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Resumo. No artigo, ensaiamos uma interpretacao do racismo
vinculada a génese colonial-escravista da particularidade
formativa brasileira, almejando contribuir com uma psicologia
antirracista. Debrucando-nos no pensamento social marxista
brasileiro e latino-americano, analisamos como colonizacao e
escravidao se assentaram na/pela producao de subjetividades
que hegemonicamente expressaram (e conformaram) seus
proprios fundamentos. Para isso, abordamos a escravidao
como necessidade econdomica no sistema  colonial,
transformando o(a) africano(a) negro(a) em  coisa,
desumanizando-o(a), fetichizando-o(a). Posteriormente,
tratamos do permanente afirmar-se negro(a) e humano(a) via
rebelioes da senzala. Por fim, apontamos as implicacdoes dessa
andlise para uma psicologia brasileira antirracista,
demonstrando como a apreensdo da dimensao subjetiva do
racismo significa apreendé-lo em sua concretude, como sintese
de maultiplas determinacdes em nossa génese constitutiva e
formacao historica, evitando subjetivismos, a-historicismos e
negacao do carater dialético da realidade.
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Abstract. In the article, we outline an interpretation of racism
linked to the colonial-slavery genesis of Brazilian particularity,
aiming to contribute to an anti-racist psychology. Looking at
Brazilian and Latin-American Marxist social thought, we
analyze how colonization and slavery were based on producting
subjectivities that hegemonically expressed (and shaped) its
own foundations. For that, we approach slavery as an
economic necessity in colonial system and how it turned black
African people into things, dehumanizing and fetishizing them.
Subsequently, we deal with the permanent affirmation of being
black and human via senzala rebellions. Finally, we point out
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implications of this analysis for an anti-racist Brazilian
psychology, demonstrating how the apprehension of racism’s
subjective dimension means to apprehend it in its
concreteness, a synthesis of multiple determinations in our
constitutive genesis and historical formation, avoiding
subjectivisms, a-historicisms and denial of reality’s dialectical
character.

Keywords: Racism; Colonization; Subjectivity; Brazil

Introducao

o artigo, ensaiamos uma interpretacdao do racismo, em especial de

sua dimensao subjetiva, vinculada a génese colonial-escravista da

particularidade formativa brasileira. Analisamos como a colonizacao
(1500-1822) e a escravidao (formalmente até 1888) se espraiaram e
assentaram na/pela producao de subjetividades nao apenas racializadas -
pois, de individuos e realidade racializados -, mas que hegemonicamente
expressaram (e conformaram) os fundamentos coloniais e escravocratas.
Para isso, recorremos a importantes nomes da historiografia e pensamento
social marxista brasileiro e latino-americano e nas apreensdes marxianas,
edificando uma interpretacdo materialista historico-dialética sobre nossa
producao histérica, enfatizando a formacgado subjetiva.

Sendo a psicologia a ciéncia parcelar voltada ao conhecimento e
abordagem das subjetividades, buscamos, com o presente esforco, tracar
apontamentos para a edificacao de uma psicologia brasileira e antirracista.
Refletir sobre as contribuicdes da psicologia brasileira na compreensao e
superacdao do racismo requer compreender como este se configura e
desenvolve estruturando o modo de producao capitalista (MPC) na
particularidade da formacéao social brasileira. E tal entendimento remonta
a analise historica do processo de desenvolvimento capitalista e
reproducao ampliada do capital, que tiveram como corolario a colonizacao
nas Américas, Africa e Asia.

Conforme Antonio Carlos Mazzeo (2015, p. 19), a analise da
formacao social brasileira em seu “processo ontogenético passa,
obrigatoriamente, pela discussado sobre as formas produtivas que nela se
estruturaram, assim como pelo carater de sua especificidade
superestrutural”. Nesse sentido, destacamos o carater capitalista da
colonizacao e escravidao, cuja particularidade brasileira consistiu em “uma
formacado (social) particular de universalidade capitalista” (Mazzeo, 2015, p.
71, grifos proprios). Aprofundando, tal carater capitalista é “dado
justamente pelo latifindio escravista” (p. 77), isto €, por uma estrutura
economica escravocrata que conforma (e é conformada) por uma
superestrutura, na qual temos todo um conjunto de producodes ideologicas,
valorativas, que reflete tal escravismo. Sendo ainda mais taxativos, a
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particularidade capitalista brasileira se funda economica, politica, social e
culturalmente no escravismo.

No processo de superacdo do sistema colonial e da “Abolicao”,
emana o racismo, estruturando nossa sociabilidade (Almeida, 2018)
enquanto mecanismo de barragem do(a) negro(a), conforme Clovis Moura
(2019). Tal estruturacao pelo racismo se da objetiva e subjetivamente,
deitando suas raizes na colonizacao-escravista, mas nao se limitando a
ela; o racismo como estruturante da totalidade das relacoes de producao e
forcas produtivas, isto é, a “estrutura econémica da sociedade”, bem como
da superestrutura “uridica e politica e a qual correspondem formas
sociais determinadas de consciéncia” (Marx, 2008, p. 47).

E pertinente o lembrete de Frantz Fanon: “[n]as colénias a
infraestrutura econdmica € igualmente uma superestrutura. A causa é
conseqUiéncia: o individuo é rico porque € branco, € branco porque € rico.
E por isso que as analises marxistas devem ser sempre ligeiramente
distendidas” (1968, p. 29). A adverténcia corrobora a propria relacao
dialética entre estrutura e superestrutura que constitui o movimento e
totalidade do real concreto (Marx, 2008). Ao mesmo tempo, serve como
rechaco a marxismos que sao estruturalismos, economicismos
mecanicistas e/ou negam ou diminuem a importancia da questao étnico-
racial em nossa formacao. Nisso, reitera o carater estruturante do racismo
no capitalismo dependente brasileiro, de génese colonial, consubstanciado
ao antagonismo de classes (e ao patriarcado).

Nesse sentido, primeiramente abordamos a escraviddo como
necessidade econoémica no sistema colonial (e perdurando além dele) e
como essa transformou o(a) africano(a) negro(a) em coisa (mercadoria,
propriedade e meio de producao), desumanizando-o. A partir do
entendimento da estruturacao econdmica na grande unidade produtiva e
escravidao orientados a exportacdo, compreendemos como esse processo é
subjetivado no/pelo fetichismo da mercadoria negra. Posteriormente,
tratamos da negacdo da neqgacdo do(a) escravizado(a) como coisa, isto €, o
permanente afirmar-se neqro e humano. Para isso, revisitamos
sumariamente a producao subjetiva (que nao esta apartada da
objetividade) no seio das rebelibes da senzala e protesto negro na
sociedade escravista. Por fim, apontamos as implicacoes dessa analise
para uma psicologia antirracista. Nao se trata, pois, de um exercicio
histérico sobre como a psicologia se produz na particularidade social e
histérica brasileira, mas uma contribuicio a mesma na analise e
apreensao sobre como o seu “objeto” de estudo e intervencao se desenvolve
histérica e concretamente. Assim, abordaremos menos a psicologia em si e
mais o contexto historico no qual ela se desenvolve, isto é, a formacao
social brasileira, o que, dialeticamente, significa também uma abordagem
sobre a psicologia, afinal, esta nao se desenvolve num vazio historico,
circunscrita ao movimento da realidade. E para concretizar tal movimento,
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é necessario buscar os aportes e subsidios “por fora” da psicologia, em
outras disciplinas das ciéncias humanas (sociologia, histéria, economia
politica etc.) sintetizadas no chamado pensamento social brasileiro (e, em
extensdao, latino-americano), formando uma unidade na diversidade, de
modo a romper com as fragmentacoes correntes nas ciéncias parcelares,
da divisao do trabalho académico/cientifico e da logica da
(hiper)especializacao do saber, em face de uma analise totalizante.

