A partilha do sensivel em contextos de exclusao:
reflexdes sobre a escrita afrofeminina na contemporaneidade

The distribution of the sensible in contexts of exclusion:
reflections on Afro-feminine writing in contemporary times

El reparto de lo sensible en contextos de exclusion:
reflexiones sobre la escritura afrofemenina en la contemporaneidad

Valdicio Almeida de Oliveira* ®

Imara Bemfica Mineiro* ®

Resumo

O artigo propde-se a refletir sobre a escrita afrofeminina com base na nogao de partilha do sensivel (Ranciére,
1995; 2005) e avaliar seu papel como arte simbdlica de resisténcia em contextos marcados pela colonialidade
(Quijano, 2005; Lugones, 2008; Mignolo, 2017) e suas teias de hierarquias e exclusdes (Grosfoguel, 2009).
Lancamos mao do didlogo com autoras como Lélia Gonzalez (1982), Gléria Anzaldda (2000), Vera Soares
(2000), Conceicdo Evaristo (2005), Angela Davis (2016), Patricia Hill Collins (2016), Grada Kilomba (2019)
e Sueli Carneiro (2019), a fim de responder a seguinte questdo: de que forma a escrita afrofeminina incide
sobre a partilha do sensivel e qual o potencial insurgente dessa incisdo? Para isso, ap6s uma introdugao sobre
a relagOes entre escrita e politica propostas no conceito de partilha do sensivel, organizamos a discussdo em
torno de cinco temas: 1. Colonialidade, hétero-hierarquia e interseccionalidade; 2. Sonhar a diferenca; 3.
Escrita e insurgéncia; 4. Incisdes na partilha; e 5. Habitar as auséncias. Ao final das reflexdes desenvolvidas,
consideramos que tal potencial descanse sobre o carater imperativo e definitivo de reconfiguracao que a
escrita afrofeminina provoca na dimensao sensivel da comunidade.

Palavras-chave: partilha do sensivel; politicas da escrita; literatura afrofeminina; interseccionalidade.

Abstract

The article aims to reflect on Afro-feminine
writing based on the notion of the distribution of
the sensible (Ranciere, 1995; 2005) and to evaluate
its role as a symbolic art of resistance in contexts
marked by coloniality (Quijano, 2005; Lugones,
2008; Mignolo, 2017) and their interlacement of
hierarchies and exclusions (Grosfoguel, 2009).
We engage in dialogue with authors such as Lélia
Gonzalez (1982), Gloria Anzaldta (2000), Vera
Soares (2000), Concei¢do Evaristo (2005), Angela
Davis (2016), Patricia Hill Collins (2016), Grada
Kilomba (2019) and Sueli Carneiro (2019) to answer
the following question: how does Afro-feminine
writing affect the distribution of the sensible, and
what is the insurgent potential of this incision?

Resumen

Este articulo se propone reflexionar sobre la
escritura afrofemenina a partir de la nocién de
reparto de lo sensible (Ranciere, 1995; 2005) y
evaluar su papel como arte simbolica de resistencia
en contextos marcados por la colonialidad (Quijano,
2005; Lugones, 2008; Mignolo, 2017) y sus redes
de jerarquias y exclusiones (Grosfoguel, 2009).
Trabamosel didlogoconautorascomoLéliaGonzalez
(1982), Gléria Anzaldta (2000), Vera Soares (2000),
Conceicao Evaristo (2005), Angela Davis (2016),
Patricia Hill Collins (2016), Grada Kilomba (2019)
y Sueli Carneiro (2019), con el objetivo de contestar
la siguiente pregunta: ;de qué manera la escritura
afrofemenina incide en el reparto de lo sensible y
cudl es el potencial insurgente de esa incision? Para

*Universidade Federal de Pernambuco (UFPE), Recife, PE, Brasil. E-mails: imara.mineiro@ufpe.br, valdiciosds@hotmail.com

O manuscrito foi desenvolvido pelos autores em didlogo com a pesquisa de mestrado de Valdicio Almeida de Oliveira, sob
orientacdo de Imara Bemfica Mineiro, intitulada Vestigios (de)coloniais em Insubmissas lagrimas de mulheres: manifestacoes
culturais, antirracistas e antissexistas na literatura evaristiana, atualmente ja qualificada. Contudo, ndo consiste em trecho da
dissertacdo, mas em producao paralela elaborada pelos dois autores.

estud. lit. bras. contemp., Brasilia, n. 72, e7210, 2024. 1


mailto:imara.mineiro@ufpe.br
mailto:valdiciosds@hotmail.com
https://doi.org/10.1590/2316-40187210
http://orcid.org/0000-0003-4811-814X
http://orcid.org/0000-0002-5616-8457
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For this, after an introduction on the relationship
between writing and politics proposed in the
concept of distribution of the sensible, we organize
the discussion around five themes: 1. Coloniality,
hetero-hierarchy and intersectionality; 2. Dreaming
about the difference; 3. Writing and insurgency; 4.
Incisions in sharing; and 5. Inhabiting absences.
At the end of the developed reflections, we
consider that this potential rests on the imperative
and definitive character of reconfiguration that
Afro-feminine writing provokes in the sensitive
dimension of the community.

Keywords: distribution of the sensible; politics of

eso, luego de una introduccion sobre las relaciones
entre escritura y politica propuestas en el concepto
de reparto de lo sensible, organizamos la discusion
en torno a cinco temas: 1. Colonialidad, hetero-
jerarquia e interseccionalidad; 2. Sofiar la diferencia;
3. Escritura e insurgencia; 4. Incisiones en el reparto
de lo sensible; y 5. Habitar las ausencias. Al final
de las reflexiones desarrolladas, consideramos que
dicho potencial reside en el caracter imperativo
y definitivo de reconfiguraciéon que la escritura
afrofemenina provoca en la dimensién sensible de
la comunidad.

Palabras clave: reparto de lo sensible; politicas de la

writing; afro-feminine literature; intersectionality. escritura; literatura afrofemenina; interseccionalidad.

