia a todas e todos aquelas e aqueles que,
porventura, vierem a ouvir um enunciado sobre a experiéncia do racismo.
“Distraidos venceremos” é considerada a ultima obra poética do paranaense
Paulo Leminski, publicada em vida em 1987 pela editora Brasiliense. Jairo, em
contrapartida, desloca o significante “distraido” para o que denomina “negros
distraidos” — aqueles que, sem o devido letramento racial, ndo conseguiram
quebrar o espelho e seu reflexo brancos e colonialistas. A organizagéo
consciente do 6dio e a constante vigilancia do corpo negro sdo outros dois
pontos que o poeta desfia neste subitem. E preciso organizar o 6dio para que,
entdo, possa emergir a forca de sua acao transformadora. E se ha o ponto de
vista, ele propde, por sua vez, o “ponto de vida” e da seu conceito inovador. E
adverte: “é preciso suportar o mal-estar que emerge de um pensamento negro
critico” (Oliveira, 2025, p.82). Sim, ninguém esta sdo e salvo do mal-estar, e é

preciso um coracao preparado para estar a altura dos temas que em seu texto
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sdo ditos oportuna e cuidadosamente desdobrados. Afinal, jamais poderemos
nos esquecer de que “o discurso colonial tenta nos reduzir ao siléncio” (idem).

As bases para a efetivagdo de uma verdadeira democracia, a retomada
sobre a ficcdo de universalidade, a dimensdao do sofrimento causada pela
colonialidade, e, por fim, entre outros pontos, o autor arremata e propde
reflexdo acerca do fato histérico de que a “Lei Aurea ndo encerrou o ciclo
colonial; ela apenas arrastou as correntes de um sistema que se configura a
cada geracao.” (Oliveira, 2025, p.92). Eis ai mais uma gota cortante e potente e
revigorante do pensamento critico de Jairo Carioca — estes sdo alguns dos
eixos principais debatidos em “Na subversdo do desdizer do dito que faz
semblante pela assepsia do sentido: Penso com o cu”.

O autor afro-pindoramico parte de Jacques Lacan quando este diz que
“a fala € uma excrescéncia” (Lacan, 2006, p.92). E, se Lacan afirmou pensar
com os pés (Lacan, 1975), Jairo, por seu turno, propde que “pensar com o cu —
e ndo com o cérebro — é a grande subversao” (Oliveira, 2025, p.94). E, se seu
ponto de partida € o poeta alem&o Charles Bukowski (1920-1994). E sera este
mesmo ponto que faz com que o belissimo manifesto de Carioca encontre o
“‘Poema com o Cu”, da artista plastica paranaense Dariane Martiol (2021) em
um unico e forte abrago em decorréncia da “fome simbolica que gera fortes
tensdes socais, especialmente nos sujeitos racializados e periféricos” (Oliveira,
2025, p. 79). O autor langa mais uma denuncia-alerta-adverténcia aos
psicanalistas sobre o ato de interpretar. Segue nos apresentando a distingao
gue ha entre os pensamentos branco e negro e, nos expde particularidades
cotidianas vividas a partir da expressdo da enunciacdo negra e periférica. E
descortina em um s6 lance: “a psicanalise tradicional diante do impenséavel — o
Real do racismo, do fascismo, da transfobia e da vulnerabilidade social —
recua’. (idem, p. 98). Ainda assim, a questao que o autor nordestino nos coloca
€ a seguinte: 0 que o psicanalista podera fazer para néo ter que recuar diante
das questdes mais prementes da nossa contemporaneidade? Uma questédo
que Jairo, em uma piscadela d’olhos, também compartilha com as diversas
Escolas e espacos que se pretendem formadores de novos e novas
psicanalistas. Ao final, o competente autor deixa ver a Unica questdo que
realmente nos importa, qual seja: “a condicdo humana, atravessada pela

angustia, pelo desamparo e pela crise de existir’ (idem, idem). E, ele segue
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argumentando a partir da experiéncia de outra psicanalista negra — Isildinha
Batista — sobre a importancia de que, ao falarmos sobre o tema do racismo
sistémico, antes, que nos perguntemos, um a um, sobre que tipo de racista
somos. O verbo excretar assume lugar de destague em sua obra, e se
posiciona dentre os mais importantes eixos trabalhados e esmiucados pela veia
analitica e critica do autor em “A excrescéncia da lalangue negra’, e que se
alinha com a proposigao trazida pelo “Manifesto Antropofagico” proposto por
Oswald de Andrade e acolhido por outros modernistas brasileiros, dentre eles
Tarsila do Amaral, dentre muitos outros, onde podemos ler: “contra todos os
importadores de consciéncia enlatada, contra a memoéria fonte de costume e
contra a realidade social, vestida e opressora, cadastrada por Freud” (Revista
de Antropofagia, 1928, p.03-07). Eis 0 pontapé para o surgimento de uma nova
linguagem. Uma linguagem preta, periférica e subversiva.

‘“No cu — O avesso do Real” faz transbordar a poténcia criativa,
subversiva e transformadora do sujeito da enunciacdo negra e, muito
especialmente, vem tal qual uma ode ao fora de sentido ou, com Jacques
Lacan, a inexisténcia da proporgédo sexual porque, aqui, “0 que se levanta ndo
€ apenas um modo de pensar e sentir, mas a recusa de buscar sentido onde
ele ja ndo mais habita” (Oliveira, 2025, p.101). O autor alinhava com destreza
os destinos do lago social na atualidade chamando-o de “gasoso” (idem,
p.101), do mesmo modo que defende sua ideia de “Outro com carne colonial e
gozoico” (idem, idem), e, em contrapartida a esse Outro faz surgir a nocédo de
um “cu insurrecional contra o pensamento polido, o intelecto branco e
cartesiano” (Oliveira, 2025, p.102) e o que se recolhe a partir do gesto “de se
pensar com o0 cu” (idem, idem), fazendo decorrer um novo neologismo bem
articulado — o sentipensar. No contexto de sua proposicdo sobre a
excrescéncia, o cu irrompe no lugar exato de “um grito contra o higienismo
colonial” (Oliveira, 2025, p. 103). Tal qual nos apontam Bruno Siniscalchi,
Luciano Dias e Natasha Helsinger (2024) em seu livro “E de raca que estamos
falando — tornar-se herdeiro da psicanalise no Brasil”. E Jairo se coloca porta-
voz de muitos: “sou um corpo negro que denuncia a auséncia de lugar na
producdo de saber” (Oliveira, 2025, p.104) de maos dadas com seu axioma
“saber corpo-politico” (idem, idem). E logo ficamos sabendo um pouco mais

sobre o entdo Ministro da Fazenda Ruy Barbosa do ano de 1890 — logo apds a
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Abolicdo da Escravatura, assinatura da Lei Aurea. O autor nos mostra que Ruy
Barbosa decerto era um lacaniano, uma vez que fica evidenciado que seu
gesto de “fraternidade” segue perfilado aos desdobramentos a proposigéo de
racismo do psicanalista francés, precisamente quando nos diz que “A Unica
origem da fraternidade é a segregacdo” (Lacan, 1969-1970/1992, p.107). E
assim que Lacan em seu Seminario, livro 17: 0 avesso da psicanalise desdobra
o tema da segregacao, chegando a dizer-nos que “nenhuma fraternidade tem o
menor fundamento cientifico, se ndo é por estarmos isolados juntos, isolados
do resto.” (idem). Um pouco mais a frente em seu ensino lemos mais um
importante elemento para a compreensdo da segregacdo quando nos adverte
de que “aquilo que se enraiza na fraternidade do corpo € o racismo.” (Lacan,
1972/2012, p. 227). Vemos a partir dai, que a tentativa de apagamento ndo
exitosa faz abrir novos caminhos, desenhos, tracos e reposiciona o sujeito
negro no campo do discurso, e, mesmo como resto-excesso, que a historia
tentou apagar (Oliveira, 2025). E, aparando as arestas, nos diz: “resta ai um
saber em falta.” Resto que se desdobra em corpo-ato politico e estético. Eis um
pouco mais de sua poesia critica e reflexiva com que Jairo nos presenteia com
seu texto. Aqui, penso, salta aos olhos um dos momentos mais nucleares do
seu vigoroso livro.

“‘Um Eu-rasurado” é o registro que se I& na obra do psicanalista, escritor,
poeta, pensador, critico e intelectual Jairo Carioca de Oliveira. Mas ndo nos
enganemos: sua rasura € tal qual aquela proposta por Freud (2011) em seu
“‘Nota sobre o bloco magico”. Ela deixa marcas duradouras, que nao se
apagam e quase sao insondaveis. E, como vemos na obra cinematogréafica de
Plinio Marcos e Fauzi Arap, seu texto nos toca tal qual uma “Navalha na Carne”
(1967), que nos permite ver a vida “subumana e marginalizada”, bem como o
necrochorume que acaba por encharcar a vida de muitos sujeitos racializados,
periféricos (ou ndo!) e subalternizados pela nossa heranca colonialista. Mais de
guatrocentos ficaram para trds, mas até hoje ouvimos o ruido forte das
correntes por todos os lugares e cantos da vida moderna — e sua colonialidade
capitalista. Este livro é como um daqueles fundamentais e obrigatérios para
guem quiser compreender 0 que se herda a partir de uma vida a margem
inserida no ambito do racismo sistémico. Uma leitura necesséaria a todas e

todos. A poesia jairiana, que sempre se faz presente em cada uma de suas
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paginas, permite que a experiéncia figue ainda mais aprazivel — mesmo com as
passagens que exalam revoltas, indignacfes necessarias — suas “doridades”,
gue distantes de um lugar passivo, mostram a for¢ca do sujeito e reivindicam
transformacdo. Uma obra que nos expde a pertinéncia e lucidez de suas
premissas, hipoteses, proposicdes, denuncias, criticas e apostas. E tudo isso
alinhavado pela estilistica do autor, ndo somente em seu modo de escrever,
mas também na maneira como organiza seu vasto campo intelectual erudito e
de vida. Tudo nos cai como de uma que beleza sem igual. E seguimos com MC
Racionais com a cangao “A vida é uma desafio”: “acreditar que sonhar sempre
€ preciso, é 0 que mantém os irmaos vivos” (Emicida, 2019) até porque existe
uma palavra que ndo pode ser dita, uma lagrima nunca derramada, um grito
preso na garganta. Fim? N&o. Travessia. (Oliveira, 2025). Parafraseamos o
autor. Que lindo Ensaio-Manifesto! A sociedade brasileira precisa deste livro,
gue nos chega a boa hora. Para finalizar, sigo com as palavras do professor

Ronald Lopes: “vocé matou no peito e devolveu com forca!”. Bravo!
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MEMORIAS DE UMA RASURA

Que medo vocé tem de nds, olha ai

Vocé corta um verso, eu escrevo outro

Vocé me prende vivo, eu escapo morto

De repente olha eu de novo

Perturbando a paz, exigindo troco
Vamaos por ai eu e meu cachorro

(Pesadelo - Cancéo de Gonzaguinha e Marlene)

Minha certiddo de nascimento — o documento que me inscreve no
mundo — traz a palavra “pardo’. E esse significante que me marca desde 21
de agosto de 1977, em Fortaleza, Ceara.

Pardo? Um eufemismo que me oculta, que me dissolve na indeciséo.

Sou filho de uma maéae branca que, descendente de uma familia
portuguesa, carrega em si 0 peso dos antepassados colonizadores e de um pai
miscigenado, filho de uma mulher indigena e de um homem negro, portanto,
corpo afro-pindoramico.

Meu pai, 0 primeiro negro a penetrar nas veias brancas da minha mae,
logo prontamente rejeitado por sua familia; e ela, desejada pela familia de meu
pai, que via ali a possibilidade de “embranquecer” o sangue que corria em
nossas veias e “limpar a barriga” da familia de meu pai.

E eu? Eu nasci. Fui a redengéo do que ainda era impuro, um milagre
de pureza. O primeiro neto e homem pelo lado materno. Mas, ao mesmo
tempo, fui a mancha, a rasura, o erro irreparavel de uma branquitude que me
recusava. Minha existéncia carrega a marca do fracasso. Nasci para ser o
félego de um futuro branco, mas sou a sombra daquilo que se tenta esconder.
No fundo, sou uma palavra solta, desconexa: Pardo, um significante que me
mantém entre dois mundos, sem pertencimento a nenhum — um oximoro.

O que nos ensina a psicanalise de Lacan é que o sujeito se constitui na

relacdo com o Outro. Mas o0 que me fazia sujeito na branquitude era uma
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palavra que nunca fui eu: Pardo! Um nome que ndo me veste, ndo me define,
apenas me consome. O que sou? N&o sei. Meu nome, meu corpo, meu espirito
— tudo se dissolve nesse espaco onde a branquitude me observa, onde o
colorismo me vigia.

Minha avé materna me chamava de “meu pretinho” com um carinho
gue atravessava qualquer sombra de violéncia (e me permitam aqui algumas
lagrimas, j@ me recomponho como canta o sambista Jorge Aragao: “Foi s6 um
momento encantado, que tirei do passado e abracei com ternura”). Mas o afeto,
ainda que carregado de ternura, ndo muda o fato de que, mesmo no abraco
acolhedor da minha querida vO, eu era o negro, o submisso, o inferior. A
ternura de seu abragco nao apagava a violéncia histérica de uma marca que me
faz um “ndo-ser”, um mestico, um pardo, uma invencéo da ideologia de um
Brasil que se recusa a olhar-nos como iguais (Devulsky, 2021). No intimo da
minha propria casa, onde a carne se mistura e o amor se cliva, fui o milagre da
transformacdo pela limpeza, mas também a evidéncia do erro. Entre o
acolhimento e a rejeicao, fui forjado para ser nada. Nada de um corpo negro
gue néo se sabe negro.

Crescer entre brancos, olhando para os rostos de homens brancos, é
habitar a margem do reconhecimento. Lacan nos ensina que, no estadio do
espelho, a crianga se reconhece na imagem que vé — um momento
fundacional na constituicdo do sujeito. Diante do espelho, ela se percebe, se
identifica, inicia a construcdo de si (Lacan, 1998).

Mas o0 que acontece quando essa imagem nhao existe? Quando o
espelho nunca devolve um reflexo que seja seu? A metafora lacaniana do
vampiro que ndo se vé no espelho captura uma das angustias mais profundas
de quem vive a margem da subjetividade imposta pela sociedade dominante:
nao poder se ver e, ao nao se ver, ser dissolvido no desejo do Outro.

Tal qual a criatura condenada a eternidade, privada da satisfacdo do
olhar do Outro, sem um espelhamento que o reconcilie com a sua existéncia,
sou um reflexo quebrado, uma distor¢cdo daquilo que a sociedade quer que eu
seja — um vampiro.

Na linguagem e no imaginario social, o corpo negro foi amputado da
possibilidade de se afirmar como sujeito, corpo negro condenado a viver sem

imagem. Conceicdo Evaristo (2025) denuncia a invencdo do pardo, essa

34



ficcdo que nos apaga, impedindo-nos de assumir a plenitude de nossas
identidades. Para ela, pardo € uma palavra sem vida, tdo insipida quanto uma
cor de papel — sem substancia, sem historia.

E, ainda assim, foi o que me deram. O que tentaram me impor. Um
nome gue nao diz nada, que ndo diz quem sou. A negacao da identidade negra
€ um processo continuo, uma violéncia disfarcada que se reflete no rosto de
cada negro que olha e nédo se veé.

A construcao do sujeito €, em ultima instancia, um jogo de palavras. Eu
sou O sujeito da palavra que me subordina, que me define. Essa palavra
‘pardo”, esse rotulo que carrego, esta impregnado de uma histéria de
subordinacado, de limpeza racial, uma construcdo ideoldgica que visa nos
fazer desaparecer. Uma mistura que ndo mistura, o erro entre dois mundos.

A ideologia eugénica de branquear a raca negra se reflete nessa
categorizacdo, que visa nos dissolver em algo que se assemelha a uma nao-
existéncia. Ser negro nesse Brasil é estar eternamente a margem, é ser aquilo
gue ndo pode ser, aquele que nunca seré aceito. Portanto, pensar esse corpo
como masculinidade negra ndo cabe na logica patriarcal que se sustenta no
branco, cis e hetero, como um modelo universal. O mundo branco, de espelhos
gue apenas espelham imagens normativas e hegemonicas, torna-se impossivel
a auto reconstrucéo do sujeito negro dentro de parametros de reconhecimento
legitimo. A masculinidade negra é subversiva. Ela é ignorada, reprimida,
violentada. O patriarcado branco que construiu a historia e as relacdes sociais
neste pais ndo fez um lugar para 0 homem negro, e por isso nos estigmatiza. O
gue se faz de nés é um corpo reduzido, fragmentado, que nunca se reconhece.

Cresci nesse espacgo de negacdo, onde o homem negro sempre foi
visto através da lente do patriarcado. Meu pai, afro-pindoramico, ao negar sua
negritude, ndo se reconhecia como tal, e a masculinidade ao meu redor era a
gue me impunham — patriarcal, rigida, colonial, sempre me ensinando a ser o
gue néo sou.

A cultura ao meu redor ndo me amava. Cresci ouvindo o imperativo
"Seja Homem", que, sorrateiramente, escondia outro comando: "Seja Branco".
N&o havia amor possivel para o homem negro dentro de uma estrutura que nos
chama de assassinos, estupradores, brutos, um estigma que nos assola até

hoje. No livro A gente é da hora, bell hooks (2022) argumenta que os homens
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negros, ao aderirem a masculinidade falocéntrica e patriarcal, acabam
reforcando os esteredtipos que lhes sdo impostos. Nao ha resisténcia, ndo ha
um grito de negacdo contra essa violéncia. A masculinidade negra nao foi
construida em um espaco que nos permitisse existir sem violéncia, sem
opressao, sem ser visto como ameaca. E é essa masculinidade que me foi
dada, uma masculinidade que negava tudo o que eu era e tudo o que eu
poderia ser.

Demorei quarenta anos para me enxergar negro, e isso s6 aconteceu
quando finalmente esmaguei o espelho branco que me foi imposto. Descobiri,
entdo, que o tal espelho nunca existiu: o reflexo que aprendi a reconhecer
nunca foi meu, era uma imagem colonizada, fabricada para me anular. Além
disso, tive que desconstruir a masculinidade tdxica que me empurraram goela
abaixo. N&o havia referéncia alguma que me servisse. As poucas que existiam
pareciam dizer que o homem negro s6 podia ser uma caricatura violenta,
submissa ou machista da branquitude.

Embora Virginia Leone Bicudo tenha sido pioneira ao discutir a relacao
entre racismo e adoecimento psiquico no Brasil, foi Neusa Santos Souza quem
apontou a possibilidade de (re)construir uma identidade negra baseada no
autoamor e na afirmacado da negritude. Para ela, “ser negro ndo € uma
condicédo dada, a priori. E um vir a ser. Ser negro é tornar-se negro” (Souza,
1983, p. 115).

E tornar-se negro/a implica criar uma fala prépria — inventar uma
linguagem sobre si, em vez de aceitar as narrativas impostas. Foi um percurso
arduo, mas necessario. Romper com a estrutura que me forjou no siléncio foi o
ato definitivo de resisténcia.

O siléencio que me foi dado, eu transformei em grito. Porque
compreendi: fui subjetivado em uma sociedade que historicamente me negava

o direito de existir como homem negro.

As bases que sustentam o Eu-rasura

A ideologia eugénica vai associar cada vez mais 0s negros as
mazelas sociais, ligando-os diretamente a pratica de maus

hébitos de convivio e comportamento, como a preguic¢a, a falta
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de ambicado no trabalho, o alcoolismo, o absenteismo, a baixa
condicdo de aprendizagem e formacdo. (Theodoro, 2022, p.
111)

A ideologia eugénica cumpre um papel central na negacdo do devir-
negro. Essa negacdo ndo se da apenas pela exclusdo, mas pela transformacao
dos corpos negros em seres inexistentes, como vampiros sem reflexo no
espelho da histdria. Dessa forma, a eugenia nao apenas discrimina, mas apaga
qualquer possibilidade de construcdo identitaria negra, consolidando a
supremacia branca como matriz do pensamento hegemoénico. Essa estrutura
histérica precisa ser resgatada e problematizada, sobretudo o Congresso
Universal das Racas ocorrido em 1911, que marcou divisdes profundas no
campo do conhecimento e ainda reverberam na contemporaneidade.

Foi naquele ano que também ocorreu o Congresso Internacional de
Psicandlise realizado em Weimar, na recém-criada Alemanha. L& Freud
encontrou Lou Andreas-Salomé®, uma mulher cuja presenca e influéncia
seriam determinantes no desenvolvimento de um dos conceitos mais
fundamentais da psicandlise: a pulsdo de morte e que mais tarde traria grandes
implicagcdes para o entendimento do sujeito (Freud, 1920). Nesse contexto,
Sabina Spielrein ja vinha trabalhando este conceito porque sua vida foi
dedicada a clinica com psicoticos no Burghdlzi e que resultou, dentre outros
inimeras producdes, na publicagdo, em 1912, do texto “A destruigdo como
origem do devir’ onde ela conceitua a pulsado de morte®.

Também foi em 1911, entre esse debate sobre pulsdo de morte na
psicanalise, que em outros campos do saber, principalmente aqueles de
carater sociopolitico, promovido no contexto de expansdo da politica
Imperialista europeia, que aconteceu o0 primeiro Congresso Universal das
Racas, realizado em Londres. As concepc¢des racialistas e eugenistas da época
promoveram debates sobre o futuro das populacdes colonizadas. O congresso

reuniu representantes de mais de 50 paises da Europa, América do Sul e do

®  Lou Andreas-Salomé foi uma psicanalista, filésofa, ensaista, poeta e romancista

russa. Ela foi contemporénea de Freud e pediu a ele que escrevesse sobre um "instinto de
morte" em 1913.

* Este artigo foi publicado originalmente em alemao em 1912 em Spielrein, S. (1912).
Die Destruktion als Ursache des Werdens. Jahrbuch fiir psychoanalytische und
psychopathologische Forschungen, 4, 465-503.
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Norte, Africa e Asia. Representando o Brasil, estava Jo&do Baptista de Lacerda
e Edgard Roquette-Pinto, como delegados oficiais, além de outros brasileiros
presentes no congresso, que também constam na lista do Comité Geral
Honorario do evento, tais como; Jacques Huber, Diretor do Museu Goeldi de
Histéria Natural e Etnografia, e da escritora Amélia de Freitas Bevilaqua
(Spiller, 1911, p. 29). Jodo Baptista de Lacerda, médico e diretor do Museu

Nacional, apresentou a tese “Sur le métis au Brésil”

, ha qual defendia que o
pais passaria por um processo de branqueamento. Sua pesquisa indicava que
a populacédo branca no Brasil havia crescido rapidamente entre 1870 e 1910,
enguanto a negra e mestica diminuia (Souza, 2011, p. 90-92). Com base nessa
tendéncia, Lacerda projetou que, em 2012, os brancos seriam 80%, os
indigenas 17% e os mesticos 3%, prevendo a extingcdo da populacdo negra
(Lacerda, 1912, p. 101). Fundamentada na crenga de que a miscigenagcdo com
europeus diluiria as caracteristicas ndo brancas, sua tese legitimava politicas
de imigracdo seletiva e marginalizacdo das populacdes afro-brasileiras,
indigenas e afro-pindoramicas (Lacerda, 1911).

A proposta de branqueamento, fundamentada em premissas
eugenistas, representava um projeto politico que buscava europeizar a
populacédo brasileira por meio da miscigenacédo, sustentando a crenca de que
as caracteristicas negras seriam gradualmente eliminadas ao longo das
geracdes (Schwarcz, 2013a). Mais do que uma simples tese cientifica, a ideia
de um Brasil branco expressava uma mentalidade colonialista que rejeitava a
diversidade racial e cultural do pais, promovendo a imposicdo de um modelo
europeu de identidade. Essa perspectiva de embranquecimento consolidava
um imaginério racista no qual a populacdo negra era percebida como um traco
indesejado a ser diluido, apagado ou "corrigido" pela supremacia branca,
reforcando a nocdo de que o negro era uma marca a ser retificada na historia
nacional (Schwarcz, 2013b).

O plano de branqueamento, como estratégia politica e social,
reafirmava a hierarquizacédo racial, colocando o corpo negro em uma posi¢ao

subalternizada. Tal discurso, associado ao racismo, estd em conformidade com

> A tese esta disponivel para acesso online na Biblioteca Digital de Obras Raras da
Universidade Federal do Rio de Janeiro (UFRJ) através do seguinte link
https://bdor.sibi.ufrj.br/handle/doc/35?utm_source=chatgpt.com
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o conceito freudiano de pulsdo de morte, que implica num impulso inconsciente
de destruicdo e repeticdo de padrdes negativos (Freud, 1920). Nesse contexto,
0 racismo sistémico se manifesta como uma forma de inferiorizacdo e
destruicdo do outro. E o 6dio do Eu branco ao Outro diante da diferenca
cultural.

Isso significa que o0s racismos sistémicos sdo resultados de
construcbes sociais que se utilizam também de argumentos cientificos para
legitimar a discriminacdo e o preconceito com base em diferencas culturais.
Joao Baptista de Lacerda se baseou em teorias de darwinismo racial e utilizou
obras como “A redencdo de C3&”, de Modesto Brocos®, para demonstrar sua
visdo de um futuro “europeizado” para o Brasil (Schwarcz, 2013a).

No capitulo "Exploracdo Sexual da Mulher Africana", Nascimento
(1978) explica que a perspectiva eugenista no Brasil deve ser analisada em
sua relagdo com as bases coloniais que forjaram uma sociedade estruturada
na exploracdo, no racismo sistémico e na violéncia. Desde a colonizagéo, a
escravizagdo africana foi utilizada como recurso econémico e ideoldgico para
sustentar a supremacia branca. A ideia de miscigenacdo, ainda que
apresentada posteriormente como um fator de “harmonia racial”’, tem suas
raizes na exploracdo sexual de mulheres negras, no apagamento cultural e no
esvaziamento da identidade africana, substituindo-a por tracos europeus. Essa
miscigenacdo néo foi um fenbmeno espontaneo, mas parte de um projeto
estruturado que visava o embranquecimento da populagdo como solucao para
o problema racial (Ribeiro, 2019).

O branqueamento no Brasil também foi um dispositivo politico
destinado a apagar a presenca negra. Para Abdias do Nascimento (1978, p.

