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Resumen: Palabras claves:

En esta reflexion critica, uso la autoetnografia como aproximacion Brasil,
metodoldgica para analizar mis experiencias como una mujer de color que
crecid en Brasil y como los discursos de anti-negritud y anti-indigenas estan
enraizados en la sociedad brasilefia e impactan las vidas de las personas afro- intolerancia religiosa,
brasilenas y las comunidades indigenas. Mi enfoque principal se basa en como
los discursos patriarcales y cristianos producen intolerancia religiosa, ademas
de varios tipos de opresion hacia la gente indigena y afro-brasilefia. Primero, interseccionalidad,
hago una reflexion sobre mis propios prejuicios raciales adquiridos en la
infancia. Segundo, examino la historia de Brasil y el impacto hoy en dia del
mito de la democracia racial y las creencias sobre el mestizaje. Finalmente,
hago una reflexion sobre como los discursos de anti-negritud y anti-indigenas
del gobierno brasilefio y las iglesias cristianas producen intolerancia religiosa,
violencia, marginalizacion, y genocidio epistemoldgico contra los pueblos
indigenas y afro-brasilefos.

anti-negritud,

anti-indigena,

epistemicidio.
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Abstract

In this critical reflection, I use an autoethnographic methodological approach to analyze my experience as a
woman of color growing up in Brazil. I analyze how anti-blackness and anti-indigenous discourses are rooted
in Brazilian society, impacting the lives of Afro-Brazilians and Indigenous communities. My focus is mainly
on how white Christian patriarchal discourses produce religious intolerance and various forms of oppression
towards Afro-Brazilian and Indigenous peoples. First, I reflect on my racial biases raised during my childhood.
Second, I examine Brazil’s history and the impact today of the myth of racial democracy and miscegenation
beliefs. Finally, I reflect on how anti-blackness and anti-indigenous discourses by the Brazilian government
and Christian churches generate religious intolerance, violence, marginalization, and epistemic genocide of
Afro-Brazilian and Indigenous peoples.

Keywords: Brazil, anti-blackness, religious intolerance, anti-indigenous, intersectionality, and epistemicide.
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Introduccion

Los tambores.

Fue por los sonidos de las alfaias (tambor de madera)®

y la humildad de les percusionistes venerando a sus ancestros africanos e indigenas que
descubri mi identidad y la historia no contada de mis raices.

Descubri lo que significa asombrarse por la tradicion de nuestros antepasados.

Un sentido de respeto que no aprendi en la escuela.

No se incluia en el plan de estudios ni en programas educativos

debido a la discriminacion cultural y el racismo estructural arraigado en Brasil

que niega las tradiciones culturales y la historia de los pueblos brasilefios afro e indigenas
mientras que valora la historia del colonizador cristiano blanco.

Desde el comienzo de la era colonial de Brasil en los principios de 1500,
el sistema social ha estado y sigue estando marcado por la ideologia eurocéntrica.
Estas narrativas sociales dominantes y forma de pensar impregnan nuestros hogares
escondiéndonos, robandonos y borrandonos
nuestras historias.
Durante mi adolescencia, a menudo escuché.
“iEres ignorante, morena?
Aqui no existe el racismo.
Sélo nosotres les brasilefies
Tenemos este carismatico jeitinho brasileiro®.

2Ver Lowande y Bueno, 2020.
3 Un dicho popular brasilefio. Ver DaMatta, 1997.
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Somos amigues de todo el mundo
valoramos a todos, cualquiera que sea su color de piel y religion.
Nuestros colores mezclados son ejemplos de la ausencia de racismo.
Somos morenes (pardas*) orgulloses,
nuestros cuerpos cafés son ejemplos de la armonia entre razas.
Es nuestra identidad nacional.
En Brasil no existe el racismo”.
Desde mi nifiez,
aprendi que todo lo que proviene de las tradiciones afro-brasilefias e indigenas se considera
pagano.
Sin embargo, fue a través de los ritmos del Candomblé’, los tambores y el Maracatu®,
donde aprendi sobre mi cultura.
Fue a través de estas costumbres estigmatizadas que descubri mi identidad.
Durante muchos afios,
guardé silencio por temor a los prejuicios y al rechazo de mi comunidad.
Sin embargo, aprendi que permanecer en silencio es contribuir a la perpetuacion del racismo.
No me quedaré callada para aceptar un sistema que oprime y mata a quienes son marginalizadxs.
Mientras que las voces del patriarcado blanco, cristiano y eurocéntrico
Contintian imponiendo sus narrativas como la tinica verdad.

Lucho para despertar a mi comunidad brasilefia de los mitos de la democracia racial’.

Una ideologia que ha provocado violencia, explotacion, exclusion,

y el genocidio de pueblos afro-brasilefios e indigenas.

Lucho por el dia en que la gente afro-brasilefia no sea golpeada en las calles por tocar los tambores.
Lucho para ver a las personas de Brasil, afro e indigenas, caminando por las calles con sus ropas
religiosas tradicionales sin temor a la violencia de los cristianos o de ser

quemadas vivas®.

4“Parda es la persona que se autodeclara morena o que se identifica con una mezcla de dos o mas colores de piel u opciones
raciales, incluyendo blanco, negro, morena e indigena” (IBGE, 2020, 32).