ESCRITA E POLITICA

Ao refletir sobre as conexdes estreitas e incontornédveis entre escrita e politica, o filésofo argelino
Jacques Ranciere (1995) afirma que a escrita é um componente indissociavel do universo politico
na medida em que opera no regime de sensibilidade: “seu gesto se presta a constitui¢do estética da
comunidade” (Ranciere, 1995, p. 7). Propde, entdo, a nogdo de partilha do sensivel como expressao
que contempla as dindmicas de tal constitui¢do estética, cujas configuragdes definem a distribuigao
de corpos e papéis, bem como o que é visivel ou dizivel para a comunidade. Nesse regime estético,
a escrita e, em especial, a literatura cumprem papel fundamental. Esta, de maneira particular, por
sua perturbagdo tedrica, distingue-se das belas letras em uma “revolucao silenciosa” que suspen-
de os principios estruturantes da mimese classica, lancando-a no regime estético orientado por
um sistema de possibilidades. A literatura mobiliza, assim, ndo apenas a superficie do sensivel
— aquilo que pode ser visto e ouvido — mas também as dimensoes do possivel — daquilo que
pode ser imaginado, sonhado e sentido. Sua soberania estética ndo diz respeito especificamente
a criacao de um mundo ficcional, mas sim, a “um regime de indistin¢do tendencial entre a razao
das ordenacgoes descritivas e narrativas da ficgdo e as ordenagdes da descrigdo e interpretagdo dos
fendmenos do mundo histérico e social” (Ranciere, 2005, p. 55).

A escrita é politica, de maneira geral, pela perturbacao teérica decorrente de sua caracteristica de
ser “falante demais”, por possibilitar que a letra errante, desacompanhada da voz de seu enunciador,
circule por qualquer parte e chegue a leitores imprevistos. Alguns destes apropriam-se da escrita
e, como atesta a histéria de operarios e favelados, entre outros personagens sociais que assumem
papel de autores inusuais, subvertem a repartigdo prevista dos oficios e das vozes. Essa perturbagao
tedrica da escrita denomina-se, pois, democracia (Ranciére, 1995, p. 9). A soberania da escrita nas
chamadas sociedades modernas ocidentais, somada a errancia da letra desacompanhada, acaba
tornando a prépria escrita campo de apropriagdes, disputas e dissidéncias. Ao mesmo tempo em
que consiste em um dos componentes de legitimacdo do saber hegemonico — conferindo forma de
expressao ao saber autorizado — a escrita torna-se lugar e meio de insurreigao e resisténcia a l6gica
colonial desse saber, historicamente excludente, hierdrquico e discriminatdrio. E é esse lugar que é
disputado e tensionado quando grupos preteridos pela hierarquizacdo da colonialidade assumem
a posicdo de autoria e revolvem a partilha do sensivel. Tal ato provoca a reconfiguragdo do que é
comum, “a participacdo em um conjunto”, e do que é partilhado, “a separacao, a distribuicdo em
quinhdes entre as partes” (Ranciére, 1995, p. 7).

Dito isso, o objetivo deste artigo é refletir sobre a escrita afrofeminina baseada na nogao de
partilha do sensivel (Ranciere, 1995; 2005) e avaliar seu papel como arte simboélica de resisténcia
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em contextos marcados pela colonialidade (Quijano, 2005; Lugones, 2008; Mignolo, 2017) e suas
teias de hierarquias (Grosfoguel, 2009). Recorremos ao didlogo com autoras como Lélia Gonzalez
(1982), Gléria Anzaldaa (2000), Vera Soares (2000), Conceicado Evaristo (2005), Angela Davis (2016),
Patricia Hill Collins (2016), Grada Kilomba (2019) e Sueli Carneiro (2019), a fim de responder as
seguintes questdes: de que forma a escrita afrofeminina incide sobre a partilha do sensivel e qual o
potencial insurgente dessa incisdo? Para isso, apds uma introdugdo sobre as relagdes entre escrita e
politica propostas no conceito de partilha do sensivel, apontamos reflexdes acerca da literatura de
autoria feminina afro-brasileira e organizamos a discussdo em torno de cinco temas que apresen-
tamos a seguir, quais sejam: 1. Colonialidade, hétero-hierarquia e interseccionalidade; 2. Sonhar
a diferenca; 3. Escrita e insurgéncia; 4. Incisdes na partilha e; 5. Habitar as auséncias.

LITERATURA DE AUTORIA FEMININA AFRO-BRASILEIRA:
DAS EVIDENCIAS INTERSECCIONAIS AS INSURGENCIAS

Na atualidade, é possivel dizer que a maior parte da Literatura Afro-Brasileira — quando com-
parada a notoriedade da producédo de autores brancos — ainda est4 posicionada em um lugar de
siléncio tanto no cenario nacional quanto no global. Sistematicamente, esse silenciamento é causado
pelos marcadores da diferenca (como por exemplo: raca/ etnia, local, género, sexualidade) que, na
colonialidade, repercutem na exclusdo, essencialmente, de escritoras afrodescendentes. Ou seja,
os textos sdo julgados em virtude das propriedades e identidades apresentadas que realgam as
vivéncias de um sujeito feminino negro em um pais latino-americano. Portanto, concordamos que
“[n]a perspectiva da colonialidade, as macronarrativas sdo precisamente os lugares nos quais ‘um
outro pensamento’ poderia ser implementado, ndo para dizer a verdade em oposi¢do as mentiras,
mas para pensar de outra maneira, caminhar para ‘outra légica’” (Mignolo, 2008, p. 106).

De modo geral, Duarte (2008, p. 12) destaca a importancia destas cinco caracteristicas da Lite-
ratura Afro-Brasileira: a temadtica, pois “0 negro é o tema principal da literatura negra”; a autoria,
porque se trata de uma escrita proveniente de autor afro-brasileiro; o ponto de vista, ou seja, é
indispensavel a aceitacdo de uma visdo de mundo identificada com a histéria, a cultura e os pro-
blemas inerentes a vida dos integrantes da comunidade negra; a linguagem, constituida com base
em uma discursividade especifica que seja marcada pela expressao de ritmos e significados novos
ou de um vocabulario pertencente as préticas linguisticas oriundas de Africa e, transculturalmente,
inseridas no Brasil; e o pablico leitor afrodescendente, por ser um fator de intencionalidade préprio
a essa literatura e, por conseguinte, ausente no projeto geral do canone literario.

A vista dessas particularidades, podemos compreender a Literatura Afro-Brasileira como um
instrumento cultural imprescindivel para a desconstrucao de discursos e praticas sociais hegemo-
nicas. E, portanto, com base nela que, em determinadas circunstancias ressignificadas, a margem
deixa de ser periferia e se torna um entrelugar. Assim sendo, trata-se de uma arte de resisténcia
com potencialidades para causar transformagdes por referenciar as identidades, as histérias e as
culturas — marginalizadas e/ou estigmatizadas pelas evidéncias da colonialidade.