93) “o processo de mulatizacdo, apoiado na exploracdo sexual da negra,

® A tela A Redencdo de Cam (1895), de Modesto Brocos, é uma das obras mais
emblematicas e probleméticas da pintura brasileira, pois simboliza a ideologia racista do
branqueamento que permeou o pensamento social e politico no Brasil p6s-abolicdo. Inspirada
na narrativa biblica de Cam, filho amaldicoado de Noé e tradicionalmente associado as
populacBes negras, a obra prop8e uma narrativa visual de "redencado” racial através da
miscigenacdo. Na pintura, uma mulher negra ajoelha-se em oracdo, agradecendo pelo
nascimento de um neto de pele clara, fruto da unido entre sua filha mestica e um homem
branco. A mde mestica segura a crianca branca nos bracos, enquanto o homem branco
observa a cena satisfeito, e o fundo bucdlico reforca a ideia de tranquilidade e conformidade
com o ideal de embranquecimento. A obra ilustra a violéncia simbdlica e a politica eugenista
gue idealizava a "superacao" da negritude através do apagamento das caracteristicas negras
em gerag0es futuras.
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retrata um fendmeno de puro e simples genocidio. Com o crescimento da
populacdo mulata, a raca negra esta desaparecendo sob a coacdo do
progressivo clareamento da populagdo do pais”. Dessa maneira, a ideologia da
“‘democracia racial” submetia os negros a pressédo de embranquecerem para
serem socialmente aceitos, Lélia Gonzalez apontou que esse processo

produziu um duplo ajustamento a sociedade brasileira:

[...] Em seu processo de duplo ajustamento a sociedade
brasileira, os escravos forjaram uma nova identidade que, de
um lado, adaptava-se taticamente as exigéncias de obediéncia
e fidelidade ao modelo dominante e, de outro, inte~grava-se de
fato as formas de vida e de pensamento que iam sendo

elaboradas por sua propria comunidade ((GONZALEZ, 1987).

Essa ldgica, que subjuga e explora corpos negros, continua espelhada
nas violéncias estruturais contemporaneas. O “Atlas da Violéncia 2024
confirma essa realidade ao revelar que, em 2022, as mulheres negras
representaram 66,4% das vitimas de feminicidios, com uma taxa de 4,2
homicidios por 100 mil habitantes, enquanto entre mulheres brancas essa taxa
foi de 2,5, evidenciando que mulheres negras tém 1,7 vezes mais chances de
serem assassinadas. No Nordeste, a disparidade é ainda mais acentuada, com
Alagoas registrando uma probabilidade 7,1 vezes superior de feminicidios de
mulheres negras em relacdo as brancas. Além disso, as mulheres negras
foram 58,2% das vitimas de violéncia doméstica e intrafamiliar, reforcando a
persisténcia desse processo.

Pensando com base nesses dados aproximadamente 6,67 mulheres
negras foram vitimas de feminicidio por dia no Brasil. Somente em Alagoas,
equivale a cerca de 178 feminicidios de mulheres negras por ano no estado.
Além disso, a violéncia doméstica e intrafamiliar afetou de forma alarmante
essa populacdo, com uma estimativa de 92.482 mulheres negras vitimas de
violéncia domeéstica por dia no Brasil, expressdo da brutalidade da
desigualdade racial. Sdo cerca de 64 mulheres negras mortas a cada minuto
no Brasil.
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O relatorio também atribuiu esses dados ao racismo sistémico, a
necessidade de se pensar o territorio brasileiro pela interseccionalidade entre
raca e género e a insuficiéncia de politicas publicas especificas, ressaltando a
necessidade urgente de medidas eficazes para proteger essas mulheres e
combater essas multiplas formas de violéncia (Cergueira; Bueno, 2024).

O branqueamento no Brasil ndo pode ser visto como um fenémeno
isolado, mas como parte do processo mais amplo da colonialidade do poder.
Essa colonialidade estrutura hierarquias raciais, culturais e econdémicas, nas
guais a europeizacao é tomada como referéncia de civilizacdo e progresso, ao
mesmo tempo em que marginaliza e violenta corpos negros e indigenas
(Quijano, 2000).

No Brasil, a miscigenagéo foi romantizada como solugao para conflitos
raciais, enquanto ocultava as violéncias estruturais que garantiiam a
permanéncia da desigualdade racial. Essa pratica de exclusdo e
reconfiguracdo social, caracteristica dos processos imperiais, operava pelo
apagamento de historias locais em favor de narrativas hegemonicas,
reforcando o racismo sistémico como principio organizador da sociedade
(Quijano, 2014).

Quijano (2000) aponta dois eixos centrais no padrdo moderno de
poder. O primeiro é a codificacdo das diferencas entre conquistadores e
conquistados através da raga, um conceito historicamente construido para
legitimar a dominacdo, naturalizando a hierarquizacdo entre grupos sociais.
Essa classificacdo racial se tornou o fundamento das relacées de dominacao
gue estruturaram o colonialismo e suas consequéncias globais.

Em segundo lugar, a colonialidade do poder articulou todas as formas
de exploracdo do trabalho e controle de recursos sob a l6gica do capital e do
mercado mundial, garantindo a persisténcia das desigualdades raciais e
econdbmicas. Nesse sentido, o projeto de embranquecimento no Brasil foi um
desdobramento desse sistema global, reafirmando a dominagé&o racial por meio
da assimilacdo e da exclusao estratégica dos povos negros e indigenas.

Ao aprofundarmos a analise da colonialidade do poder, chegamos a
nocdo de colonialidade de género, conceito desenvolvido por Maria Lugones
(2008, p. 73-108) para dar conta de como as dinamicas de racializagéo e

género sao entrelagadas na estrutura colonial. A imposi¢do da hierarquia racial,
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como analisada por Quijano, ndo pode ser dissociada da forma como corpos
racializados foram também generificados, produzindo um modelo de
dominacdo que associa raga, género e classe de maneira interdependente.

No contexto colonial, as mulheres negras e indigenas foram
historicamente subalternizadas, reduzidas a um lugar de exploracao extrema,
seja no trabalho forcado, na violéncia sexual ou na negacdo de sua
humanidade. Assim, a modernidade capitalista ndo apenas racializou a
populacdo colonizada, mas também imp6s um sistema patriarcal que redefiniu
0s papéis de género de acordo com a l6gica da dominacgao colonial.

Sem essa perspectiva interseccional, corremos o risco de reproduzir
analises incompletas que ignoram como as opressfes se articulam. A
colonialidade de género nos permite perceber que o racismo sistémico ndo
afeta apenas homens e mulheres de maneira distinta, mas também as relagfes
de poder sdo moduladas pelas construcdes coloniais de feminilidade e
masculinidade.

A mulher negra, por exemplo, foi historicamente representada como
resistente e hipersexualizada, justificando sua exploracdo continua, enquanto a
mulher branca foi idealizada como fragil e digna de protecdo. Essas
construcdes ndo apenas sustentam desigualdades estruturais, mas também
moldam a violéncia de género no presente, como mostram os altos indices de
feminicidio e violéncia doméstica que recaem desproporcionalmente sobre
mulheres negras como vimos no Atlas da Violéncia 2024.

No Brasil, o controle sobre os corpos femininos negros foi central para
a reproducéo do sistema colonial e para a consolidacdo de uma ideologia racial
excludente que perdura até os dias atuais. A exploracdo sexual de mulheres
negras, historicamente institucionalizada, serviu como uma das principais
engrenagens do patriarcado colonial e da politica eugenista, elementos
fundamentais para a manutencdo de uma sociedade racializada e desigual
(Gongalves, 2020). O embranquecimento foi promovido como estratégia de
modernizacdo, sob a crenga de que a miscigenacao progressiva eliminaria as
caracteristicas indesejaveis associadas a populacdo negra, moldando a
identidade nacional a partir do ideal europeu (Ribeiro, 2019).

Essas narrativas foram reforcadas apos a abolicdo da escravidéo, cuja

falacia de libertacdo plena camuflou um projeto de exclusdo socioecondmica
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dos negros, ao mesmo tempo em que vinculava o futuro civilizado da nacéo a
hegemonia branca. A escolha de uma princesa branca como simbolo heroico
da abolichio — exaltada como redentora — exemplifica essa construgéo
ideolégica, posicionando a branquitude como salvadora do povo negro,
enquanto persistia a violéncia estrutural. Esse fendbmeno, frequentemente
narrado como pacifico em contraste com 0s processos violentos de
emancipacdo em outras nacoes, alimentou o mito da democracia racial
brasileira (Almeida, 2018).

O corpo mestigo tido como pardo, no imaginario nacional, foi erigido
como icone de uma identidade brasileira forjada sob o signo da
desafricanizacdo e do branqueamento cultural. Essa construcdo simbdlica,
convenientemente ovacionada como marca de integragcdo racial, cumpriu o
papel de obliterar a centralidade da negritude, deslocando-a para os
subterraneos da existéncia social (Nascimento, 2016, p. 154).

N&o se trata apenas de dominacao territorial, mas de uma colonizacao
subjetiva, onde 0 negro se torna corpo ausente-presente: existe, mas é
objetificado, estetizado ou demonizado. Essa condi¢cdo perpetua uma dinamica
brutal de passabilidade racial, em que muitos tentam se aproximar da
branquitude para acessar direitos basicos negados aos corpos nhegros
(Césaire, 2006).

Mulheres negras continuam sendo o alvo preferencial da
hipersexualiza¢do, enquanto homens negros carregam o estigma da violéncia.
Nas palavras cortantes de Conceicdo Evaristo (2021), “nossos corpos
carregam as marcas de um tempo que ainda ndo acabou’’. Essa brutalidade
epistémica e visual implica um ensurdecimento estratégico: nega-se voz e
humanidade as subjetividades negras, que sO interessam enquanto cOrpos

consumiveis ou ameacadores — corpos abjetos como definido a seguir:

O abjeto é caracterizado por uma negacao violenta que
solidifica e d& consisténcia macica nas fronteiras do Eu, como

se fosse um ndo-Eu que se manifestou na separacao

" Disponivel em: <https://www.letras.ufmg.br/literafro/autoras/188-conceicao-evaristo>.
Acesso em: 29 jan. 2025.
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traumatica entre o Eu e o Outro, encontrando seu proprio

espaco e significancia. (Lopes; Oliveira, 2022, p. 124)

Por outro lado, a masculinidade negra é encapsulada em estere6tipos
unidimensionais. Homens negros sdo frequentemente posicionados por
pesquisadoras nos estudos de género e estudos de masculinidades como
participes plenos do patriarcado, sem considerar a especificidade das
violéncias raciais que enfrentam. Assim o homem negro é apenas “um objeto
entre outros objetos”, desumanizado ao ponto de ser privado até do direito a
complexidade emocional e cognitiva (Fanon, 2008, p. 103).

Esse silenciamento ndo € acidental: é uma tatica para manter intactas
as estruturas de poder, garantindo que a denuncia do racismo sistémico ndo
desestabilize o conforto branco, ao mesmo tempo em que as estratégias de
marginalizacdo do homem negro seguem existindo plenamente nos campos de
producdo de saberes sendo, muitas vezes, aderido no discurso do proprio
sujeito negro, afinal, “ninguém em sa consciéncia quer ser negro sob a
branquitude” (Theodoro, 2022, p. 73) — e a sociedade brasileira, forjada sob
uma logica racista e patriarcal, continua a oferecer poucos incentivos para que
essa situacao mude.

O ideério eugenista, amplamente difundido no final do século XIX, foi
um projeto de violéncia epistémica e bioldgica, que ndo apenas defendia a
superioridade de determinadas racas, mas legitimava o genocidio e o
apagamento da populacdo negra como um progresso civilizatorio. No Brasil,
essa légica tomou forma por meio de uma politica deliberada de
branqueamento, que ndo se restringiu a imigracdo europeia em massa, mas
fez do corpo negro — especialmente da mulher negra — o campo de batalha
simbolico e Real para a construcdo de uma identidade nacional as avessas. A
miscigenacao, promovida sob a fachada de harmonia racial, na verdade era um
instrumento brutal de melhoria racial e erradicar caracteristicas africanas
(Souza, 2013).

Em Um defeito de cor, Ana Maria Goncgalves escancara 0 uso violento
do corpo da mulher negra como objeto preferencial para a sexualidade
predatdria do homem branco. N&o se tratava de desejo, mas de dominacao, de

um olhar branco faminto que projetava na mulher negra a imagem
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estereotipada de hipersexualidade para justificar sua exploracdo sexual, a
sexualidade negra era tanto fascinante quanto dominavel (Gongalves, 2006).

Esse imaginério, cuidadosamente alimentado pelo racismo sistémico,
fazia da mulher negra uma peca central no projeto de miscigenagao: seu corpo
nao era visto como humano, mas como um veiculo para diluir a negritude,
portanto, uma extensdo dos dispositivos de controle colonial. O apagamento do
homem negro, por sua vez, ndo se deu apenas pela sua excluséo social e
genocidio constante, mas também pela recusa de seu lugar nas dinamicas de
poder familiar e reprodutivo, ao se privilegiar a unidao entre homens brancos e
mulheres negras, restava ao homem negro o lugar da exclusao social (Souza,
2013).

Essa violéncia sistematica se reflete ainda hoje, perpetuando
desigualdades que colocam os homens negros como alvo preferencial de
assassinatos e encarceramento, enquanto as mulheres negras seguem
desumanizadas em suas dores, trajetérias e aparecendo como objeto fetiche

na cultura brasileira.

A materialidade de um Eu-rasura

Vocé deve aprender a baixar a cabeca
E dizer sempre muito obrigado

S&ao palavras que ainda te deixam dizer
Por ser homem bem disciplinado

Deve, pois, so fazer pelo bem da nagéo
Tudo aquilo que for ordenado

(Comportamento Geral — Gonzaguinha)

A violéncia contra a populacdo negra no Brasil € uma realidade
alarmante que reflete profundas desigualdades sociais e estruturais. De acordo
com o Atlas de Violéncia 2024, homens negros enfrentam uma realidade
marcada pela violéncia letal, pela seletividade penal e por uma estrutura social
discriminatéria. Entre 2012 e 2022, a taxa de homicidios registrados de
pessoas negras alcangcou um pico de 43,1 por 100 mil habitantes em 2017,
caindo para 29,7 em 2022. Ainda assim, o risco relativo de um homem negro

ser assassinado é 2,8 vezes maior do que o de um homem ndo negro. Em
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estados como Alagoas e Amapd, esse risco chega a ser 23,7 e 9,8 vezes
superior, respectivamente. Entdo, com base nos dados acima, estima-se que,
em 2022, aproximadamente 47,2 pessoas negras foram assassinadas por dia
no Brasil.

Nos estados com maior disparidade, como Alagoas e Amapa, a
situacdo é ainda mais grave. Em Alagoas, onde o risco relativo de homicidio de
pessoas negras é 23,7 vezes maior, cerca de 6,89 negros foram mortos por dia
em 2022. No Amapa, onde esse risco é 9,8 vezes superior ao de ndo negros, a
média diaria foi de 1,14 homicidios de pessoas negras. Esses numeros
revelam a dimensdo da violéncia racializada no Brasil, reforcando a
necessidade de politicas publicas urgentes para enfrentar essa realidade.

No sistema penal, 68% dos réus processados por trafico de drogas sao
negros, com grande concentracdo de jovens de até 30 anos, sendo
frequentemente alvo de abordagens policiais arbitrarias, como invaséo
domiciliar sem mandado judicial. Essa violéncia social acompanha os homens
negros ao longo da vida: em 2022, a taxa de agresséo contra idosos negros foi
de 16,6 por 100 mil habitantes, quase o dobro da registrada para idosos n&o
negros (8,1) (Cerqueira; Bueno, 2024).

O racismo sistémico eugenista que fundamentou essas politicas néo
apenas destruiu corpos, mas também a alma do povo negro, na tentativa de
aniquilacdo de suas historias e memodrias, transformando vidas negras em
estatisticas de um genocidio que segue mascarado como democracia racial
(Nascimento, 2016, p. 154). A Lei de Cotas de 1934, sancionada durante o
governo de Getulio Vargas, demonstra essa concepcéo. A legislacao restringia
o0 ingresso de imigrantes ao estabelecer um limite de 2% do total de individuos
da mesma nacionalidade residentes no Brasil nos 50 anos anteriores.

A defesa de restricbes migratérias se baseava na crenca de que
negros e asiaticos representavam uma ameaca ao progresso nacional.
Deputados como Miguel Couto e Arthur Neiva apresentaram emendas que
explicitavam tais restricbes. Couto, por exemplo, propds a proibicdo de
imigrantes africanos e uma cota de 5% para asiaticos, justificando suas acdes
com argumentos eugenistas que exaltavam a superioridade da raca branca
(ANAIS DA CONSTITUINTE, 1934, vol. VIIl, p. 76-78). Neiva, por sua vez,
defendia que o Brasil deveria aceitar apenas imigrantes brancos, utilizando o
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argumento de que a miscigenacdo seria suficiente para promover o
branqueamento pacifico da populacao.

Tudo isso ndo foi sem efeitos para a histéria da psicanalise no Brasil.
Em seus primeiros momentos, percebemos como o discurso médico,
disfarcado de uma suposta neutralidade cientifica, desempenhou um papel
central na construcdo e legitimacdo da exclusdo racial. As abordagens
psicanaliticas durante muitos anos se consideravam isentas de qualquer viés
racial, e assim se aliaram a exclusdo do corpo negro, ndo apenas ao silencia-
lo, mas também ao reduzi-lo a um objeto de estudo, um experimento para
confirmar teorias racistas. Mesmo as correntes que se diziam progressistas
dentro da psicanalise, ao se proclamarem neutras, muitas vezes reforcavam
inconscientemente a ideia de um Brasil onde o racismo sistémico estaria
invisivel, disfarcado pela falsa “harmonia racial’.

Ignorando as dinamicas raciais e as especificidades dos sujeitos
negros, essas abordagens contribuiam para uma narrativa onde a excluséao era
mascarada sob uma fachada de objetividade cientifica. O legado dessa visao
colonial, eugenista e pseudocientifica ndo € um resquicio do passado, mas
uma forca destruidora que ainda permeia as relacdes sociais contemporaneas.
Ele sustenta o racismo sistematico, que ndo se dissolve com o tempo, mas se
estabelece, moldando a percepc¢ao e as dindmicas raciais até hoje no Brasil.

O discurso do branqueamento, mascarado pela falacia da
miscigenacao €, na realidade, uma chantagem ideoldgica que nao apenas
reafirma as bases do racismo, mas também destréi as possibilidades de uma
identidade negra coletiva e robusta. Essa narrativa corrosiva ndo deixa espaco
para o fortalecimento das raizes negras, pois insere 0 negro em uma posi¢ao
subalterna, sem permitir que ele ocupe, de fato, um lugar de protagonismo na
construcao social e cultural do nosso pais.

Entdo, o que resta para o corpo masculino negro dentro de uma
estrutura racial tdo profundamente implantando? Fanon (2008, p. 106) nos
responde que: “O homem negro ndo € um homem, € um homem negro”. Ou
seja, 0 negro, em sua totalidade, esta constantemente submisso a visdo do
Outro, sem a possibilidade de ser reconhecido como sujeito pleno. Ele &

apenas o espelhamento da construcao do olhar branco.
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Portanto, se a linguagem me nega, sou eu quem deve reinventa-la. Se
0 espelho se recusa a refletir minha imagem, entdo que eu o quebre e construa
meu proprio reflexo. Hoje compreendo que minha existéncia ndo cabe nas
classificagOes coloniais que tentaram me dissolver. Ndo sou um erro, nem uma
rasura — sou 0 que resiste.

Na negacdo do que me impuseram, encontro a possibilidade de me
afirmar. Porque ser negro ndo € apenas uma condicdo herdada, mas um
processo de se tornar. Tornar-se negro € romper com a ficcdo do apagamento
e escrever, com meu proprio corpo e minha propria historia, a presenca que
sempre tentaram silenciar. Reescrever aquilo que foi rasurado, um
palimpsesto® da prépria histéria.

Vimos a profundidade das estruturas racistas e colonialistas que
moldaram a sociedade brasileira e continuam a produzir desigualdades e
violéncias direcionadas as populacdes negras. Desde o Primeiro Congresso
Universal das Racas em 1911, no qual Jodo Baptista de Lacerda defendeu a
ideologia do branqueamento como um projeto eugenista para o pais, até os
dados recentes do Atlas da Violéncia 2024, que evidenciam a vulnerabilidade
extrema das mulheres e homens negros a violéncia, percebe-se a permanéncia
de um racismo sistémico em mais de cem anos sustentado por um historico
de excluséo e subjugacao.

A colonialidade do poder, conforme teorizada por Quijano, mostrou
como a raca foi codificada como um principio organizador das relacdes sociais,
articulando-se com a colonialidade de género, conforme argumentado por
Maria Lugones, para reforcar multiplas formas de opresséo. Assim, a nogao de
miscigenacdo, longe de representar harmonia racial, serviu como um
dispositivo para a invisibilizagcdo e apagamento da negritude, perpetuando
desigualdades e naturalizando hierarquias raciais.

Os numeros do genocidio negro no Brasil demonstraram que a
violéncia letal e institucionalizada ndo é um fenbmeno aleat6rio, mas sim um
desdobramento do racismo sistémico que estrutura a sociedade. Da mesma

forma, o feminicidio e a violéncia doméstica atingem de maneira

& Um texto palimpsesto € um manuscrito que teve o seu texto original apagado para dar
lugar a um novo texto. A palavra palimpsesto vem do grego antigo palimpséstos, que significa
"aquilo que se raspa para escrever de novo”.
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desproporcional as mulheres negras, que enfrentam uma dupla opresséo
racial e de género.

A negacdo da subjetividade do homem negro, frequentemente
reduzido a esteredtipos de perigo e violéncia, reforca a marginalizagdo e
justifica a brutalidade policial e o encarceramento em massa. O homem negro
nao € reconhecido como um sujeito pleno dentro da estrutura colonial, sendo
constantemente condicionado pelo olhar do Outro.

No entanto, a resisténcia histérica da populacédo negra no Brasil, por
meio de movimentos sociais, culturais e intelectuais, segue sendo um ato
continuo de insurgéncia e revolta contra a violéncia epistemoldgica e
material que busca apaga-los. A ultrapassagem dessa realidade exige a
desconstrugcdo das bases racistas que sustentam a sociedade e o
enfrentamento da colonialidade que ainda persiste nas instituicdes e discursos
contemporaneos.

A revolta que brota dessa negacdo é uma revolta existencial, mas
também pode se tornar uma forga revoluciondria, uma resisténcia contra a
violéncia que tenta apagar nossa identidade. Na recusa de ser invisibilizado, a
ser reduzido a um espectro de uma identidade imposta surge “O negro
revoltado”, que pela via da recusa ao espelho branco se reinventa e resiste —

sempre contra um sistema que o0 nega.
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DO NEGRO REVOLTADO AO NEGRO CRIATIVO: A
organizacao do odio como arma de subverséo.

s

Minha resposta ao racismo é a raiva. Vivi com essa raiva,
ignorando-a, alimentando-a, aprendendo a usa-la antes que ela
destruisse minhas visdes, durante a maior parte da minha vida.
Uma vez respondi em siléncio, com medo do peso. Meu medo
da raiva ndo me ensinou nada. Seu medo da raiva também néo
lhe ensinara nada (Lorde, 1984b, p. 124).

Em 14 de maio de 1888, o Brasil ndo celebrou a liberdade; selou a
condenacédo de um povo. Dois milhdes de pessoas negras e despossuidas pelo
destino que lhes foi imposto, foram lancadas a propria sorte, sem-terra, sem
trabalho, sem moradia, sem direitos. A falsa abolicdo ndo foi um ato de
redencdo, mas um pacto de exclusdo. O racismo sistémico brasileiro ndo se
contenta em explorar; ele extermina, ndo apenas corpos, mas também
consciéncias, sonhos e futuros. O Brasil fez do exterminio negro um manejo
silencioso e invisivel, sofisticando sua violéncia em leis, politicas e omissoes.
Aqui, o genocidio ndo grita — ele se infiltra, ele persiste, ele corrdi. Quatro
séculos de espoliacdo ndo bastaram para apagar nossa existéncia, mas
buscaram nos privar de tudo, até mesmo da capacidade de imaginar futuros
em que nado féssemos a margem. Somos maioria minorizada, sobrevivendo a
um pais que insiste em nos negar, mas que nunca conseguiu nos apagar.

Em um pais marcado pelo racismo sistémico, o negro aprende desde
cedo que sonhar é um privilégio que Ihe € negado. O racismo ndo é uma
questao de “falta de oportunidades”; ele € uma sentenca imposta pelo Estado e
pela sociedade, que cria um ciclo de dor e negacdo que, dia apés dia, mata
sonhos, mina o autoamor e aniquila possibilidades.

Como afirma Emicida na musica Ismalia do alboum AmarELO, “Onde a
felicidade do branco é sempre plena, a do negro € sempre quase.” Esta ndo é
apenas uma afirmacao poética, mas uma realidade vivida por cada corpo negro
neste pais. O racismo nao é algo que surge de comportamentos isolados, mas
€ uma rede histérica, um projeto consciente de manutencéao de privilégios e de

subordinacéo dos corpos racializados.
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Enquanto os psicanalistas e intelectuais brancos teorizam sobre o
racismo em congressos, foruns e coloquios universitarios, Nossos corpos
negros seguem sendo invisibilizados. Somos tomados por servigais, sem voz,
aos desejos e apetites dos brancos que se congratulam com sua postura
progressista, mas ndo ousam repensar as estruturas que sustentam suas
proprias posicoes de privilégio. Como afirma Haraway (1991, p. 150), numa
perspectiva de género, essa reconfiguracdo transforma o corpo feminino em
uma entidade abjeta, programada para o gozo patriarcal — corpo robdtico,
desprovido de subjetividade, destinado ao servilismo.

Guattari (2010, p. 73-80) com sua critica acida, ndo hesitou em apontar
gue, por mais que a psicanalise se alimentasse das modas teoricas da
linguistica e da matemética, ela continuava a ser escrava de um reducionismo
estrutural, a simplificar o humano a uma sucessdo de generalidades,
engessadas nas mesmas andlises de individuo e familia. Ele sublinha a
hipocrisia de uma psicanélise que, longe de ser uma pratica universal, sempre
Se reservou a um pequeno e seleto grupo, daqueles que, de alguma maneira,
ja gozam dos privilégios sociais e econdmicos.