Cabe ressaltar, conforme Karl Marx (2008), que o mais complexo
fornece as chaves de compreensdao do mais simples ou que “as condicoes
da génese histérica nao determinam o ulterior desenvolvimento de uma
categoria” (Netto, 2011, p. 49). O racismo em suas manifestacoes
contemporaneas nao pode ser resumido a colonizacado escravocrata, o que,
por sua vez, nao significa que a analise presente (sincronica) deva
renunciar a analise de sua génese e desenvolvimento (diacronica).
Orientamo-nos a essa analise diacronica da producao subjetiva do racismo
na particularidade brasileira, remetendo ao periodo colonial escravista
(sua génese), subsidiando reflexdes sobre tais producdées em nosso
desenvolvimento e contemporaneidade.

O(a) negro(a) como propriedade e mercadoria

Compreender a colonizacao-escravista e sua dimensao subjetiva numa
perspectiva materialista historico-dialética, requer apreendé-las como
processo objetivo: a escravidao como necessidade econdomica da
empreitada comercial-mercantil colonial, cujo sentido, segundo Caio Prado
Jr. (2011), se orientou para fora, ou seja, ao desenvolvimento do MPC na
Europa Ocidental e reproducao ampliada do capital. Com esse sentido,
erigiu-se a seguinte estrutura colonial: (a) um sistema de grandes
unidades produtivas dos colonizadores via roubo de terras e expropriacao
dos povos originarios; (b) monocultura, cujos géneros alimenticios
(mercadorias) estavam condicionados pelas questdes climaticas,
territoriais, mas, sobretudo, pelos interesses e necessidades de
abastecimento e acumulacdao das economias e paises europeus; (c)
producao em larga escala de matérias-primas de grande expressao
comercial para exportacao; e (d) um amplo volume de mao de obra atrelado
a abissal exploracdo. Para dar conta das grandes producao e exportacao,
oriundas das grandes unidades produtivas monocultoras, temos o grande
contingente de mao de obra e exploracao possibilitados pela escravidao: o
“trabalho forcado constitui-se numa imperiosidade do processo de
acumulacgdo de capital” (Mazzeo, 2015, p. 74, grifos proprios).

Os alvos desse trabalho escravo foram inicialmente os povos
originarios e, posteriormente, os(as) africanos(as) tornados(as)
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escravos(as)!. Assim, junto a escravizacao do(a) negro(a) africano(a), temos
sua coisificacdo, € nao qualquer coisa, mas coisa-meio orientada a
producao de outras mercadorias, a acumulacao capitalista e reproducao
do capital que na Europa se concentravam. Nao por acaso, para Prado Jr.,
“o escravo negro quer|ia] dizer sobretudo acucar, algodao, ouro, géneros
que se exportam” (2011, p. 246). Para Eric Williams, “no Caribe, o A¢ucar;
no continente, o Tabaco e o Algodao” (2011, p. 54) ou “[s]em acucar nao ha
negros” (p. 59). Segundo Emilia Viotti da Costa, ao analisar a expansao
cafeeira, “[cJom o café vinha o escravo” (2010, p. 67). Os ouros branco
(acucar) e preto (café), assim como o ouro propriamente dito e outros
metais, produzidos pela mercadoria negra.

O(a) negro(a), ao ser escravizado(a), € tornado(a) mercadoria e
propriedade do senhor branco. Portanto, destituido(a), espoliado(a) de sua
humanidade; é um bem, uma coisa. Eis, alias, seu dilema, é tudo isso e
nada; tudo isso, menos humano(a). A situacdo da mulher era ainda mais
venalizante, pois, “[tlransformada em objeto de trabalho era, também,
objeto de uso sexual do senhor” (Moura, 1988, s/p), numa dupla condicao
de propriedade e mercadoria: mulher e escravizada; melhor dizendo, uma
tripla condicdao: mulher, negra e escravizada.

Enquanto propriedade, o(a) escravizado(a) expressa a dinamica
societaria amoldada na propriedade privada, ja manifestada na invasao
colonial e posse territorial. E para que ele seja tornado(a) propriedade, ha
de se ter um proprietario a possui-lo(a): o senhor, branco, colonizador
europeu (ou descendente). O(a) negro(a), ao ser escravizado(a) € forjado(a)
como meio de producao, numa sociabilidade em que “os meios sociais de
producao e subsisténcia se transformam em propriedade privada” (Marx,
2013, p. 700). Se a propriedade consistia na fonte de direitos politicos, o
que dizer do(a) escravizado(a) que nao era proprietario(a) nem de si?
Ademais, se o trabalho alienado/estranhado no MPC se arvora na/pela
propriedade privada, o(a) escravizado-propriedade nao apenas €
alienado(a), mas, ao ser tornado(a) meio de producdo do senhor, €
coisificado(a).

Nisso, também é tornado(a) mercadoria, como apontou Marx:

O trabalho nem sempre foi trabalho assalariado, isto é,
trabalho livre. O escravo nao vendia a sua forca de trabalho
ao proprietario de escravos, assim como o boi nao vende os
seus esforcos ao camponés. O escravo € vendido, com a sua
forca de trabalho, de uma vez para sempre, ao seu
proprietario. E uma mercadoria que pode passar das méaos
de um proprietario para as maos de um outro. Ele proprio €

! Na escravizacdo do(a) africano(a), aliam-se aos elementos supracitados as dificuldades de escravizacéo
indigena, obstaculos para conseguir mao de obra europeia, baixo custo da mdo de obra negra-escravizada e
lucratividade do trafico negreiro, junto do racismo que emana nessa dindmica e a conforma.
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uma mercadoria, mas a forca de trabalho ndo é uma
mercadoria sua (2006, p. 37).

Nessa condicao de escravizado-mercadoria, € constituido(a) por um
duplo carater, como ocorre nas formas-mercadoria (Marx, 2013), sendo
valor de uso e de troca. Enquanto valor de uso, porém, nem o escravizado-
mercadoria, nem sua forca de trabalho se orientavam para sanar suas
necessidades. As condicoes de vida dos(as) escravizados(as) eram ditadas
pelas necessidades econdémicas, de reproducao do capital e de acumulacao
dos senhores, Coroa e classe dominante colonizadora. Por conseguinte,
“[p]odia-se comprimir até o minimo vital as suas necessidades” (Costa,
2010, p. 70), aumentando as taxas de lucro.

Ja como valor de troca, o(a) escravizado-mercadoria nao era apenas
vendido(a) ou alugado(a), como também produzia outras mercadorias.
Sendo assim, “valia o que produzia e valia como mercadoria” (Costa, 2010,
p. 70). Era comum que fosse trocado(a) por casas, terrenos, servisse de
fianca para hipotecas. O aluguel de escravizados(as) tornou-se lucrativo
negocio, em especial das mulheres na prostituicao e servico domeéstico.
Ademais, temos a lucratividade do trafico de escravizados(as), ramo mais
importante de nosso comércio de importacao, chegando a ultrapassar 25%
das transacoes no decorrer do século XIX (Prado Jr., 2011).