Considerando o privilégio de uma histéria tinica (fundado pelo dominio eurocéntrico e pelas
violéncias epistémicas), reforcamos a ideia de que “a literatura afro-brasileira precisa ser afirmada,
porque, na literatura brasileira, as personagens negras e os temas apresentados raramente revelam
a subjetividade, a complexidade, os conflitos além dos estereétipos do escravismo” (Frederico;
Mollo; Dutra, 2017, p. 254). Nessa perspectiva, Ginzburg (2012) evidencia que as narrativas brasi-
leiras contemporaneas representam um desafio para a historiografia e a critica literaria que lidam
exclusivamente com valores canonicos e periodizagdo. Na visdo deste, escritores de obras cujas
abordagens tematicas sdo socialmente complexas

se afastam de uma tradi¢ao brasileira, no interior da qual é necesséria uma presenca (como per-
sonagem ou narrador) que corresponde, no todo ou em parte, aos valores da cultura patriarcal.
Esse modelo prioriza homens brancos, de classe média ou alta, adeptos de uma religido legitimada
socialmente, heterossexuais, adultos e aptos a dar ordens e sustentar regras (Ginzburg, 2012, p. 200).
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Com relacdo a essas diegeses provocativas, é valido destacar que, dentre as exemplificagdes,
Ginzburg (2012) menciona a obra Um defeito de cor, de Ana Maria Gongalves (2009). Ressaltamos
que o nome do romance citado — narrado em primeira pessoa por uma mulher preta no periodo
escravocrata brasileiro — alude a um decreto existente na época colonial. Segundo este documento,
pessoas negras deveriam solicitar a dispensa do defeito de cor quando desejassem ingressar no
clero ou no servigo militar. Nesse livro, produz-se um “relato longo cujo ponto de vista emerge de
uma africana nascida em 1810. E confrontada a escravidao, sem que a perspectiva seja eurocéntrica”
(Ginzburg, 2012, p. 199). Por isso, Evaristo (2009, p. 27) destaca que

[a]firmando um contra-discurso [sic] & literatura produzida pela cultura hegemonica, os textos
afro-brasileiros surgem pautados pela vivéncia de sujeitos negros/as na sociedade brasileira e
trazendo experiéncias diversificadas, desde o contetido até os modos de utilizacdo da lingua.

Ao tratarmos das marcas da colonialidade com foco nas mulheres negras, frisamos as vivéncias
interseccionais, isto é, as experiéncias referentes a conflitos geracionais envolvendo categorias
(como o género, a classe, a raca e a sexualidade) — responsaveis por engendrar diferenciacoes e
desigualdades histéricas entre os grupos. Deste modo, compreendemos que a interseccionalidade
é um instrumento teérico-metodolégico utilizado com a finalidade de “pensar a inseparabilidade
estrutural do racismo, capitalismo e cis-heteropatriarcado, e as articulagdes decorrentes dai, que
imbricadas repetidas vezes colocam as mulheres negras mais expostas e vulneraveis aos transitos
destas estruturas” (Batista, 2018).

Nesse contexto, nacionalmente, as produgoes literarias de autoria feminina negra possibilitam
sonhar com a diferenga. Bosi (2002, p. 261), por exemplo, nota a relevancia de um livro no qual a
escritora — mulher negra e apenas alfabetizada — “registrou o seu cotidiano em um diario pun-
gente, publicado em 1960 com o titulo de Quarto de despejo. Falo de Carolina de Jesus, cuja obra
foi traduzida para as principais linguas cultas do mundo, reproduziu-se amplamente e atingiu
um milhdo de exemplares”. Sob esta 6tica onirica e que urge por inclusdo, Conceigdo Evaristo
(2011) destaca o fato de ela ndo ser somente uma escritora brasileira, como pode ser observado
no excerto abaixo:

A minha condicado de brasileira agrega outras identidades que me diferenciam: a da mulher,
a de negra, a de oriunda de classes populares e outras ainda, condi¢cdes que marcam, que
orientam a minha escrita, consciente e inconscientemente. Nesse sentido, ndo tenho receio
algum em nao s6 afirmar a existéncia de uma literatura afro-brasileira, como ainda me encaixar
no grupo de autoras/es que criam um texto afro-brasileiro. E ainda asseguro a existéncia de
um texto feminino negro, ou afro-brasileiro, como queiram. O meu texto se apresenta sob
a perspectiva, sob o ponto de vista de uma mulher negra inserida na sociedade brasileira
(Evaristo, 2011, p. 114).

Dessarte, a literatura evaristiana pode ser cada vez mais reconhecida como recurso poético e/
ou narrativo para (re)invencdes de memorias acerca das identidades e dos feminismos negros.
Exemplificativamente, em Becos da Memdria, nota-se uma narradora que proporciona a ruptura
da supremacia branca e colonial (enredada nas obras cldssicas brasileiras) e, precipuamente, pre-
coniza uma releitura — desprovida de tendéncias ou percepcdes eurocéntricas — para a histéria
do Brasil. Portanto, nas tessituras poéticas e narrativas afrofemininas, as autoras “reescrevem e
ficcionalizam mundos, dramas, sonhos, experiéncias pessoais e socioculturais que lembram as
memorias literdrias de suas antepassadas e recriam novas palavras e escritas femininas negras”
(Santiago, 2012, p. 163).

COLONIALIDADE, HETERO-HIERARQUIA E INTERSECCIONALIDADE

Considerando o histdrico e sistematico silenciamento das mulheres pretas como sujeitos po-
liticos, abordar a escrita afrofeminina requer langar luz sobre as colonialidades — do poder, do
saber e do ser — que promovem sua obliteragdo e subalterniza¢do no sistema-mundo moderno

4 estud. lit. bras. contemp., Brasilia, n. 72, €7210, 2024.



Valdicio Almeida de Oliveira e Imara Bemfica Mineiro

colonial. Inaugurado pelo sociélogo peruano Anibal Quijano (2005), o termo colonialidade refere-se
as linhas de forca e ordenacdo das sociedades ocidentais modernas que reverberam os preceitos
forjados nos processos de conquista e colonizacado. Se o colonialismo, enquanto sistema especifico
de gestdao econdmica e administrativa das colonias pelas metrépoles, encerra-se com as indepen-
déncias, as estruturas hierarquicas deste permanecem imbricadas ao tecido social nas dimensdes
materiais e abstratas, objetivas e subjetivas. Um exemplo de tais estruturas é o escalonamento
dos valores das vidas articulado a légica de distribuicdo do poder pelo globo e a valoracdo de
certos sistemas linguisticos e epistemolégicos em detrimento de multiplos outros. Colonialidade
é, por conseguinte, o que designa essa permanéncia. Em outras palavras: a colonialidade nomeia
as marcas econdmicas, politicas, sociais, subjetivas e epistemolégicas da colonizacdo, aquilo que
ressoa, nas sociedades contemporaneas, os alicerces da colonizacao.