Essa critica € uma lamina afiada que corta a ilusdo de uma psicanalise
neutra, que se coloca como saber acessivel e transformador, quando na
realidade serve apenas para manter as estruturas de poder que esmagam 0S
marginalizados. E nao, a psicanalise europeizada néo foi pensada, nem tem os
recursos para atender a dor estrutural do negro. Esta tecnicamente e
metodologicamente travada em um lugar onde o racismo estrutural, que é
material e visceral, nunca sera curado por simples palavras e sofismas
tedricos, ndo a toa Lacan ja acusava os psicanalistas de seu tempo de terem
“ouvidos burgueses” (Lacan, 2011, p. 27) e por isso ele estava ali, “falando com
as paredes”, ou seja, falava sozinho: “Nem com vocés, nem com o Outro
maiusculo (...) Cabe a vocés me interpretarem”. E é nesse lugar de “ouvidos
burgueses” onde ele fala com as paredes que vaticina: “Nao vai demorar muito,
talvez quatro ou cinco anos, estaremos mergulhados em problemas de

segregacao, que serao fustigados com o termo racismo” (Lacan, 2011, p. 36).
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Do negro revoltado

A carne mais barata do mercado é a carne negra
(S6-s6 cego nao vé)

Que vai de graca pro presidio

E para debaixo do plastico

E vai de graca pro subemprego

E pros hospitais psiquiatricos

A carne mais barata do mercado é a carne negra

(A carne — Elza Soares)

Em 2024, minha experiéncia em dois grandes congressos de
psicanalise, um promovido pela Associacdo Psicanalitica Internacional (IPA) e
outro do Campo Lacaniano, foi uma demonstracdo exata desse dilema. Ambos
os eventos se debrucaram sobre racismo e preconceito, abordando-os com a
erudicdo que a teoria psicanalitica oferece, como se a teoria apartada da
pratica fosse capaz de resolver a questéo.

A verdadeira face cruel do racismo ndo se revelou nas palavras
rebuscadas das palestras ou nos debates inflamados sobre desigualdade, mas
no siléncio cortante da confraternizacdo que se seguiu. OS poucos negros
presentes, entre 0s participantes, sentiram néo o ataque direto, mas algo talvez
mais perverso: a indiferenca. Nao houve insultos explicitos, nem hostilidades
abertas, apenas a tranquilidade de quem se acredita absolvido, pois ja “discutiu
a teoria” e, por isso, se vé isento da responsabilidade de transformar a
realidade. Mas a cena falava por si sé: 0s corpos que serviam tacas e
champanhes eram negros. Eles ndo estavam debatendo racismo — estavam
vivendo-o. Era o discurso progressista ocupando as mesas, e a brutalidade das
hierarquias raciais ocupando o chdo. Um evento sobre desigualdade que, sem
perceber, se tornou a propria materializacdo do que diziam combater.

Esse fetiche semidtico dos copos e tacas de cristal, simbolos de status e
poder, ndo est4 apenas na ostentacdo material, mas no que esses objetos
representam em termos de hierarquia simbdlica. Ali, no brilho da taca de cristal,
h& uma reafirmagdo silenciosa e constante, das hierarquias de afetos que

marcam uma divisao invisivel entre o “quem €” e o “quem serve”.
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A psicanalise, ao se tornar refém dessas representacdes simbdlicas,
perpetua ndo s6 uma divisdo social, mas também uma divisdo psiquica que
reverbera nas relacdes de poder que atravessam a prépria pratica clinica. Nao
importa quéo sofisticada seja a linguagem utilizada, quao tecnicamente
refinados sejam os conceitos — quando a pratica ndo reconhece a desigualdade
estrutural e a violéncia racista, ela ndo pode ser parte da solucéo, ela se torna
cumplice. Uma ferramenta de manutencdo da ordem vigente, um artefato
ideolégico de uma elite intelectual que, confortavelmente alheia a dor do negro,
utiliza sua prética para neutralizar a resisténcia, manter o status quo. Uma
teoria que discute sobre a dor sem tocar nela, uma ciéncia que debate a
liberdade sem jamais poder libertar. Enquanto isso, 0s corpos negros seguem
servindo, silenciosos na penumbra de um debate intelectual que, na pratica,
n&o os reconhece.

A revolta que brota dessa negacdo é uma revolta existencial, mas
também pode se tornar uma forca revolucionaria, uma resisténcia contra a
violéncia que tenta apagar sua identidade. Na recusa de ser invisibilizado, a ser
reduzido a um espectro de uma identidade imposta surge “O negro revoltado”,
gue pela via da recusa ao espelho branco se reinventa e resiste — sempre
contra um sistema que o nega.

E preciso que se compreenda que o racismo ndo é uma abstracdo que
se debate nas salas académicas, uma hipétese que se levanta para ser
discutida como uma ideia abstrata. Quem nega sua existéncia ou minimiza sua
gravidade €, no minimo, cumplice da violéncia. A dor que ele impde nao é
apenas social, ela é fisica, psiquica, existencial.

O racismo opera em niveis tdo profundos que ndo apenas fecha portas,
mas enfraquece o espirito, tortura 0 pensamento e destrdi qualquer tentativa de
soerguimento. Nao se trata de uma questdo de opinido, mas de um trauma
destruinte — uma forca ativa que corréi, esgota e consome. E continuo,
estrutural e coletivo, imposto pelo racismo e pelo colonialismo, que ndo se
limta a um evento isolado, mas se reinscreve incessantemente na
subjetividade e na materialidade do corpo negro. Esse trauma ndo pode ser
tratado apenas na clinica psicanalitica, pois sua cessacdo depende da

desmontagem radical da ordem que o sustenta.
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Diferente do trauma classico freudiano, que pode ser elaborado e
ressignificado (Freud, 1920), o trauma destruinte permanece, pois esta inscrito
na propria légica da sociedade colonial-capitalista. Ele se aproxima do conceito
de necropolitica de Achille Mbembe (2019), porgue mostra como a
modernidade ndo apenas explora corpos negros, mas 0S mantém em um
estado de desgaste permanente, impedindo que o trauma seja elaborado ou
superado, inclusive, mesmo que ndo se perceba o trauma. A repeticdo
compulsiva desse sofrimento ndo vem de uma falha psiquica individual, mas da
propria estrutura social que necessita da precarizagdo e da morte dos corpos
racializados para continuar operando.

Além disso, isso que chamo de trauma destruinte se aproxima das
reflexdes de Frantz Fanon (1952) sobre a colonizacdo da subjetividade negra.
Fanon demonstrou que o racismo nao € apenas um fenébmeno externo, mas um
processo que se infiltra na constituicdo dos significantes do eu, criando uma
cisdo ontologica no sujeito negro. Essa cisdo gera um estado psiquico de
alienacdo, onde ele é forcado a se enxergar pelo olhar branco e a lidar
constantemente com a negacao de sua humanidade. No contexto do trauma
destruinte, essa alienacao é aprofundada pela impossibilidade de regeneracao
subjetiva, porque a sociedade ndo permite ao sujeito negro se desprender do
ciclo de violéncia que o define. A exaustdo racializada descrita por Fanon € um
elemento central desse trauma, porque o desgaste continuo da subjetividade
negra ndo é uma falha, mas uma estratégia de dominacao estrutural.

O trauma destruinte também pode ser compreendido a luz da teoria do
gozo em Jacques Lacan (1972). O gozo, para Lacan, € um excesso, um prazer
gue ultrapassa o principio do prazer e se inscreve no corpo como repeticdo
compulsiva. No contexto do trauma destruinte, o sujeito negro ndo apenas
sofre, mas é forcado a suportar um gozo que néo Ihe pertence, um gozo que €
extraido dele pela estrutura racista. A violéncia continua, a exploracdo do
trabalho negro e a espetacularizagcdo do sofrimento racial evidenciam que o
trauma ndo apenas corréi, mas se torna um mecanismo de gozo do Outro
Branco, que se reafirma na repeticdo da destruicdo. O trauma destruinte ndo
pode ser elaborado dentro da logica colonial, pois ele ndo pertence ao sujeito

negro, mas a estrutura que se alimenta da sua exaustéo e precarizagao.
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Por fim, O trauma destruinte e o trauma desestruturante de Ferenczi se
diferenciam na sua natureza, efeitos e possibilidades de elaboracdo. O trauma
desestruturante, conforme discutido por Ferenczi (1933), ocorre quando um
sujeito, geralmente uma crianga, vivencia uma violéncia psiquica ou fisica
intensa e ndo encontra um Outro que reconheca esse sofrimento. Isso leva a
clivagem do Eu, ao desmentido, na qual as identificacbes do sujeito se
fragmentam para lidar com o evento traumatico, criando uma divisdo psiquica
entre a parte que experienciou o trauma e a parte que tenta nega-lo (Sales,
Oliveira & Pacheco-Ferreira, 2016). O sujeito aciona um mecanismo diferente
do recalque que € a clivagem e vai produzir um Eu que pensa, mas nada sente
e o Eu que sente, mas nada pensa.

J& o trauma destruinte ndo se refere a um evento coagulado, mas € um
trauma estrutural e continuo, inscrito na materialidade do corpo negro pelo
racismo e pelo colonialismo. Enquanto o trauma desestruturante compromete a
estruturacdo psiquica do sujeito pela clivagem, podendo ser tratado na clinica
psicanalitica, o trauma destruinte ndo é solucionado no nivel individual, pois ele
se reinscreve constantemente na realidade social e politica, esgotando o
sujeito racializado e impedindo qualquer possibilidade de regeneracéo
subjetiva. Assim, enquanto Ferenczi analisa o trauma dentro de uma dinamica
interpessoal e familiar, o trauma destruinte opera como uma das engrenagens
da necropolitica, impossibilitando que o sofrimento psiquico causado pelo
racismo seja simbolizado e tratado sem uma ruptura radical da estrutura
colonial-capitalista que o produz diariamente. A clivagem que o sujeito aciona é
racista porque estd em um dos lugares do Real e na cultura.

O trauma destruinte expande a logica ferenzciana para um trauma que
nao se restringe ao individuo, e sim se impde estruturalmente sobre corpos
racializados. Se, no trauma desestruturante, o sujeito se divide em um Eu que
pensa, mas nada sente e um Eu que sente, mas nada pensa, no trauma
destruinte essa divisdo se manifesta como uma imposicdo social e politica,
onde o sujeito negro € forcado a manter uma existéncia fragmentada para
sobreviver ao racismo sistémico.

Essa clivagem nédo ocorre apenas no nivel psiquico, mas € reforcada ao
explorar o corpo negro como for¢a de trabalho (o Eu que age, mas nao sente) e

ao mesmo tempo desumaniza sua subjetividade, impedindo-o de ser
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reconhecido como um sujeito (0 Eu que sente, mas ndo pode agir). Esse
mecanismo de fratura continua impede que O sujeito negro reintegre sua
experiéncia traumatica, pois ele esta constantemente submetido a um regime
de violéncia que reinscreve o trauma, impossibilitando sua elaboracdo e
perpetuando um estado de exaustdo psiquica e fisica. Diferente do trauma
desestruturante, que pode encontrar algum grau de elaboracdo no espaco
clinico, o trauma destruinte é uma imposicdo estrutural que ndo pode ser
resolvida sem uma ruptura radical da ordem colonial que o sustenta.

E inscrito em nossa carne, em nossa memdria coletiva, que néo cessa
de nos lembrar que somos produtos de uma sociedade que nunca desejou
nossa ascensao, que se alimenta da nossa miséria e da nossa exclusao. E isso
ndo sdo palavras vagas, isso é a realidade. Quando pequeno ao ser
perguntado o que desejava ser quando crescesse, minha reposta era a de que
gueria ser intelectual, todos ao redor riam e zombavam a audacia do negrinho
gue queria ser intelectual, nascido negro, nordestino e pobre.

O sistema impde limites aqueles que nascem em corpos racializados,
periféricos, e com uma histéria de exclusdo. O simples desejo de ser
intelectual, de aspirar ao conhecimento e a reflexdo, torna-se uma audacia,
uma afronta a narrativa historica que tenta nos colocar em um lugar submisso,
inferior. O riso e a zombaria ndo sdo apenas reacgdes individuais, mas
respostas condicionadas por um sistema que nao tolera a ideia de um negro,
nordestino e pobre que ousa transgredir os limites impostos, que se recusa a
seguir o script de subordinagéo social.

A inteligéncia, o saber, o poder de pensar e produzir conhecimento
sempre foram entendidos como privilégios de quem ocupa 0S espacos
dominantes, e esses espacos jamais foram pensados para corpos como 0 meul.
O que nos é dado, em troca de nossos sonhos, é o peso de um lugar de fala
gue raramente € escutado, o fardo de um corpo constantemente subestimado,
do qual se espera apenas sobrevivéncia, e ndo ascensdo. Isso é o que nos
ensina a histéria: ndo h4 espaco para nés nas prateleiras da intelectualidade, a
menos que nos conformemos com a caricatura da marginalidade.

A escravidao, ao contrario do que alguns querem fazer crer, ndo € um
passado distante. Nado é algo que se resolve com teorias ou boas intencdes.

Ela ndo esta apenas em livros de historia, estd na marca profunda que ela
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deixou, ndo sO nas nossas peles, mas em nossa psique pelo trauma destruinte,
em nossa luta diaria para sobreviver a um mundo que nunca nos quis. Esse
trauma ndo desaparece com o tempo, ele se transforma, se enraiza e se
perpetua, se infiltra nas estruturas sociais e no proprio imaginario coletivo. MC
Racionais na musica “A Vida é Desafio” canta: “Acreditar que sonhar sempre é
preciso é o que mantém os irmaos vivos.” (Emicida, 2019)

Mas Djonga na musica "Favela Vive 3", lancada em 2018 questiona:
“Como o policial ndo viu o uniforme da escola?” (Adl, 2018). Pessoas brancas
crescem se vendo refletidas em todos os lugares, cercadas de possibilidades.
Nés, ao contrario, chegamos a conta-gotas, porque nao temos referenciais. A
cada dia eles eliminam a nossa chance de reivindicar uma possibilidade real de
ser, de existir sem medo, sem subordinagdo, sem violéncia. Porque, em um
pais como o Brasil, sem representatividade, quase sempre restrita ao
superficial, ndo existem possibilidades de abrir portas reais, de abrir horizontes.
Aqui a representatividade € apenas mais uma fachada para ocultar o racismo
sistémico que nos mata diariamente, um racismo com trauma destruinte, que
mata mais do que 0s corpos, mas mata sonhos, mata esperancas, mata
perspectivas, destrdi horizontes possiveis.

Aqui, até o conceito de decolonialidade foi diluido, esvaziado de sua
forca disruptiva, transformando-se em uma peca de entretenimento intelectual
para a elite académica branca. Tornou-se uma moda passageira, uma estética
vazia que, nas universidades, se converteu em mais um nicho de mercado,
uma mercadoria a ser consumida. A decolonialidade virou um artigo de luxo, de
leitura obrigatéria para os sabichfes brancos, sedentos por manter a sensacao
de pertencimento e status intelectual, mas sem compreender seu real
significado.

Eles leem, escrevem e se vangloriam de seu conhecimento, mas
ignoram o cerne de sua origem. O que essa intelligentsia branca e burguesa
ndo percebe é que a decolonialidade, como genuinamente proposta pelos
intelectuais latino-americanos, € apenas um exercicio académico de
guestionamento contra a hegemonia eurocéntrica que ainda fundamenta as
estruturas de poder global. A critica ndo € suficiente, ela precisa ser
revolucionaria e visceral.

Nesse sentido, evocamos a forga do quilombola Nego Bispo:
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Se vocé foi colonizado e isso te incomoda, vocé vai precisar
lutar para se descolonizar e descolonizar os seus. Isso é a
funcdo da decolonialidade. Eu sou quilombola, eu néao fui
colonizado. Porque, se eu tivesse sido colonizado, eu seria um
negro incluido na sociedade brasileira. Entdo, no meu caso, eu
tenho que contracolonizar — contrariar o colonialismo. (...) O
colonialismo esta ai vivente, cada vez mais sofisticado (Santos,
2015)

Portanto, o corpo negro nunca foi plenamente inserido na sociedade
brasileira. E dessa forma que sou contracolonial, fazendo forca contraria ao
trauma destruinte. O dia 14 de maio de 1888, celebrado por muitos como o
marco da liberdade, foi, na verdade, a institucionalizagéo da exclusdo. Foi o dia
em gue ndo apenas nos negaram o direito a igualdade, mas também
assassinaram nossa possibilidade de sonhar. As correntes que nos prendiam
foram rompidas, mas em seu lugar se ergueu uma prisao invisivel, ainda mais
cruel: o racismo sistémico, que segue intacto, perpetuando a desigualdade sob
novas formas.

E essa cadeia é ainda mais cruel, mais eficiente, mais duradoura,
porque se refaz todos os dias, em mil formas, em todas as esferas sociais.
Invisivel aos olhos de quem nado sente seu peso, ela se adapta, se renova, se
fortalece. O racismo como pulsdo de morte destruinte opera como um
apagamento sensorial e cognitivo, interditando o corpo negro como sujeito do
sentir e do saber, enquanto o reinscreve como objeto de exploracdo, vigilancia
e exaustdo. Esse apagamento ndo € um simples déficit de percepcdo ou de
cognicdo, mas uma violéncia estrutural que desativa os sentidos do corpo
negro dentro da ordem colonial-capitalista: ele se torna invisivel, pois sua
presenca s6 é notada quando criminalizada ou fetichizada; inaudito, porque
sua voz, quando nao silenciada, € desacreditada; intocavel, visto que seu
corpo pode ser violentado, mas n&o reconhecido em sua dignidade de afeto;
insensivel, pois sua dor é normalizada e deslegitimada; insensato, uma vez
gue seu pensamento é sistematicamente excluido da esfera da producédo de

conhecimento fruto do epistemicidio.
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Esse apagamento dos sentidos se desdobra em um apagamento
cognitivo, um mecanismo que impede a subjetividade negra de ser reconhecida
como produtora de teoria e de experiéncia valida, reduzindo-a a um estado de
inexisténcia epistemoldgica. Se a modernidade colonial se funda na negacéo
da humanidade negra, o trauma destruinte perpetua essa negacao ao cancelar
sua presenca sensivel e sua possibilidade de elaborar sua propria existéncia
fora da l6gica do trauma.

A compreenséo do racismo sistémico, especialmente entre psicanalistas
e outras areas do conhecimento, permanece uma imensa lacuna. Muitos ainda
insistem em reduzi-lo a uma questdo de comportamento individual, um
preconceito isolado, ou pior, um subproduto do neoliberalismo — como se o
racismo fosse um desvio recente da sociedade e ndo sua propria fundacao.

N&o. O racismo é uma engrenagem historica, simbdlica e material, que
incessantemente redistribui privilégios e desvantagens segundo marcadores
evidentes como raca, classe e género. Nao é apenas um conjunto de atitudes
individuais, nem algo que se dissolve com boas intencdes. Ele esta na espinha
dorsal da sociedade: na arquitetura das cidades, na divisdo do trabalho, na
concentracdo de riquezas, nos bancos universitarios, na estrutura do poder. Ele
se infiltra no cotidiano, silenciando corpos negros, apagando suas memarias,
interditando seus saberes e restringindo seus acessos. Ele ndo precisa ser dito
para ser sentido, porque opera na auséncia, no apagamento, na negacédo — e
€ exatamente ai que reside sua forca brutal.

Essa l6gica dominante, que impde padrées de pertencimento, exige que
corpos racializados se adequem a um sistema que nunca 0s reconheceu como
iguais. O que vemos, entdo, € uma reducdo da violéncia estrutural a questdes
comportamentais individuais, como se o racismo fosse uma questao de atitude,
e ndo um sistema. Essa tentativa de dissolver o racismo em meras questées de
comportamento pessoal € uma das maiores armadilhas da nossa luta. Ela
destréi o ego do negro, mata a sua autoestima e se torna mais uma forma de
apagamento oriunda da pulsdo de morte racista. Porque, enquanto se insiste
em tratar o racismo como um problema individual, a estrutura permanece
inabalada, reafirmando-se a cada dia, em cada canto da sociedade. O racismo
ndo € um desvio do sistema, ele € o proprio sistema, e essa verdade é

ignorada, até por aqueles que se dizem progressistas.
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N&o ha equivaléncia, como alguns querem acreditar, entre as opressoes
enfrentadas por brancos de classe trabalhadora e as vividas por corpos
racializados. A branquitude, mesmo em contextos de pobreza, continua sendo
um eixo de privilégio, porque, na estrutura social, a cor da pele determina o
destino de uma pessoa, nao importa a sua classe social. O racismo neoliberal,
ao se interseccionar com questdes de classe, desvia lutas coletivas e
transforma as opressdes historicas em narrativas de mérito individual. Para
além da silenciosa operagdo do trauma destruinte, ele apaga a violéncia
estrutural e substitui a luta politica por um jogo de aparéncias, onde quem se
beneficia € sempre o sistema, nunca os oprimidos. A luta antirracista ndo €&
uma luta por meritocracia, € uma luta pela destruicdo desse sistema que
continua a nos matar, um a um e um dia de cada vez, € uma luta
contracolonial.

Essa intersecao entre racismo e neoliberalismo demonstra como a logica
do capital captura e distorce as lutas sociais, convertendo reivindicacdes
coletivas em performances individuais dentro de um mercado de
reconhecimento. A estrutura racista ndo desaparece, apenas se refaz sob
novas roupagens, sofisticando suas estratégias de exclusao.

Para compreender esse funcionamento, € necessario ir além da critica
econdmica e adentrar o campo do inconsciente, onde 0 racismo se sustenta
ndo apenas como um fendmeno politico, mas como uma engrenagem psiquica
que regula 0 gozo e organiza a segregacio. E nessa perspectiva que Lacan,
nos Seminarios 18 e 19, insere o racismo em uma logica estrutural, mostrando
gue ele ndo se apoia exclusivamente em discursos de 6dio, mas em um
mecanismo profundo de rejeicdo ao gozo do Outro.

No Seminario 18 na pagina 29, ele introduz a ideia de que o racismo nao
se fundamenta apenas em ideologias ou discursos de 6dio, mas em uma
operacao psiquica mais profunda: a percep¢ao de que o Outro possui um gozo
excedente, insuportavel, que ameaca a consisténcia identitaria do sujeito. Esse
gozo do Outro se torna, assim, o fundamento inconsciente da segregacao e do
odio racial, instaurando o racismo como um fendmeno sistémico, que
ultrapassa contingéncias histéricas ou politicas e se inscreve na economia
libidinal.
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No Seminario 19 na pagina 227, Lacan aprofunda essa perspectiva,
destacando que o racismo nao precisa de justificativas ideoldgicas para se
sustentar; basta que um mais-de-gozar seja atribuido ao Outro. O que se
rejeita ndo € o Outro em si, mas o0 gozo do Outro, ou melhor, a maneira como
esse gozo escapa ao regime normativo do gozo.

Dessa forma, compreendo o racismo como uma tecnologia simbdélica de
regulacdo do corpo e da diferenca, garantindo a hegemonia de um gozo
especifico e eliminando aqueles que o transgridem. Embora Lacan ndo tenha
formulado diretamente essa leitura, uma releitura lacaniana, a partir da periferia
no contexto brasileiro de um corpo do eu-rasurado como 0 meu, me permite
entender o racismo como uma operacao estrutural que nao apenas exclui, mas
reconfigura continuamente a economia do gozo branco para preservar um
regime normativo. Nesse sentido, as dinamicas racistas ndo operam apenas
por meio da segregacao social, mas como estratégias biopoliticas de controle e
erradicacdo dos modos de gozar que nao sao brancos e que escapam a matriz
dominante.

O Atlas de Violéncia de 2024 revela que o perfil predominante da
populacdo de rua é composto por 88% de homens, sendo que 68% desses
individuos sdo negros (Cerqueira; Bueno, 2024). Vale ressaltar que esse
ndamero é ainda maior, pois 0s pesquisadores ndo computaram os pardos como
negros e isso agrava ainda mais a situagdo. Essa realidade sublinha a
necessidade de se problematizar o uso de narrativas de mérito individual que
apagam as estruturas de opressao subjacentes, como no caso do discurso
sobre a miscigenacdo, que muitas vezes carrega um racismo velado disfarcado
sob o conceito de democracia racial. Darcy Ribeiro, ao defender a mesticagem
como uma caracteristica do Brasil, inconscientemente sustentou o projeto da
branquitude, um contrato subjetivo e ndo verbalizado que favorece geracdes
brancas ao garantir o acumulo historico de privilégios construidos sobre a
supremacia branca (Ribeiro, 1962).

Mesmo as escolas psicanaliticas que se consideram mais progressistas,
frequentemente adotam uma posicao iluséria de neutralidade em relacdo ao
racismo, ao ignorarem, por exemplo, que 0S negros, maioria na populacao
brasileira, ali em seus processos de formagao, sdo minoria. Esse afastamento

ndo apenas ignora, mas também reproduz dindmicas racistas, como se a
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psicanalise fosse capaz de operar a partir de um lugar imune as estruturas de
poder que a atravessam.

Em contrapartida, defendo uma estratégia ético-politica que se construa
a partir dos corpos negros, propondo uma psicanalise que se configure como
saber aberto — um saber que se transforma e é ampliado por meio de dialogos
com suas interfaces, bordas e margens. Essa abordagem é, muitas vezes,
considerada fora da psicanalise e normalmente é essa a critica que recebo,
mas acredito que é nesse espaco que se encontra o potencial para repensar
radicalmente tanto o campo quanto as praticas psicanaliticas. Como propomos

€m Nosso texto:

Os sujeitos sdo constituidos pela cultura, e ndo o contrario.
Assim, pensamos que tanto Freud quanto Lacan sao
necessarios, porém, insuficientes. Ha de se considerar o
inconsciente colonial como histérico e politico, promovendo
desconexfes das experiéncias que envolvem afetos e corpo.
Ndo se pode ter renlncia pulsional dentro de condicdes
precarias, subjugadas e negadas detalhadamente, em que foi
construida a sociedade brasileira. Se nesse lugar h4 sugestéo
de racismo reverso, entdo lamentamos enunciar um
enviesamento da clinica (Oliveira; Oliveira, 2024, p. 114)

E em minha angustia que imploro por uma reflexdo profunda, pois a
angustia ndo engana e, ao aparecer, exige um questionamento, ndo um
anestesiamento. Sou corpo negro: nasci negro, vivo negro, sofro negro. Nao héa
outra perspectiva possivel para mim sendo aquela que emerge de minha
propria materialidade e histéria. Como ato politico, sinto-me impelido a
registrar, entre meus pares, um olhar negro sobre o que atravessa nossos
proprios espacos de debate tedrico e producéo intelectual.