Tudo isso reforca as teses de Williams (1944/2011, p. 50), para
quem a origem e razao da escraviddao negra foi “econdmica, nao racial”,
mas como ela racializa o desenvolvimento capitalista que nela se funda, a
saber, a particularidade da formacdo capitalista brasileira de génese
colonial e escravocrata. Ao analisar a situacdo do engajado branco? nas
Indias Ocidentais postulou que, “[n]a lei positiva, o engajado nunca foi
equiparado a um bem movel ou imovel. As leis nas colonias mantinham
essa distincao rigida entre pessoa e coisa” (p. 48). Tanto la como ca, foi o(a)
negro(a) africano(a) que, ao ser escravizado(a), foi tornado(a) juridicamente
coisa. Para Marx (2006), um negro(a) € um(a) negro(a) € apenas em
determinadas condicoes ele(a) € escravo(a). Em outro momento, nos
Grundrisse, afirmou que “[s]er escravo e ser cidadao sao determinacoes,
relacoes sociais dos seres humanos A e B. O ser humano A enquanto tal
ndo é escravo. E escravo na e pela sociedade (MARX, 2011, p. 205). Para
nos, esse processo objetivo fornece a base material para a compreensao da
condicao do(a) negro(a), a emergéncia do racismo e suas expressoes
subjetivas: o(a) negro(a) como coisa, propriedade/meio de producao e,
sobretudo, mercadoria. Disso se extrai o fetichismo da mercadoria negra.

2 |dentures ou identured servants, subordinados via contrato de trabalho por tempo determinado em troca do
sustento. Apesar de ser uma condicdo privativa de liberdade, ndo era escraviddo. Em nosso pais, condigao
semelhante se viu com os colonos imigrantes, face a politica nacional imigratoria do século XX, como forma
de supostamente sanar a escassez de mado de obra e expandir o trabalho livre/assalariado, mas, na verdade,
induzindo um povoamento branqueador (“civilizador”).
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O fetichismo da mercadoria negra

Ao apreender o carater fetichista da mercadoria, Marx postulou que este
“nao resulta [...] de seu valor de uso” (2013, p. 146), mas, sim, da propria
forma-mercadoria e seu consequente valor de troca. Segundo o autor,
“[qJuando é valor de uso, nela ndo ha nada de misterioso, seja do ponto de
vista de que ela satisfaz necessidades humanas por meio de suas
propriedades, seja do ponto de vista de que ela s6 recebe essas
propriedades como produto do trabalho humano” (p. 146). A diferenca é
que a mercadoria-escravo era, também, meio de producao. Suas
propriedades orientadas a satisfazer necessidades dos senhores brancos,
capital e Coroa se fundiam ao trabalho, s6 que nao humano. Tais
propriedades e a satisfacdo de necessidades consequentes ndo eram,
portanto, “produto do trabalho humano”. Tudo isso esconde que o “escravo
negro foi, em algumas regides, a mao de obra exclusiva desde os
primoérdios da coldénia. Durante todo esse periodo, a histoéria do trabalho €,
sobretudo, a historia do escravo [...] ele era o grande instrumento de
trabalho” (Costa, 2010, p. 14). E como se toda a producdo surgisse do
nada, se autoproduzisse ou fosse produzida por coisas, e nao por
humanos(as).

Sendo assim, o fetichismo da mercadoria negra, além de nao advir do
seu valor de uso, também nao emanava do conteudo das determinacoes de
valor, que é o trabalho humano. Seu carater misterioso estava na
transformacao do humano em nao-humano, em coisa, mercadoria ou
propriedade/meio de producao. Nisso, a forca de trabalho (humana) que se
difere das outras mercadorias por ser a Unica que cria valor € mistificada,
apagada, gerando um ciclo vicioso de perpetuacao da nao-humanidade
do(a) negro(a) escravizado(a).

O trabalho adquire um sentido espoliativo, afinal, € concretamente
espoliativo. Por meio dele, tal negacao, desumanizacao se concretizavam,
com o ser mortificado subjetivamente, e, em grande parte, objetivamente,
vide genocidio colonial. Ademais, “[a] escraviddao criara a perniciosa
tradicao segundo o qual o trabalho bracal era o simbolo do escravo e a
esfera da atividade do negro” (Williams, 2011, p. 61). As atividades mais
venais e violentas eram sindénimas de atividades de negros(as), até porque
o eram. Temos, assim, que

para o branco, o trabalho, principalmente o trabalho
manual, era visto como obrigacdo de negro, de escravo. |[...]
A ideia de trabalho trazia consigo uma sugestdo de
degradacao. Também para o negro, o trabalho, fruto da
escravidao, aparecia como obrigacdo penosa, confundia-se
com o cativeiro, associava-se as torturas do eito. A liberdade
deveria, necessariamente, aparecer-lhe como promessa de
auséncia de obrigacoes e de trabalho (Williams, 2011, p. 15)
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Se por meio do trabalho (prdxis, acdo humana) o ser humano
modifica o meio, da sentido a ele, se produz e da sentido a si, isto &, se
humaniza, por meio do trabalho escravo, ele € alienado e espoliado de sua
humanidade. Por meio da exploracdo do trabalho, o senhor branco
afirmava sua humanidade; ou seja, nao trabalhando, se apropriava nao
apenas da producao do(a) escravizado(a), como de sua humanidade
espoliada. A ética do trabalho era antiética. Nao por acaso, segundo Fanon
(1968), para o(a) colonizado(a), trabalhar significava trabalhar para a morte
(objetiva e subjetiva).

A partir do exposto, a especificidade do fetichismo do escravizado-
mercadoria esta no fato que as relacoes com ele nao eram apenas “a forma
fantasmagoérica de uma relacdo entre coisas” (Marx, 2013, p. 147), mas,
sim, relacoes com coisas. A aparéncia, a expressao fenoménica, no caso do
escravizado-mercadoria, coincidia com seu conteudo coisificado, no que se
refere as formas juridicas, legais. Nisso, o carater fetichista da mercadoria
negra aparece ainda mais insidioso, fetichizado e perverso, remetendo a
escravidao (e reforcando-a) e a condicao formal, objetiva do(a) negro(a)
escravizado(a) como mercadoria, coisa, bem do senhor.

Novamente, segundo Marx:

O carater misterioso da forma-mercadoria consiste,
portanto, simplesmente no fato de que ela reflete aos
homens os caracteres sociais de seu proprio trabalho como
caracteres objetivos dos proprios produtos do trabalho,
como propriedades sociais que sao naturais a essas coisas
e, por isso, reflete também a relacdo social dos produtores
com o trabalho total como uma relagao entre os objetos,
existente a margem dos produtores. E por meio desse
quiproc6 que os produtos do trabalho se tornam
mercadorias, coisas sensiveis-suprassensiveis ou sociais
(2013, p. 147).

No caso do(a) escravizado(a), seu carater misterioso consistia no fato
de que os caracteres sociais de seu proprio trabalho eram expressos como
propriedades naturais dele(a) enquanto mercadoria e meio de
producao/ propriedade. Tem-se, de fato, uma relacao com objetos/coisas,
ao invés de produtores (humanos), afinal, ndo apenas a forca de trabalho
ou os produtos do trabalho dos(a) escravizados(a) eram mercadorias, mas
os(as) proprios(as).