Logo, a nogdo de colonialidade se firma na superficie do presente, contrariando a ideia de que
a modernidade corresponderia a um estagio posterior de desenvolvimento das sociedades em
relagdo a colonizagdo. Efetivamente, a ideia de modernidade foi veiculada como uma espécie de
telos histérico, cujas caracteristicas serviriam de medida para escalonar as diversas comunidades
humanas em estagios mais ou menos avangados de desenvolvimento (Dussel, 1994; Quijano, 2005).
Essa logica justificou a prerrogativa da exploragdo de certas comunidades por outras e pavimentou
o solo para a disposigdo global do poder. As consequéncias geopoliticas dessa logica de distribuigdo
conformam as colonialidades do poder e do saber. Essa dltima, diz respeito a irmandade entre as
linguas imperiais, seu repertério epistemoldgico, e os mecanismos de colonizagdo e distribuigdo
global do poder: é legitimado apenas o saber produzido nos moldes epistemoldgicos e linguisticos
dos centros hegemonicos.

O fundamento desse sistema-mundo, possibilitado pela formacao das primeiras identidades
modernas — América e Europa —, descansa sobre a classificacdo racial das sociedades humanas.
Essa classificacao racial conferiu aos tragos fenotipicos uma série de atributos mobilizados para
justificar a dominagdo, a escravizagdo e o exterminio fisico e cultural de determinados povos.
Ao mesmo tempo, imputou um sentido “natural” a superioridade — civilizatéria, linguistica,
espiritual e cultural - de outras populagGes. A racializacao e o racismo foram, como mostrou
Quijano (2005), a base da formacao do mercado global na medida em que funcionaram como ar-
gumento para a distribui¢do mundial do trabalho: a quais ragas caberia a escravidao, a servidao
ou o trabalho livre. As consequéncias dessa fundagdo sao sofridas no presente e, as feridas que
delas derivam sdo visiveis na partilha da comunidade: a quem cabe cada posigdo no tecido social,
qual a funcdo e a legitimidade de cada um nesse corpo coletivo, a quem cabe o que pode ser dito,

o que é ouvido, o que pode ser desejado.

O modelo interpretativo da realidade, forjado conforme a perspectiva de uma regiao do planeta,
foi difundido e estabelecido concomitantemente a instituicdo dos grandes impérios modernos.
O alcance impressionante desse modelo é atestado pelo poder de sua subjetivacao, isto é, pelo fato
de que as pessoas e comunidades tenham visto a si mesmas através dessas lentes interpretativas
etnocéntricas, cujos referentes emergem alhures. Isso designa a colonialidade do ser.

A modernidade constituiu-se, portanto, como processo indissocidvel da colonialidade, ndo como
o fim ontolégico de um processo progressivo civilizatério ou de evolucdo, mas tendo a colonialidade
como sua “cara oculta”, como outra face da mesma moeda (Mignolo, 2017). Foi o estabelecimento e
difusdo de diferentes hierarquias raciais, de género, sexuais, espirituais, linguisticas, entre outras, que,
articuladas entre si, teceram a condigdo de emergéncia do sistema-mundo moderno ocidental. Essas
multiplas hierarquias, que Ramén Grosfoguel (2009) denominou hétero-hierarquia, entrecruzam-se
nos diferentes niveis em uma dindmica que permanece, tanto latente quanto manifesta, nas sociedades
contemporaneas. Nesse ntacleo de hierarquias heterogéneas, as dimensdes da colonialidade dao o
tom conforme a escala de valores: branco-nado branco; homem-mulher; religido-crenca; saber-folclore.

Nesta perspectiva, Maria Lugones (2008) destaca outro aspecto da colonialidade que ndo fora
notado e desenvolvido na teorizagdo deste conceito por Quijano (2005), que diz respeito a colonia-
lidade de género. Apesar deste tltimo chamar a atencdo para o lugar inferiorizado das mulheres
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em relacdo aos homens, e das mulheres negras em relagdo as mulheres brancas, para aquela, a
reflexdo ndo estd completa. Lugones (2008) considera que a teoria de Quijano (2005) ndo contempla
a dimens&o colonial que habita o préprio conceito de género, por um lado, como chama atengao
Oyéronké Oyewumi (2017) e, por outro, a poténcia das interseccionalidades entre as hétero-hie-
rarquias e suas implica¢des para a formagédo das sociedades contemporaneas.

A intersecdo entre raga, classe, género e sexualidade, conforme aponta Lugones (2008),
provocou a exclusdo, tanto tedrica quanto pratica, de grupos de mulheres do palco das pro-
prias lutas feministas. “Enquanto discurso de exclusdo”, afirma Lélia Gonzalez (1982, p. 94),
o racismo “tem sido perpetuado e reinterpretado de acordo com os interesses dos que dele se
beneficiam”. Articulado a outros eixos das hétero-hierarquias, o racismo relega a comunidade
feminina negra a deslegitimag¢do em uma tripla dimensao: racial, de género e de classe. Assim
sendo, ao langar luz sobre a questdo da interseccionalidade, o Feminismo Negro contribuiu para
que mulheres afrodescendentes pudessem ter a oportunidade de partilhar suas sensibilidades,
experiéncias, obstaculos e conquistas através de expressividades artisticas e literarias — tanto
com textos poéticos quanto prosaicos. Essa vertente do Movimento Feminista é real¢cada a partir
das décadas 1970 e 1980, nas quais, por meio da intelectualidade, feministas negras sinalizaram
as dificuldades enfrentadas por herancas eurocéntricas (a exemplo do racismo e do sexismo) ao
buscarem visibilidade. De acordo com Vera Soares (2000, p. 260), elas conquistaram espago em
virtude da busca por “um reconhecimento ptuiblico como grupo definido pela diferenca de género
e deraga [...]. O feminismo branco, no seu inicio, ndo viu as mulheres negras, referenciado que
esteve ao feminismo europeu”.