O inverso disso seria perpetuar uma desconexao perigosa: discutimos
teorias antirracistas com brilhantismo, mas permitimos que, no dia a dia, na
pratica, o racismo velado se manifeste de forma escancarada. Essa
dissonancia denuncia visceralmente a contradicdo entre o que produzimos no

campo tedrico e 0 que toleramos em nosso cotidiano.
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N&o basta elaborar teorias; € preciso confrontar a realidade do racismo
em todas as suas formas — explicitas ou implicitas — inclusive nas dinamicas
internas de espacos que se pretendem progressistas. Este confronto é
necessario para que se efetive um compromisso verdadeiro com uma
psicanalise ética e com uma democracia real, ndo idealizada, ou com um
espaco psicanalitico que seja mais do que um potencial desencadeador de
angustia em corpos negros. Como venho apontando com certa insisténcia de
teimosia histérica, a partir da leitura de Lélia Gonzalez (1984), se néao
considerarmos o racismo como parte fundante da nossa sociedade e o mito da
miscigenacdo como parte dessa farsa, ndo compreenderemos
verdadeiramente o Brasil.

E necesséario entender que o Brasil se constitui no contexto da
escravizagdo. Nossa historia esta profundamente entrelagada com o sistema
escravista, que ndo apenas sustentou a economia colonial, mas também
moldou a estrutura social e as relacdes de poder do pais. Por isso, 0 racismo
aqui se apresenta de forma Unica, ndo como um resquicio do passado, mas
como uma estrutura social enraizada desde a escravizagdo, que ainda organiza
as relacdes de poder e desigualdade. A cor da pele, longe de ser um simples
marcador simbolico, continua sendo um critério de exclusdo que se entrelaca
com a classe social. Isso € visivel, por exemplo, na diferenca entre o0s
profissionais da medicina e os que atuam no servigo geral nos hospitais.

Ha mais de vinte anos, quando iniciei minha formacéo psicanalitica,
Virginia Bicudo sequer era mencionada nos seminarios que frequentei. Seu
nome, fundamental para a psicandlise brasileira, permanecia silenciado,
ausente das discussdes que moldavam nossa formacdo. Da mesma forma,
Edipo Africano, de Marie-Cécile e Edmond Ortigues, traduzido e editado no
Brasil em 1989, jamais foi citado — uma omissdo que persiste até hoje,
inclusive nos circulos mais progressistas da psicanalise. Enquanto isso, James
Joyce, o escritor irlandés tao frequentemente referido por Lacan, era estudado
por todos, como se sua obra fosse um ponto incontornavel da teoria, enquanto
as producdes criticas sobre raca e psicandlise seguiam relegadas a margem,
invisibilizadas pelo canone.

Essa realidade me remeteu a critica de um amigo querido, O

pesquisador Richard Santos, que em uma transmissao em nosso Coletivo de
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Pesquisa Ativista em Psicanalise, Educa¢do e Cultura observou, com acerto,
gue os psicanalistas s6 passaram a conhecer Lélia Gonzalez porque, em um
de seus textos, ela mencionava Lacan. Caso contrario, ela permaneceria uma
autora desconhecida no universo psicanalitico. Essa situagdo revela uma
profunda lacuna na psicanalise brasileira, que, mesmo nas suas vertentes
progressistas, insiste em manter uma visdo eurocéntrica, ignorando a riqueza
das contribuicdes negras que tanto tém a oferecer ao campo.

A dificuldade em reconhecer os efeitos psiquicos devastadores do
racismo sobre as subjetividades negras revela uma lacuna persistente no
pensamento psicanalitico. Outro exemplo pode ser encontrado na critica que
Elisabeth Roudinesco apresenta em O Eu Soberano. Embora alguns criticos
afirmem que a autora reduz toda forma de particularidade ao fascismo, essa
interpretacdo nao capta com precisdao seu argumento. Roudinesco nao
condena a afirmacdo da diferenca em si, mas questiona um particularismo
atomizado, aquele que transforma a identidade em um fim absoluto, sem
mediagdo com 0 outro — ou seja, o identitarismo. Para ela, esse fendbmeno se
insere na légica do capitalismo contemporaneo, no qual o neoliberalismo
exacerba a individualizacdo ao extremo, fragmentando lagcos coletivos e
esvaziando a dimenséo politica da identidade (Roudinesco, 2014).

Assim, o identitarismo surge como um sintoma dessa nova configuragao
social, promovendo uma visdo essencialista do sujeito. Em sua critica,
Roudinesco enfatiza que a identidade ndo é um dado fixo, mas uma construcao
relacional, constantemente moldada pelo contato com os outros. No entanto,
ao rejeitar essa influéncia externa, o identitarismo cristaliza um "eu" imutavel,
reduzindo a complexidade das relagbes sociais a uma cultura do narcisismo
(Roudinesco, 2014).

Contudo, a autora ndo aprofunda o impacto desse processo de
"identitarizacdo" sobre aqueles que, historicamente, foram reduzidos a uma
definicdo racial ou de género. E é aqui que reside minha critica: embora
Roudinesco cite pensadores como Fanon, Césaire e Sartre, sua escrita nao
nos contempla enquanto negros brasileiros. A negritude ndo é apenas um
rétulo imposto pelo colonizador; é também uma afirmacéo de resisténcia, uma
identidade que se forja na negacdo da imagem colonial. Trata-se de um “eu”

gue veio oriundo da negacdo da negacdo, um movimento ativo, dinamico e
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continuo. O problema, portanto, ndo € a existéncia da identidade, mas sua
fixacdo em uma esséncia rigida, que transforma um espaco de reivindicacéo
em um carcere simbolico, limitando as possibilidades de reinvencao.
Infelizmente, Roudinesco néo intersecciona esse debate de forma eficaz, o que
enfraquece sua andlise e a distancia da experiéncia concreta das
subjetividades racializadas.

A partir da cultura brasileira questionamos integralmente a critica de
Roudinesco, dado seu referencial epistémico europeu francés. No entanto,
suas ideias encontraram ressonancia no debate publico nacional brasileiro no
meio psicanalitico, influenciando anélises como a de Maria Rita Kehl sobre as
politicas identitarias (TV BRASIL, 2025, 43:08-47:05). Numa recente entrevista
do dia 4 de fevereiro na TV Brasil, Kehl reproduz, em grande parte, a leitura de
Roudinesco do livro O Eu Soberano ao argumentar que o identitarismo
cristaliza a subjetividade numa fixidez narcisica, restringindo a dialética com o
outro, coagulando o diadlogo e reduzindo as relacdes subjetivas e sociais
apenas entre pares identitarios.

A critica central de Kehl supBe que os movimentos identitarios
necessariamente levam ao fechamento e a exclusdo do outro, como segue

abaixo.

“O ruim é quando o movimento identitario vira, e por isso que
eu escrevi esse lugar de Cale-se, vira uma espécie de nicho
em que s6 os que estdo nesse nicho podem falar entre si, né?
Porque dai vocé se fecha para a critica, vocé se fecha para
0 outro que vem dizer, olha, vocés pensam assim, mas quem
sabe se vocés pensarem assim? As vezes é uma
colaboracao s0, ndo precisa ser uma critica. Quem sabe se
vocés considerarem assim, da mais certo, né?” (TV
BRASIL, KEHL, Maria Rita, 2025, 44.:57-45:25, grifo nosso)

A infundada critica de Maria Rita Kehl as politicas identitarias parte de
uma concepcéao abstrata de universalidade que inconscientemente rechaca as
assimetrias histéricas de poder que estruturam o espaco publico no Brasil. Ela

ndo quis entender que os movimentos identitarios ndo surgem da cultura de
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massa identificada com o mesmo sofrimento psiquico, mas da persisténcia de
uma emancipacao politica diante de um cenario marcado pelo silenciamento,
apagamento e pela excluséo sistémica (Mbembe, 2018). Kehl desconsidera
que a identidade coletiva, em vez de representar um fechamento, constitui um
recurso para a formacdo do Eu em sujeitos historicamente destituidos dessa
possibilidade, além de atuar na contestacdo e reconfiguracdo das hierarquias
hegemonicas. Stuart Hall (2003) diz que ao afirmar as identidades suas
construgdes discursivas estdo historicamente situadas. Ao que parece, Kehl,
como psicanalista, ndo quis saber sobre sua implicagdo na cultura segundo
Mbembe e Stuart Hall.

Além disso, a auséncia da interseccionalidade em sua fala evidencia
uma limitacdo propositada na analise dos processos de subalternizagdo. Como
argumenta Kimberlé Crenshaw (1989), as identidades séo atravessadas por
multiplas camadas de opresséo, ndo podendo ser reduzidas a uma imobilidade
pulsional—categoria infiltrada pelo significante “nicho” e que, enquanto nao-dito
por Kehl, ndo se sustenta. O problema, portanto, ndo est4 na identidade em si,
mas na forma como é interpretada de maneira fixa e excludente, uma esparrela
psicanalitica que Kehl, apesar de sua critica, ndo problematiza.

“As vezes é uma colaboracdo sé, ndo precisa ser uma critica. Quem
sabe se vocés considerarem assim, da mais certo, né?” (TV BRASIL, KEHL,
Maria Rita, 2025, 45:10). A tradicional psicanalista Maria Rita Kehl parte de um
principio inconsciente de igualdade entre os sujeitos no espaco publico,
tipicamente oriunda da episteme colonial alema, desconsiderando as
hierarquias sociais historicamente constituidas no Brasil. Como argumenta
Frantz Fanon (2008), a estrutura colonial ndo apenas fabrica as relacoes
politicas e econdmicas, mas também as formas de subjetivacéo, fazendo com
gue a enunciacdo dos sujeitos racializados seja constantemente deslegitimada,
como na fala de Kehl.

A posicao dela enquanto mulher branca lhe permite supor que o didlogo
com 0S grupos negros possa ocorrer em condi¢des simétricas, ignorando que a
voz do outro negro nao parte do mesmo lugar social nem possui 0 mesmo grau
de legitimidade discursiva, em especial a mulher negra (Spivak, 2010). Ao
sugerir que a identidade se torna um nicho fechado que impede o debate,

Kehl se desresponsabiliza pelo fato de que os movimentos identitarios, em
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especial o feminino negro, surgem como uma resposta a exclusdo sistémica
realizado pelo feminismo branco e a impossibilidade de participacao efetiva nas
esferas politicas decisérias (Crenshaw, 1989).

Sua leitura fantasiosa sobre um suposto didlogo fantasmagoérico
minimiza os efeitos concretos do racismo sistémico, que historicamente definiu
guem pode falar e ser escutado na sociedade brasileira, reforcando
inconscientemente, a assimetria de poder que sustenta a necessidade dos
movimentos identitarios. Como aponta Grada Kilomba (2019), o discurso
universalista frequentemente se apresenta como neutro e eugénico, mas na
verdade carrega uma légica eurocéntrica e branca (representando por Kehl)
gue mantém a hegemonia sobre a subjetividade e a producdo dos saberes.
Isso demonstra que o inconsciente dominante na psicandlise ainda € branco e
patriarcal, ainda que infiltrado numa imagem de mulher de classe média
descendente de alemdo, branca, perpetuando as relacdes de poder e

garantindo que a subjetividade permaneca alinhada ao status quo.

E o problema dos movimentos identitarios € que ele produz, ele
ndo produz lago social, s6 dentro do movimento, todos que
sdo... E aqui no Brasil, talvez nem seja tdo organizado quanto
nos Estados Unidos, né? O que ele produz é uma estagnacao
do didlogo, né? Eu posso... Eu, mulher de classe média,
descendente de alemao, branca, eu posso criticar um
negro se ele estiver espancando o filho dele, por exemplo,
né? Eu posso tentar interferir e se a resposta... Ele pode
responder, ndo se mete na minha vida. Sim. Ta, é legitimo, né?
Eu posso dizer, mas espera ai, eu ndo posso... Agora, se ele
diz, vocé nado pode falar porque vocé é branca, eu acho que
isso ndo vai dar certo. (TV BRASIL, 2024, 45:26-46:16)

Kehl, ao se descrever como uma mulher de classe média, branca e
descendente de alemdes, demarcou sua posi¢cdo identitaria, ainda que de
forma ndo consciente (Amorim; Zeferino, 2025). Ao afirmar que as identidades
produzem nichos fechados que dificultam o diadlogo, escolhe solenemente
rechacar a autodeterminacdo da narrativa politica e epistémica dos grupos
excluidos, como os negros e LGBTQIA+. Trata-se de uma contradi¢cao
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fundamental, pois a psicandlise reivindica as memorias sobre as proprias
narrativas que 0s sujeitos neuroéticos recalcam. Entretanto, seu recalque, opera
de forma seletiva, restringindo essa autoridade da narrativa a experiéncia da
classe média branca e europeia.

Como argumenta Spivak (2010), a questdo ndo € apenas quem fala,
mas a partir de qual posicéo e sob quais condi¢cdes estruturais esse discurso se
torna escutado ou silenciado. Ao atomizar a questdo, fornecendo um infeliz
exemplo sobre o espancamento do filho negro, Kehl individualiza os sujeitos e
subtrai-os de sua posi¢cdo na cultura, como se a interlocugcdo ocorresse entre
individuos isolados, e ndo dentro de um cenario historicamente marcado por
relacdes de poder desiguais e exclusédo (Fanon, 2008). Lamentavelmente, para
além de forcluir aquela posicdo, ela acredita no seu proprio imaginario infantil.
Essa abordagem reproduz e ignhora o racismo sistémico e, ao fazé-lo no
discurso, coloca-o sob a aparéncia de um universalismo neutro (Kilomba,
2019). Talvez ndo seja racista (?), mas seu discurso promoveu a sua
reproducéo.

Kehl também entende que as politicas identitarias falham por néo
aceitarem criticas externas, mas essa leitura simplifica a dinamica dos
movimentos sociais, que ndo sao impermedaveis a critica, e sim reagem
aquelas que reforcam opressdes intermitentes (Crenshaw, 1989). A questéo,
portanto, ndo se resume a “quem pode falar’, mas a partir de qual posi¢céo e
com quais consequéncias esse discurso se insere no campo social.

Portanto, ha um desmentido social no discurso da renomada
psicanalista. A perversao desse gesto esta no deslocamento estratégico do
foco da andlise: em vez de reconhecer os efeitos historicos da racializacao do
discurso, sendo mulher branca constr6i um cendrio hipotético onde critica um
homem negro por violéncia contra o filho. Esse exemplo ndo é neutro — ele
reforca a figura do homem negro violento, reatualizando estere6tipos raciais e
obscurecendo as hierarquias estruturais que sustentam a violéncia. Ela n&o
apenas se coloca em um lugar de autoridade discursiva sobre aquilo que
recalca, mas também instrumentaliza o discurso critico para perpetuar a logica
da dominacédo, operando um desmentido perverso que se apropria da critica

para negar seus proprios fundamentos (Canavéz F; Verztman, 2021).
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Quem se lembra do caso de Henry Borel? Nesse momento, s6 quero
lembrar para aqueles que perderam a memoria do tempo que quem espancou
até matar uma crianca ndo foi um homem preto, foi um homem branco cis,
hétero, evangélico, médico e vereador bolsonarista chamado Dr Jairinho
juntamente com a ex-namorada branca Monique Medeiros®. Embora n&o
diretamente associado ao racismo, esse caso demostra um ciclo similar de
silenciamento e falta de responsabilizacdo estrutural. A morte de uma crianca
por violéncia doméstica, em um contexto de poder politico (Dr. Jairinho era
vereador influente) e privilégio de classe, foi inicialmente tratada como uma
tragédia pessoal, minimizando suas conexfes com questdes sociais mais
amplas.

Da mesma maneira, o debate publico sobre o cancelamento de Maria
Rita Kehl (Toniol, 2025) tem uma dindmica em que os discursos identitarios,
guando desvinculados de uma critica estrutural, podem obscurecer as raizes
de desigualdades sistémicas e desviar o foco para conflitos individuais,
deixando de lado as causas estruturais das opressdes. Além disso, a senzala
jamais possuiu 0 mesmo poder de linchamento virtual ou cancelamento que a
Casa Grande projeta por meio de sua violéncia discursiva, reproduzindo
antigas hierarquias de dominacéo simbdlica e politica.

O “crime perfeito” do racismo também pode ser observado no modo
como a narrativa publica centrou o caso de Henry na figura de Jairinho como
um “monstro individual”’, protegendo as estruturas que possibilitam que casos
de violéncia e abuso de poder se repitam. Assim como no racismo, a sociedade
permanece refém de uma logica que poupa as engrenagens institucionais,
enquanto as vitimas e suas familias ficam marcadas pela dor e pela
necessidade constante de legitimar suas préprias histérias e lutas (Munanga,
2010).

Segundo Munanga (2010), o racismo néo deixa rastros explicitos, pois
esta tdo naturalizado nas relagdes sociais e institucionais que dificilmente o
racista é identificado e responsabilizado. Nesse contexto, as vitimas continuam

precisando se justificar e denunciar constantemente as agressfes sofridas,

9 Disponivel https://www.metropoles.com/brasil/apos-tres-anos-e-meio-de-morte-

jairinho-e-monique-nao-foram-a-juri
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enguanto o sistema que perpetua essas praticas permanece intacto. E a
natureza insidiosa do racismo sistémico.

Como aponta bell hooks (2019), criticas descontextualizadas atuam
como dispositivos que reafirmam desigualdades estruturais, ao invés de
possibilitarem uma transformacao genuina dos espacos de enunciacdo. Assim,
a analise de Kehl, ao ignorar as dinamicas do poder racializado, se inscreve em
uma tradicdo discursiva eugénica e patriarcal que deslegitima formas de
resisténcia, persisténcia e reivindicacdo de sujeitos historicamente

marginalizados.

‘Ao mesmo tempo, eu tenho esperanga que isso nao vai muito
longe, que isso ndo vai muito longe, porgue a tendéncia a
poder falar com o outro é muito grande. Sim. Isso nos
caracteriza como humanidade, inclusive, né? Mas isso vai
criando nichos narcisicos, narcisicos no sentido de que s6
nés nos amamos, né? E nés... O outro € uma porcaria.’ (TV
BRASIL, 2024, 46:21- 46:40)

Assim em sua critica, ela forcluiu um ponto fundamental da psicanalise:
a constituicdo do sujeito se da na linguagem e no campo do Outro, como
apontado por Lacan (1953). O sujeito ndo é autbhomo em sua enunciacgao,
mas atravessado pelo discurso e pelas estruturas simbdlicas que o precedem.
Assim, a ideia de um "dialogo aberto" pressupde uma igualdade ficticia entre os
falantes, ignorando que alguns discursos sao validados enquanto outros séo
reprimidos. Se a linguagem é o meio pelo qual o sujeito se constitui, entdo as
politicas identitarias nao criam um “nicho fechado”, mas reivindicam um espaco
simbolico onde a voz do outro possa surgir no conflito com o Outro colonial,
rompendo com a hegemonia discursiva que historicamente silenciou
determinados sujeitos.

Além disso, ao afirmar que a “tendéncia a poder falar com o outro &
muito grande” e que isso caracteriza a humanidade, Kehl romantiza uma ideia
de comunicacdo que abjetaliza o histérico de exclusdo no contexto brasileiro.
Como analisa Fanon (2008), o discurso universalista frequentemente funciona

como um dispositivo de apagamento da voz do outro, reduzindo a luta por
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reconhecimento a uma falsa nocao de inclusdo. O argumento de Kehl parte de
um ideal abstrato de dialogo aberto, mas desconsidera que, na pratica, esses
"nichos" funcionam como espacgos seguros de simbolizacdo politica para
agueles que, ao longo da historia, foram sistematicamente marginalizados na
esfera publica. Como aponta bell hooks (2019), a criacdo de espacos de
resisténcia ndo deve ser confundida com isolamento ou narcisismo, mas sim
compreendida como uma estratégia fundamental para a reconstrucao de
subjetividades historicamente oprimidas.

Nenhum de nés chegou a este mundo arrastando correntes, mas nosso
inconsciente foi esculpido numa sociedade escravista, uma cultura colonial que
modelou cada um de nds. Somos, portanto, uma escultura da colbnia, e isso
exige uma revolta. Essa revolta é a fonte de nossa furia, 6dio e raiva, mas nao
€ nela que reside o nosso saber e poder.

Mesmo quando os franceses gritavam “Liberté, Egalité, Fraternité”,
esses gritos ndo chegavam aos milhares de negros excluidos por aquilo que
chamavam de direitos humanos, mas por qué? Porque, aos olhos da
branquitude, nunca fomos verdadeiramente humanos. N&ao lutavam pela nossa
liberdade, pois nunca vivenciaram nosso sofrimento. E se nunca vivenciaram
nosso sofrimento, por que se importariam? O discurso de meritocracia que nos
€ imposto é consciente em sua falsidade, mas torna-se util para aqueles que,
ao nos convencer disso, mantém o controle sobre as narrativas e os destinos.
Eles sabem que existe potencial em nossa raiva, em nosso grito e em nossas
fragilidades. Nossos ancestrais nasceram livres, eram reis e rainhas, eram
deuses e deusas, e nasceram livres.

A formacao social brasileira esta enraizada na eliminacdo e subjugacéo
de grupos considerados “outros”, revelando um gozo exterminador que
evidencia a construcdo da sociedade pela aniquilacdo do diferente, fazendo do
odio um laco social que permeia as relacdes sociais e culturais. Esse 0dio
estruturante e sistémico evidencia uma historia ndo apenas de exploragdo, mas

de aniquilacdo deliberada. E o genocidio a céu aberto do povo negro.

Do negro criativo

algodao branco colhido por méos negras
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cana doce cortada por vidas amargas

cantoria de liberdade cantada por detras de grades
vida vivida por quem traz em si a marca da sofréncia
e 0 amor ainda brota na cancéo de resisténcia
(Oliveira, 2023, p. 58)

Entdo como fazer a transicdo da condicdo de "negro revoltado”,
conforme discutido por Abdias Nascimento, para a perspectiva do "negro
criativo" de Lélia Gonzalez? Isso exige uma ruptura radical com as narrativas
impostas pela colonialidade. Trata-se de um processo de resgate da autonomia
subjetiva e cultural que desafia o legado opressor do racismo estrutural. Achille
Mbembe (2018) contribui para essa dialética ao questionar como se da a
passagem do estatuto de escravizado para uma nova comunidade de homens
livres, considerando que a condicdo comum a esses sujeitos é serem
estrangeiros a si mesmos. E imperativo que construamos nossos pensamentos
nao a partir da visdo do chicote nas costas ou dos navios tumbeiros, mas a
partir da memodria de uma liberdade anterior a essa histéria. Afinal, como
defende Gonzalez (1984), ha uma histéria que precede a narrada pela
colonialidade, e é nela que devemos nos enraizar.

Escrever este texto direcionou parte do odio gerado pelo racismo vivido
diariamente desde o meu nascimento, esse exterminio concreto e simbdlico
gue permaneceu ao longo dos séculos como um nédo dito (mal/dito) que ainda
hoje determina quem deve viver e quem deve morrer. Sim, é esse o fundo da
guestdo: essa heranca ainda viva € que decide hoje, como se reparte vida e
morte, por toda parte onde a cor da pele ainda diz o ndo ser. Paulo Freire
afirma que escrever é um “exercicio epistemologico e uma tarefa
eminentemente politica — um que-fazer com seriedade e ética” (Freire, 2000,
p. 21). Este ato da escrita critica contribui para o que denomino de organizacao
do odio.

Lacan (2006, p. 45) ao afirmar “Eu aguardo, mas ndo espero nada”
criticou a atitude passiva da espera, convidando-nos a adotar uma postura
ativa no presente, onde aguardar difere da espera de um ideal messianico
futuro. H4 uma distincdo ética significativa entre esperar, que implica auséncia

subjetiva em direcdo a um ideal futuro, e aguardar, que envolve uma postura
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ética de presenca e escuta atenta, sem depender de projecdes idealizadas. O
desejo, segundo Lacan, ndo é uma promessa, mas uma forca que mobiliza a
acdo no presente, ndo se alinhando com a promessa de algo que vira a ser,
mas com a falta e a busca incessante que movimentam o sujeito.

No entanto, na sociedade brasileira, esperar € um sintoma social. A
esperanca esta associada a tolerancia e a repeticdo de uma dinamica violenta,
sustentada por um ideal cultural no campo do desejo do Outro, que
frequentemente se revela mortifera e nefasta para quem a sustenta. A
resiliéncia molda o gozo e subjuga o sujeito a uma légica de obediéncia, ndo
reconhecendo as intersecfes entre desejo e alienacdo, ignorando como as
estruturas sociais invisibilizam corpos que, ao se depararem com o simbdlico,
sdo relegados a papéis subalternos. Ao apontar o racismo operante em um
determinado ambiente sou chamado a atencdo de que talvez eu estivesse
sendo radical demais, um “negro revoltado”. Negro € o nome de uma injuria, do
revoltoso a ser domado incessantemente, um simbdlico atravessado pelo
biopoder que se declina como poder de morte, um dispositivo que faz viver e
deixa morrer (Foucault, 1976, 2010).

A partir da nocdo lacaniana de que o desejo deve sustentar a acdo
presente, sem garantias de realizacdo, propde-se que a sociedade brasileira
abandone essa esperanca passiva de transformacdo do Outro Colonial. Apds
essa renuncia, é necessario substitui-la por uma acéo imediata e corajosa no
presente, que, mesmo sem garantias, possibilite rupturas e a criacdo de novos
percursos de desejo. Paulo Freire (2000, p. 16). nos lembra de que “o risco &
um ingrediente necessario a mobilidade, sem a qual ndo h& cultura nem
histéria”. Uma vez colocada a desesperanca em um lugar de expectativa ativa
de transformacdo do sujeito de desejo, o Odio pode se erguer para
desorganizar as subjetividades da indignacéo.

Esse odio expbe uma recusa do Outro Colonial e um desejo de
rebaixamento ligado a tentativa de destruicdo simbdlica e discursiva desse
Outro. Lacan denominou essa violéncia de segregacdo — um gesto de rejeicéo
ao outro que, na impossibilidade de ser compreendido, € anulado. A violéncia
simbolica e a exclusdo estdo ligadas a dificuldade de dar significado ao que

escapa ao campo do simbdlico; aquilo que ndo pode ser significado, que ndo
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cabe na ordem das palavras, costuma ser eliminado (Lacan, 1992). Como

Foucault enfatiza, na génese do biopoder, o racismo:

Com efeito, o que é o racismo? E, primeiro, o meio de
introduzir afinal, nesse dominio da vida de que o poder se
incumbiu, um corte: o corte entre o que deve viver e 0 que deve
morrer. [...] Essa é a primeira funcdo do racismo: fragmentar,
fazer cesuras no interior desse continuo biolégico a que se
dirige o biopoder. [...] A fungdo assassina do Estado sé pode
ser assegurada, desde que o Estado funcione no modo do

biopoder, pelo racismo (Foucault, 2005, 305).