Ademais, se a mercadoria constitui a “forma elementar” “das
sociedades onde reina o modo de producao capitalista” (Marx, 2013, p.
113), na particularidade das colonias, o escravizado-mercadoria se junta a
outras mercadorias como sua forma elementar. Temos, portanto, o edificio
colonial erigido sob o(a) escravizado(a). E aqui com um acréscimo:
enquanto mercadoria que produz outras mercadorias. Por conseguinte, se
a riqueza nessa sociabilidade aparece como “enorme colecao de
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mercadorias” (p. 113), uma enorme colecao de escravos-mercadorias era
sinénimo de riqueza: seja pela posse, ou pelo indicativo de que quanto
mais escravizados, maior a producao e a acumulacao. Por isso, segundo
Costa, o escravizado-mercadoria “[floi mais do que mao de obra, foi sinal
de abastanca [...] A posse de escravos conferia distincao social: ele
representava o capital investido, a possibilidade de produzir” (2010, p. 14).
Abastanca num sentido objetivo (mais posse, mais riqueza), mas, também,
subjetivo, numa légica em que ser € sinénimo de ter ou ter € ser. Quanto
mais escravizados se tinha, mais rico e branco tendia a ser, e, portanto,
mais se aproximava do universal (ou o era).

Nesse sentido, remetemos ao jovem Marx, para quem, nos
primoérdios de sua apreensao e critica da economia politica, a mercadoria
ainda era o trabalhador, e nao a forca de trabalho. Por mais que se trate
de uma interpretacdo erronea ao se referir ao trabalho assalariado — fato
que o mesmo corrigira no desenvolvimento de sua critica a economia
politica —, no que tange ao trabalho escravo, tal formulacao e algumas de
suas derivacoes possuem validade, afinal o(a) escravizado(a) era
formalmente mercadoria, no caso do escravizado-mercadoria, este(a) “se
tornalva] uma mercadoria tdo mais barata quanto mais mercadorias
criaJva]. Com a valoriza¢do do mundo das coisas (Sachenwelt) aumentalva|]
em proporcao direta a desvalorizacgdo do mundo dos homens
(Mencschenwelt)” (2010, p. 80, grifos proprios). Desvalorizacao aqui nao
em termos estritamente monetarios, economicos, mas de sentido de
humanidade e seu conteudo objetivo-subjetivo. Quanto maior a producao
do trabalho escravo, proporcionalmente, maior era a valorizacao do mundo
dos homens (senhores brancos) e das coisas, isto €, das mercadorias
produzidas pelos(as) escravizados(as) e estes(as) como coisas/mercadorias.
Seu valor como mercadoria aumentava, junto da sua desvalorizacao
(negacao) enquanto humano(a).

«

Na analise marxiana sobre trabalho alienado e estranhado, “o
produto do trabalho € o trabalho que se fixou num objeto, fez-se coisal
(sachlich), € a objetivacdo (Vergegenstdndlichung) do trabalho. A efetivacao
(Verwirklichung) do trabalho € a sua objetivacao” (Marx, 2010, p. 80, grifos
proprios). No MPC essa objetivacdo se da na forma-mercadoria, um ser
estranho, apartado, independente de quem a produziu e que se volta para
outros individuos (acumulacao capitalista) e, na esséncia, para a
reproducao e valorizacdao do capital. A efetivacdo do trabalho € a
desefetivacdo do trabalhador. A exteriorizagdo do individuo no produto de
seu trabalho significa que esse passa a ter uma existéncia externa no
objeto (mercadoria), mas um objeto independente, estranho e hostil. A
apropriagcdo que o trabalhador faz desse objeto estranho passa a ser
estranhada, alienada. No caso do(a) negro(a) escravizado(a) esse
estranhamento ndo se da somente nos objetos que produz, mas em si
proprio, ao ser também uma mercadoria que se concretiza na escravidao e

trabalho escravo. Logo, apropriacdo e consciéncia de si sao
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alienadas/estranhadas nao apenas como trabalhador (afinal, ndo o era
enquanto mercadoria e meio de producao), mas como nao-humano.

Tal estranhamento, porém, nao se refere apenas ao(a) escravizado(a),
mas também concerne ao senhor e suas relacdées sociais. Enquanto
mercadoria estranha, tal condicao fetichizada, misteriosa, passa a
“requerer” reforcamento nas estratégias de controle pelos senhores como
forma de assegurarem suas condicOes de privilégio e posse. Segundo
James, sobre a revolucao haitiana: “[pJ]ara amedronta-los e torna-los
doceis era necessario um regime de calculada brutalidade e de terrorismo,
e € isso o que explica o extraordinario espetaculo de proprietarios
despreocupados em preservar as suas propriedades: tinha antes de cuidar
de sua propria seguranca” (2011, p. 26). Para Moura (1988), o perigo de
Sao Domingos, alias, ressoou com forca na elite senhorial brasileira, que,
preventivamente, em face das tentativas insurrecionais, reforcaram as
acoes e logica de controle e coercao. Cresce todo um imagindrio do medo,
um medo branco (Azevedo, 1987), centrado nessa figura do(a) negro(a)
enquanto estranho(a) e, pois, instavel, perigoso(a); uma mercadoria que se
voltava contra seu status de mercadoria e, pior, contra seu
dono/ proprietario.

Cabe esclarecer apenas que, por mais que nao se tratasse do
trabalho assalariado, ndao havendo uma subsunc¢do real ao capital, havia
na colonia e no trabalho escravo uma subsunc¢cao formal do trabalho ao
capital (MARX, 2013), que se autovalorizava fora do pais, especialmente na
Europa Ocidental, por meio da realizacao das mercadorias que aqui eram
produzidas, mas exportadas e consumidas fora. Tudo isso € expresso na
propria coisificacao do(a) negro(a); sua condicao enquanto mercadoria e
toda a venalidade atrelada ela, de modo que a coisificacao capitalista se
plasma a coisificacdo colonial-escravocrata, conformando um duplo
movimento de dominacao coisal, de negacao; uma amalgama exploratoério-
opressiva.

Com isso, sinalizamos que o fetichismo da mercadoria negra ¢ um
processo objetivo, cujo fundamento e especificidade residem na
transformacao do(a) negro(a) em escravizado-mercadoria no/pelo
escravismo. Nao por acaso, o seguinte trecho de Marx, ao ser interpretado
na particularidade da colonizacdo escravocrata, torna-se literal: “[t]ais
formas, em cuja testa esta escrito que pertencem a uma formacao social
em que o processo de producdo domina os homens, e ndo os homens o
processo de producao” (2013, pp. 155/156). Realmente, as marcas, que
eram feitas nas testas e partes do corpo que os senhores quisessem, nao
eram apenas simbodlicas, mas, antes de tudo, objetivas: “[tjendo-se tornado
propriedade de seu dono, ele era marcado em ambos os lados do peito com
um ferro em brasa” (James, 2011, p. 24).