SONHAR A DIFERENGCA

Sob um olhar politico-social, Sueli Carneiro (2019, p. 57) relata que “a distancia entre homens e
mulheres negras expressa o resultado do machismo e do sexismo presentes nos mecanismos de se-
lecdo social”. Em outras palavras, histérica e tradicionalmente, as mulheres pretas sofreram/sofrem
opressoes devidas a aspectos relacionados ao género e a raga baseadas em estereétipos que as rebaixam
socialmente. Por essa razdo, a fil6sofa, escritora e ativista antirracismo anuncia uma luta utépica:

A utopia que perseguimos hoje consiste em buscar um atalho entre uma negritude redutora
da dimensdo humana e a universalidade ocidental hegemonica que anula a diversidade.
Ser negro, sem ser somente negro, ser mulher sem ser somente mulher, ser mulher negra
sem ser somente mulher negra. Realizar a igualdade de direitos e tornar-se um ser humano
pleno e prenhe de possibilidades e oportunidades para além da condicdo de raca e género é
o sentido final dessa luta (Carneiro, 2019, p. 184).

Anunciada como um sonho conjunto, a utopia perseguida por parte da comunidade provoca
a incisdo na partilha do sensivel na medida em que lanca luz sobre o que estava obliterado e
interroga sobre os limites do possivel. Nos termos de uma pedagogia do sonho, o anseio coletivo,
ao ser expresso, inquire sobre os limites do imaginario na relagdo do presente com as sementes
de futuro que este abriga. Convida, desta forma, ao gesto de descolonizar o imaginario para
sonhar e caminhar em diregdo a um porvir de menos iniquidade e que, ndo obstante, abrigue
as diferencas em suas mais variadas formas. Considerando essa luta utépica e o fato de a po-
litica — em uma apreciacdo filoséfica — determinar as formas de subjetivagdo e participagao
social, vé-se a necessidade de um compartilhamento de ideias e narrativas que explicitem a voz
e os direitos da negritude, ou seja, a possibilidade de distribui¢des sensiveis para a comunidade
negra ser ouvida ou vista.

Seguindo esse viés, para Ranciere (1995, p. 7), a partilha do sensivel denota “o modo como se
determina no sensivel a relagdo entre um conjunto comum partilhado e a divisdo de partes exclu-
sivas”. Ele se refere aquilo que é inteligivel pelos sentidos, isto é, a maneira pela qual os individuos
podem (com)partilhar com os outros o que percebem.
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Denomino partilha do sensivel o sistema de evidéncias sensiveis que revela, ao mesmo tempo,
a existéncia de um comum e dos recortes que nele definem lugares e partes respectivas. Uma
partilha do sensivel fixa, portanto, a0 mesmo tempo, um comum partilhado e partes exclusivas.
Essa reparticdo das partes e dos lugares se funda numa partilha de espagos, tempos e tipos de
atividade que determina propriamente a maneira como um comum se presta a participagéo
e como uns e outros tomam parte nessa partilha (Ranciere, 2005, p. 15).

Quando se considera a designac¢do acima, surge a seguinte pergunta: de que forma a escrita
de mulheres pretas alcanga essa partilha? Refletindo sobre a perspectiva literaria afrofeminina, é
de suma importancia ponderar que, segundo Gayatri Spivak (2010, p. 126), dentre alguns indivi-
duos, a mulher negra é um dos sujeitos que ndo pode falar por ndo existir “valor algum atribuido
a mulher como um item respeitoso nas listas de prioridade global”. Nessa l6gica, Carneiro (2019)
destaca a infima presenca representativa de mulheres negras nas instancias de poder, o que, por
conseguinte, gera dificuldades adicionais quando elas ousam romper portas e adentrar lugares
aos quais ndo foram destinadas:

Além de entender que liberdade e igualdade sio valores intrinsecos e inegocidveis para a pessoa humana,
descobrimos também que para conquista-las e manté-las é preciso muita disposi¢ao de luta e uma
vigilancia permanente para defendé-las, porque liberdade e igualdade sdo bens que estao sempre
sendo colocados em perigo por ideologias autoritarias, fascismos, neofascismos, por diferentes
variacdes do machismo, pelo racismo e as discriminagdes étnicas e raciais, pelos fundamentalismos
religiosos, pelos neoliberalismos, pelas globalizacdes (Carneiro, 2019, p. 108-109).

De acordo com Carneiro (2019), as mulheres negras sdo mantidas em uma asfixia social, visto
que enfrentam racismo, ceticismo e exclusdo. Contudo, essas adversidades podem potencializar
a contingéncia pela busca de condi¢des minimas para sua participacdo e representatividade na
sociedade. Dessa perspectiva, a luta pela utopia antes mencionada nao evoca o sentido de um
“ndo-lugar” que o termo pode carregar. Diferentemente, essa busca inclina-se ao sentido da hete-
rotopia enquanto algo que provoca incomodo, que perturba a ordem estabelecida. Predispde ao
questionamento da conexdo 6bvia entre as palavras e as coisas e, com isso, abre o espaco do dis-
senso. Como ensinou Foucault (1999), se as utopias consolam, as heterotopias inquietam. Por isso,
sonhar a diferenca e ocupar espagos de visibilidade é provocar, também, esse incomodo na ordem
vigente e, concomitantemente, incitar a escrita de outras narrativas sobre o sensivel partilhado.

ESCRITA E INSURGENCIA

“ A representagdo ndo definhou. A mulher como uma intelectual tem uma tarefa circunscrita que
ela ndo deve rejeitar com um floreio”, convoca Spivak (2010, p. 126). Nao obstante, tomar o lugar
da escrita significa, por vezes, travar uma batalha, tanto externa quanto interna, de insurgéncia
contra a colonialidade do ser, como evidencia Gléria Anzaldda (2000, p. 230):

Quem nos deu permissdo para praticar o ato de escrever? Por que escrever parece tdo artificial
para mim? Eu fago qualquer coisa para adiar este ato — esvazio o lixo, atendo o telefone. Uma
voz é recorrente em mim: Quem sou eu, uma pobre chicanita do fim do mundo, para pensar que
poderia escrever? Como foi que me atrevi a tornar-me escritora enquanto me agachava nas plan-
tagdes de tomate, curvando-me sob o sol escaldante, entorpecida numa letargia animal pelo calor,
maos inchadas e calejadas, inadequadas para segurar a pena? Como é dificil para nés pensar que
podemos escolher tornar-nos escritoras, muito mais sentir e acreditar que podemos! O que temos
para contribuir, para dar? Nossas proprias expectativas nos condicionam. Nao nos dizem a nossa
classe, a nossa cultura e também o homem branco, que escrever ndo é para mulheres como nés?