O 6dio ndo se limita aos discursos explicitos de violéncia; ele pode ser
uma forga latente, internalizada, como no caso do neurdtico. O neurético é,
frequentemente, um ressentido que nao dissolveu seu complexo edipico: o 6dio
ao pai, que o separou da mae, ou o 6dio por ter sido impedido de amar a méae.
Esse odio internalizado se transforma em um afeto que, ndo podendo se
externalizar de forma saudavel, consome o sujeito internamente. Nesse
sentido, o 6dio neurdtico é um afeto desorientado, que revela a impossibilidade
do sujeito de agir sobre seus impulsos agressivos, transformando-se em
ressentimento passivo e perpetuando-se como um sofrimento subjetivo e
social. Como discutido anteriormente, ao ndo ser assimilado pela cultura
brasileira como sujeito de direitos, 0 corpo negro se torna um sintoma nesta
sociedade, indicando uma neurose cultural brasileira — o racismo (Gonzalez,
1984). Assim, o 6dio se mostra como um afeto difuso e abrangente, que
permeia tanto 0s processos culturais quanto a constituicdo edipiana,
estruturando relagdes de dominacdo e subjugacdo que marcam a sociedade
brasileira.

Diante disso, surge a pergunta: sera que o 6dio pode ser canalizado e
reorientado para a destruicdo da opressdo? Ana Maria de Araujo Freire, ao
organizar as cartas do educador Paulo Freire, escolheu o titulo “Pedagogia da
Indignagao” para o livro como uma forma de expressar a combinagéo entre o
odio legitimo e a generosidade presentes no pensamento e nas acfes do

educador. Segundo ela, as verdadeiras acfes éticas emergem dessa tenséo
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paradoxal entre “amor e 6dio” (Freire, 2000). Essa dialética entre sentimentos
aparentemente contraditérios possibilita uma acao transformadora, ndo apenas
no contexto educacional, mas também na luta politica de maneira mais ampla.

Outro aspecto importante dessa organizacdo do 6dio diz respeito as
nossas praticas espiritualistas. Abdias do Nascimento destacou a necessidade
da descolonizacdo da fé como um passo crucial para a liberdade do povo
negro. Em sua obra, argumenta que a verdadeira emancipacdo exige a
reapropriacdo das tradicbes espirituais africanas, seja por meio dos orixas e
toda a riqueza das religidbes de matriz africana, que s&o portadoras de
milenares tradicdes e sabedoria ancestral, ou através do cristianismo pré-
colonial africano, que ja possuia uma tradicao intelectual e teoldgica relevante
antes da chegada dos colonizadores. Nesse sentido, Nascimento propds o
conceito de "Quilombismo”, uma filosofia de resisténcia e afirmacdo da
identidade negra, fundamentada na valorizacdo das raizes africanas e na luta
contra a opressado colonial e racista (Nascimento, 2020). Para ele, antes da
imposi¢cdo do colonialismo, diversas sociedades africanas floresciam em
liberdade, estruturadas em sistemas sociais e espirituais proprios que refletiam
sua autonomia e riqueza cultural. Precisamos do resgate dessa memoéria
ancestral, buscando uma reconexdo com as raizes espirituais e culturais
africanas, como forma de afirmar a identidade e a liberdade dos povos
afrodescendentes (Nascimento, 2020).

Em contrapartida, reconhecemos que dogmas religiosos podem, em
certos casos, suprimir o senso critico, como ilustra o Sermdo XIV de Padre
Anténio Vieira, onde ele tenta convencer os africanos de que a escravizagao
nao seria um castigo, mas sim um processo de remissdo dos pecados — uma
espécie de prémio que os levaria a salvacao eterna, desde que aceitassem o
batismo da Igreja. Essa manipulacéo teoldgica visava justificar a escravidao e a
subordinacéo dos africanos, distorcendo os principios cristdos para atender aos
interesses coloniais (Vieira, 1679).

Contudo, nao podemos esquecer que antes da imposicdo da
assimilacdo europeia, a Africa ja possuia uma rica tradicdo intelectual crista,
com textos de alta qualidade que datam do primeiro século. O intelecto africano
floresceu de maneira tal que se tornou procurado e valorizado por cristdos das

margens setentrionais e orientais do Mediterrdneo. Entre oS nomes mais
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notaveis estdo Origenes, um africano altamente estimado pelos mestres da
Palestina, Lactancio, convidado pelo imperador Diocleciano para ser professor
de literatura no seu paléacio na Bitinia, e Agostinho, chamado a ensinar em
Mildo. Esses intelectuais africanos, além de outros como Plotino, Valentino,
Tertuliano, Mario Victorino e Pacémio, desempenharam um papel decisivo na
formacéao e evolucéo do cristianismo (Quitanda, 2020).

A Africa exerceu, assim, um papel fundamental na formacg&o da cultura
cristd, muito antes da Europa, com um milénio de antecedéncia em relacéo a
América do Norte. Essa relacdo com o cristianismo revela um Jesus de pele
escura, de origem periférica, pobre e vitima da opressao religiosa e estatal de
seu tempo, permitindo uma leitura mais auténtica ndo apenas das raizes
historicas do cristianismo, mas também de sua relacdo com as lutas contra o
racismo. Ao adotar essa perspectiva, podemos compreender o cristianismo de
maneira mais profunda e inclusiva, reconhecendo suas origens africanas e as
contribuicdes dos povos africanos para sua formacao (Quitanda, 2020).

As marcas da tentativa de assimilacdo do negro pela branquitude, por
meio de processos politicos e eugénicos, permanecem presentes nas
estruturas do inconsciente colonial que permeiam a sociedade brasileira, e
contra essas praticas eugénicas que discutimos no primeiro capitulo deste livro,
surge uma proposta deste autor de uma Etica da Inassimilabilidade, a qual s6
pode ser implementada em uma sociedade baseada na democracia, que
enfrente o desejo racista que, por sua natureza, dialoga com o capitalismo, o
fascismo e os regimes totalitarios (Nascimento, 1989).

Nesse sentido, Hannah Arendt, em A Condicdo Humana (2016), faz uma
critica contundente ao impulso totalizante dos regimes totalitarios, como o
nazismo, o racismo e o fascismo, que buscam homogeneizar a sociedade,
apagando as diferencas e impondo uma logica dominante. Para Arendt, esse
movimento destréi a liberdade e a imprevisibilidade da acdo politica,
transformando a politica em mera dominag&o. O totalitarismo, em sua viséo,
ndo sé se manifesta por meio da violéncia explicita, mas também pela erosao
gradual das condicbes que preservam a pluralidade essencial ao diadlogo e ao
encontro entre os diferentes. O perigo esta na tentativa de uniformizar a

sociedade e eliminar as alteridades, o que pode também reduzir a diversidade
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dos regimes de sofrimento, incluindo o sofrimento psiquico, a uniformidade de
uma unica narrativa.

Por outro lado, Lacan, ao trabalhar o conceito de objeto a, aponta para
aquilo que escapa ao simbdlico e ao imaginario, 0 que permanece como um
resto irredutivel no campo do desejo e da pulsdo. O objeto a, na perspectiva
lacaniana, é esse resto-caido, algo inassimilavel que insiste em sua diferenca e
marca a falta constitutiva do sujeito. Lacan define-o como aquilo que, por sua
prépria natureza, nao pode ser apropriado nem eliminado sem que algo
essencial se perca no processo (Lacan, 1998). Quando se tenta apagar ou
acolher esse resto como se fosse plenamente integravel, assimilavel, abre-se
espaco para um movimento de negacdo do limite que define o humano e a
alteridade.

Nesse contexto, ao criticar o impulso de totalizar, Arendt identifica um
risco que ecoa o alerta lacaniano sobre a tentativa de incorporar o objeto a ao
campo da fala e da linguagem, o que se reflete em um panorama de escuta
periférica no contexto brasileiro. Esse panorama, sob a forma de violéncia, é a
tentativa de eliminar o inassimilavel, ou seja, a alteridade do outro. Tal tentativa
foi evidente nos governos ditatoriais brasileiros entre 1930-45 e 1964-1985,
como descreve Marilena Chaui. A auséncia de democracia esta relacionada a
falta de regimes de direitos humanos que assegurem a plena expressédo da
diferenca e da alteridade no Brasil (Chaui, 2000). Ela argumenta que o Brasil
ndo é uma sociedade democratica justamente porque essa condi¢cdo ndo esta
garantida para os corpos que sofrem a opressdo do autoritarismo (Chaui,
2012), e aqui eu acrescento a realidade dos corpos negros que ainda séo lidos
como negros revoltados por uma sociedade que tenta assimilar esse resto-
caido.

E nesse ponto que surge a conexdo com o conceito de necropolitica. A
tentativa de extinguir o resto de sofrimento e absorver a diferenca no todo se
configura como uma forma de exterminio — n&o apenas literal, mas também
simbolico e subjetivo. A necropolitica, como uma forma de controle, ndo visa
apenas a destruicdo fisica dos corpos subalternizados, mas também a
supressao da capacidade desses corpos de lidarem com o seu proprio “resto
inassimilavel’. A tentativa de desviar o foco do racismo estrutural ou da

opressao de género para a experiéncia individual, como se uma coisa pudesse
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justificar ou eclipsar a outra, representa a negacdo da pluralidade e da
alteridade. O fato de alguém ser negro, portanto, ndo significa que néo
carregue feridas profundas, muitas vezes invisiveis ou desconsideradas, mas a
tendéncia a deslocar o debate para a individualizacdo do sofrimento ignora a
estrutura coletiva e historica do racismo.

A questao central, entdo, € como lidar com o "resto-caido”, esse objeto a
gue insiste em escapar a totalizacdo? A resposta esta na aceitacdo de que ha
algo no outro — e em nds mesmos — que nao pode ser acolhido, ndo porque
ndo seja digno, mas, porque pertence ao dominio do impossivel, do
intransponivel. Esse reconhecimento preserva a alteridade e impede que a
pulsdo de morte, na forma de uma necropolitica simbdlica, prevaleca. Isso
garante a existéncia dos direitos humanos em uma sociedade democrética. No
campo politico, o respeito a alteridade protege contra o totalitarismo do
sofrimento. No campo subjetivo, reconhecer o objeto a permite ao sujeito
manter sua singularidade sem ser absorvido pela I6gica do todo.

Julia Kristeva, em O Génio Feminino: A Vida, a Loucura, as Palavras
(2015), aponta que o seio sempre recomec¢ado € o0 espago do reconhecimento
do “resto-caido”, sem a tentativa de integra-lo ao todo. Ao aceitar a
possibilidade de comecar sempre de novo, 0 sujeito sustenta o campo da
diferenca e da pluralidade. Assim como, no campo politico, 0 respeito a
alteridade resguarda contra a totalizacdo, no campo subjetivo, reconhecer o
objeto a é o0 que permite ao sujeito manter sua identidade sem ser absorvido
pela lI6gica dominante.

Paradoxalmente, acolher o inassimilavel implica resistir a tentacdo de
reduzir a alteridade a uma totalidade uniforme. A histéria ndo é um ciclo
fechado, mas algo sempre em renovacdo, sem um fim totalizante (Arendt,
2016). Esse principio se conecta ao reconhecimento de que, embora o
preconceito estrutural incida com maior violéncia sobre corpos negros, trans,
indigenas e femininos (Carneiro, 2005), o sofrimento humano néo se limita a
essas categorias. O desafio reside em ndo deslocar o foco das opressdes
estruturais para experiéncias individuais privilegiadas, frequentemente
ocupadas pela branquitude.

A légica da imaginarizacdo dos corpos marginalizados (Fanon, 2008)

revela um mecanismo onde 0 outro é visto apenas pela superficie — cor de
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pele, status social ou posicdo aparente de privilégio —, ignorando o nucleo
inassimilavel que marca a singularidade de cada sujeito. Essa dinamica precisa
ser enfrentada sem relativizar a violéncia do racismo sistémico, cuja verdade
contundente permanece: "O preto ja nasce em desvantagem de tudo” (Souza,
2020). A solucéao ética ndo esta na totalizacdo das demandas do Outro, mas no

reconhecimento das “doridades®”

plurais, sem eclipsar os ndcleos estruturais
das opressdes. Pensar nesse "resto-caido" (Lacan, 2008) nos permite lidar
com o paradoxo do acolhimento: reconhecer a dor do outro sem minimizar a
propria ou desconsiderar desigualdades estruturais. Sustentar a diferenca é
fundamental para preservar a singularidade do outro, inclusive na dimensao do
sofrimento.

A doridade €& um conceito-significante atravessado pelo Real,
estruturando uma experiéncia psiquica e politica para corpos racializados.
Marcada pela histéria da violéncia colonial, ela ndo apenas registra a dor, mas
opera como um dispositivo de subjetivacdo e enfrentamento. Nesse sentido, o
sofrimento ndo se cristaliza em vitimizagdo nem abre espaco para um
ressentimento passivo frequentemente instrumentalizado por forcas politicas,
como o fascismo. Em vez disso, a doridade se transmuta em forca motriz de
dissidéncia e revolucao.

A rasura, presente na experiéncia dos corpos negros, diz que a
subjetividade negra foi marcada por um apagamento sistematico, um
deslocamento forcado para o deserto da simbolizacdo. No entanto, esse
apagamento, pela doridade, ndo configura auséncia, mas uma presenca
incdbmoda, insistente e que convoca a angustia no Outro, um resto que retorna
como forga criativa e desestabilizadora. Nesse sentido, ela opera como um
significante em deslocamento, que ndo apenas nomeia, mas atua numa
experiéncia de insurgéncia. Portanto, ndo € so categoria analitica, mas um
operador discursivo que mobiliza e agencia sentidos e afetos. Ela é a matriz da
subjetivacéo de corpos racializados.

Diferente da violéncia reativa, o 6dio organizado como um dos Nomes-
da-Doridade é um Odio criador, que realoca a pulsdo de morte em uma

poténcia revolucionaria fazendo valer seu caracter criacionista. Aqui, a dor ndo

1% Conceito que vem sendo desenvolvido pelos Psicanalistas Periphéricos Jairo Carioca e
Ronald Lopes no Coletivo de Pesquisa Ativista em Psicanalise, Educagao e Cultura.
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se limita a um registro de sofrimento, mas € metabolizada e devolvida na forma
de uma acédo que visa a desarticulacdo das estruturas de opressdo. Como um
conceito-significante, a doridade agencia a histéria do negro criativo,
deslocando o negro revoltado de um lugar de simples resisténcia para um
espaco de invencdo de novas formas de existéncia. E uma sublimacéo
freudiana, mas subvertida e deslocada para o campo periférico.

Ao mesmo tempo, a doridade também traduz uma inscricdo na
materialidade do trauma racializado de modo que atua no imaginario cultural
gue escapa a possibilidade de sua elaboracdo nos moldes tradicionais da
psicanalise. Ela aponta para o trauma destruinte, como discutimos
anteriormente e se reinscreve incessantemente na subjetividade e nos corpos
dos sujeitos racializados. A doridade é uma forca que expde e denuncia 0s
mecanismos de repeticdo transferencial da colonialidade e da necropolitica
pulsional, retirando-os das sombras e revelando sua funcdo na perpetuacao do
racismo e da exaustdo nos corpos negros.

Dessa maneira podemos afirmar que ela tem estatuto Real, quando
atravessa a linguagem em ato, um gesto performativo que fura e desestabiliza
as estruturas simbdlicas hegeménicas. A recusa do negro a ocupar o lugar da
vitimizacdo e a reivindicacdo de sua dor coletiva como principio motor de
dissidéncia deslocam a prépria logica da subjetivacdo dentro da colonialidade
do ser, saber e poder. Esse deslocamento se expressa no lalangue negro,
como discutiremos a frente, que subverte os cddigos normativos da razéo
branca e reivindica uma nova forma de existéncia, ancorada na oralidade, na
musica, na poesia e na subversao discursiva.

Por fim, a doridade também aponta para a necessidade de uma
reconstrucao epistémica pela producao do pensavel, onde o pensamento negro
nao se veja obrigado a operar dentro dos marcos da racionalidade branca. Ela
rasga a linguagem estabelecida e propde um deslocamento radical, onde a
experiéncia negra ndo apenas se inscreva, mas crie suas proprias formas de
expressao. Isso significa que a vontade de gozo negro ndo busca a validacdo
do Outro branco, mas se sustenta por si so.

Assim, podemos afirmar que a doridade opera no Real expresso num
conceito-significante que se solidariza com o feminino que se inscreve,

simultaneamente, a dor como experiéncia psiquica e politica. Ndo se trata
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apenas de um testemunho do sofrimento, mas de uma forca propulsora de
subjetivacdo e enfrentamento. Nessa dialética insurgente, a dor ndo € mero
fardo a ser suportado, mas uma matéria viva—metabolizada, ressignificada e
devolvida sob a forma de organizacédo do 6dio. Mas ndo qualquer édio: um odio
fecundo, politizado, que reconfigura a pulsdo de morte em direcéo criacionista,
voltada a desarticulacéo das estruturas que perpetuam a opressao. A doridade
nao se limita a reconhecer a dor racial, misdgina e classista como intrinseca a
experiéncia de corpos racializados e periféricos; ela a transmuta em um
principio motriz de dissidéncia, insurgéncia e revolucao.

Esse espaco ético se apresenta como um gesto fundador dos direitos de
existéncia em uma democracia plural, algo que é a esséncia da politica
enquanto esfera do encontro entre singularidades. Assim, reconhecer o resto
inassimilavel no outro e em ndés mesmos torna-se uma pratica vital contra a
l6gica necropolitica que insiste em exterminar a alteridade.

Como transitar da condicao de negro revoltado para a do negro criativo?
Esse movimento comeca quando se aceita a impossibilidade de assimilagao do
ser negro em uma sociedade estruturalmente racista. E preciso acolher o
"resto-caido" — aquilo que nado pode ser integrado — como o objeto a, simbolo
de uma poténcia desejante que Lacan define como o motor fundamental do
sujeito. Somente entdo emerge a possibilidade de um devir-negro criativo, que
ndo apenas resiste, mas reinventa formas de existir diante da maquina colonial.

Desde o nascimento, o sujeito depende do reconhecimento do Outro
para estruturar sua subjetividade. O bebé precisa do colo materno para
sobreviver e organizar suas experiéncias sensoriais e motoras. Nesse estado
de fusdo simbidtica, méae e filho ndo se percebem como sujeitos separados. O
bebé vive os cuidados maternos como uma extensdo de sua propria
onipoténcia, enquanto a mae interpreta suas reacdes como parte de um ciclo
de interacdo (Winnicott, 1975). Freud chamou esse movimento de “narcisismo
primario”, alicerce de toda subjetividade (Freud, 1966). Lacan radicaliza essa
discusséo, ao afirmar que a entrada na linguagem impée uma perda
irrevogavel: a falta do objeto, constitutiva do desejo. Esse vazio, sustentado
pela castracdo simbdlica, leva o sujeito a buscar incessantemente algo que

jamais sera plenamente obtido. O desejo é mediado pelo olhar e pela escuta do
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Outro. Como aponta Lacan, “os ouvidos sdo o Unico orificio do inconsciente
gue néo se pode fechar” (Lacan, 1967, p. 184).

Mas o0 que acontece quando esse olhar e essa escuta sao sequestrados
pelo racismo? “Mamée, olhe o preto, estou com medo!” (Fanon, 2008). O
racismo reconfigura o desejo e cria uma subjetividade marcada por uma
auséncia socialmente construida. Minha prépria vivéncia, enquanto corpo
negro em ambientes psicanaliticos revela essa violéncia discursiva. Minha fala
€ frequentemente distorcida, tornando-se equivoca dentro do discurso
dominante: aquilo que é dito ndo é necessariamente o0 que é ouvido. Quando
0uUSO enunciar a experiéncia do racismo, sou confrontado com sua negacéao,
inversao ou deslegitimacao.

Certa vez, em um grupo de pesquisa, uma pessoa branca se sentiu
confortavel para confessar: “Nao suporto as falas do Jairo”. O que se seguiu foi
ainda mais perverso: essa declaracdo encontrou eco até mesmo em Ccorpos
pretos presentes, alienados de sua propria condi¢cdo, que reproduziram esse
discurso racista. Claro, ndo qualquer corpo preto, mas aqueles “sem letramento
racial”, elemento necessario para o descolamento do espelho branco, ou que
costumo nomear como “pretos distraidos”.

O olhar racista aprisiona o corpo negro em significacdes preconcebidas,
condenando-o a estere6tipos que sao impostos antes mesmo de sua prépria
palavra. Esse aprisionamento ndo se restringe ao fisico; ele se infiltra na
propria alma, corrompendo a subjetividade e transformando a existéncia negra
em um campo de batalha perpétuo. E uma luta incessante entre o grito de ser
ouvido e a dor de ser constantemente silenciado. No entanto, esse mesmo
corpo, reduzido a condi¢cdo de objeto, € também o corpo que Vvé, que age, que
pensa. Ele reflete sobre o mundo de forma consciente, resistindo ao
reducionismo que tenta defini-lo. Ao contrario da concepc¢ao fragmentada do
ser humano, tdo cara ao pensamento ocidental, que separa corpo e alma
(Quijano, 2005), o corpo negro é uma unidade situada no mundo, carregada de
poténcia e sabedoria. O corpo negro ndo € apenas visto; ele vé o outro,
imagina como o outro o vé e, ao fazer isso, subverte as regras do olhar
colonial. “Quando olho, sou visto, logo existo”, escreveu o psicanalista inglés
estabelecendo uma relacdo de reciprocidade, onde “ser visto” é condicdo para
a proépria afirmacédo da existéncia (Winnicott, 1967).
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Mas quem, de fato, enxerga um corpo negro? Se "ser visto" é a chave
da existéncia, o racismo impde o inverso: ele ndo apenas cega os olhos de
guem V€&, mas distorce a imagem do corpo negro, negando-lhe sua
humanidade e sua dignidade. O racismo ndo é apenas uma barreira simbdlica;
€ uma distorcdo radical que desqualifica, mutila e nega o reconhecimento de
uma existéncia inteira. Ao fazer isso, 0 racismo ndo apenas silencia, mas
apaga, reduzindo o negro a uma sombra, uma auséncia, uma nao-existéncia.
Esta negacédo é tdo profunda que, enquanto o corpo negro é constantemente
vigiado, ele raramente é realmente visto. E uma distor¢do ontolégica, que
despoja o negro da chance de se afirmar plenamente no mundo. Como

guestiona Du Bois:

‘Mas o que diabos é a brancura para que alguém a deseje
tanto? ” Entdo sempre, de alguma forma, de algum modo,
silenciosamente, mas claramente, me é dado entender que a
brancura é propriedade da terra para todo o sempre, amém!
Agora, qual é o efeito sobre um homem ou uma nagéo quando
se trata de acreditar apaixonadamente em um dito
extraordinario como este? Que as nacgfes estdo comecando a
acreditar, é manifesto diariamente. Onda apds onda, cada uma
com viruléncia crescente, esta lancando esta nova religido da

brancura nas praias de nosso tempo (Du Bois, 2013).

Mas ndo buscamos holding/colo (Winnicott, 1975). Nao pedimos essa
objetividade simbiotizante que anestesia a critica. Sabemos, como
psicanalistas, que todo desejo € ilusério, sempre dirigido a um resto
inalcancavel. Nossa demanda ndo é por acolhimento; € pela organizacdo
consciente do 6dio — ndo um Adio destrutivo, mas um 6dio histérico, legitimo,
transformador. Escrevo poesias, artigos e livros ndo para implorar aceitagao,
mas para organizar esse 0dio histérico em uma arma de denuncia capaz de
fazer os olhos da branquitude sangrarem. Afinal, "as ferramentas do mestre
nao derrubardo a casa do mestre" (Lorde, 1984). Portanto, o pensamento
negro ndo pode seguir a légica rigida e cartesiana do “Cogito, ergo sum”.
Nossa episteme parte de outro lugar: “Pugno, ergo sum”, parafraseando
Kierkegaard (2022).
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Nossa escrita ndo nasce apenas de um exercicio epistémico, mas de
nossas proprias dores e vivéncias. Ela ndo € um ponto de vista, portanto
obediente as normas epistémicas higienizadas e dialéticas, mas um ponto de
vida, atravessada por nossa propria condicdo de ser e existir enquanto corpo
negro. Quando organizamos nosso odio historico, ressignificamos essa energia
em uma forca criativa e insurgente. Esse é o movimento que nos tira da
condic&o de negros revoltados para a de negros criativos. E preciso reconhecer
que “ha sempre um resto”. Esse resto, esse excedente inassimilavel, é onde
reside nossa poténcia. Para estar aqui, nesta leitura, € necessario suportar o
mal-estar que emerge de um pensamento negro critico. Isso nunca foi facil, e
nunca sera. Mas néo precisamos que seja facil. Nosso compromisso € com a
subverséo, com a ruptura do discurso colonial que tenta nos reduzir ao siléncio.
E nessa organizacdo do Odio que encontramos a possibilidade de uma
subjetividade plena, criativa e insurgente — que irrompe potente na subversao
do desdizer o dito que faz semblante pela assepsia do sentido da branquitude
em um devir-negro-do-mundo epistémico que encontra eco em uma ultima
prece: “Oh, meu corpo, faga sempre de mim um homem que questione!”
(Fanon, 2008, p. 191).
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NA SUBVERSAO DO DESDIZER O DITO QUE FAZ
SEMBLANTE PELA ASSEPSIA DO SENTIDO: Penso com 0O cu.

Entéo agora eu estou limpando minha bunda
e agora eu estou limpando a sua.
Vocé nédo pode detonar o que ja foi detonado, sim.

(Vulgaridade — Charles Bukowisk)

Chegamos ao apice deste manifesto sobre o devir-negro do mundo, uma
reflexdo visceral sobre as memdrias de um eu rasurado — eu que carrega,
como heranca inevitavel, o édio reprimido de séculos de violéncia. Violéncia
meticulosamente dirigida ao corpo negro: o mais vigiado e, paradoxalmente, o
menos visto. Como aponta Winnicott (1975), € no olhar devolvido que o corpo
se constitui. Negar esse retorno ao corpo negro € mais do que apaga-lo da
cena social — é condena-lo a inexisténcia simbdlica.