Tal processo objetivo € subjetivado, representado por valores, ideias,
e objetivado, numa relacdo dialética. Formou-se uma amalgama da
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coisificacao e espoliacao objetiva e subjetiva. Ainda James, ao relatar a
resposta de um escravizado a pergunta sobre por que maltratava sua
mula: “Se eu nao trabalho, eu apanho; se ela nao trabalha, eu bato nela.
Ela € meu negro” (2011, p. 29). O que temos, entdo, nao sao consequéncias
subjetivas do fetichismo da mercadoria negra, como se fosse uma relacao
de causa-efeito ou correlacdo, mas a sua subjetivacado, formando uma
totalidade dialética, um todo coeso que também nao nega a relativa
autonomia de suas dimensodes. O(a) negro(a) escravizado objetiva e
subjetivamente espoliado, negado; mercadoria, propriedade, besta.

Essa dinamica objetiva-subjetiva forja uma wuniversalizacdo do
particular (e nela/por ela se conforma), a saber: o homem branco europeu
das classes dominantes como sinénimo de ser humano. Nao por acaso, o
desenvolvimento das ideias psicologicas durante o periodo colonial ou,
mesmo, por toda a duracdo da escravidao — e apos a Abolicdo —, mesmo
que eivado de contradi¢coes, serviu para justificar tal dinamica
exploratorio-opressiva de dominacao do(a) negro(a), assim como dos povos
originarios (Antunes, 2012); isto €, tal processo de universalizacao do
particular se expressa e € forjado nas/pela producdao dos saberes
psicologicos, sobretudo, via catequizacao.

Segundo Marx, “a escravidao disfarcada dos assalariados na Europa
necessitava, como pedestal, da escraviddo sans phrase do Novo Mundo”
(2013, p. 829). O desenvolvimento do capitalismo, tendo a Europa
Ocidental como “centro”, tendo o subdesenvolvimento da “periferia” como
corolario. Para que fosse possivel o desenvolvimento do MPC assentado
na/pela generalizacao do trabalho livre assalariado na Europa, foi
necessaria transformacao do humano em nao-humano nas colonias: sua
negacao.

Nesse sentido, ndo houve contradicao entre liberalismo e escravidao
nas colonias. Liberdade, igualdade, direitos humanos referiam-se a
humanos; fundamentavam as relacoes entre senhores brancos,
colonizadores. Ademais, qualquer direito aos(as) escravizados(as)
significaria direito da propriedade, quebrando com o direito a propriedade.
O contrato social estabelecido entre senhor branco e escravizado(a) era
contrato de mao unica, pois era de humano com coisas, suas coisas.
Consequentemente, sao forjados “dois mundos, o do senhor e o dos
escravos que convivem, se tocam e se interpenetram nas funcoes
necessarias, sem compreender-se” (Costa, 2010, p. 16); ou, como Fanon,
“um mundo maniqueista [...] um mundo compartimentado” (1968, p. 65).
Trata-se, dialeticamente, do mundo dos humanos e nao-humanos, pois a
humanidade de um se deu dialeticamente na/pela desumanizacao do
outro; um unico mundo, o MPC.

Assim, a passagem do(a) escravizado(a) a ser humano livre (para
vender sua forca de trabalho), encontra-se obstaculizada pela propria
condicao desumanizada do(a) negro(a) escravizado(a), como propriedade,

Teoria y Critica de la Psicologia 18 (2022)



Colonizacao, escravismo e racismo 55

mercadoria. A Abolicdo nao transforma em ser humano livre o “nao-
humano” por meio de mudancas formais conciliadas pelo alto. Nao € uma
mudanca de lei que desconstroéi per se a mentalidade senhorial escravista.
Inclusive, tal mentalidade escravista-senhorial, plasmada a motivacoes
econOomico-politicas, se renova e sofistica por meio de uma “ideologia da
rejeicao do negro” (Moura, 2019, p. 129). Desenvolve-se um “pensamento
contra o negro nao apenas mais como ex-escravo, mas Ccomo negro,
membro de raca inferior, incapaz de se adaptar ao processo civilizatorio
que se desenvolvia a partir do fim do escravismo” (p. 130). O(a) negro(a)
passa de nao-humano na condicao de escravizado, para humano enquanto
trabalhador livre, mas numa raca inferior. Temos uma barragem ao(a)
negro(a) econdmica-politica-socialmente e na dimensdo humana. E
permitido ao(a) negro(a) ser humano(a), mas nao tdo humano(a); ao(a)
negro(a), nao € possibilitado o universal.

Voltando a escravidao e a mercadoria negra, o estranhamento nesse
caso € também mais insidioso e venal, pois de uma condicdo mais
venalizada que a do trabalhador livre-assalariado. O(a) negro-mercadoria
como estranho ao branco que, sindénimo de humano, afirma-se pela
negacao do primeiro. Disso, emana a branquitude como politica universal,
o “branquear’ como aspiracao universal” (lanni, 2004, p. 71), que faz do(a)
negro(a) estranho a si, ao se deparar com sua condicao desumanizada.
O(a) negro(a) estranho(a), em um ambiente estranho, numa terra que nao
era sua, num corpo que também passa a ser estranho, pois nado € seu ao
nao se voltar para si.

Aliado a isso, temos o abrolhar dessa “mentalidade senhorial, um
habito a escravidao” (Costa, 2010, p. 68), que contribuiu para a
continuacao do trafico negreiro mesmo apdés medidas proibitivas, se
mantendo apos Abolicdo. Nisso, “[cloube ao pensamento cientifico,
representado principalmente pelo poder médico, construir o discurso que
sustentava tais ideias, dentre estas, muitas relacionadas ao fendémeno
psicolégico” (Antunes, 2012, p. 50). Conforme Martins (2019), o discurso
da ciéncia — no qual os saberes médico-psicologicos desempenharam papel
de destaque — expressou e corroborou a inferiorizacao e segregacao do(a)
negro(a) enquanto necessidade ideologica para o desenvolvimento de nossa
sociedade. Tudo isso demonstra como “uma superestrutura juridica e
politica e a qual correspondem formas sociais determinadas de
consciéncia” (Marx, 2008, p. 47) nao € mero produto da base real e
estrutura econdmica, como também a conforma e possui relativa
autonomia. Conforme Mazzeo, “os elementos especificos engendrados por
uma sociedade latifundiaria e escravista ndo s6 aparecem na estrutura
produtiva - forcas produtivas/relacoes de producao especificas -, como
também determinam os aspectos particulares superestruturais da
formacao economico-social brasileira” (2015, p. 79).
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O “racismo como arma ideologica de dominacao” e seu “papel social,
ideologico e politico” (Moura, 2014, p. 4), emana da escravidao, como
forma de justifica-la, de dar “feicao racial ao que € basicamente um
fenéomeno economico [e politico]” (Williams, 2011, p. 34). Dialeticamente,
passa a sustentar e forjar a escravidao e nossa dinamica societal,
estrutural e superestruturalmente; penetra na totalidade das relacodes
produtivas, na estrutura economica, de onde emerge. Conforma
mecanismos de hierarquizacao — pela negacao e desumanizacao do(a)
negro(a) — orientado a producéao e extracao de mais-valor, demonstrando a
subsuncao formal do trabalho ao capital e como ha uma relacao dialética,
entre a estrutura e a superestrutura. O racismo como arma ideolégica, em
tese, no plano superestrutural, incide na estrutura, amalgamado ao
antagonismo de classes, absorvido por ele e o conformando,
dialeticamente. Inclusive, o fim formal da escravidao pela Abolicdo nao
rompe com o racismo, de modo que continua a estruturar nosso
desenvolvimento capitalista particular, por exemplo, rebaixando o valor da
forca de trabalho do(a) negro(a) — quando nao relegando as mulheres
negras funcoes de cuidado, na esfera reprodutiva, por meio de trabalhos
nao-pagos — possibilitando aumentar as taxas de mais-valor. Tal como o
fetichismo da mercadoria, temos um processo objetivo e econdémico-politico
(a escravidao) que € subjetivado (e se objetiva), numa dialética que
demonstra como o “concreto € concreto, porque € a sintese de multiplas
determinacoes, isto €, a unidade no diverso” (Marx, 2008, p. 258).