5 Candomblé es una religién afro-brasilefia influenciada por africanes esclavizades. Ver Dos Santos, 2012; Prandi, 1991,
1998; Valente, 1955; Braga, 1998; Santos, 2009.

6 Maracatu es una practica cultural afro-brasilefia originada en Pernambuco. Ver Guerra-Peixe, 1955; Fialho, 2017;
Conrado, 2013.

7 El mito de la democracia racial enfatiza esta idea utépica de que les brasilefies de todas las razas viven en armonia. Ver
Bernadinho, 2002; Souza, 2000; Telles, 2004; Gonzales, 2018.

8El20 de abril de 1997, el indigena Galdino Jesus dos Santos, de la nacion Pataxd fue quemado vivo por cinco adolescentes
blancos de clase alta mientras dormia en una parada de autobus en Brasilia, Brasil. Los adolescentes le echaron gasolina a
su cuerpo durante la noche mientras dormia y le prendieron fuego. Galdino tenia el 95% de su cuerpo quemado. No
sobrevivio al crimen. Ver Mota, 2020; Piubelli, 2012.
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Deconstruccion de mi posicionalidad

Como mujer multiétnica de una familia brasilefia de clase media baja, creci con una madre
afro-brasilefia e indigena y un padre blanco afroindigena que se identifica a si mismo como “blanco”.
Desde la infancia, escuché de familiares y vecinos decirme: “Tienes la auténtica sangre brasilefia.
Necesitas estar orgullosa de tu pele morena (piel morena) y tus rasgos indigenas. Tu color es nuestra
identidad nacional brasilefia”. Segln la filosofa y activista afro-brasilefia, Sueli Carneiro, ver a las
mujeres de piel obscura como un simbolo nacional brasilefio, es una estrategia creada por el
gobierno para objetivar, sexualizar y exotizar a las mujeres afro e indigenas brasilefas (Carneiro,
2005) y motivar el turismo internacional a Brasil impulsando esta imagen.

La nocion de morenidade (morenidad) es una retérica dominante utilizada por la élite blanca
brasilefia (Carneiro, 2004) para apoyar y valorar la idea del mestizaje, mientras que el sistema
rechaza y reprime a afro e indigenas brasilefies (Souza, 1983). Esta retOrica racista tiene sus raices en
el imaginario social brasilefio y se ilustra en la obra del socidlogo brasilefio, Gilberto Freyre (1956),
donde afirma que “las mujeres blancas son para el matrimonio, las mujeres morenas/mulatas® para
las relaciones sexuales y las mujeres negras para el trabajo” (13). Creci aprendiendo que yo no era
una mujer afro-indigena, sino una morena. Durante mi juventud, quise aprender sobre la historia de
mis ancestros africanos e indigenas. Sin embargo, la inica historia que conocia era que, como
decian, “tus bisabuelas eran indigenas y las atraparon con un lazo™*° (Silva, 2018). Mientras tanto, la
historia de mis antepasados afro-brasilefios nunca era mencionada y hasta el dia de hoy no sé de
dénde son.

Me apoyo en el trabajo de la filbsofa y novelista jamaiquina, Sylvia Wynter (1995), y sostengo
que la antinegritud en Brasil impacta no sdlo a las personas afro-brasilefias sino también a los
pueblosindigenas. Wynter explica que en América Latina existe una jerarquia racial: (1) los indigenas
alos que los colonizadores se referian como esclavos nativos, (2) les africanes esclavizades, y en la
parte superior de la jerarquia, (3) los colonizadores portugueses conocidos como el "Hombre
racional" que cred y mantiene esta jerarquia xen6foba y eurocéntrica, y la categorizacién de clases
humanas y subhumanas que conducen a la estratificacion sistémica de la nacién y una ideologia de
“ellos” y “nosotros”. Por esta razon, no puedo hablar de la antinegritud ignorando las injusticias
sociales impuestas a los pueblos indigenas; ya que todas sus historias de represion y resistencia se
entrelazan a lo largo de la historia de Brasil. Por todas esas razones, exploro el tema a través de un
lente interseccional (Akotirene, 2019).

9 En Brasil, las mujeres de razas mixtas son identificadas como mulatas, morenas o pardas. Estas etiquetas fueron creadas
como una forma de rechazo a los cuerpos afro e indigenas. El término mulata viene de mula (hibrido que resulta de la
cruza de un burro y una yegua), un ser humano irracional y estéril.

10 El dicho “sua avd indigena foi pega a laco” en la sociedad brasilefia, normaliza el secuestro que enfrentaron las mujeres
afro-brasilefias e indigenas para obligarlas violentamente a reproducirse (Munduruku, 2017).
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Parte I. Mi propia experiencia: Hacia un camino de
autoconciencia