Na engrenagem de uma sociedade moldada pelo neoliberalismo e
atravessada por pulsdes fascistas, o corpo negro habita um duplo lugar: por um
lado, resiste a anulacdo ontoldgica imposta pelo "fazer Um" (Lacan, 1988); por
outro, torna-se um paradigma insuportavel, um corpo que desestabiliza a
propria arquitetura das estruturas de poder. Enquanto essa alteridade radical
seguir apartada de si, exilada de um mundo que insiste em desumaniza-lo,
nossa democracia permanecera um simulacro. O que chamamos de
democracia sO se realizara quando o devir-negro for reconhecido ndo como
desvio, mas como condicdo incontornavel da existéncia coletiva. Entender essa
problematica em um debate epistemoldgico psicanalitico se faz importante,

pois;

A psicandlise nasceu desse sujeito apartado de si migrante do
mundo. Freud explorou a ideia de um “sujeito apartado de si”
para descrever a fragmentacdo da psique humana, onde partes
da nossa mente sdo inconscientes e inacessiveis ao Nosso eu
consciente. Esse “sujeito migrante do mundo” refere-se a
condicdo do ser humano como um individuo que enfrenta
desafios e mudancas constantes na vida, seja nas relacdes

interpessoais, na sociedade ou no ambiente em que vive. Essa
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condicdo de mudanga constante e a complexidade do mundo
externo tém um impacto significativo na construcdo psiquica do
individuo (Lopes; Oliveira, 2022, p. 120).

A psicanalise surge como um deslocamento da logica da consciéncia,
apresentando-se como um n&o-lugar, um ato subversivo frente a um modelo
biolégico que sustentava o discurso eugenista. Ela rasga a epistemologia
cartesiana, nega um pensamento asséptico e puro, lavajatista, inserindo-se
como uma ruptura com o ideal iluminista de sujeito racional e transparente a si
mesmo. Nesse sentido, a subversao psicanalitica se articula a critica de Sylvia
Wynter (2003, p. 260) "o que entendemos como humano ndo € um universal
trans-historico, mas uma categoria discursiva especifica, moldada pelas
contingéncias historicas da colonialidade". Diante disso se desestabiliza a
matriz ontoepistémica ocidental ao demonstrar que a prépria no¢cado de "ser
humano" foi forjada dentro de um constructo racializado e hierarquico, onde a
subjetividade moderna se constituiu por exclusdo sistematica da alteridade
negra e indigena. Tal como a psicanalise desvela o gozo que escapa ao
sentido, desiderando a soberania do sujeito da consciéncia, Wynter expbe a
contingéncia historica da categoria "humano”, mostrando que sua definicdo nédo
€ um universal trans-historico, mas uma tecnologia colonial de poder, isto €, um
saber colonizado.

Assim, tanto na psicandlise quanto na critica anticolonial, a hegemonia
do "Man" ocidental se desfaz no encontro com o furo que a estrutura: no
primeiro caso, pela irrupcdo do Real que excede o simbdlico; no segundo, pela
constatacdo de que a subjetividade moderna se assenta sobre um vazio que
precisa continuamente racializar o Outro para sustentar sua ficcdo de
universalidade. E nesse deslocamento que ambas as perspectivas se
encontram: na aposta subversiva que ndo se ancora na promessa de
completude do Outro, mas na tor¢do daquilo que se mantém ao nao ser. Freud
ao discutir a renancia pulsional levanta a seguinte questao: “o que pedem eles
da vida e desejam nela alcancar? E dificil ndo acertar a resposta: eles buscam
a felicidade, querem se tornar e permanecer felizes” (Freud, 2011, p.19).

A teoria freudiana do mal-estar na civilizacdo parte do pressuposto de

um sujeito universal, mas esse universal €, na verdade, como aponta Sylvia
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Wynter (2003), um espelho da sobre-representacdo do "Man" ocidental. Ao
afirmar que a civilizacdo impde renuncias pulsionais como condi¢édo para a vida
em sociedade, Freud pressupde um modelo de humanidade que ja esta
racializado desde sua origem, ignorando que a constituicdo mesma da cultura
ocidental se deu por meio da exclusao, exploracédo e violéncia colonial.

Escrito as vésperas do colapso da Bolsa de Valores de Nova York e
publicado em Viena um ano depois, *O Mal-Estar na Civilizacao* foi descrito
por Ernest Jones como a obra mais sombria de Freud e, em certos aspectos,
também a mais insegura (Jones, 1979). Para Peter Gay, trata-se de “uma
teoria psicanalitica da politica” (Gay, 2012). O proprio Freud, em carta a
Eitingon em julho de 1929, admitiu que, se precisasse dar um titulo mais direto
ao livro, chamé-lo-ia de A Infelicidade na Cultura (Das Unglick in der Kultur).
No entanto, optou por Unbehagen, termo que remete a descontentamento,
incbmodo e mal-estar.

Essa escolha conceitual nos permite afirmar que a obra traca o contorno
do homem freudiano na cultura — mas em qual cultura? Se, para Freud, a
cultura é o espaco onde se opera a sublimacéo das pulsbes destrutivas, torna-
se crucial perguntar: que cultura € essa? A resposta, evidente em sua obra,
aponta para um horizonte civilizatorio eurocéntrico, burgués e heteronormativo,
gue nao apenas define os limites do simbdlico, mas também exclui
sistematicamente corpos racializados do campo de legitimagéo cultural. Diante
dessa limitagdo teorica, poderiamos renomear sua publicacdo para O Mal-
Estar na Civilizagdo Europeia Branca, Cis-Heteronormativa e Burguesa —
um titulo que explicita os contornos do sujeito que Freud toma como universal.

Isso ndo seria um simples acréscimo terminoldégico, mas sim um gesto
critico que evidencia a racializacao implicita no conceito de civilizacdo
freudiano. Marcuse, em seu trabalho de 1955, Eros e Civilizagéo, ja apontava
“limitacdes intrinsecas” no Mal Estar da Civilizacdo e propde uma releitura da
teoria psicanalitica dentro de uma perspectiva critica a partir de uma analise da
sociedade industrial. A perspectiva universalizante da psicandlise classica
precisa ser confrontada com as estruturas de poder que moldam seus
fundamentos, reconhecendo que o mal-estar ndo se distribui de maneira
homogénea entre os sujeitos. Enquanto Freud descreveu um sofrimento

derivado das restricdes impostas pela cultura, destacando entre as fontes
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originarias deste sofrimento trés pontos: o poder devastador e implacavel das
forcas da natureza, a ameaca de deterioracdo e decadéncia que vem de nosso
proprio corpo, e o sofrimento advindo das rela¢cdes entre os humanos (Freud,
2011, p.20), implicando assim na importancia da rendncia pulsional, ele
desconsiderou que, para aqueles historicamente situados fora da norma
europeia branca, o sofrimento ndo advém apenas da rendncia pulsional, mas
da prépria exclusdo do acesso a essa mesma renuncia.

Wynter (2003) demonstra que a propria nogdo de humano foi
historicamente construida para excluir corpos negros e indigenas, 0s quais
foram posicionados fora do simbdlico normativo e dentro da categoria de uma
natureza racializada. Assim, a psicanalise freudiana, ao universalizar seu
modelo de sujeito, desconsidera que a pulsdo ndo € apenas modulada pelo
recalque interno, mas também pelo atravessamento de sistemas de dominacéo
gue impdem um recalque externo, racializado e colonial.

Freud, ao identificar o mal-estar moderno nos limites impostos pelo
corpo, pelo mundo exterior e pelas relacdes interpessoais, nédo leva em conta a
violéncia historica e material que o corpo negro sofre, uma violéncia que vai
além do simbdlico. O “deus-protese” freudiano (Freud, 2011, p. 36), que busca
escapar ao sofrimento por meio da sublimacédo, da neurose ou da intoxicacao,
€ uma figura ja situada dentro de um campo de possibilidades brancas e
eurocéntricas, sem considerar as especificidades das experiéncias de sujeitos
racializados. Esse limite na andlise freudiana € importante, pois a proposta de
superacdo do mal-estar em sua teoria, baseada no enfrentamento da
repressao por meio da cultura, desconsidera as realidades materiais que
sustentam as estruturas de opresséo e excluséo social.

A Escola de Frankfurt, através de Marcuse, oferece uma nova
perspectiva tedrica que busca superar a equacao entre civilizacdo e repressao,
articulada pela psicanalise. Marcuse argumenta que a possibilidade de superar
0 mal-estar moderno esta na ascensdo de Eros sobre a pulsdo de morte, ou
seja, na formacdo de lagos sociais coletivos que apaziguariam as forcas
destrutivas de Thanatos. Para ele, é a pulsdo erética, em sua forma coletiva,
que ultrapassa as limitacBes das repressdes impostas pela sociedade. A
medida que Eros se liberta coletivamente da repressdo e da dominacao,
diminui a necessidade de regressdo das pulsdes de morte, favorecendo a
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diminuicAo da natureza conservadora dessas pulsbes. Esse processo
possibilitaria a reducédo dos impulsos agressivos, a eficacia das interdicdes
institucionais e a simbolizacao social de grupos vulneraveis, resultando, assim,
na diminui¢do da incidéncia do significante desigualdade (Marcuse, 1999).

Marcuse também destacou que a represséao, na teoria freudiana, ndo se
restringe a um mecanismo individual de adaptacédo a civilizagdo, mas € uma
forca social que mantém a dindmica de uma sociedade capitalista. Nesse
contexto, a repressao nao atinge apenas as pulsées agressivas, mas também
as pulsoes libertadoras, como a sexualidade e a criatividade, gerando privacéo
e alienacdo. Essas pulsdes reprimidas acabam se transformando em
manifestacdes de violéncia e destruicdo. A repressao social cria pulsdes de
morte que se expressam em sintomas neuroéticos, onde a possibilidade de
felicidade se choca com a realidade de sua n&o realizacdo, gerando impulsos
autodestrutivos e apatias culturais.

Apesar dos avancos criticos promovidos pela Escola de Frankfurt, seus
pensadores ndo conseguiram ultrapassar completamente as limitagcbes do
debate classicista. Angela Davis, ex-aluna de Herbert Marcuse, destacou essa
limitacdo ao afirmar que, embora o marxismo denuncie a manipulacdo das
massas pela industria cultural, ele falha ao ndo reconhecer que uma sociedade
estruturalmente racista e sexista jamais podera ser verdadeiramente igualitaria.
Nesse contexto, a inclusdo social-democratica de grupos historicamente
marginalizados, como negros, mulheres e homossexuais, dentro dessa
estrutura excludente, torna-se iluséria (Wallerstein, 2001).

Em sua obra mais conhecida, "Mulheres, Raca e Classe", Davis (1981)
explora as intersec¢des entre as diversas formas de violéncia que atingem
mulheres negras em contextos periféricos. Sua critica recai tanto sobre o
movimento operario e feminista, que frequentemente negligenciam a
perspectiva racial, quanto sobre o0 movimento abolicionista, que nao

incorporava a questao de género. Segundo a autora:

O fato de gque uma mulher branca associada ao movimento
antiescravagista pudesse adotar tal postura racista contra uma

menina negra no Norte refletia uma enorme fraqueza da
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campanha abolicionista: seu fracasso em promover uma ampla

conscientizagao antirracista (Davis, 1981).

Davis critica como os pensadores da Escola de Frankfurt perpetuavam
esteredtipos ao reduzirem a populacdo negra a forca de trabalho, ignorando
sua complexidade historica e cultural. A partir de Lélia Gonzalez, destaca a
instrumentalizacdo do corpo das mulheres negras no trabalho doméstico,
pratica ainda normalizada. Em 1947, Dorival Caymmi comp0s Historia pro
Sinhozinho e, em 1977, alterou “Tia Zefa” para “Tia Nastacia” com o
lancamento da série Sitio do Picapau Amarelo na Rede Globo. A musica faz
referéncia direta a personagem de Monteiro Lobato, que, em entrevista ao
jornalista Silveira Peixoto, afirmou ter se inspirado em Anastacia, mulher preta
gue trabalhava em sua casa como cozinheira e baba de seus filhos (Zdler,
2018, p. 130). Assim, Tia Nastacia reforca a ideia de que o papel da mulher
negra se restringe ao cuidado e a transmissao oral de saberes para a infancia
branca. Veja a fala do “sinhozinho” Pedrinho, personagem do Sitio do Picapau

amarelo:

Uma idéia que eu tive. Tia Nastacia é o povo. Tudo que 0 povo
sabe e vai contando, de um para outro, ela deve saber. Estou
com o plano de espremer tia Nasticia para tirar o leite do

folclore que ha nela (Lobato, 2002, p. 05).

O gue se apresenta como celebracao cultural, na realidade, disfarca a
reafirmacdo de hierarquias raciais que estruturam a sociedade brasileira.
Escuto Psicanalistas frequentemente citarem babas e empregadas domésticas
negras como figuras que estabelecem lacos afetivos com seus patrdes —
“‘quase da familia”, sem problematizar as relacdes de poder subjacentes a essa

dindmica. Como destaca Davis (1981), o racismo opera de maneira intrincada:

As empregadoras que acreditavam estar elogiando as pessoas
negras ao afirmar preferi-las em relacdo as brancas, na
verdade, reafirmavam que essas pessoas estavam destinadas
a ser servicais domésticas — escravas, para ser franca. Outra

empregadora descreveu sua cozinheira como 'muito esforcada
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e cuidadosa — meticulosa. Ela é uma criatura boa, fiel e muito
agradecida'. Claro, a 'boa' servical € sempre fiel, confiavel e
agradecida. A literatura dos Estados Unidos e os meios de
comunicagdo populares no pais fornecem numerosos
esteredtipos da mulher negra como servical resistente e

confidvel (Davis, 1981).

Se, nos Estados Unidos, Angela Davis se tornou um dos principais
nomes do feminismo negro e da abordagem interseccional em "Género, Raca e
Classe" (1981), no Brasil, em 2019, a propria Davis exaltou Lélia Gonzalez
como uma referéncia essencial para esse campo de estudo. Gonzalez, ao
analisar a opressao racial e social, apontou como a mulher negra se tornou o
principal alvo dessa estrutura perversa. Em "Racismo e Sexismo na Cultura
Brasileira", a autora explora a relacao entre racismo e desejo no Brasil por meio
de trés figuras emblematicas: a mulata, a doméstica e a mae preta. Como ela
afirma: "A exploracdo de classe e a discriminagédo racial constituem os
elementos basicos da luta comum de homens e mulheres pertencentes a uma
etnia subordinada" (Gonzalez, 1988).

A interseccionalidade no pensamento de Gonzalez advém nao apenas
do conceito de "Amefricanidade”, mas também de sua propria trajetéria de vida.
Mulher negra, descendente de indigenas, filha de um operario e de uma
empregada doméstica, Gonzalez teve uma atuacdo marcante tanto na
academia quanto na politica. Participou da formulacdo da Constituicdo de
1988, integrou o Conselho Nacional dos Direitos da Mulher e esteve presente
na fundacdo do Partido dos Trabalhadores (PT), além de ser filiada ao Partido
Democratico Trabalhista (PDT).

Além de sua abordagem de género e etnia, Gonzalez também tece
criticas a academia, ressaltando como o0 pensamento académico foi
historicamente construido com base em autores homens e europeus. Sua
postura transgressora ndo se limitou as suas obras, mas também a forma como
buscou imprimir sua marca no ambiente académico. Gonzalez recorreu a
psicanalise de Lacan e Freud para questionar o racismo, enfatizando que é por

meio da psicanalise que se pode compreender como "isso fala" e como, ao
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abordar o tema da dominacédo, evidencia-se que "o lixo fala — e numa boa"
(Gonzalez, 1988).

Vimos, portanto, como Angela Davis a partir de suas leituras em Lélia
Gonzalez, aponta a insuficiéncia do marxismo sem a critica ao racismo, ao
mesmo tempo em que enfatiza que o racismo no capitalismo tem funcionado
historicamente como um instrumento de controle, em nivel global, sobre os
produtores diretos. Ele tem sido usado para justificar as desigualdades de
renda que, inevitavelmente, acompanham a hierarquizagcdo da forca de
trabalho, colocando os oprimidos uns contra os outros, moldando, limitando e
reprimindo seus desejos. Em uma carta datada de 18 de novembro de 1970,
Marcuse admitiu que, ao confrontar as criticas de sua antiga aluna, aprendeu

uma nova perspectiva sobre a natureza da liberdade. Ele escreveu:

O abstrato conceito filoséfico de liberdade, que nunca deve sair
de cena, de repente ganha vida e revela sua prépria verdade
concreta: a liberdade ndo é apenas o objetivo da libertagéo; ela
comeca com a libertagéo; ela existe para ser ‘praticada’. Isso,

confesso, eu aprendi com vocé! (Marcuse, 2005).

Denunciar o intraduzivel € um convite direto ao abismo, um salto
consciente e calculado rumo a destruicdo, sabendo que o impacto seré
devastador e irreversivel, mas ndo corro desse desafio e, por iSso mesmo,
peco que nao se enganem: a transformacdo das infraestruturas
socioecondmicas, como previam 0s marxistas, € uma ilusdo se nao vier
acompanhada de uma mudanca radical nas subjetividades, na consciéncia
coletiva e nas pulsdes do individuo. Focar apenas na base material, sem mexer
nas camadas psiquicas e culturais profundamente enraizadas, ndo é nada mais
gue uma tentativa de cosmética revolucionaria. A verdadeira subversdo néo é
simplesmente garantir acesso a bens materiais, mas arrancar da cultura o
veneno da repressdo historica que condiciona e define quem pode existir
livremente e quem € mantido a margem. Isso esta longe de ser abordado pela
leitura freudiana da civilizagdo, que se limita a enxergar oS corpos como
sujeitos a uma repressao universal, sem considerar que, no Brasil, a repressao

€, antes de tudo, racial e histérica. Nao se trata de liberar as pulsées em nome
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de um suposto bem-estar coletivo; trata-se de liberar os corpos que, ha
séculos, sdo reprimidos pela exclusdo, pela violéncia e pelo abandono
estrutural; a saber — Racismo.

A promoc¢do da vida que se prega em certas esferas da psicandlise é
uma falacia no Brasil, como vimos no capitulo anterior. Ela se configura como
uma ideia de classe média que nunca entendeu a dimensdo do sofrimento
causado pela colonialidade. A felicidade no discurso psicanalitico, esse objeto
inalcancavel, s6 seria acessivel a quem ja tivesse seus direitos basicos
atendidos. Mas esse modelo € uma piada em um pais onde a miséria e as
exclusbes definem a experiéncia de grande parte da populacao,
particularmente a negra, periférica e favelada, como denuncia a muasica “O
Morro” na voz potente de Elza Soares, no album “Senhora da Terra”, langado
em 1979:

Corro, quase morro

Sem socorro l& no morro

Bem pertinho da cidade

Em luta com a diversidade
Tentando por todos os meios
Meios pra sobreviver

No local onde a morte é o caminho
Menos mal

Juro, ndo vou desistir

Mesmo se ninguém me socorrer

Apesar de saber que a luta é um tanto desigual

O que Freud tentou, com suas clinicas gratuitas e a flexibilizacdo dos
honorarios, foi uma pequena concessdo aos que, ho campo simbdlico, ainda
mantinham um pouco de poder. Mas o que ele ndo percebeu, e 0 que a
psicanalise ainda se recusa a ver, € que o Brasil ndo pode ser entendido
através das lentes de um europeismo que ainda pensa 0 acesso a psicanalise
como um “benfazejo” que deveria ser dada a quem ndo pode pagar. Aqui, O
gue se exige é uma ruptura, ndo uma adaptacao.

As condicfes socioeconémicas brasileiras sdo um reflexo direto de uma

sociedade que n&o superou a heranca da escraviddo. No, a Lei Aurea néo
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encerrou o ciclo colonial; ela apenas arrastou as correntes de um sistema que
se reconfigura a cada geracao. E, longe de ser um erro historico, a persisténcia
da pobreza e da miséria racializada é o proprio motor da ordem social
brasileira. A pobreza no Brasil ndo é uma abstracdo econémica: ela € marcada
pela pele negra, pela juventude periférica e pela condicdo feminina®, sobre a
gual recai de maneira esmagadora, o peso da violéncia, da exploracdo e da
falta de acesso a servigos fundamentais.

Assim dado, os corpos que chegam as clinicas publicas brasileiras néo
sdo os mesmos que chegam a uma clinica na Europa. A psicanalise, com toda
sua presuncdo de neutralidade, ignora o racismo sistémico que define quem
pode se sentar no diva e quem deve viver a margem. Quando se coloca que a
pobreza é "feminina, preta, jovem e desassistida", estamos apenas
descrevendo um subproduto de uma histéria de violéncia continua. Estamos
falando da manutencdo de um sistema que, longe de ser reformavel, precisa
ser destruido em suas raizes.

Por fim, se, como Freud sustenta, a cultura é o que permite ao homem
superar 0 estado de natureza, entdo a exclusdo do negro desse campo de
sublimacdo marca-o como um corpo aprisionado na légica do gozo sem
mediacdo, reforcando a desumanizacdo que Wynter critica. A psicanalise
freudiana, ao sustentar que a lei e a linguagem sdo o0s Unicos meios de
passagem da natureza a cultura, ignora que essa mesma lei foi construida
sobre o apagamento histérico de sujeitos racializados, tornando impossivel a
universalidade que Freud supde. Dessa forma, seu modelo de civilizacdo nao é
apenas um campo de rendncia pulsional, mas também um dispositivo de

manuteng&o da colonialidade do ser.

™ Disponivel em: https://www.trrevista.com.br/artigo/tres-milhoes-de-familias-deixaram-a-linha-
da-pobreza-em-2023. Acesso em: 20/05/2024.

%94



A excrescéncia do lalangue® negro

Ser negro é ser o0 corpo negro, que emergiu simbolicamente na
hist6éria como o corpo para o outro, o branco dominante.
(Pinho, 2004, p.67).

Dois momentos, dois tempos, dois gestos de insurreicdo. Em 1975, na
Universidade de Yale, Lacan choca: “Eu, eu penso com meus pés, é somente
ai que eu encontro alguma coisa de duro” (Lacan, 1975). Em 1980, no IV
Encontro Anual da Associacdo Brasileira de Péds-graduacdo e Pesquisa em
Ciéncias Sociais, no Rio de Janeiro, Lélia Gonzalez devolve a bofetada: “Cumé
gue a gente fica?”. Sua provocagao irrompe de uma epigrafe tdo acida quanto
real, arrancada de uma festa onde brancos chamam negros para estarem
presentes — mas nao para falarem. Quando uma voz negra se levanta, a
confusdo explode e ressoa o veredito racista: “preto quando ndo caga na
entrada, caga na saida”.

Lacan e Lélia, separados por contextos, tempos e corpos diferentes,
convergem em um ponto de ruptura: suas enuncia¢cdes desnudam o impossivel
de se simbolizar, o Real que insiste, que resiste e retorna. Se Lacan arranca o
pensamento da seguranca do cérebro — esse locus da dominacdo cognitivista
— e 0 arrasta para o chao bruto do deslocamento, da errancia e do furo, Lélia
exibe com preciséo cirdrgica o que ja se sabia, mas nao se diz: o discurso do
corpo negro ndo se dobra a logica da representacdo branca. No vacilo do
pensamento lacaniano, ha o encontro com o 0sso do sinthoma, o nucleo duro

do impossivel. Em Lélia, o corpo negro excreta uma critica que atravessa e

2 Em 4 de novembro de 1971, Lacan proferiu 0 seminario “O Saber do Psicanalista” na
capela do hospital Sainte-Anne, inaugurando uma série de encontros mensais. Durante sua
fala, ao mencionar o Vocabuléario da Psicanalise, de Jean-Bertrand Pontalis e Jean Laplanche,
comete um lapso, referindo-se a obra como “Vocabulario de Filosofia”. Ao perceber o erro,
corrige-se de imediato, afirmando que tal equivoco remete ao conceito de lalangue. Um
participante intervém: “Alingua?”. Lacan responde: “N&o, é lalangue, porque alingua é outra
coisa” (Lacan, 2011, p. 18-19). Lalangue, L’apparole e Lituraterre correspondem a Segunda
Clinica de Lacan, assim como a Fala, a Linguagem e a Letra pertencem a Primeira. O
neologismo lalangue, considerado intraduzivel, remete & lalagao infantii — um registro do sem
sentido na lingua, marcado pelo equivoco e alheio ao campo seméantico convencional.
Diferencia-se, assim, da linguagem estruturada, que distingue o saber do Real. Haroldo de
Campos observa que, em portugués, o prefixo “@” tem sentido privativo, distanciando-se do
artigo feminino francés la, escolhido por Lacan. Assim, traduzir lalangue como alingua poderia
sugerir privacdo de linguagem, o oposto da ressonancia fonética com lalia e lalagéo, centrais
ao conceito (Campos, 1990). Opto, portanto, por manter lalangue, pois é precisamente essa
evocacdo da Segunda Clinica de Lacan que buscamos em nosso texto.

95



implode o discurso dominante: o que € rejeitado como “merda” retorna como
excesso, como gozo que devora a norma e desorganiza a festa.

Lacan, em 1975, apontava que “a fala é uma excrescéncia” (Lacan,
2006, p. 92), o que ja traz uma insinuagdo subversiva: a linguagem é
parasitaria, excedente, ela ndo se limpa, ela gruda no corpo, incomoda. O
sujeito sO se separa dessa excrescéncia na queda, no furo, no curto-circuito do
sentido. Mas Lacan, como corpo branco, europeu e cisheteronormativo,
precisava do vacilo, do deslocamento, para produzir um pensamento
transgressor.

Ja a voz negra nao precisa tropecar: ela nasce no chéao, diretamente no
excesso, na matéria que vaza, que nao pode ser domesticada, como na
implicacao poética de Bukowski “Vocé ndo pode detonar o que ja foi detonado,
sim”. Pensar com o cu — e ndo com o cérebro — é a grande subversdo. E
cagar o simbdlico, arrancar o véu da linguagem e devolver ao corpo o que lhe
pertence: o furo, 0 gozo, o resto.

Em 1941, a populagdo negra egressa do sistema escravocrata se viu
com sua liberdade acorrentada pela Lei de Vadiagem, uma contravencao penal
prevista na Lei das Contravencdes Penais Lei 3.688, de 1941 (uma atualizacdo
do Cadigo Penal de 1890, Artigo 399), que punia quem se dedicava a
ociosidade sem comprovar renda e domicilio fixo. Esse € o retrato de um corpo
que ndo se encaixa no simbdlico, resiste a normatizagdo e persiste como
excesso. A criminalizacdo histérica das praticas culturais negras no Brasil,
como a roda de samba e a capoeira, expressa uma tentativa de higienizacéo
do espaco publico, um esforco de domesticacdo do gozo que escapa.