Remetendo a maxima marxiana, de que um(a) negro(a) € um(a)
negro(a) e em determinadas condi¢cdoes somente ele(a) se torna escravo(a), €
necessario salientar: na verdade, o(a) negro(a) foi feito(a) negro(a) na
relacdo com o branco, onde este ultimo se afirmou pela negacdao do
primeiro, via colonialismo e escravismo como necessidades de expansao e
desenvolvimento do MPC. A branquitude como expressdo da
universalizacao do particular (homem, europeu, branco etc.), que remete a
escravidao do(a) negro(a) africano(a) € espoliativa: uma afirmacao pela
negacao. O(a) negro(a) como negativo, correlato ao branco como positivo,
forjando um gradiente étnico (Moura, 2019). Agrega-se mais uma faceta e
camada espoliativa e subtrativa a espoliacao do capital como vampiro,
recrudescendo a alienacao e mortificacao objetivo-subjetiva. Como apontou
Fanon, “o0 negro ndo € um homem”, “o negro € um homem negro”,
habitando “uma zona de nao-ser” (2008, p. 26). A despeito das
particularidades do colonizado africano e daquele que aqui fora
escravizado, temos em comum suas condicoes de nao-humanos.
Consonantes ao autor, a analise até entdo do(a) negro(a) como
propriedade, mercadoria e do fetichismo da mercadoria negra € uma “teoria
da inumanidade” (Fanon, 2020, p. 23) ou, como iremos demonstrar, uma
teoria da desumanizagdo, ja que o(a) negro(a) afirma-se humano(a) na sua
praxis radical.
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Afirmar-se negro(a), afirmar-se humano(a)

“Eles permaneciam, apesar de suas peles negras e dos seus cabelos
encaracolados, quase irresignavelmente seres humanos” (James, 2011, p.
26). Apesar de todo o processo de desumanizacao, o(a) negro(a) como
humano(a). A mercadoria negra, contrapds-se o(a) humano(a) negro(a).
Dialeticamente a teoria da inumanidade (para noés, da desumanizagdo),
temos sua negacdo, antitese na/pela teoria da humanidade/humanizagdo.
Essa, por sua vez, como produto das proprias maos e mentes negras:
resultante da sua condicdo humana, intensificada nas/pelas rebeliées da
senzala, pelo protesto negro. Para esse movimento, recorreremos
fundamentalmente a Clévis Moura, por haver nele “uma sociologia da
préxis negra, derivada de uma dupla ruptura epistemolégica em relacdo
aos estudos sobre a populacado negra de cariz culturalista, de um lado, e
de uma superacao por dentro do marxismo, de outro” (Farias, 2019, p. 18),
explicitando o carater ativo, dinamizador do(a) negro(a) em nossa
realidade, negando sua propria negacao.

Segundo Moura, em oposi¢cao ao ordenamento social desumanizante,
“do ponto de vista do escravo ha a organizacao de movimentos para
desordenarem a estrutura, Unica forma de readquirir a sua condicao
humana, do ponto de vista politico social e existencial” (2019, p. 83). As
“manifestacoes de resisténcia ideologica social e cultural ao sistema de
dominacao que exista” (p. 83), como as religioes e demais elementos das
culturas africanas eram formas de oposicao a espoliacdo, resgatando e
reafirmando sua humanidade. Segundo Marcio Farias (2018, p. 51)
“[elnquanto sujeitos que fazem historia, os escravizados negaram a
sociedade colonial, tanto no campo politico quanto no campo estético e
cultural, disputando os signos metropolitanos, ressignificando-os,
ampliando sua margem de atuacao”.

Ainda para Moura, todo esse contexto conformou as rebelibes da
senzala. Tomando emprestadas as palavras do autor: o “fato de que,
dentro dessa estrutura alienada e alienadora, o escravo ainda conserve
elementos humanos do seu ser, embora social e economicamente seja tido
como coisa, ndao nega o que dissemos acima” (2019, p. 230). O(a)
escravizado(a) reter sua humanidade, mesmo espoliada, diz dele(a), de sua
condicao humana e capacidade de se afirmar humano(a) e se humanizar,
apesar da ordem que o coisifica. As existéncias dos(as) escravizados(as),
suas sobrevivéncias, dialeticamente, eram resisténcias ao sistema colonial
mortificador, desumanizante. Resisténcias que se fizeram presentes desde
o inicio da colonizacdo, ganhando vulto e capacidade insurrecional no
desenvolvimento do sistema colonial, que gerou suas proprias
contradicoes.

A oposicdo dos escravizados ao trabalho mortificador era um
movimento de resistir a desumanizacao, uma oposicao a colonizacao: “[a]
preguica do colonizado € a sabotagem consciente da maquina colonial”
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(Fanon, 1968, p. 254). Inclusive, essa resisténcia ao trabalho escravo, a
espoliacdo que constituia o(a) negro(a) como sobrevivéncia e humanizacao,
foi mistificada e interpretada pejorativamente por tipos ideais: o(a)
escravizado(a) indolente, docil, preguicoso e seu jeitinho. E construido
pelas classes dominantes brancas um ideario do(a) negro(a) vagabundo(a),
vadio(a) reatualizado no po6s-Abolicado nao mais por questoes estritamente
biolégicas, mas psicoculturais: “convencionou-se explicar a ‘recusa’ do
negro em trabalhar devido ao fator heranca da escravidao’ ou
‘traumatismo’ do escravo, pois para ele a liberdade seria o contrario do
trabalho” (Azevedo, 1987, p. 255).

Temos, entao, o(a) negro(a) como protesto e o protesto negro como
afirmacoes da humanidade do(a) escravizado(a); a producao do(a) negro(a)
e da negritude como afirmacoes positivas. Opuseram-se a construcao do
branco-europeu-universal e branquitude como afirmacao pela negacao do
Outro que expressaram (e conformaram) o desenvolvimento do MPC na
particularidade colonial-escravocrata brasileira.

Face a condicao de mercadoria, propriedade e meio de producao, o(a)
negro(a) como humano(a). Frente ao fetichismo da mercadoria negra, o
afirmar-se humano(a) pela sua propria negritude. Tais observagoes
quebram com a construcao mitologica e mistificadora do(a) escravizado(a)
indolente, resultando numa compreensdo do racismo como construcao
apesar das constantes lutas e resisténcias dos(as) escravizados(as); mais,
como forma de domesticar e aplacar tais lutas. Remete-nos novamente a
Fanon ao analisar a condicao do(a) africano(a) colonizado(a):

Esta dominado, mas nao domesticado. Esta inferiorizado,
mas nao convencido de sua inferioridade. Espera
pacientemente que o colono relaxe a vigilancia para lhe
saltar em cima. Em seus musculos, o colonizado esta
sempre a espera. Nao se pode dizer que esteja inquieto, que
esteja aterrorizado. Na realidade esta sempre pronto a
abandonar seu papel de caca para tomar o de cacador
(1968, p. 40).