Naci y creci en Brasilia, la capital de Brasil. Durante mi infancia, vivi en un ambiente
cristiano pentecostal (llamado Asambleas de Dios) que no me permitia ver mas alld de las
perspectivas cristianas blancas. En Brasil, los templos cristianos se encuentran en casi todas las
esquinas e influyen significativamente en todos los aspectos de la sociedad brasilefia. Cuando tenia
siete afos, recuerdo que uno de mis vecinos afro religiosos tenia una pequena tienda de productos
artesanales del Candomblé. También recuerdo que mis padres me decian: “No puedes acercarte a
esa tienda. Si lo haces, Dios te va a castigar y tendras mala suerte”. Esta idea de que me castigara el
dios cristiano me asustaba, asi que siempre trataba de alejarme de “esa” tienda. Sin embargo,
durante muchos afios, he cuestionado las razones por las que no podia ir a la tienda religiosa afro-
brasilefa. jPor qué me iba a castigar Dios? jPor qué no podia jugar con les hijes de mi vecino?
Recuerdo que veia a esta familia desde lejos y hacerme estas preguntas. Cuanto mas me decia mi
familia que mantuviera la distancia, mas curiosidad sentia. El estigma contra las religiones afro-
brasilefas era tan fuerte en mi casa, mi escuela (Aradjo, 2018) y mi comunidad que la idea de hablar
o0 acercarme a esta familia inconscientemente me hacia sentir que estaba pecando.

Después de la secundaria, comencé mi licenciatura en periodismo. Durante este tiempo, uno
de mis profesores me invito a ser su asistente de investigacion en un proyecto en Corumbd de Goids,
un pequefio pueblo cercano a Brasilia, y realizar investigaciones etnograficas y observar expresiones
culturales, celebraciones religiosas y tradiciones patrimoniales. Esta inmersion cultural me puso en
contacto con practicas patrimoniales afro e indigenas que no conocia debido al cotidiano racismo
sistémico en el que creci. Esta experiencia fue el inicio de una solitaria transformacion que dio forma
a quien soy hoy y me mostr6 la alienacion que habia sufrido de la historia y la cultura. Llegué a
comprender la profunda importancia de la cultura oral y el conocimiento de mis antepasados.
También aprendi la importancia de deconstruir mis prejuicios para, no sélo entender el
epistemicidio™ de quienes son narrados “otros”, sino también para verme a mi misma por lo que soy.

En 2006, comencé a investigar mi historia personal y comunitaria. Me reuni con varios
grupos de Maracatu, una practica cultural afro-brasilefia. Les participantes vestian ropa tradicional
y tocaban sus instrumentos ancestrales. A través de los sonidos de los tambores, podia sentir en mis
venas mi historia brasilefia no contada. Al escuchar alos ancianos y ancianas y jovenes, aprendi que
todas sus practicas patrimoniales son una forma que las comunidades afro-brasilefias e indigenas
utilizan para preservar su identidad y compartir sus conocimientos (no eurocéntricos). También era
una forma de resistencia contra el genocidio de las epistemologias afro-brasilefias e indigenas
(William, 2019). Los instrumentos, ropas, poemas, canciones, performances y rituales tradicionales
tienen significados sagrados que se transmiten de generacion en generacion a través de la cultura
oral (B4, 2010; Guerra, 2010). Por eso, estas practicas deben ser respetadas porque forman parte de
un significado colectivo comunitario (Filho y Alves, 2017). Sus historias y tradiciones no son una
forma de entretenimiento. Renata Machado, una periodista indigena brasilefia de la naciéon

11 Consulte la Seccion III para obtener mas explicaciones sobre el epistemicidio.
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Tupinamb4, explica que la folclorizacion de la cultura desvirttia y subvalora las tradiciones
indigenas y afro-brasilefas (Machado, 2017).

Durante este proceso, yo tenia miedo de compartir lo que estaba aprendiendo por temor a
que me juzgaran y a que me castigara el dios cristiano. Esta nocién de “nosotros y nosotras” (de
adentro, cristianos) versus “elles” (de afuera, no blancos, no cristianos) creada por religiones
institucionalizadas estigmatiza las costumbres afro-brasilefias e indigenas. Experimenté una crisis
personal al luchar con toda esta antinegritud en la que habia estado inmersa desde mi nifiez.
También aprendi que este proceso de autoconciencia era un viaje solitario; nadie podria hacerlo por
mi. Me pregunté, jquién soy yo para juzgar a les demds en funcion de su herencia étnica y sus
tradiciones religiosas y culturales? ;Por qué durante toda mi vida aprendi, no solo en la Iglesia, el
hogar, los medios de comunicacion, la escuela y en las calles, de gente cristiana, que las etnicidades
que no eran blancas, las religiones y prdcticas no blancas eran sucias, profanas e inmorales? jPor
qué nunca me ensefiaron las perspectivas afro-brasilefias e indigenas en la escuela?

Esta reflexion muy personal estaba en conflicto con los principios cristianos de mi familia.
Mi papd y mama me decian: “Vas a tener que elegir entre tu cultura afro-brasilefa o el amor de tus
padres”. Muchas veces, mi madre me dijo: “Me avergiienzan tus intereses sobre la cultura y religion
afro-brasilefias”; un dia, publiqué un video del Balé Folclérico da Bahia (BFB™) en mis redes sociales;
y ella me dijo: “Borra tu publicacion porque me da vergiienza y me preocupa lo que la gente vaya a
pensar”. Creo que, tal vez, ella también estaba luchando con su propia negada identidad indigena y
afro-brasilefia. Ella también experiment6 la enculturacion cristiana eurocéntrica, el proceso por el
cual las sociedades, culturas, comunidades y otros colectivos humanos imponen narrativas
religiosas dominantes sobre un individuo. Esto sucede a través de las politicas ptblicas, costumbres,
discursos, religiéon y presion social. Las académicas brasilefias Silva y Rocha (2020) explican que la
enculturacion y la transculturaciéon® son procesos durante los cuales individuos adoptan culturas y
creencias de diferentes grupos sociales transmitiéndolas e imponiéndolas a los demas como
herencia cultural. En mi historia personal, este proceso de enculturacion tiene sus raices en la
retorica e ideologias eurocéntricas y cristianas que demonizan y subestiman las epistemologias y
ontologias afro-brasilefias e indigenas.