A fala, conforme apontado por Lacan, € uma excrescéncia incOmoda
porque nao pode ser inteiramente absorvida pelo simbdlico. A voz negra,
marcada pelo excesso e pela persisténcia diante do inescapavel, sempre
ocupou esse lugar de desterritorializacdo. Essa logica de exclusdo e controle
se manifesta historicamente, como no caso da contravengdo penal de
vadiagem, prevista na Lei das Contravencdes Penais (Decreto-Lei 3.688/1941),
gue ainda nao foi oficialmente revogada. Em 2021, durante o governo
Bolsonaro, surgiram propostas legislativas para sua revoga¢ao, como o Projeto
de Lei 1.212/2021, de autoria do senador Fabiano Contarato, que busca

eliminar a vadiagem como contraven¢cao penal. Aprovado pela Comisséo de
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Seguranca Publica do Senado em agosto de 2023, o projeto segue em
tramitacdo na Comissao de Constituicdo e Justica. No entanto, a lenta extincéo
dessa norma infame ndo dissolve a persisténcia de sua logica: a vigilancia
sobre corpos negros e suas expressdes continua operando de maneira
excludente e opressiva. Mais do que uma questdo juridica, trata-se de um
embate pulsional — uma tentativa de silenciar o que, por esséncia, resiste ao
silenciamento, de reprimir um corpo que, como sugere Bukowski, se impde
simultaneamente como ruina e persisténcia.

Numa suposta leitura de Grada Kilomba, sobre a mesma Lei de
Vadiagem brasileira, ndo seria apenas um dispositivo juridico de criminalizacéo
da populacédo negra e marginalizada, mas a continuacao da logica colonial que
impds a mascara de ferro sobre os corpos negros, interditando ndo apenas a
fala, mas o préprio direito de existéncia autbnoma. Em Memdérias da Plantacao,
Kilomba (2019) argumenta que o colonialismo ndo apenas produziu sujeitos
racializados, mas determinou os lugares que poderiam ocupar na sociedade e
os discursos que poderiam proferir.

Assim, a Lei de Vadiagem foi um mecanismo de manutencdo dessa
ordem, com a qual a branquitude continua a definir quem pode circular,
trabalhar e ser reconhecido como cidadéo. Se a mascara de ferro foi o simbolo
da anulac&o da fala negra no passado, a criminalizacdo da vadiagem (rodas de
samba e de capoeira como seus simbolos proeminentes) foi o dispositivo que
perpetuou essa anulacdo no presente, garantindo que 0S COrpos negros
permanecessem subordinados ao olhar e ao controle estatal. Para Kilomba
(2019), a revogacdo dessa lei, embora simbdlica, ndo altera a estrutura
fundamental que continua a marginalizar e silenciar a populacdo negra, pois o
gue esta em jogo ndo é apenas um dispositivo juridico, mas a prépria forma
como a sociedade organiza a dicotomia branco/fala, negro/siléncio.

Entretanto, temos um problema nessa leitura de Kilomba porque néao se
trata, apenas, de uma reconstrucdo do espaco de fala dos sujeitos negros
oriunda da metafora da mascara colonial. Christina Sharpe (2016) deslocaria
essa analise, pois ela enfatizaria que uma suposta extingdo da Lei de
Vadiagem ndao significaria um rompimento real com a colonialidade do poder,
pois 0 Estado e suas instituicdes operariam dentro do que ela denomina wake

work — um estado continuo de luto e sobrevivéncia para os corpos negros. E
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um estado de constipacédo pulsional permanente. Como denuncia Gonzaguinha
na muasica Um sorriso nos labios lancado em 1976 no album Comecaria Tudo

Outra Vez:

Vidro moido ou areia

No café da manha

E um sorriso nos labios
Ensopadinho de pedra

No almoco e jantar

E um sorriso nos labios

O sangue, o roubo, a morte
Um negro em cada jornal

E um sorriso nos labios

Para Sharpe (2016), a violéncia da Lei de Vadiagem nao residiria
apenas na interdicdo do discurso negro, como proporia Kilomba, mas na forma
como a populacdo negra é constantemente marcada pela precariedade e pela
ameaca de aniquilacdo social. Nesse sentido, a extincdo formal da lei implica
reinscricio em novas formas de controle racializado, como abordagens
policiais seletivas, criminalizacdo da pobreza e execucdes extrajudiciais.
Sharpe argumenta que a experiéncia negra no mundo pos-escravista ndo se
reduz a impossibilidade de falar, mas a existéncia em um estado permanente
de luto e precariedade, onde o proprio discurso negro se inscreve como um
testemunho da catéstrofe continua da escravidéo.

Assim, Kilomba enfatizaria a violéncia epistemoldgica que interditou a
pulsédo oral dos sujeitos negros, Sharpe sugeriria que essa constipacao da
pulsdo anal ndo se restringiria a ordem simbdlica, mas afetaria materialmente a
prépria possibilidade de existéncia negra no mundo. Sharpe criticaria a viséo
de Kilomba sobre a necessidade de reconhecer que o préprio sistema juridico
se organiza de modo a garantir a manutencdo do estado de naufragio e
constipador da populacdo negra. Nao basta desmoronar as estruturas
coloniais; é preciso compreender e agir dentro da constipacédo, criando modos

de retorno da excrescéncia que produzam persisténcias que ndo dependam de
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uma promessa de libertacdo total, mas possam dar sustentacdo a vida negra
em meio a violéncia continua do Estado.

O que Sharpe prop6e € um olhar mais atento para as maneiras pelas
guais 0s sujeitos negros negociam sua sobrevivéncia dentro desse sistema,
rejeitando a dicotomia entre assimilacdo e ruptura radical e abrindo espaco
para praticas de sustentacéo e cuidado no interior do proprio desastre colonial.
Na&o é resistir, mas persistir no retorno da excrescéncia pela sobrevivéncia.

A psicandlise, um campo que se alimenta dessa légica colonial, torna-se
um exemplo Obvio da reproducdo dessa violéncia epistemoldgica. A angustia
gerada por essa exclusdo ecoa ndo apenas na linguagem das ciéncias sociais,
mas também na poesia de Bukowski, que, em "Eu era merda", grita o que

significa estar fora da dialética falica:

Se Hemingway se mata eu sou o qué? Se Cummings morre
por cima da maquina de escrever, se Faulkner agarra o
coracdo e se vai, eu sou 0 qué? Eu sou o qué? Eu era o qué
quando Jeffers morreu em sua tumba, seu casulo de pedra?

Eu era merda, merda, merda, merda (Bukowski, 2019).

Se a supremacia branca se sustenta na exaltacdo de suas proprias
regras, que horizonte resta aqueles cuja propria existéncia é interditada até
mesmo na ruina desse sistema? Se a linguagem psicanalitica se apresenta sob
0 véu da neutralidade, mas nada mais é do que uma arquitetura asséptica que
encobre o racismo, entdo a escuta analitica ndo passa de um dispositivo de
poder, um mecanismo de vigilancia que reinscreve a violéncia racial no nucleo
da transferéncia. O racismo ndo se limita a escolha de palavras ou a
enunciacao explicita do preconceito — ele € a propria gramatica da exclusao, o
filtro que decide o que pode ser dito, o que pode ser escutado, 0 que se eleva a
condicdo de saber e o que é lancado a margem, ao esquecimento, ao lixo
epistemoldgico (Silva, 2007). Assim, a psicanalise ndo apenas participa da
estrutura racista, mas a reitera em cada escuta, em cada siléncio, em cada
persisténcia interpretada como sintoma e ndo como dendncia. E nesse jogo de
repeticbes que o racismo se refaz, ndo como uma falha da psicanalise, mas

como um de seus alicerces velados.
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Se o simbdlico é a costura que ordena o sentido, o cu € o rasgo onde
essa costura se desfaz. E a abertura do Real que escapa a linguagem, a merda
gue irrompe e assombra. O pensamento branco se estrutura como um edificio
asséptico, organizado, polido; o pensamento negro € produzido como
excremento, como 0 que excede e ameaca engolir essa ordem. A merda ndo
dialoga, ela implode o discurso hegemoénico, emerge como @go0zo, COmMO
desordem, como um resto que insiste e retorna pelo cu para corroer 0s
alicerces da supremacia branca. Assim, ndo se trata de reivindicar um lugar
dentro do discurso colonial, mas de destrui-lo, de forjar novas possibilidades
gue escapem da estrutura que mantém a branquitude no centro. Como escreve
Bukowski: “Somos todos pequenos pedacos de merda esquecidos s6 que nés
andamos e falamos rimos contamos piadas e a merda caga”, e isso encontra
eco na denuncia que Lélia Gonzalez faz ao destacar que estd na hora de
“‘assumirmos nossa propria fala. Ou seja, o lixo vai falar, e numa boa”
(Gonzalez, 1984).

A fala negra ndo deve buscar assimilacdo na légica colonial, mas sim
tensionar suas bases até que se desintegrem. A dialética da branquitude néo
pode ser superada apenas pela reivindicagcdo de inclusdo; ela deve ser
destruida para que novas formas de subjetividade possam surgir. O desafio
ndo reside apenas na impossibilidade do encontro dialético, mas em
transformar essa fala em ruido para o sistema branco — uma dissonancia que
rompe, desestabiliza e implode o que antes parecia inquestionavel, aquilo que
a branquitude escuta, mas insiste em considerar irrelevante. O siléncio
subalterno é, afinal, mais um efeito da n&o-escuta colonial do que uma
verdadeira auséncia de fala que n&o pode ser ouvida ou lida (Spivak, 2003).

Vejam bem, néo se trata de desprezar a descoberta da heresia freudiana
gue ja havia encontrado a chave para um pensamento que nao se submete a
moral ao formular o conceito de Wunschgedanken, abrindo caminho para uma
psicanalise que, em sua raiz, deveria ser uma com/tradi¢do frente as normas e
convengOes sociais. No entanto, os psicanalistas, temerosos em preservar uma
teoria pura, limpa e imaculada, relegaram essa transgressao ao esquecimento,
anestesiados pela necessidade de proteger um campo que, muitas vezes, se
guer neutro e asseéptico. Diante do impensavel — o Real do racismo, do

fascismo, da transfobia e da vulnerabilidade social — a psicandlise tradicional
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recua, refugiando-se no argumento de que “isso nao é psicanalise” (Freud,
1900, p. 565). A clinica, assim, se mantém distante, limpa, neutra,
supostamente apolitica, enquanto a sujeira do mundo grita as portas. Entéo,
um psicanalista negro, nordestino, periférico como sou — corpo que carrega ha
pele e no nome o0 excesso de uma historia secular de exclusdo — irrompe na
cena e lanca a Unica questdo que importa — a condicdo humana, atravessada
pela angustia, pelo desamparo e pela crise do existir.

Com a implementacédo das cotas universitarias nas areas de psicologia e
0os programas de politicas afirmativas em algumas escolas psicanaliticas,
emergiu um nuamero significativo de psicanalistas negros, trazendo novas
perspectivas sobre a questéo racial no Brasil. Esses psicanalistas passaram a
repensar a psicanalise a partir de seus préprios corpos, desafiando a falacia de
gue o racismo ndo existe no ambiente psicanalitico. Isildinha Nogueira numa
entrevista concedida a Associacao Psicanalitica de Porto Alegre implica: “Hoje
em dia eu ja ndo quero mais falar sobre racismo sem colocar uma questéo
inicial, sem que a gente se pergunte que racista sou eu” (Nogueira, 20242, p.
29).

No entanto, a branquitude, enraizada em sua sobre-representagcdo como
medida universal do humano (Nogueira, 2024b, p. 42), frequentemente, se
mostra incapaz de acolher esse discurso. Como se fossem policiais do
superego, sua resposta imediata € a negacdo da segregacdo no circuito
psicanalitico, uma recusa sintomatica que preserva a ficcdo da neutralidade
tedrica. Entdo, eu acuso — e na devolutiva ressoa a violéncia estruturante que
tdo precisamente denunciou: “Sé podia ser preto falando merda” (Gonzalez,
1988).

Essa frase néo existiria se ndo fosse sustentada por um sistema de
pensamento que, a priori, posiciona 0 sujeito europeu como superior, portador
do falo branco definindo o que € valido, inteligivel e digno de ser escutado,
inclusive na clinica psicanalitica (Posadas, 2024, p. 175). O fato mesmo de
essa frase precisar ser formulada ja constitui um ato de violéncia, pois revela
gue a enunciagao negra, quando ousa desafiar a hegemonia epistémica, ndo €
apenas contestada, mas imediatamente desqualificada, reduzida a ruido, a

delirio, a um excesso que precisa ser expulso do campo simbalico.
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A dindmica entre 0 que se engole e o que se excreta aborda um
processo simbdlico importante para compreender a internalizacdo e a
persisténcia, especialmente nas fases orais e anais descritas por Freud. Na
fase oral, 0 bebé comeca a internalizar o mundo ao seu redor, ndo apenas ao
engolir alimento, mas também simbolos, normas e significados da cultura
(Freud, 1996). Esse processo de assimilacdo marca o primeiro contato do
sujeito com 0 mundo e com a distingdo entre o eu e o outro (Freud, 1984). Na
fase anal, a relacdo com o corpo e o prazer se transforma, e o ato de excrecéo
passa a ser um momento de separacéo, no qual o sujeito se afirma na sua
autonomia (Freud, 1996). A boca, como via primaria de interacdo com o
mundo, torna o ato de comer uma forma simbdlica de relacdo com a realidade.

O sujeito, enquanto construcdo social e psiquica, € constantemente
atravessado por simbolos que ingere para se constituir. A internalizacdo das
estruturas simbolicas ocorre por meio de disposicfes sociais que moldam
gostos e praticas culturais, funcionando como uma dieta simbdlica imposta
desde a infancia (Bourdieu, 1983). Dessa forma, o sujeito € capturado pelo
campo simbdlico, sendo nutrido e moldado por significantes que estruturam seu
desejo, sempre marcado por um vazio impossivel de preencher (Lacan, 1998).
No entanto, essa fome simbdlica revela tensdes sociais, especialmente para
sujeitos periféricos e racializados, que frequentemente tém seu acesso ao
banquete cultural e intelectual negado, mas subvertem essa condicdo ao
reivindicar uma participacao ativa na producao de saberes e discursos.

Ora, se fomos forcados a consumir simbolos burgueses, eugenistas,
racistas, excludentes e parasitarios, esta na hora de excreta-los. Excretar,
neste contexto, ndo € apenas liberar o que foi digerido, mas devolver o que
inicialmente, foi internalizado, retornando aquilo que né&o foi assimilado, como
uma forma de recusa e subverséo. Duas extremidades de um mesmo tubo, o
cu e a boca, enquanto 6rgédos interditados, que revelam a dimenséo corpo-
politica na construcao da realidade.

Pensar com o cu é uma recusa ao pensamento polido e disciplinado, ato
transgressivo radical. O cu ndo é apenas uma parte do corpo, mas um
espasmo simbdlico de persisténcia a ilogica contra a dominacado que impde um
pensamento rigido e higienizado. E uma motilidade negra de uma subversio

profunda, uma rejeicdo ao controle social, um ato de liberdade que nao respeita
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as normas da gramatica racial. Dai que “falar merda”, passa a ser um ato
politico de devolugcdo, uma transgressao que cria uma logica, a légica do resto,
do que foi descartado, do que foi marginalizado e excluido.

Nesse movimento, surge uma nova linguagem, uma linguagem preta,
periférica, subversiva, que ndo se desculpa por existir, que ndo se submete as
normas de pureza impostas pela sociedade branca e colonizadora. Em vez de
ser passiva, essa linguagem persiste, cria e se afirma como um gozo pulsante
que recusa a ordem estabelecida, subvertendo-a ao se afirmar a partir de tudo
o que foi historicamente negado e excluido. Dessa forma, a dinamica de engolir
e excretar, ao mesmo tempo psicoldgica e simbdlica, pode ser vista como um
espaco de persisténcia, transformando aquilo que é considerado indesejavel e
gue retorna por onde saiu. Um poder subversivo, criando uma ordem a partir do

gue foi historicamente marginalizado.

Nu Cu — O avesso do Real

Ha que desenvolver uma ética propria, uma politica do cuidado,
recusando o banquete que nos é imposto. Comer aquilo que
nos potencializa e vomitar o projeto genocida cristdo do corpo

colonizado (Jota Mombaca™).

Dois momentos de ruptura se entrelacam, insurreicbes que
desestabilizam a ordem e fazem surgir algo que a palavra, em sua assepsia
simbdlica, jamais podera conter. O que se levanta ndo é apenas um modo de
pensar e sentir, mas a recusa de buscar sentido onde ele ja ndo habita. Trata-
se de gozar o indoméavel, desafiar o indizivel em uma era em que o Real se
exibe nu, obsceno, sem concessdes. O simbdlico, exaurido em sua funcao de
organizar o caos, ja nao reina soberano; suas fissuras se alargam e, por elas, o
gozo se infiltra, grotesco, impossivel de domesticar. Algo pulsa neste século:
um mundo sem amarras, sem garantias, onde o centro se perdeu — sem pai,
sem deus, entregue ao excesso e ao abismo.

Se Freud pensou o inconsciente como uma maquina simbdlica operando

sob a autoridade paterna, Hortense Spillers (1987) nos obriga a perguntar: de

13 https://www.publico.pt/2018/07/15/culturaipsilon/noticia/pode-um-cu-mestico-falar-
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gual inconsciente falamos? Para Lacan: “O inconsciente é o discurso do Outro”
(Lacan, 1998, p. 126) o que poderiamos aqui implicar, o Outro Colonial. Em
tempos de redes fragmentadas, algoritmos paranoicos e supostas inteligéncias
nada artificiais que pretendem saber mais do que aqueles que as alimentam, o
teatro edipiano ja ndo fornece o roteiro e o simbdélico se desintegra sob o peso
do excesso pulsional. Mas Spillers nos lembra que essa desordem nao €
novidade para todos — para 0s corpos negros, a modernidade nunca ofereceu
a promessa de uma estrutura ordenadora e sofisticada. O cativeiro social
revela que, desde a escravidao, a subjetividade negra foi forjada na violéncia
de um mundo onde a castracao simbolica ndo era uma metéafora psicanalitica,
mas uma realidade concreta, uma inscricdo direta no corpo. Como afirma
Spillers, “a carne [black flesh] é aquela que carrega o traco da histéria, onde o
sujeito negro se inscreve antes mesmo de existir como um ‘eu” (Spillers, 1987,
p. 67).

Enquanto Freud e Lacan teorizavam um sujeito atravessado pela
interdicdo paterna, Spillers mostra que o0s corpos racializados foram
construidos a partir de outra légica: que ndo era a do Nome-do-Pai, mas a do
gozo imposto, do trauma sem inscricdo, da carne marcada pela auséncia de
um lugar no simbdlico. No presente, onde o laco social se torna gasoso e a
carne do Outro Colonial Gozoico transborda sem mediagdo, a experiéncia
negra ndo apenas antecipa essa condi¢cdo, mas escancara que a psicanalise
classica jamais alcancou seu corpo. Spillers aponta que a escravidao produziu
uma ruptura ontologica, onde o0 corpo negro ndo € apenas um corpo, mas um
objeto “sem sujeito préprio, desprovido de linhagem, de prote¢do do nome, da
autoridade do pai” (Spillers, 1987, p. 75). Se o0 mapa € colonial e o guia &
racista, como insistir em um saber que sempre nomeou certos sujeitos como
desajustados, quando, na verdade, foram esses sujeitos que desde sempre
habitaram as ruinas?

Pensar, portanto, deixa de ser um ato asséptico. Tornar-se pensante é
uma queda, um salto sem garantias, um gozo sem vergonha. O cu emerge
como a expressado Ultima do Real lacaniano: um buraco, um furo que escapa
ao simbdlico, que persiste e retorna em sua face abjeta. O cu ndo organiza, ele
abre; ndo constrdi, ele implode. E o espaco do excesso, do resto, do abjeto —
tudo aquilo que o discurso capitalista e colonial tentou domesticar. Pensar com
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0 cu nao € reduzir-se ao baixo, mas explode os limites da légica elevada,
insurrecional contra o pensamento polido, o intelecto branco e cartesiano. E
uma logica anal onde o resto é condicdo de existéncia.

Além de um ideal regulatério, existe também um corpo-politico do
conhecimento que busca territorializar os 6rgdos corporais que servem para
pensar (cabeca), escrever (méaos) ou falar (boca), enquanto exclui aqueles que,
supostamente, ndo seriam capazes de gerar pensamento algum (como o
proprio cu, por exemplo). No entanto, ao optar por pensar com 0 Cu, 0 COrpo
negro se posiciona em um espaco politico de enunciacdo contra-hegemaonico,
fora do eixo dominante da producao cientifica. Assim, esse corpo se distancia
dos principios canénicos, redefinindo, de maneira local e molecular, as
graméticas de como e o que deve ser dito.

O cu é o vazio onde o semblante desmorona. Lacan ja dizia: ndo ha
relacdo sexual, ndo ha totalidade. O que ha é gozo fragmentado, vago,
pulsante. Pensar com o cu é habitar essa falta e fazer dela uma ética: nao
saber, ndo organizar, ndo submeter. E soltar bombas onde antes se erguiam
monumentos, cuspir na moral branca, na “boa linguagem”, na norma
domesticada. E assumir o abjeto como territério politico: preto fala merda, e a
merda é verbo revolucionario.

O sistema colonial, capitalista e heteronormativo exige corpos fechados,
produtivos e limpos. Por isso, o cu é abjeto. Ele desorganiza, vaza, néo
respeita as fronteiras da utilidade. Exp6-lo € um ato de fuga e retorno: fuga do
pensamento cartesiano, mas também retorno ao corpo — um corpo que pensa,
goza, excreta, persiste. Corpo insubordinado, que néo se dobra a racionalidade
higienista. E o corpo que ri, que goza, que caga, devolvendo ao sistema o
excesso que ele insiste em recalcar. E sujeira viva: tudo o que a civilizagéo
rejeitou e agora retorna para corroer suas bases. Se Lacan, em sua ousadia
calculada, nos convida a enfrentar o vazio que sustenta o simbdlico, o gesto de
pensar com o cu radicaliza essa proposta. Nao é apenas desdizer o dito; é
cagar nos semblantes que sustentam o mundo — o racismo, a transfobia, a
misoginia e todas as violéncias estruturais que se alimentam da assepsia
tedrica e politica. E inventar uma ética contra o tudo sabido, contra o

pensamento domesticado que nos oferece promessas polidas e faceis. E
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sentipensar'* o indizivel, habitar o desconforto, o desgosto, o nojo, e fazer
disso um ato politico e estético.

Ao arrancar o semblante — essa mascara que cobre o vazio —, ficam
apenas restos, excessos, gozos. O cu, entdo, se torna uma tecnologia critica
de insurgéncia, um buraco que expde o delirio da razado organizada, um grito
contra o higienismo colonial. Nao ha sentido final, ndo ha totalidade. Ha buraco,
h&a resto, ha furo. Ha apenas uma danca de vazamentos, uma politica do
excesso que desafia a l6gica da norma.

Sou corpo afropindoramico, nordestino e periférico, e ao ser introduzido
em espacos psicanaliticos, faco deles terrenos contaminados, onde meu
pensamento anal desnuda a falacia do discurso hegemoénico. O corpo negro €
lido como revoltado, rebelde, mas, na verdade, sou um corpo negro que
denuncia a auséncia de lugar na producdo de saber, como se minha carne
preta ndo pudesse constituir um saber legitimo. O saber corpo-politico que
trago néo se submete aos canones, ndo se espelha nos mestres europeus, ndo
€ aceito pela academia burguesa. Assim, ele se torna um ato subversivo, um
desdizer o dito que faz semblante no discurso freudiano e lacaniano, e,
portanto, faz semblante de objeto a enunciado pelo cu.

Um ato de pura audacia, uma subversao visceral, uma insubmisséo
radical e irreversivel. Nao ha outro gesto possivel em um tempo em que o Real
escorre, nu, pulsante, pelas rachaduras de um mundo que insiste em se fechar.
O cu é o verbo revolucionario que ressurge da sujeira, daquilo que o poder e a
civilizacado tentaram esconder.

Se a subversédo do corpo negro se da pela recusa a domesticacao e pela
afirmacao insurgente do que foi relegado a margem, a destruicdo dos arquivos
da escravidao por Ruy Barbosa representa o gesto oposto, como explicaremos
mais adiante: a tentativa de apagar, silenciar, interditar a presenca histérica dos
sujeitos negros na fundacdo do Brasil. Se o cu ressurge como verbo
revolucionario, como aquilo que retorna da sujeira para desestabilizar o poder,

a queima dos documentos buscou justamente impedir esse retorno, extirpar

* Como um achado do texto, sentipensar manifesta-se como uma formacédo do inconsciente a
partir da reescrita de restos — residuos inassimildveis que tracam a experiéncia do buraco
como furo no saber. E um ato politico, uma escrita em ato que faz litoral e desestabiliza o
insuportavel. Se o significante é, por exceléncia, semblante, sentipensar é a recusa da
representacdo, a subversdo do simbdlico — € uma cagada contracolonial no semblante,
rompendo a assepsia do discurso e restituindo ao corpo sua poténcia insurgente.
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gualquer possibilidade de reparacao ou inscricdo simbodlica. No entanto, o que
se quis enterrar ndo desapareceu — permaneceu COmMo excesso, COMo rastros
gue insistem, como 0 que escapa ao semblant da branquitude. A mesma légica
gue tentou erradicar a memoria da escraviddo é a que busca excluir corpos,
vozes e saberes negros do espaco psicanalitico e académico, mas o que foi
condenado ao resto retorna sempre como poténcia politica, como fissura na
narrativa dominante, como o Real que, por mais que tentem encobrir, continua
a pulsar.