Politicamente, os questionamentos supracitados revelam os bloqueios e as incertezas experi-
mentadas por mulheres ndo-brancas que decidiram escrever, apesar de um sistema opressor que
nao é favoravel a tal ato. No entanto, deduz-se que essas escritoras buscam compartilhar suas
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vivéncias e referenciar a ancestralidade por meio de suas produgdes literarias. Uma arte que de-
safia os preceitos da colonialidade em prol de mais representatividade e, expressivamente, rejeita
as defini¢des negativas que os séculos passados deixaram como heranga. Nesse &mbito artistico-
-cultural, considerando tanto a dimensao estética quanto a possibilidade do exercicio das formas
de poder, Ranciére (1995) compreende que a politica e a arte tém uma origem comum e, se refere
a literatura afirmando que ela

ndo é simplesmente essa zona indeterminada de discurso que estaria alojada nos vazios ou
nas margens esquecidas das histérias da poesia e da eloquéncia. A literatura é uma dramatica
da escrita, desse trajeto de letra desincorporada que pode tomar qualquer corpo. Ela tem seu
lugar nessa disjuncédo prépria ao conceito de escrita que faz com que a propria oposigdo do
logos vivo e da escrita morta s6 se coloque a custa de instituir o mito de outra escrita, de um
escrito mais que escrito (Ranciére, 1995, p. 41).

Observa-se que o ser humano é politico, isto é, possui o logos e tem a capacidade de discursar.
Uma forma de partilha do sensivel é ilustrada pela definicao de cidaddo que, para Aristételes, é
aquele que toma parte no fato de governar e ser governado (Ranciere, 2005). No entanto, outra
partilha é feita anteriormente e estabelece quem sao os que tomam parte. Desse modo, Aristételes
define o “animal falante” como um “animal politico”, contudo, o escravo, ainda que compreenda a
linguagem, ndo a “possui”, ou seja, ndo compartilha o lugar exclusivo da fala politica e, portanto,
estd excluido (Ranciere, 2005, p. 15-16). A l6gica de exclusdo que silenciou os escravos da Antigui-
dade foi ressignificada e aprofundada pela escravidao moderna, que, marcada pela tecnologia do
racismo com todo o seu aparato hierarquizante, estendeu esse silenciamento aos seres, para além
de sua condicdo histérica de escravizados. Essa é uma das facetas mais contundentes da escravidao
moderna: ela deixa de ser designada pela condigao circunstancial do escravizado - de vencidos de
guerra, por exemplo — e passa a ser determinada por uma condicdo atribuida aos préprios sujei-
tos — racializados, inferiorizados e valorados a partir da colonialidade do ser. As consequéncias
histéricas disso sao o racismo em suas mais variadas formas.

Fundamentada nessa perspectiva de partilha do sensivel, a politica é pensada em seu vinculo
com a estética e com a literatura: no estabelecimento do regime daquilo que é comum e do que é,
simultaneamente, exclusivo ou excludente na divisdo da sociedade em partes. Nessa condigdo, a
escrita literaria oferece e define “modelos de palavra ou de acdo”, bem como determina “regimes
de intensidade sensivel” (Ranciere, 2005, p. 59). Destarte, por seu potencial de insurgente, a escrita
de mulheres pretas é capaz de desencadear propostas aliadas a inquirigdes politicas, em virtude
de (re)configurar modos de existéncia. Uma vez que essa (re)configuracdo — conscientemente —
traz representagdes subjetivas e sociais, destacando os processos de lutas, dentincias e atitudes
em prol de mudangas em um sistema-mundo-moderno-patriarcal-racista, atua, assim, no regime
de visibilidade.

Ao tematizar questdes culturais e raciais, Anzaldaa (2000, p. 232) revela as razdes pelas quais escreve:

Porque a escrita me salva da complacéncia que me amedronta. Porque ndo tenho escolha. Porque
devo manter vivo o espirito de minha revolta e a mim mesma também. Porque o mundo que
crio na escrita compensa o que o mundo real ndo me da. No escrever coloco ordem no mundo,
coloco nele uma alca para poder segura-lo. Escrevo porque a vida ndo aplaca meus apetites
e minha fome. Escrevo para registrar o que os outros apagam quando falo, para reescrever
as histérias mal escritas sobre mim, sobre vocé. Para me tornar mais intima comigo mesma e
consigo. Para me descobrir, preservar-me, construir-me, alcangar autonomia. Para desfazer os
mitos de que sou uma profetisa louca ou uma pobre alma sofredora. Para me convencer de
que tenho valor e que o que tenho para dizer ndo é um monte de merda. Para mostrar que eu
Pposso e que eu escreverei, sem me importar com as adverténcias contrarias.

Conquanto a escrita de mulheres subalternizadas seja uma tarefa ardua, é necessério compreen-
dé-la como uma acdo insurgente e, sobretudo, libertadora. Notoriamente, Anzaldda (2000) buscava
escrever sobre o ndo dito, sem importar-se com o suspiro das ofensas do censor e da audiéncia e,
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mesmo com medo de escrever, escolhia fazé-lo, ja que a angtstia maior era de ndo poder escre-
ver. Posto isso, torna-se elementar destacar o surgimento de literatura e critica contemplantes das
narrativas experimentadas por sujeitos representativos para a negritude.

Conceigdo Evaristo (2005, p. 54), por exemplo, expressa o seguinte pensamento:

Se ha uma literatura que nos inviabiliza ou nos ficciona a partir de esteredtipos vérios, ha
um outro discurso literario que pretende rasurar modos consagrados de representagdo da
mulher negra na literatura. Assenhorando-se “da pena”, objeto representativo do poder falo-
céntrico branco, as escritoras negras buscam inscrever no corpus literario brasileiro imagens
de autorrepresentacao. Criam, entdo, uma literatura em que o corpo-mulher negra deixa de
ser o corpo do “outro” como objeto a ser descrito, para se impor como sujeito-mulher negra
que se descreve, a partir de uma subjetividade prépria experimentada como mulher negra
na sociedade brasileira. Pode-se dizer que o fazer literario das mulheres negras, para além de
um sentido estético, busca semantizar um outro movimento que abriga todas as nossas lutas.
Toma-se o lugar da escrita, como direito, assim como se torna o lugar da vida.