Estos conflictos con mi madre se repitieron durante meses. Yo seguia explicando la
importancia de mi identidad como mujer de color brasilefia y como investigadora; y ella se negaba a
entenderme, insistiendo en que la escuchara y me comportara como debe hacerlo una buena mujer
cristiana. Unos dias después, tuve que empacar mis cosas e irme de casa. Si bien este proceso ha sido
informativo, también ha sido doloroso y lleno de ansiedad. En ese momento no comprendi
completamente sus duros juicios. sDe donde venia tanta vergiienza de nuestra ascendencia? jPor
qué era un acto inmoral enterarme de mi ascendencia? Hoy, la feminista chicana queer, Gloria
Anzaldia, me consuela porque ahora sé que yo no estaba sola en mi lucha: “Tuve que salir de casa

12 Ver Balé Folclérico da Bahia, 2014.

13 Ortiz afirma que la palabra “transculturaciéon expresa mejor las diferentes fases del proceso de transicion de una cultura
a otra porque éste no consiste meramente en adquirir otra cultura, que es lo que realmente implica la palabra inglesa
aculturacion, sino que el proceso también implica la pérdida del desarraigo de una cultura anterior, lo que podria definirse
como una desculturacién” (Ortiz, 1940, 102-103).
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para encontrarme, encontrar mi propia naturaleza intrinseca enterrada bajo la personalidad que se
me habia impuesto” (Anzaldda, 1987, 38). Mientras escribo esta reflexion sobre mi propia
experiencia, como Anzaldda, me siento invadida por un “miedo a volver a casa” (Anzaldda, 1987, 42)
y que me juzgue mi familia y comunidad. Puede que me haya ido de casa, pero llevo mi ascendencia
conmigo a donde quiera que voy.

Durante este proceso emocional de mi deconstruccion, “me converti en el sujeto” (Kilomba,
2012; Evaristo, 2020) de mi historia, explorando y compartiendo a través de esta reflexion el racismo
cotidiano enraizado en los sistemas sociales brasilefios. También comparto el poder liberador de la
disrupcion a través de la resistencia a las narrativas dominantes, al hablar y encontrar el propio
espacio a pesar de las normas cristianas blancas (Hall, 1990; hooks, 1990, 1994). Como la filésofa
feminista brasilefia negra, Djamila Ribeiro (2017), sefiala en su trabajo, el acto de hablar es una
manera que nosotras, las personas afro-brasilefias e indigenas, podemos romper el silencio que nos
ha impuesto la elite blanca cristiana y el gobierno.

Parte II. Comprension del mito de la democracia racial y el
mestizaje en Brasil

Mi historia no es Ginica. Soy s6lo una de las millones de personas en Brasil que crecieron
inmersas en la idea occidental de que todo lo blanco y cristiano es hermoso, seguro, divino y bueno,
mientras que las etnicidades afro-brasilefias e indigenas y sus tradiciones culturales y religiosas son
malvadas, violentas y peligrosas (Gonzales, 1982; Souza et al., 2005; Borges, 2019). Esta valorizacion
de las narrativas eurocéntricas tiene sus raices en la historia de Brasil, el primer pais en establecer
oficialmente la esclavitud en América Latina, el pais que recibié el mayor nimero de africanos y
africanas en estado de esclavitud en el mundo y el tltimo pais en abolir la esclavitud (1888). A
principios del siglo XX, Brasil fue considerado como un pais negro y era sindnimo de vergiienza para
Ixs cientificxs brasilefixs blancxs y 1a clase media-alta. Como resultado, los cientificos e intelectuales
promotores de la eugenesia crearon laideologia de la morenidade como la nueva identidad nacional
y una estrategia para “mejorar” la raza brasilefia (Nascimento, 1978; Nascimento, 2003). Que se le
identificara a una como morena era mejor a ser identificada como negra. Los historiadores
brasilefios Funes y Sobrinho (2016) sefialan:

“En una sociedad impregnada de prejuicios raciales, el mestizo (mulato, pardo, cafuzo,
caboclo, curiboca, tapuio, moreno) vive dentro del margen de las fronteras étnicas: blanco,
indigena y negro. Los de aqui (los blancos) ven a los de alla siempre como negros e indigenas
o los asocian con estas etnicidades siempre de manera peyorativa, descalificindolos con
miradas de extrafieza e inferiorizacion. Limites de frontera que permiten, también, que
circulen las razas mezcladas, y que se definan a si mismos como no negros a manera de
“blanqueamiento”, para ser pardo, mulato o moreno. Pero, jqué significa ser pardo? ;Un
sujeto desprovisto de color y etnicidad? ;O incluso moreno? ;Un individuo que es
demasiado blanco para ser negro o demasiado negro para ser blanco?” (Funes y Sobrinho,
2016, 5).
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Sin embargo, “pardo o morena” es la forma en que la mayoria de las personas negras se
identifican a si mismas en el censo brasilefio. En Brasil, el color no solo es un simbolo de estatus
racial sino también de estatus social. La piel mas clara recibe mayores privilegios. Por esta razon, un
numero significativo de afrodescendientes se niega a identificarse como negro debido a los estigmas
relacionados con la negritud. En el censo, la gente en Brasil puede autoclasificar su color de piel
como blanco, negro, amarillo (descendiente de asiaticos), pardo e indigena. Los datos publicados
por el Instituto Brasilefio de Geografia y Estadistica (IBGE) muestran que en 2019, 42.7% de la
poblacion en Brasil se autodeclard como blanca, s6lo 9.7% como preta (negra), 0.5% amarilla, 46.8%
parda, y 0.4% indigena (IBGE, 2019). Como muestran los datos, las personas afro-brasilefas
prefieren identificarse como pardas que como negras. El historiador e investigador Mieko Nishida
afirma que “en Brasil el dinero blanquea. El dinero le da a una persona el poder de elegir su color,
incluso si es negro” (Nishida, 2003, 156).

Después de la abolicion de la esclavitud en 1888, los lideres politicos brasilefios motivaron a
los europeos a migrar al pais y ayudar en la produccion de café. Los inmigrantes europeos recibian
la promesa de una buena vida, educacion y tierras para poder invertir en la agricultura (Wright y
Wolford, 2003). Esta estrategia también fue una forma de blanquear la poblacién. Cuanto mas
mezclada se volvia la poblacion a través del mestizaje, mas “clara” se volvia la poblaciéon y més se
esperaba que subiera el estatus social del pais. Esta preferencia hacia una persona brasilefia de piel
mas clara era una respuesta a la eugenesia, pero también estd conectada a la errénea ideologia
creada por el gobierno que Brasil es un paraiso racial donde individuos de todas las “razas” y
herencias viven en armonia, paz y respeto, invisibilizando las practicas racistas estructurales.

La normalizacion del racismo a través de microagresiones (Moreira, 2019), tales como los
chistes raciales, es como la antinegritud se ha normalizado en la sociedad brasilefia y ha llevado a
mucha gente en Brasil y en otros paises a creer que el racismo en Brasil no existe. Los chistes racistas
cotidianos se ven como normales, pero esto ha tenido y sigue teniendo un impacto significativo en
la vida de las personas afro-brasilefias e indigenas, provocando exclusidn, angustia emocional,
trauma, violencia y muerte. Podemos ver esta normalizacion del racismo en las iglesias catdlicas y
protestantes, en los medios de comunicacion, en los planes de estudio, en las normas y practicas
politicas y en la urbanizacion. El abogado y profesor brasilefio negro, Silvio Almeida (2018), afirma
que “el racismo es la consecuencia de estructura social en si; la forma 'normal' en la que se
constituyen las relaciones politicas, econémicas, legales e incluso familiares no es una patologia
social o un desorden institucional. El racismo es estructural. Los comportamientos individuales y
los procesos institucionales se derivan de una sociedad cuyo racismo es una regla y no una
excepcion” (36).
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Parte III. Comprension de la opresion racial a través del
lenguaje y las practicas religiosas

La manera que los colonizadores portugueses utilizaron para erradicar las epistemologias*
afro e indigenas® fue imponer el idioma colonial (portugués), la religiéon “occidental” (cristianismo)
y practicas y costumbres que desconectaran a esas comunidades de su herencia, idiomas y
tradiciones culturales y religiosas. Una de las caracteristicas de las epistemologias y ontologias afro-
brasilefas e indigenas es la afinidad con su ascendencia y el sentido colectivo de comunidad y
conexion con su tierra y naturaleza. El filosofo brasilefio Marcelo José Derzi Moraes (2019) explica
que la filosofia afro-brasilefia (arraigada en el pensamiento Ubuntu'®) valora el sentido de
comunidad, naturaleza y universo, y es a través de esta conexion que los pueblos africanos e
indigenas crearon sus historias de resistencia desde su lengua, religiéon y practicas culturales
ancestrales (Ramose, 2010; Noguera y Umuntu, 2012). Una de las estrategias del gobierno brasilefio
para romper estas tradiciones fue obligar a los quilombolas" (sobrevivientes africanos esclavizados
y sus descendientes) y alos pueblos indigenas a trasladarse de sus tierras a areas en el pais con tierras
menos fértiles o con menos nutrientes, dificultando su supervivencia (Almeida, 1992). Mientras que
las tierras mas fértiles, junto con el suefio de la vida prometida, fueron vendidas a precios mas bajos
alos inmigrantes europeos.

Durante este proceso de migracion forzada (al final del siglo XIX y mediados del XX), los
misioneros y misioneras cristianas impusieron sus creencias al tiempo que devaluaban las
epistemologias y religiones ancestrales indigenas y afro-brasilefias. Quienes no aceptaron las reglas
cristianas fueron reprimides, perseguides y abusades emocional, fisica y sexualmente (Nascimento,
2003). Sin embargo, es importante destacar que los pueblos afro-brasilefios e indigenas no fueron,
ni nunca han sido, pasivos. Crearon varias estrategias de resistencia como los quilombos®, el
Candomblé, batallas y el pretugués. El pretugués es la mezcla de multiples idiomas utilizados por las
personas de Africa que estaban esclavizadas, especialmente las mujeres y madres, para preservar
sus idiomas (Gonzales, 1984). Estos ejemplos son algunas de las multiples maneras en que los
pueblos afro-brasilefies e indigenas contraatacaron la represion, la violencia y la colonizacion.