Se “a imagem do negro tinha de ser descartada de sua dimensao
humana” (Moura, 2019, p. 46), restou a mercadoria negra se afirmar
humana, resgatar sua humanidade. Para isso, a fuga (literal e simbdlica)
como artificio: da senzala, engenhos e da sua condicao de mercadoria,
propriedade. “[O] escravo fugido era um elemento de negacao da ordem
estabelecida” (Moura, 2014, p. 400). Fugir era condicao para encontrar-se
consigo, se afirmar, ao mesmo tempo que ja era resultado de sua condicao
humana, que “mesmo sem conscientizacdo do processo e sem
possibilidade de autoconsciéncia social era ja [consciéncia] para si” (p.
401). Producao de “vertentes psicologicas [de| preservacdo”, comprovando
“que, mesmo socialmente alienado, o escravo ainda tinha condicdes de
reencontrar sua humanidade existencial como ser, sem o que ele deixaria
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de participar do processo de mudanca social, de tomar consciéncia da sua
situacao e contra ela lutar” (Moura, 2019, p. 230).

Temos uma contradicdo no seio da sociedade escravista: fugas,
rebelides como condicdo e resultado da humanidade dos(as) negros(as), ao
mesmo tempo que o(a) escravizado(a) negro(a), ao afirmar e resgatar sua
humanidade, se torna obstdculo ao sistema. Ou seja, a humanizacao como
negacao do sistema colonial-escravista. A mercadoria, propriedade e meio
de producao que, por isso, era agente de dinamizacao da ordem, no seu
processo de afirmar-se humano(a), torna-se empecilho. Logo, a condicao
desumana do processo, a teoria da desumaniza¢do esta no sistema
colonial escravista, nao no(a) negro(a).

Alia-se a isso a capacidade e esforcos de auto-organizacdao, como os
quilombos, e temos recrudescido o boicote a colonizacdo. Ou seja, nao
apenas era necessario se rebelar e fugir, mas também se auto-organizar,
de modo que o trabalho, enquanto atividade humana, se orientasse para
suprir as necessidades dos(a) proprios humanos(as) trabalhadores(as).
Ora, nao bastava se afirmarem humanos(as), tinham que romper com o
trabalho alienado/estranhado que nao se volta a realizacao humana.

Por exemplo, ao analisar a Reptblica de Palmares, Moura constata
que ela “era a negacao, pelo seu exemplo econdmico, politico e social da
estrutura escravista-colonialista” (2019, p. 220), o “mais sério obstaculo ao
desenvolvimento da economia escravista da regiao” (p. 196). O sistema
colonial-escravista, fundamentado na negacao, tem nas rebelides da
senzala e quilombos sua negacao (a negac¢do da negacdo). E o que é a
negacao da desumanizacao, se nao a humanizacao? Por isso, a destruicao
dos quilombos, pois estes, ao se apresentarem como antitese, desvelam a
tese: o sistema colonial-escravista como negacao, espoliacao de muitos
para a afirmacao de poucos; orientado para fora. A tese que traz consigo a
sua negacao imanente, ndo sendo uma emergéncia exogena; contudo, que
carece de ser concretizada para que tal negacao se torne ato. O Brasil
colonial, ao intentar tornar o(a) negro(a) coisa, teve a resposta do(a)
proprio(a) na forma de sua negacao humana/humanizante. O Brasil que
“teria de ser branco e capitalista” (p. 109) como tese, os quilombos como
antitese. O normal da escravidao, a insurgéncia do(a) escravizado(a) como
anormal: qual é o “patologico”?

Esse afirmar-se humano(a) pela rebeldia, mesmo que
inconscientemente, gerou uma dicotomia com os(as) escravizados(as)
submissos(as), ao passo que também a tensionou. Inclusive, Moura (2014)
elucida uma série de implicacoes psicolégicas da condicao
resignada/apassivada (suicidio, banzo) que a rebeldia/insurgéncia passou
a contradizer positivamente. Da mesma forma, influenciou “elementos de
reacdo conscientes ou conscientizados” em outras “camadas que estavam
também inseridas no processo de dicotomia com a classe senhorial” (p.
401).
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Por fim, também nao € coincidéncia que “a abolicao libertou os
brancos do fardo da escravidao, abandonando os ex-escravos a sua
propria sorte” (Costa, 2010, p. 38). Ao(a) negro(a), agora ex-escravizado(a),
restou a necessidade de continuar se afirmando humano(a). Ele(a)
consegue libertar-se dos grilhdes formais da escravidao, mas nao do
racismo. Este perdura sob novas formas, reatualizando-se nos marcos do
desenvolvimento de um capitalismo dependente e autocratico que se
apresenta sob formas mitologicas/mistificadoras de independente e
democrdtico. Trata-se do conjunto de barragens étnico-raciais (Moura,
2019). O(a) negro(a) se nao mais coisa, ainda ndo tdo humano(a). Por isso,
a existéncia e afirmacdo radical do(a) trabalhador(a) negro(a) “nega
duplamente a sociedade na qual vivemos - na condicdo racial e na
condicao de trabalhador[a]”, sendo “duplamente revolucionario[a] - como
proletario[a] e como negro[a]” (Fernandes, 2017, pp. 26/27).

E a psicologia?

Chegamos ao fim e € possivel que o(a) leitor(a) esteja se perguntando: mas
e a psicologia? Caso a pergunta decorra da nao visualizacao dela no
exposto, trata-se do indicativo de problemas da proépria psicologia, em
especial: (a) seu carater autocentrado, que pensa ser possivel como ciéncia
particular compreender o individuo ou aspectos de sua constituicao; (b)
seu a-historicismo; e (c) seu subjetivismo/ psicologismo. Logo, nao termos
utilizado a palavra psicologia, nem conceitos ou teorias psicolégicas
tradicionais, nao significa que nao estejamos falando dela. Se essa,
enquanto ciéncia e profissdo, se volta a compreensao e atuacao com o ser
humano, em especial de seu processo de individuacdo e desenvolvimento
singular, € necessario compreender como este ser e sua realidade se
produzem dialética e historicamente. No caso da psicologia brasileira, como
nos produzimos, nossas particularidades e singularidades na totalidade
social. De maneira mais especifica, se a psicologia se volta ao estudo e
abordagem da dimensao subjetiva, dos processos mentais que a
conformam, deve analisar histérica e concretamente tais subjetividades,
cujas singularidades remetem as particularidades que medeiam e
concretizam essa totalidade social.

Se queremos uma psicologia brasileira e antirracista, tais
qualificativos devem expressar: (a) que ser psicologia nado deve se reduzir a
psicologia estrita; (b) ser brasileira nao se reduz a ser do Brasil ou feita no
Brasil; (c) ser antirracista nao se reduz a apontar que o racismo existe, se
expressa subjetivamente e deve ser abordado. Procuramos demonstrar
com a analise, que a consolidacdo de uma psicologia que se propoe
antirracista deve ir além das fronteiras da  psicologia e
compartimentalizacoes das ciéncias em prol de uma interpretacao
totalizante (manifestada e produzida nas/pelas particularidades histéricas
e singularidades dos individuos).
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Por mais que a psicologia se autonomize e consolide na passagem do
século XIX ao XX, com regulamentacao da profissao somente em 1962, a
analise desse processo historico, que remete ao desenvolvimento das ideias
psicologicas, aponta para a presenca da questao racial na construcao
histéorica dos saberes psicolégicos em nosso pais (Martins, 2019; 2020),
bem como para a sua conformacao hegemonica a ordem, que, ressaltamos,
teve na sua génese capitalista o escravismo como agente de estruturacao
e, posteriormente, o racismo (Antunes, 2012). Nessa direcao € possivel,
inclusive, assimilar as determinacdes e mediacdoes das conformidades
entre a psicologia ja enquanto ciéncia consolidada e, posteriormente, como
profissdo, ao desenvolvimento racializado e racista da formacdo social
brasileira, ao mesmo tempo que denota a relevancia histérica do protesto
negro na psicologia (Martins, 2020) enquanto negacdo da negac¢cdo na
psicologia.