Em dezembro de 1890, menos de dois anos apdés a falacia da lei
assinada a lapis — a abolicdo da escravatura, o entdo ministro da Fazenda, Ruy
Barbosa, ordenou a destruicdo de toda a documentacéo relativa a escravidao
no Brasil. A justificativa oficial era que a Republica deveria eliminar esses
vestigios em nome da honra nacional e da fraternidade para com os recém-
emancipados, uma limpeza na memoria. Contudo, muitos historiadores
acreditam que a verdadeira intencdo era impedir que ex-proprietarios de
escravos utilizassem esses documentos para reivindicar indenizagbes pela
perda de sua "propriedade" humana. (Vessoni, 2023)

Apesar dessa tentativa de apagar registros, iniciativas contemporaneas
tém conseguido resgatar parte dessa memoria. Em Araraquara, por exemplo,
um grupo formado por docentes da Unesp, ativistas do movimento negro e
membros da Ordem dos Advogados do Brasil (OAB) localizou e digitalizou uma
vasta colecao de escrituras de compra e venda de escravizados do século XIX.
Esse acervo, encontrado no Cartorio do Primeiro Tabelionato de Notas e de
Protesto de Araraquara, € considerado o maior do tipo ja identificado na
América Latina.

A disponibilizacdo desses documentos ndo apenas renova a
historiografia sobre a escraviddo, mas também oferece oportunidades para
descendentes de escravizados reconstruirem suas genealogias e
compreenderem melhor suas origens. Além disso, esses registros fornecem
evidéncias concretas que podem embasar discussOes sobre reparacdes
histéricas e politicas publicas voltadas para a equidade racial no Brasil.

A leitura do apagamento documental promovido por Ruy Barbosa a luz
do texto de Nilza Ericson (1997 p. 186) permite articular a destruicdo dos

registros da escraviddo como um gesto que incide sobre a estrutura simbdlica
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do Nome-do-Pai. O Nome-do-Pai, como amarracdo dos registros simbalico,
imaginario e Real, estabelece os limites do discurso e organiza as relacdes
entre saber e gozo. Entretanto, como aponta Ericson, essa fungcdo € da ordem
da contingéncia — ela pode faltar, pode falhar. A decisdo de eliminar os
arquivos da escravidao ndo apenas silenciou uma parte fundamental da historia
brasileira, mas também operou como um ato de falha da funcdo paterna, um
esfacelamento da possibilidade de inscrigcdo simbdlica dos sujeitos negros no
discurso oficial da nacdo. Esse apagamento ndo apenas obstrui a reparacéo
historica, mas reforca a condicdo de exclusdo, deixando o negro fora do
semblant, em uma posicado de invisibilidade discursiva, na fronteira entre a
auséncia e 0 excesso.

Ericson (1997) ressalta ainda que o semblant se rompe, ele deixa
marcas, sulcamentos na superficie do discurso. O trabalho contemporaneo de
resgate e digitalizacdo das escrituras de compra e venda de escravizados pode
ser lido como esse fenbmeno que emerge apds a ruptura do semblant. Os
documentos resgatados — restos que escaparam a queima — se tornam a
letra, aquilo que, como Lacan propde, ndo se confunde com o significante, mas
faz rasura no semblant, revelando as fissuras da estrutura. Se Ruy Barbosa
tentou inscrever um apagamento, a materialidade da escrita ressurge,
desenhando novos tracos na superficie do simbdlico e reposicionando o sujeito
negro no campo do discurso, ainda que como resto, como aquilo que a histéria
oficial tentou langar ao esquecimento.

Finalmente, essa dinamica de apagamento e retorno do que foi
interditado pode ser lida na chave do ravinement — o desbarrancamento do
Real sobre a superficie do simbdlico. A tentativa de erradicacdo dos registros
da escraviddo nado eliminou o Real da violéncia colonial, mas deslocou seu
campo de inscricdo. A impossibilidade de escrevé-lo completamente fez com
gue ele retornasse sob outras formas — seja na luta por reparacao, seja no
trabalho de genealogia feito por descendentes de escravizados, seja na prépria
persisténcia da estrutura racista no Brasil contemporaneo. Como afirma
Ericson, "resta ai um saber em falta", e talvez esse seja o0 ponto onde a
psicanalise pode se mostrar. ndo como cumplice do esquecimento, mas como
um campo que evidencia o que insiste em retornar, mesmo quando o discurso

oficial tenta erradica-lo.
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Finalizo este capitulo na invocacéo de Lélia — “Preto fala merda” — e a
merda aqui ndo € apenas 0 resto, mas o ato politico, a estética de um corpo
gue se recusa a ser domesticado, a ética de quem nao se curva. Como Lacan
ousou, e eu sigo: “Peco desculpas se 0 que estou dizendo parece — 0 que néo

€ — audacioso” (Lacan, 1975).
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CONCLUSAO

Nada a temer senédo o correr da luta

Nada a fazer sendo esquecer o medo, medo
Abrir o peito a for¢ca, numa procura

Fugir as armadilhas da mata escura

Longe se vai

Sonhando demais

Mas onde se chega assim

Vou descobrir o que me faz sentir

Eu, cagador de mim

(Milton Nascimento)

Como se conclui uma escrita sobre o racismo? Como se fecha um
processo que nunca foi iniciado, mas que continua a dilacerar, uma ferida
exposta, aberta, sangrando? Como se diz fim quando o “fim” é um eufemismo,
uma tentativa de anestesiar a carne onde 0 sangue corre, mas nao estanca,
nao sara? Como se conclui a histéria de um eu marcado, invisivel e vigiado,
porém nunca visto? De um corpo silenciado, mas que grita a cada respirada
pela constante negacdo de sua existéncia, pela condenacdo de sua
humanidade?

Dizem que a luta acaba, que tudo tem um ponto final. Mas que ponto
final é esse, se a cada 12 minutos um corpo negro morre? Nao héa fim quando a
morte esta sempre atras, como um policial, esperando. Nao ha conclusao
guando o édio se retroalimenta com a mesma forca com que a terra engole 0s
filhos que o sistema nega. Ndo h& ponto final em um processo que segue de
geracdo em geracdo, numa sinfonia de dor disfargcada de politica publica, num
pais que, com o deboche de um hino, repete: “Veras que um filho teu ndo foge
a luta.” Que ironia. Que riso cruel. Os filhos sdo mortos pela mée que os pariu —
Terra Brasilis.

E entdo, como se fecha um texto que € um espelho quebrado de uma
sociedade podre, que nunca teve coragem de encarar suas proprias feridas?
Como se encerra a denuncia de um veneno que escorre das teclas, que

penetra os dedos e se espalha nas palavras, na memdria de um corpo que,
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embora vigiado, nunca se reconheceu, nunca se reconhece, e que talvez
nunca se libertard? Como se conclui uma escrita que, ao invés de palavras,
esguicha sangue? Como fechar o ciclo de um édio que ndo morre, de uma dor
que nao se dissipa?

N&o h& conclusdo. S6 um grito, ecoando pela eternidade de um pais que
se diz moderno, mas € ancestralmente medieval. S6 o0 grito que ressoa na
carne negra, no grito do povo que sobrevive, que inscreve a historia de sua
persisténcia, de seu desespero. Nao, nao ha fim. Ha o que Bukowski escreveu:
“‘Eu ainda ndo despejei a palavra do jeito que eu queria”. Ha a palavra que
nunca se esgota, que nunca se contém. E o poeta, que segue a danca da
escrita, cansa-se de buscar o fim e, com humildade feroz, se entrega: “Ha
palavras o bastante para todos nos”.

E quando te convidam a encerrar, o que se encerra € a proépria ilusdo do
encerramento. O fim? Nao. O que ha é uma travessia, sangrenta e incansavel,
gue se arrasta, que se prolonga. Ndo € uma linha reta, € uma espiral de
palavras dispersas, que buscam um caminho, mas ndo sabem para onde. E
guem ousa dizer que isso tem fim? Nao h& ponto final onde o sistema vive,
come e respira. Ha etceteras...

Esse é o fim? N&o. E s6 o Ultimo suspiro de um homem que nunca
soube respirar. A conclusdo néao existe porque ela nunca foi permitida. O que
h&, enfim, é o sangue no papel. A memadria de um eu rasurado que se arrasta,
a palavra que nao pode ser contida. A lagrima final nunca derramada, o grito

preso na garganta. Fim? Nao. Travessia.
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POSFACIO

O eu em ruinas: psicanalise, branquitude e a urgéncia da
escuta.

Ao receber o convite para dialogar com a potente voz que emana de "O
EU RASURADO: um manifesto afro-pindoramico pela insurreicdo do penséavel”,
senti 0 peso de um espelho estilhacado sobre minha consciéncia. Como
psicanalista e homem branco, carregando o peso dos meus 57 anos e a luta
diaria para desconstruir os privilégios da minha cor, a tarefa me atravessou
como uma lamina afiada. Aqui a branquitude me derruba todos os dias,
impiedosa em sua presenca, € uma luta continua que, provavelmente, ndo se
concluira até o fim dos meus dias.

A escrita de Jairo Carioca é um grito ancestral, um rasgo violento na tela
da histéria que exige ndo apenas escuta, mas entrega total - um mergulho
vertiginoso nas profundezas da alma negra que ousa desafiar a violéncia
secular do racismo estrutural.

Ele nos arrasta pelos subterrédneos do inconsciente colonial, desnudando
a farsa do discurso progressista que, embriagado de suas préprias palavras
sobre justica, se torna surdo aqueles a quem a justica jamais alcancou. Com a
furia sagrada dos que carregam no corpo as cicatrizes do exterminio, ele
denuncia a psicanalise burguesa que fecha os olhos as feridas abertas do
racismo estrutural. E um Manifesto que desafia a propria nogdo de saber,
forjando um pensamento insurgente onde o0 gozo transcende o conceito para
se tornar arma de guerra.

O texto de Jairo € um Manifesto incendiario, um chamado a insurgéncia
gue ressoa em mim como um eco doloroso e inescapavel. Através das lentes
da teoria psicanalitica de Freud e Lacan, vislumbro como a experiéncia da
rasura, da exclusdo e da violéncia toca os fundamentos da constituicdo do
sujeito. O racismo, como ele demonstra com precisdo, ndo € mero preconceito
individual, mas uma forga que opera no inconsciente, moldando subjetividades
e semeando devastacdo. Como ele mesmo diz, estamos distraidos.

Lacan nos ensinou que o sujeito nasce e se constitui no espelho do

Outro. A experiéncia da alteridade, esse encontro com o diferente, € o berco
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onde o eu se forma e se reconhece. Porém, quando esse Outro € marcado
pela violéncia, pela exclusdo e pela desumanizacao sistematica, a constituicao
do sujeito se transforma em fragmentos e feridas. O corpo negro, como Jairo
nos expde com honestidade, é perpetuamente reduzido a objeto, a sombra, a
um "ndo-ser" que vaga pelos corredores da existéncia. O espelho, que deveria
ser portal de reconhecimento, transmuta-se em instrumento de tortura, palco
onde a branquitude impde seu espetaculo de mau gosto, negando ao sujeito
negro até mesmo o direito de existir em sua propria imagem.

A metafora do vampiro que néo se vé no espelho é um golpe certeiro em
nossa consciéncia. Ela desvela a angustia dilacerante de quem é
sistematicamente impedido de se reconhecer, de afirmar sua propria existéncia
no mundo. O sujeito negro, nesse cenario perverso, € condenado a uma
alienacao forcada, definido e aprisionado pelo olhar do Outro branco, que o
encarcera em estereo6tipos e preconceitos. A branquitude, em sua hegemonia,
torna-se o espelho distorcido que fragmenta a imagem do sujeito negro,
roubando-lhe o direito sagrado de contemplar sua propria inteireza e beleza.

A psicandlise € chamada a desvelar os mecanismos inconscientes que
tecem a trama da subjetividade. Quando voltamos esse olhar para o racismo,
descobrimos suas raizes entranhadas ndo apenas na superficie da
consciéncia, mas principalmente nos abismos do inconsciente. O racismo,
como Lacan nos permite compreender, manifesta-se como uma forma perversa
de gozo, um prazer doentio que se alimenta da exclusdo e da violéncia. O
Outro branco, ao usurpar o gozo do sujeito negro, o aprisiona em uma espiral
infinita de sofrimento e negacao.

Este livro ndo pede licenca para existir - ele irrompe, chuta a porta, de
forma indoméavel. E verbo encarnado, é suor e sangue vertidos em cada
pagina. Desvia-se propositalmente do discurso burgués e cartesiano para nos
confrontar com uma verdade incobmoda e inquestionavel: 0 negro néo é e
nunca foi o sujeito universal da psicandlise burguesa; ele é o resto, o
inassimilavel, o fantasma indesejado que retorna, obstinadamente, como um
Real que se recusa a ser silenciado.

Eis entdo o Manifesto em sua forma mais crua e verdadeira: pensar com

0 corpo inteiro, com a carne pulsante, com o cu insurgente, escandalizar os
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semblantes da normalidade, desafiar até a Ultima gota a norma branca, cis,
hetero, burguesa e hegemonica que os sufoca.

O texto de Jairo € um chamado intenso para pensar com 0 coragao, a
transgressdo das normas sedimentadas, ao enfrentamento direto da
branquitude. Sua provocacdo, que estremece as estruturas do pensamento
convencional, é a chave para romper a logica perversa do racismo.

Pensar com o cu, como ele nos convoca, € mais que metafora — € um
método revolucionario de questionamento das estruturas de poder, € demolicao
necesséaria dos semblantes que sustentam a violéncia cotidiana. E preciso,
como ele nos ensina com urgéncia, "cagar o simbdlico”, arrancar violentamente
0 véu da linguagem e devolver ao corpo negro aquilo que lhe pertence por
direito: o furo, 0 gozo, o resto sagrado de sua existéncia.

A critica que Jairo desfere contra a psicanalise burguesa é uma flecha
certeira no coracao do problema. A psicanalise, na maioria das vezes, torna-se
cumplice silenciosa do racismo ao ignorar as especificidades dilacerantes da
experiéncia negra. Ao reproduzir sem pensar os discursos dominantes, ao
silenciar as vozes que gritam das margens, ao negligenciar os letramentos, ela
trai sua vocacao primordial de cura e transformac&o. E urgente, como Jairo nos
convoca, erguer uma nova psicanalise que reconheca e cuide das feridas
abertas pela violéncia secular do racismo, que se comprometa, com 0 coragao,
em lutar por justica e equidade.

O desafio central que o0 autor nos apresenta € a travessia da condicao
de "negro revoltado" para a de "negro criativo" - uma mudanca que exige
ruptura radical com as narrativas impostas pela colonialidade, e assim ser mais
do que decolonial: é ser anticolonial. E preciso resgatar, das entranhas do
tempo, a autonomia subjetiva e cultural usurpada, desafiando o legado
opressor do racismo estrutural, fazendo um bom uso do 6dio. A criatividade, a
insurgéncia e a resisténcia ndo sdo apenas ferramentas - sdo as proprias
armas do sujeito negro em sua luta pela sobrevivéncia e pela constru¢do de um
futuro possivel. Cabe a cada branco dar conta deste mal-estar e desapegar de
um protagonismo usurpador.

A busca pela autonomia € uma travessia sobre aguas turbulentas. Exige
uma coragem ancestral, determinacédo inquebrantavel e o dom sagrado da

reinvencao constante. O sujeito negro, como provocado por Jairo, precisa
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romper os grilhdes impostos pela branquitude, forjar sua propria linguagem no
fogo da resisténcia, construir com suas préprias maos o espelho onde
finalmente poderad se reconhecer. A escrita, a arte, a cultura, a politica, a
religiosidade se transformam no arsenal de resisténcia e afirmacdo da
identidade negra.

A ideia de ética que Jairo propde € como uma luz que guia esse
caminho dificil. Precisamos aceitar o que sobra, valorizar 0 que ndo se encaixa
e dar espaco para tudo que resiste as regras impostas pela branquitude. E
urgente enxergar o valor Unico de cada pessoa, a beleza da diferenca e a forca
da mudanca que vem da quebra de padrdes. Essa ética nos chama a construir
um mundo onde todas as pessoas possam existir de forma completa e com
dignidade.

Este livro € um tsunami em forma de palavras. E pedra e espinhos no
meio do caminho, é fogo que devora e renova, é verbo que se faz carne
sangrenta, € vida e morte dancando na mesma pulsdo ancestral. Nado basta
tentar mudar um conhecimento centrado na Europa — € preciso destrui-lo por
completo.

O texto rasga violentamente a tela do simbdlico e nos arrasta para a
vertigem do Real incontornavel. Seu verbo néo busca apenas nomear - ele vem
para destruir tudo que sempre negou o direito de existir. E um chamado a
desobediéncia epistemoldgica radical, uma cartografia da revolta onde os
signos da dominacao sao incinerados pelo fogo sagrado da insurgéncia.

Nisto reside a poténcia avassaladora desse texto: ndo se trata de
mendigar um lugar na historia oficial, mas de incendiar seus arquivos falsos
para que deles ndo reste nada além da voz ancestral, gritando, viva,
incansavel, definitiva e livre.

Este livro materializa um processo psiquico e social que desafia
frontalmente toda a logica branca, patriarcal e heteronormativa da subjetivacao.
N&o propb6e um novo sistema - questiona a propria existéncia de qualquer
sistema que pretenda aprisionar o negro em categorias pré-fabricadas. O Eu
Rasurado é a afirmacédo trovejante de que o negro €, antes e acima de tudo,
sua propria transgressao libertadora.

A reflexdo de Jairo Carioca € mais que convite - é convocagdo a acao

transformadora. E chamado a responsabilidade inadiavel de cada um de nés
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no enfrentamento do racismo e na construcdo de uma sociedade
verdadeiramente justa e igualitaria. E preciso, como ele nos ensina, organizar o
odio como arma de subversdo criativa, transformar a raiva justa em energia
revolucionaria, e lutar incansavelmente pela liberdade e pela justica. A
travessia é ardua, mas a esperanca reside na forca do corpo negro, em sua
capacidade infinita de resistir, criar e amar.

Como homem branco, psicanalista, antirracista “em construcido”
permanente, assumo 0 compromisso de seguir nesta jornada, lutando lado a
lado com Jairo e todos aqueles que se recusam a se curvar diante da violéncia
do racismo. E vocé, que agora |é estas palavras, qual serd sua resposta ao
chamado?

Agradeco a Jairo pela coragem de nos presentear com seu Manifesto,
com seu grito ancestral, com seu corpo e palavras que sangram e curam.
Continue a sua travessia gritando para que sua voz continue a ecoar pelos
tempos, inspirando e transformando realidades. Que cada rasura se transforme
em um traco de esperanca, apontando para um futuro onde a negritude seja

finalmente celebrada em toda sua poténcia sagrada e revolucionaria.

HUDSON A. R. BONOMO
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(UVA); Mestre em Ciéncias em Engenharia Mecénica pela COPPE/UFRJ; Especialista
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Especializagcdo em Teoria e Clinica Psicanalitica Freud-Lacaniana da Universidade
Santa Ursula (CEPCOP/USU). Psicanalista Membro Titular da Sociedade de
Psicanalise Iracy Doyle (SPID). Membro do Grupo Brasileiro de Pesquisas Sandor
Ferenczi (GBPSF). Coordenador do Coletivo de Pesquisa Ativista em Psicanalise,
Educacdo e Cultura (CPAPEC). Co-Fundador da Escola Psicanalitica da Escuta

Periphérica.
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SOBRE O AUTOR

Olho para a fome, pergunto o que h4? Eu sou brasileiro, filho
do Nordeste, Sou cabra da Peste, sou do Cearad (Assaré,
2008).

Sou filho da diaspora nordestina, raizes fincadas no Ceara, mas minha
historia se desenhou nos becos e ruas de terra da Baixada Fluminense. Em
Nova lguacu, fiz morada, plantei familia e sigo florescendo. Cresci descalco
sobre o ché&o batido, aprendendo cedo que o mundo n&o é gentil com aqueles
gue ndo nasceram predestinados a esperanca. Mas aprendi que onde negam
caminhos, inventamos asas. E foi assim, transgredindo, que descobri a
transcendéncia.

A vida me deu uma companheira — Gisele, que é vento e chama, e,
juntas, nossas méos trouxeram ao mundo duas meninas: Gisleiny e Karen —
estrelas que me iluminaram o peito e me ensinaram a ser um pai-feminista, e
um menino, Asaph Natan, que a cada dia se torna o homem que sempre
desejei ser. Hoje, seguem seus préprios rumos, voam com a coragem que eu
sonhei para eles. E, como casa vazia ndo combina com alma cheia, adotei um
gato preto chamado Miau, que carrega segredos nos olhos em desobediéncia,
e uma buldogue chamada Lilith, de espirito livre e desafiador.

Sou psicanalista periphérico, atendo onde vivo — na margem, no limite,
no avesso da cidade — corpos que, como O meu, carregam as marcas da
exclusao. Ja fui pastor, hoje sou poeta — porque a palavra também é sagrada.
Pesquisa e ativismo se entrelacam no Coletivo de Pesquisa Ativista em
Psicanalise, Educacao e Cultura e na Comissédo Permanente de Diversidade da
UFRRJ, espacos onde tive o prazer de ser fundador ao lado de gente
aguerrida. Escrevo porque a escrita € meu modo de existir, sou membro da
Academia de Letras do Estado do Rio de Janeiro, bolsista CAPES e
cofundador da Escola Psicanalitica da Escuta Periférica.

Mas se had um lugar onde sou inteiro, € na cozinha. Acredito que
cozinhar é um ato revolucionario de afeto, e minha casa esta sempre aberta

para o cheiro de feijoada na lenha e aquela cachacinha mineira enquanto risos
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largos e vozes cruzadas se tornam longas conversas sobre a dificil e bela arte
de estar vivo. Cuido do meu jardim como quem escreve poesia — e escrevo
poesia como quem cultiva um jardim: com paciéncia, entrega e um pouco de fé.

Ah, adoro vinhos, e eu ja disse que, as vezes, gosto de escrever poesia?

Escrevo poesia quando a vida me permite — ou quando ela me exige. Sempre.

JAIRO CARIOCA DE OLIVEIRA

Instragram: @jairopsicanalista

118


https://www.instagram.com/jairopsicanalista

Observacdes, notas e outras querelas des-necessarias

Primeiro, a querela des-necessaria...

Esse texto nasceu como uma simples apresentacdo para a Il Jornada
Psicanalitica da Universidade Positivo, em fevereiro de 2024, onde fui
convidado para debater sobre "A Clinica Psicanalitica e os Sofrimentos
Psiquicos." Mas a proposta veio justo quando eu estava mergulhado em uma
pesquisa sobre algo que me corta na carne: a estigmatizacdo do corpo negro
masculino nas producdes intelectuais de feministas brancas progressistas no
Brasil.

Essas intelectuais — autoras de livros que ocupam prateleiras,
professoras universitarias com cadeiras bem-estofadas e até influencers com
legibes de seguidores — vendem uma narrativa comoda: sustentam um
discurso que coloca "o homem" como simbolo universal do patriarcado. Mas
guem é esse "homem"? Certamente, ndo € o homem negro. O conceito de
"homem universal" que habita essas analises € branco, cisgénero e, muitas
vezes, abastado. O homem negro, nesse cenario, ndo participa do “privilégio”
de ser opressor por definicdo; ele € o dominado, o oponente a ser subjugado,
carregando uma carga histdrica de estigmas que o coloca na linha de frente da
exclusdo. Negam, conscientemente ou n&do, que a raga orienta essa
desigualdade e que o racismo é a engrenagem por tras do morticidio negro.

O problema € gigantesco: sob a ldgica racial dominante, o homem negro
nao é visto como patriarca, mas como inimigo a ser assujeitado. Um dominado
gue precisa ser excluido e descartado, um monstro. Isso tem consequéncias
mortais, enquanto essas intelectuais fingem uma producdo progressista que,
convenientemente, silencia sobre racismo.

Era para ser uma introdugdo formal, mas virou um manifesto — uma
exigéncia pela representatividade negra em espacos que ndo apenas tolerem,
mas acolham, especialmente, nos circulos de producédo de saberes, como as
universidades e as escolas psicanaliticas. Porque ndo basta falar de opresséao
se voceé escolhe ignorar o racismo institucional que mata todos os dias.

Se nao consideramos género, classe e raca como pautas inseparaveis,

vamos continuar aplaudindo conquistas timidas, enquanto tragédias
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escancaram a violéncia da exclusdo. O corpo negro vai seguir sendo servido
como a carne mais barata do mercado. E ndo da para fingir que ndo sabemos

disso.

Agora, vamos para a observacgéao...

Ah, as sutilezas do racismo intelectual... Sou convidado, de tempos em
tempos, para falar neste ou naquele evento de psicandlise. Mas sempre
acontece um fenbmeno curioso — curioso para uns, previsivel para outros,
como meu querido amigo Ronald Lopes, que costuma me acompanhar nessas
jornadas académicas. Sempre tem alguém — com o semblante inquisidor tipico
— me cobrando referéncias bibliograficas durante minha fala. E ndo é s6 o
autor, ndo, é pagina, edicdo, talvez até a margem de impressdo. Uma vez,
guase pediram o ISBN.

O engracado (ou tragico) é que essa exigéncia ndo costuma ser feita
aos demais palestrantes, que citam o0s mais diversos autores sem serem
interrompidos ou questionados. Os brancos falam, as palavras sé&o lei. Eu falo,
preciso provar que sei ler.

Recentemente, li Psicanalise e Revolucdo: Psicologia Critica para
Movimentos de Liberacdo, dos autores lan Parker e David Pavon-Cuéllar,
ambos brancos, claro. Sabe o que eles fizeram? Explicaram em uma nota ao
final do livro, a auséncia de referéncias ao longo do texto, para evitar que se
tornasse uma discussao académica. Traduzindo: eles ndo quiseram ser chatos.
E adivinha? Ninguém pareceu se incomodar.

Quando mandei meu manuscrito para o Ronald revisar, ele foi direto ao
ponto: “Lembre-se das exigéncias que sempre te fazem. Vocé é um corpo
negro, nordestino e periférico. Eles ndo acreditam que vocé tenha lido mais do
que eles.” A recomendacgao dele? “Coloque ndo s6 as referéncias, mas
também as paginas. Mata no peito e devolve com forca”.

E ele estd certo. Esse negrinho aqui — que pensa com 0 cu, cOmo
diriam aqueles que nunca pisaram no chdo quente do sertdo — nédo pode ter
lido tantos autores assim, né? Rsrsrs. Pois bem, salvo os livros referenciados

pelo Kindle, que infelizmente n&o tém paginas, os demais vém com autor, ano
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e numero da pagina bonitinho. Agora quero ver pedirem mais alguma coisa.

Talvez. o nome do meu carteiro...

E finalmente a nota...

Se eu comegar, saira outro livro... Mas nao deixem de ler nossos artigos,
onde discutimos a possibilidade de uma psicanalise a brasileira. Ha-Bracos.

Caso desejem falar comigo, segue meu email: jairocarioca.jc@gmail.com

P.S.: Ainda estamos aqui.
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