Incluso hoy en dia, las comunidades afro-brasilefias e indigenas histéricamente contintian
siendo sometidas a violentas hostilidades racistas y religiosas tanto verbales como fisicas. La idea
que las personas afro-brasilefias e indigenas tenian infectada la sangre (Nascimento, 1978, 2002), y
que solamente el dios cristiano podia purificar sus vidas, foment6 practicas discriminatorias que
amenazaba con extinguir a la gente que no era blanca, asi como su patrimonio y sus practicas

14 No podemos generalizar las epistemologias y ontologias africanas e indigenas. Kaphagawan y Malherbe (2003) explican
que la epistemologia africana es un término vacio porque existen variaciones significativas entre las muchas culturas de
Africa.

15 Ver a los autores indigenas brasilefios: Potiguara, 2015; Kambeba, 2018; Munduruku, 2017; Krenak, 2019; Pachamama,
2019; Thydéw4, 2011.

16 Kaphagawani y Malherbe (2003) destacan que la filosofia de Ubuntu es la base de la filosofia africana en la que soy
porque somos.

17 Un quilombo es también una organizacion social creada como una forma de resistencia politica. Ver Nascimento, 1977.
18 Ver Gomes, 2008 y Nascimento, 2002.
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culturales®. El pensamiento cristiano, entonces, fue usado en la formulacion de discursos y
practicas gubernamentales que justificaban la violencia hacia los pueblos y religiones afro-
brasilefos e indigenas. En este sentido, las iglesias y los gobiernos han colaborado en la exclusion y
explotacion de los pueblos afro-brasilefos e indigenas desde el encuentro colonial y en muchas
otras instancias, incluyendo en los proyectos eugenésicos de blanqueamiento de la nacién. El
psiquiatra tedrico anticolonialista antillano, Frantz Fanon (1961) destaca que todas las declaraciones
de los valores blancos ocurren con violencia y colonizacion. Para la élite brasilefia, los pueblos afro-
brasilefies e indigenas representan “no sélo la ausencia de valores sino también la negacion de un
valor, es decir, el mal absoluto” (Fanon, 1961, 6). Fanon denuncia lo que aprendi durante mi infancia:
el juicio de que todas las religiones afro-brasilefias e indigenas eran pecaminosas. Esta forma de
represion descrita por Fanon persiste atin hoy en dia. Un gran niimero de gente en Brasil cree que
quienes participan o creen en religiones de matrices africanas necesitan ser castigados y purificados
por el dios cristiano.

La historia de mi infancia es una de esas historias del racismo cotidiano arraigado en la
cultura brasilefia. Durante muchos siglos, los practicantes de religiones no cristianas tuvieron que
negar publicamente sus creencias culturales y religiosas, ajustarse a los valores burgueses y
combinar sus practicas con el cristianismo, para que la clase alta cristiana blanca y los predicadores
no descubrieran que todavia practicaban y protegian sus tradiciones y costumbres. En Brasil,
tenemos Candomblé, Umbanda y Quimbanda®, costumbres religiosas heredadas de la cultura
yoruba mezcladas con matrices indigenas y africanas. La iglesia cristiana, el gobierno y el ejército
prohibieron todos estos sistemas de creencias, por lo que miles de personas afro-brasilefias
emigraron a otras partes de Brasil para resistir, preservar sus costumbres y protegerse de la
violencia. El académico afro-brasilefio, Sidnei Nogueira (2020), ha descrito como la opresion vivida
por los pueblos afro-brasilefios e indigenas no es solo fisica sino también es “violencia simbdlica o
colonialismo cognitivo” (23). El profesor emérito portugués de sociologia en la facultad de economia
de la Universidad de Coimbra y académico distinguido de la facultad de derecho en la Universidad
de Wisconsin-Madison, Boaventura de Souza Santos (1995), utiliza el término epistemicidio para
explicar la combinacién de opresién y genocidio como crimen de lesa humanidad al que se enfrentan
los pueblos y comunidades afro-brasilefios e indigenas. Sugiere que el epistemicidio abarca mas que
un genocidio porque también subordina, subyuga, margina y criminaliza las practicas sociales de los
grupos que podrian amenazar a la expansion capitalista. En respuesta, la académica feminista y
activista afro-brasilefia, Sueli Carneiro (2005), argumenta que el epistemicidio va mas alla de la
subvaloracion y descalificacion de esos pueblos afro-brasilefios e indigenas. Sugiere que el
epistemicidio es un proceso continuo de indigencia cultural por la negacién al acceso a una
educacion de calidad y la produccidon de inferioridad intelectual; por la deslegitimacion de las
personas afro-brasilefias e indigenas como portadoras, fuentes y productoras de conocimiento, y
por el deterioro de la cognicién y la autoestima; esto se debe a que no es posible calificar el
conocimiento de los pueblos dominantes sin descalificar el conocimiento de los pueblos no
dominantes (Carneiro, 2005). La sociedad patriarcal blanca eurocéntrica devaliia y descalifica el
cuerpo fisico de los afro-brasilefios y los indigenas, junto con sus epistemologias y ontologias.