Manifestar-se por meio da literatura afrofeminina simboliza, como expresso na citagdo, o
esforco pela afirmagdo de identidade e de reconhecimento social em combates histéricos cujos
objetivos eram/sdo a possibilidade de as vozes “ecoar de tal forma a ultrapassarem as barreiras
da exclusao” (Carneiro, 2003, p. 129).

INCISOES NA PARTILHA

Logo, a significAncia dessa escrita traz sentido ndo somente para quem escreve ou para a co-
munidade que é representada, mas também para aqueles que ndo se veem nessa representacao,
mas as veem e, com isso, adivinham-se parte de um tecido comum estendido sobre a exclusdo e o
silenciamento. Tal escrita traz a superficie do dizivel e do visivel o que estava silenciado, obliterado.
Nesse sentido, Ranciere (1995, p. 7) afirma que:

Escrever é o ato que, aparentemente, ndo pode ser realizado sem significar, ao mesmo tempo,
aquilo que realiza: uma relacdo da mao que traca linhas ou signos com o corpo que ela pro-
longa; desse corpo com a alma que o anima e com os outros corpos com os quais ela forma
uma comunidade; dessa comunidade com a sua prépria alma.

Contextualmente, o ser da literatura é aquele que dé vozes proprias aos corpos para coloca-los
em seu lugar e em sua fungdo, possibilitando transformacdes na lingua analoga e na democratica
dos corpos quando s6 a contingéncia igualitaria os pde juntos (Ranciére, 1995). De modo conse-
quente, a arte da escrita “existe na relacao entre uma posicao de enunciagio indeterminada e certas
fabulas que péem em jogo a natureza do ser falante e a relacdo da partilha dos discursos com a
partilha dos corpos” (Ranciéere, 1995, p. 45).

Apoiada nessa perspectiva, ao ocupar o espago da escrita, a literatura afrofeminina irrompe nas
dimensdes dos discursos e dos corpos, tomando para si a fala e incidindo na configuracdo da partilha
que descansa sobre os alicerces da colonialidade excludente. Assim, salientam a prépria narrativa
sobre a escrita e a literatura, elucidando sobre o imperativo de dar visibilidade a outras obras de
autoria feminina, negra ou afrofeminina, e incidindo, desse modo, na reconfiguracdo da partilha.

Consoante Ranciere (2005, p. 17),

A questao da ficcao é, antes de tudo, uma questao de distribuicao dos lugares. Do ponto de
vista platonico, a cena do teatro, que é simultaneamente espago de uma atividade ptublica e
lugar de exibicdo dos “fantasmas”, embaralha a partilha das identidades, atividades e espa-
¢os. O mesmo ocorre com a escrita: circulando por toda parte, sem saber a quem deve ou nédo
falar, a escrita destrdi todo fundamento legitimo da circulacdo da palavra, da relacdo entre
os efeitos da palavra e as posigdes dos corpos no espago comum.
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Esse “fundamento legitimo” que é “destruido” pela escrita, no caso de nossas comunidades mar-
cadas pela colonizacéo e pela escraviddo, é estabelecido nos alicerces estruturantes da colonialidade.
A distribuigdo dos lugares é interrogada e paulatinamente implodida quando emergem narrativas
que ficcionalizam corpos e vozes antes invisibilizados. Dessarte, compreende-se o pensamento desta-
cado por Sartre (1993, p. 53), ao enfatizar que “escrever é uma certa maneira de desejar a liberdade”.

Os efeitos do feminismo suscitaram transformagdes literarias, pois possibilitaram novas leituras
e interpretagOes para a literatura. Segundo Rita Felski (2003, p. 142), as criticas feministas

acreditam que a dimensao estética inclui tanto os temas quanto as formas, tanto os significados
sociais quanto os anseios psiquicos. Elas sdo céticas em relagdo a visdo de que a experiéncia
estética possa ser completamente desinteressada, despida de qualquer referéncia ao mundo
ou de fortes sensagdes prazerosas. Podemos apreciar na literatura o que ndo apreciariamos
na vida; a arte ndo é um mero espelho ou documento do mundo social.

Se, por um lado, a questao da literatura se relaciona com o sistema de possiblidades, com o regime
do imagindvel, abrindo deriva¢des na ordem implicita do possivel, por outro, esses posicionamentos
criticos estdo de acordo com o fato de a experiéncia estética estar conectada com as memdrias, os
contextos e os significados. Dessa forma, o ser, o estar, os acontecimentos, as escolhas estéticas, e as
inclinagdes sdo insepardveis tanto na vida quanto nos interesses enquanto seres sociais. Segundo
Ranciere (2005, p. 59), as proposicdes politicas ou literdrias se cumprem no real e “definem modelos
de palavra ou de acdo, mas também regimes de intensidade sensivel. Tragam mapas do visivel, tra-
jetorias entre o visivel e o dizivel, rela¢des entre modos do ser, modos do fazer e modos do dizer”:

Antes de ser um sistema de formas constitucionais ou de relagdes de poder, uma ordem
politica é uma certa divisdo das ocupacdes, a qual se inscreve, por sua vez, em uma configu-
racao do sensivel: em uma relacdo entre modos de fazer, os modos de ser e os de dizer; entre
distribuigdo dos corpos de acordo com as atribui¢des e finalidades e a circulagdo do sentido;
entre a ordem do sentido; entre a ordem do visivel e a do dizivel (Ranciere, 1995, p. 7-8).

E, portanto, nessa ordem do sentido, do visivel e do dizivel, que a literatura afrofeminina faz
suas incursdes, impelindo a reconfiguragdo definitiva na partilha da comunidade na medida em
que se insurge contra os siléncios, as auséncias.