Propomos, entdo, contribuir a psicologia por uma interpretacao
materialista historico-dialética da dimensao subjetiva do racismo na
particularidade capitalista brasileira em sua origem colonial-escravocrata.
Sob hipotese alguma pensamos ser possivel esgotar o debate sobre o
racismo. Focamos na condicao do(a) negro(a) escravizado(a), nao
abarcando as especificidades dos povos originarios e outros grupos nao-
brancos, o que pode e deve ser desenvolvido em outras analises. Também
sabemos que uma psicologia antirracista nao se faz apenas com reflexdes e
esbocos historico-analiticos. Contudo, mesmo com as maultiplas
interpretacdoes possiveis, analisar o racismo requer apreender as
determinacodes objetivas e subjetivas, econémico, politico, sociais, culturais
e ideologicas, que o fazem concreto em nossa realidade concreta. Conforme
supracitado, na sua presente forma e manifestacoes, ele nao pode ser
reduzido ao passado, inclusive, porque nos levaria a uma interpretacao a-
histérica e a conclusdo de que é impossivel supera-lo. Porém, sua forma
atual nao pode ser entendida sem o resgate de sua génese, abordando o
periodo colonial e o escravismo, como exploramos.

Constatamos a escraviddo como necessidade econdmica na
colonizacao, produzindo uma ideologia justificatéria racista (o racismo
como 1ideologia). Essa passa a conformar nao apenas a escravidao
econOomico-politica-socioculturalmente, mas sobretudo nossa dinamica
social pos-escraviddao, de modo que o racismo seja estruturante de nossa
sociabilidade. Nisso, o(a) negro(a) escravizado(a) € objetivamente
desumanizado, ao passo que tal condicdo € subjetivada (e se objetiva,
formando um todo dialético). Temos a dialética do(a) escravizado(a)
negro(a) coisa e ser humano; o ser tornado mercadoria, propriedade e a
mercadoria que, ao se afirmar humana, nega sua condicao coisificada; a
teoria da desumanizacao contraposta a da humanizacao. Nesse interim, o
homem, branco, europeu das classes dominantes e a branquitude como
universais sao a subjetivacao de um processo objetivo (que se objetiva).
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O racismo € a sintese totalizante desse processo. Portanto, a
psicologia em sua prdxis nao deve dissociar as dimensodes objetiva e
subjetiva do racismo. Por mais que sua acao foque na segunda, ela nao se
produz no vacuo, isoladamente. E sendo o racismo estrutural, ele,
inclusive, conforma a psicologia brasileira (Martins, 2019; 2020). Nisso,
quais as rupturas possiveis e desejadas nela, se nao dela? Eis a preméncia
das rebelides e do protesto negro na/da psicologia. Concomitantemente,
buscamos com o exercicio histérico-teérico demonstrar que os proprios
aportes devem ser contextualizados, apropriados e (re)construidos desde
abajo: “[plJara uma psicologia antirracista e preocupada com a
emancipacao dos povos explorados e oprimidos € preciso sair desse lugar
messianico, pseudocritico, importador mecanico de pensamentos alheios
ao que acontece no lado sul do hemisfério” (Farias, 2018, p. 62).

Nao tomando os devidos cuidados, incorreremos no erro apontado
por Moura (2019, p. 82), de achar ser possivel tratar e suplantar o racismo
“yvia terapia de diva’, na psique do colonizador” ou do(a) colonizado(a).
Novamente, se o racismo € estrutural (Almeida, 2018), nao € desvio,
patologia, mas norma; ndo € mero defeito moral, traco individual ou
simples comportamento a ser curado terapeuticamente. Sua superacao
nao sera pela psicologia, o que nao significa que ela nao deva contribuir,
especialmente na conscientizagcao sobre como o racismo € subjetivado e no
suporte a quem sofre. As dimensoes e expressoes objetivas e subjetivas do
racismo que resultam na desumanizacdo, precarizacdo da vida,
sofrimento, devem ser acolhidas e abordadas pela psicologia, numa
racializacao consciente da mesma, em prol do fortalecimento de
individuos, grupos e rebelides da senzala.

Conforme Ignacio Martin-Bar6 (1996, p. 22),

se o psicologo, por um lado, nao € chamado a intervir nos
mecanismos socio-econdémicos que articulam as estruturas
de injustica, por outro é chamado a intervir nos processos
subjetivos que sustentam e viabilizam essas estruturas
injustas; se nao lhe cabe conciliar as forcas e interesses
sociais em luta, compete a ele ajudar a encontrar caminhos
para substituir habitos violentos por habitos mais racionais;
e ainda que a definicdo de um projeto nacional auténomo
nao esteja em seu campo de competéncia, o psicologo pode
contribuir para a formacdo de uma identidade, pessoal e
coletiva, que responda as exigéncias mais auténticas dos
povos

Parafraseando-o, se a(o) psicéloga(o) ndao é chamada(o) a intervir nos
mecanismos socioecondémicos que articulam o racismo, por outro é
chamada(o) a intervir nos processos subjetivos que o sustentam e
viabilizam; se nao lhe cabe conciliar as forcas e interesses sociais na luta
antirracista, compete a ela(e) ajudar a encontrar caminhos para substituir
habitos violentos; e ainda que a definicao de uma democracia racial nao
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esteja em seu campo de competéncia, a(o) psicologa(o) pode contribuir
para a formacao de uma identidade, pessoal e coletiva, que responda as
exigéncias mais auténticas dos povos. Consequentemente, psicologas(os)
antirracistas devem buscar consolidar uma prdxis antirracista que nao se
restrinja a atuacao profissional: uma militancia antirracista,
antipatriarcal, anticapitalista e contra quaisquer formas de opressdo e
exploracao.

Terminamos nos referendando novamente na critica de Moura as
interpretacoes culturalistas e subjetivistas que expressam “falta de
historicidade, o desconhecimento da dialética [...] e o subjetivismo [...]
aplicado para explicar processos sociais globais” (2019, p. 82). Buscamos
demonstrar como apreender o racismo significa apreendé-lo em sua
concretude, como sintese de multiplas determinacées objetivas e subjetivas
em nossa génese constitutiva e formacao socio-historica. Nisso, miramos a
edificacado de uma psicologia antirracista, cuja prdxis se oriente a
transformacao social radical, carecendo, pois, do resgate historico daquilo
que se enseja transformar. Acreditamos, assim, ser possivel abordar as
manifestacoes subjetivas do racismo sem incorrermos num subjetivismo
que, como denotado, anda de maos dadas com o a-historicismo e a
negacao da dialético do real em movimento.
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