19 Ver Stepan, 1991 y Nascimento, 1978.
20 Ver Concone, 1987; Prandi, 1998; Ortiz, 1978, y Carvalho y Bairrdo, 2019.
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Parte IV. Conexion del pasado con el siglo XXI y el aumento de
la intolerancia religiosa

Este clima de antinegritud en el que estaba inmersa desde mi infancia ha influido en mi
historia personal y ha puesto al descubierto mi propio racismo, un racismo aprendido en mi hogar y
en mi comunidad, un racismo sostenido por el gobierno brasilefio (CIMI, 2019), un racismo que atn
prevalece hoy en la socializacion de 1xs nifixs de Brasil por parte de sus padres, madres y sus
comunidades. Esta normalizacién del racismo abarca la infancia, los afios escolares y la edad adulta,
tanto en espacios publicos como privados, de forma de micro y macro agresiones en contra de
personas indigenas y afro-brasilefias. En 2020, el Ministerio de la Mujer, la Familia y los Derechos
Humanos de Brasil public6é un informe que muestra un aumento del 67.7% en los Gltimos dos afos
en ataques violentos contra personas afro-brasilefias. Coincidentemente, este aumento se
superpone con el ascenso de la derecha cristiana radical y la eleccion de su testaferro, el presidente
Jair Bolsonaro (Quilombolas Contra Racistas, 2020). Los reportes muestran que entre 2015 y 2019,
cada 15 horas, una persona que practica la religion afro-brasilefia o indigena es victima de
intolerancia violenta (de Souza, 2020).

Los datos facilitados por el Ministerio de la Mujer, la Familia y los Derechos Humanos (2019)
muestran que, entre 2012 y 2019, aumentaron los casos denunciados de intolerancia violenta contra
personas afro-brasilefias e indigenas. También es importante enfatizar que antes de 2016, la
violencia contra las culturas indigenas y sus religiones no se reportaba. El activista indigena
brasilefio Kum Tum Akrod Gamela afirma: “Los pueblos indigenas tenemos que vivir todos los dias
teniendo que justificar nuestra existencia y nuestra vida” (Milanez et al., 2019, 2172). Las victimas
afro-brasilefias e indigenas temen denunciar los crimenes por dos razones principales: (1) temor de
que el perpetrador tome represalias y (2) la creencia de que las victimas africanas e indigenas no
recibiran justicia e incluso pueden ser revictimizadas por el Estado.

Las personas afro-brasilefias se han enfrentado a tales opresiones, incluidas
invisibilizaciones y explotaciones. Con el pretexto de sentir empatia por las personas afro-
brasilefias, el proyecto de ley n°® 064 (Camara dos Deputados, 2019) ratificado en 2019, nombra el 6
de agosto como fiesta nacional oficial para celebrar las religiones afro-brasilefias. A pesar de este
reconocimiento nacional, la violencia persiste. En 2019, Jamila, una mujer afro-brasilefia que vestia
laropa tradicional (traje blanco y pafiuelo en la cabeza) del Candomblé, caminaba frente a unaiglesia
protestante en Sao Paulo cuando fue acosada verbalmente. Los feligreses protestantes de la iglesia
le gritaban: “jQuémenla, quemen a su Dios!” En una entrevista para el diario Brasil de Fato, ella
explico el asalto verbal que experimenté y la verglienza que sinti0 mientras caminaba
tranquilamente por la via ptblica. Ella dijo: Dolié mucho. Estaba en una gran paz y plenitud. Durante
la agresion, me senti bastante impotente. Pensé en presentar una denuncia, pero no tenia pruebas
(De Souza, 2020). Para demostrar que fue victima de intolerancia religiosa, Jamila tenia que
encontrar a alguien que constatara el evento, pero nadie estuvo dispuesto a presentarse.
Conociendo los estigmas que afectan a las religiones afro-brasilefias e indigenas, Jamila decidié
guardar silencio. Al igual que la historia de Jamila, miles de practicantes prefieren permanecer en
silencio porque saben que pueden ser revictimizados ya sea por el perpetrador original o por el
sistema judicial brasilefio.
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Este silenciamiento sistémico es la razon por la que no existen estadisticas precisas sobre
actos de violencia contra practicantes indigenas y afro-brasilefios. Cuando el sistema judicial
brasilefio contribuye a la invisibilidad y subvaloracion de las experiencias de las comunidades afro
eindigenas, también contribuye a la marginacion y perpetuacion de la violencia contra estos grupos.
Ribeiro (2018) sostiene que a las personas afro-brasilefias e indigenas no las protege de la violencia
y el racismo el guardar silencio, y afirma que “el hablar no se limita al acto de emitir palabras, sino
al hecho de poder existir” (Ribeiro, 2018, 39). Esta invisibilizacion estratégica se normaliza cuando
el presidente Jair Bolsonaro se pronuncia en contra de los indigenas y afro-brasilefios en sus
discursos: “Los indigenas necesitan vivir como blancos, ya que cada vez se vuelven mas y mas
humanos, casi como nosotros” (Garcia, 2019) o “fui a un quilombo. No hacen nada. Creo que no
sirven ni para la procreacion” (Coletivo Tupinambad, 2017). El apoyo y patrocinio gubernamental de
esta retdrica antinegra y en contra de las religiones diferentes a la cristiana demuestra un sesgo
sistémico en la autoridad brasilefia, normalizando ideologias y practicas racistas (CIMI, 2020).