HABITAR AS AUSENCIAS

A divisdo das ocupagdes é, pois, sacudida quando vozes insistem em romper o siléncio lite-
rério, epistemolégico e politico. Como insistia Foucault (2008), é preciso atentar para o ndo dito,
investigar os siléncios e as auséncias. A deslegitimagdo das mulheres pretas como sujeitos politicos
e sujeitos de fala, consolidada ao longo de cinco séculos de colonialismo e colonialidade, atesta
e inflama sua existéncia nessa grande auséncia dos espagos publicos e decisérios, dos postos de
comando e do campo literario. Entretanto, como sinalizou Ranciéere (1995, p. 176) “para poder se
calar, é preciso poder falar”. Nesse sentido, Grada Kilomba (2019, p. 97-98) lembra:

Mulheres negras tém sido incluidas em diversos discursos que mal interpretam nossa prépria
realidade: um debate sobre racismo no qual o sujeito é o homem negro; um discurso genderi-
zado no qual o sujeito é a mulher branca; e um discurso de classe no qual “raca” nao tem lugar.
No6s ocupamos um lugar muito critico dentro da teoria. [...] Por conta dessa falta ideolégica,
argumenta Heidi Safia Mirza (Black British Feminism, 1997) as mulheres negras habitam um
espago vazio, um espago que se sobrepde as margens da “raga” e do género, o chamado “ter-
ceiro espaco”. Habitamos uma espécie de vacuo de apagamento e contradicdo “sustentado
pela polarizacdo do mundo em negros de um lado e mulheres de outro” (Mirza, 1997, p. 4).
Nos no meio. Este é, de fato, um sério dilema tedrico, em que os conceitos de “raca” e género
se fundem estreitamente em um soé. Tais narrativas separadas mantém a invisibilidade das
mulheres negras nos debates académicos e politicos.
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Na realidade, a invisibilizagdo e o silenciamento epistemoldgicos se manifestam e se tornam
explicitos na auséncia de mulheres negras em diferentes praticas politicas — incluindo a escrita —,
ou seja, na sua exclusdo enquanto sujeito politico por muitos anos. Por esse motivo, é vital que a
literatura protagonize personagens femininas negras, realcando as vivéncias e possibilidades de se
explorar os enredamentos, as construgdes e as consideragdes sobre a pertinéncia associativa aos fatos
propostos nas “escrevivéncias”. Para Patricia Hill Collins (2016, p. 105-106),

definir e valorizar a consciéncia do préprio ponto de vista autodefinido frente a imagens que
promovem uma autodefini¢do sob a forma de “outro” objetificado é uma forma importante
de se resistir a desumanizacao essencial aos sistemas de dominacao. O status de ser o “outro”
implica ser o outro em relagdo a algo ou ser diferente da norma pressuposta de comportamento
masculino branco. Nesse modelo, homens brancos poderosos definem-se como sujeitos, os
verdadeiros atores, e classificam as pessoas de cor e as mulheres em termos de sua posigdo
em relagdo a esse eixo branco masculino. [...] Uma segunda razdo pela qual a autodefini¢cao
e a autoavaliacdo das mulheres negras sdo significativas diz respeito & sua importancia em
permitir que mulheres afro-americanas rejeitem opressao psicoldgica internalizada (Baldwin,
1980). O dano potencial a autoestima de mulheres afro-americanas causado pelo controle
internalizado pode ser grande, até para aquelas que estdo preparadas. Aguentar os ataques
frequentes de imagens controladoras requer uma forga interior consideravel.

De acordo com as ideias de Collins (2016), os sistemas de opressdo sao estruturados e funda-
mentados sob a 6tica de uma concepcao ideolégica de dominacdo que se baseia em nogdes de
superioridade e inferioridade. Posto isso, entende-se que esses locais de dominagao se tornam,
também, espacos propicios a resisténcia, uma vez que tornar visiveis as vivéncias de mulheres
negras possibilita sua autodefini¢do e autorreconhecimento com base nas experiéncias e realidades
de vozes que igualmente habitaram e, por vezes, ainda habitam as auséncias. Nesse gesto, sdo
instigadas reinterpretacdes acerca das relagdes sociais de poder que devem ser contestadas em
suas formas de partilha.

CONSIDERAGOES FINAIS

Como observou Rancieére (2005, p. 26), “as artes nunca emprestam as manobras de dominagdo
ou de emancipac¢do mais do que lhes podem emprestar, ou seja, muito simplesmente o que tém
em comum com elas: posi¢cdes e movimentos dos corpos, fun¢des da palavra”. Alicercados em
contextos historicos de exclusdo, é significativo debater sobre a questao da escrita de mulheres
pretas em virtude do carater insurgente desse recurso cultural. E, principalmente, por causa da
notoriedade como o sujeito afrodescendente feminino partilha suas sensibilidades, determinando
suas realidades e estabelecendo as identidades préprias.

Ademais, vozes que foram silenciadas por muitos anos iniciam a constru¢dao de um mundo
no qual os corpos-mulheres negros enfrentam os desafios discriminatérios (de género, de etnia,
de classe) e se erguem para reclamar e conquistar os espagos na literatura, na arte, na sociedade
e na politica. Apesar de o feminismo negro estar conquistando espacos no decorrer dos anos, as
preconcepgdes ainda subsistem nas teias das hétero-hierarquias que estruturam nossas sociedades.
Consequentemente, a autodefinicio de mulheres negras, as analises centradas nelas enquanto
sujeito social e, sobretudo, a escrita afrofeminina tornam-se fundamentais para as lutas nos con-
textos de exclusao.

Os pressupostos tedricos de autoria feminina negra integram novas construgdes por meio de
contemplacdes relativas as dificuldades socioculturais, considerando as condi¢des de subalter-
nidade, como, por exemplo: a procura por liberdade, a confirmagdo da mulher preta perante os
preconceitos variados, a afirmacdo da ancestralidade, e as conquistas advindas das lutas afrofemi-
nistas. Frente a colonialidade do ser e a geopolitica do saber, Gléria Anzaldda (2000) reitera que
é preciso priorizar a prépria escrita e a escrita de mulheres do Terceiro Mundo.
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A reconfiguracado da partilha do sensivel promovida pela escrita afrofeminina é, por fim, ndo
apenas imperativa como definitiva, pois, uma vez ocupado o espaco do que é visto, a reordena-
¢do das ocupagdes e dos corpos abre lugar para que outras vozes se levantem e se multipliquem
e, aquilo que é uma vez conhecido, visto, ouvido, ndo pode mais ser ignorado. No que concerne
especificamente ao d&mbito da literatura, se concordamos que cada obra de visibilidade, ao aden-
trar o sistema literario, provoca a reordenacdo de todas as demais, trazendo a tona outras linhas
de forca dentro do préprio campo, percebe-se que a literatura afro-brasileira de maneira geral e
a afrofeminina de maneira especifica produzem um sismo nos seus intersticios. Esse abalo, para
além do presente, tanto exige uma reavaliacdo do passado, na medida em que explicita as marcas
da colonialidade e suas consequéncias para o mundo literario e extraliterario, quanto provoca a
reflexdo sobre o futuro, dado que tensiona os limites do sistema de possibilidades e nos convida
a imaginar e a construir outra partilha.
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