Conclusion

Hoy, pienso en aquella tienda Candomblé y reflexiono sobre la pregunta que me hice en la
infancia, jpor qué era un pecado acercarme a la tienda Candomblé? Veo, ahora, la necesidad de
deconstruir la retdrica contra la negritud a la que yo y la mayoria de la gente en Brasil fuimos y
seguimos siendo inculturados. Al ver el valor interseccional de las historias, experiencias y
epistemologias de toda la gente en Brasil, se puede cambiar la narrativa patriarcal cristiana blanca
que domina a la sociedad brasilefia. El primer paso es actuar. Es necesario una examinacion de la
antinegritud y su presencia en las politicas y las practicas en todos los foros piblicos y privados para
ver nuestros prejuicios individuales y las propagaciones conscientes e inconscientes de racismo. El
cambio puede comenzar desde dentro, internamente, con nuestras familias, nuestras comunidades
y nuestras estructuras politicas (Berth, 2019). Hay que educar a les brasilefies y luego insistirles en
votar. De esta manera, las leyes, politicas y practicas pueden mejor representar la diversidad de
Brasil y disminuir la marginacién de las personas que no son cristianas y blancas. Las personas en
Brasil debemos deconstruir la concepcién eurocéntrica del conocimiento tan arraigada en nuestra
sociedad y llevar al aula y otros espacios las historias empiricas y las mdaltiples epistemologias y
ontologias de la gente indigena y afro-brasilefia. Al hacerlo, crearemos comunidades criticas en el
futuro y superaremos las limitaciones del racismo. Asi, al escuchar las historias de los demas, incluso
cuando sea incomodo, construiremos un respeto mutuo a pesar de nuestros prejuicios arraigados y,
como sugiere la filosofia de Ubuntu, seremos humanos completos debido a las otras personas.

Bibliografia

Akotirene, Carla. 2019. Interseccionalidade. Feminismos Plurais. San Pablo: Jandaira

Almeida, Anna Luiza Ozorio. 1992. The Colonization of Amazon. Austin: University of Austin Texas

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)

67



6 8 Trenzar (Santiago): Dossier

Almeida, Silvio. 2018. O que é o Racismo Estrutural? Feminismos Plurais. Belo Horizonte: Letramento
Justificando

Alzandud, Gloria. 1987. Borderlands La Frontera: The New Mestiza. San Francisco: Aunt Lute Books

Aratijo, Patricio Carneiro. 2018. Entre Ataques e Atabaques: Intolerdncia Religiosa e Racismo nas Escolas.
San Pablo: Aché

Ba, A. Hampaté. 2010. “A tradicdo viva”. En Joseph Ki Zerbo, editor. Histdria Geral da Africa L
Metodologia e Pré-Historia da Africa. 167-212. Brasilia: UNESCO.
http://portaldoprofessor.mec.gov.br/storage/materiais/0000015104.pdf

Balé Folclérico da Bahia, “Dan¢a dos Orixds”, YouTube video, performance FAINOMAI, 2014,
https://www.youtube.com/watch?v=ixeoncWFi1c

Bernadinho, Joaze. 2002. “Acdo Afirmativa e a Rediscussdo do Mito da Democracia Racial no Brasil”.
Estudos Afro-Asidticos. 24(2): 247-73.

Berth, Joice. 2019. Empoderamento. Feminismos Plurais. San Pablo: Polén

Betts, Edxi, Mahlikah Awe:ri, y Shanese Steele. 2020. Stolen Kinship: Confronting Anti-Blackness in
Indigenous communities. Indigenous Action Podcast. Diciembre 3.
https://www.indigenousaction.org/indigenous-action-podcast-ep-5-stolen-kinship-
confronting-anti-blackness-in-indigenous-communities/

Borges, Juliana. 2019. Encarceramento em Massa. Feminismos Plurais. San Pablo: Polén.

BR 2019. “Bill n.° 064 de 2019”. October. Cdmara dos Deputados. https://projetopoliteia.com.br/wp-
content/uploads/2019/06/PL-064-2019-Dep.-Gabrielly-Santos.pdf

BR 2019. “Relatoério Violéncia Contra os Povos Indigenas no Brasil”. Conselho Indigenista Missiondrio.
Diciembre.  https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2019/09/relatorio-violencia-contra-os-
povos-indigenas-brasil-2018.pdf

BR 2020. “Relatorio Violéncia Contra dos Povos Indigenas no Brazil”. Conselho Indigenista Missiondrio.
Diciembre.  https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2020/10/relatorio-violencia-contra-os-
povos-indigenas-brasil-2019-cimi.pdf

BR 2019. Caracteristicas Gerais dos Domicilios e dos Moradores 2019. PNAD Continua. IBGE
https://biblioteca.ibge.gov.br/visualizacao/livros/livioizoy_informativo.pdf

BR 2020. Manual do Recenseador Part 2. Diciembre. IBGE
https://censo2021.ibge.gov.br/media/com_mediaibge/arquivos/bfd69167fb62613effc2baecose
4666d.pdf

BR 2019. Ministério da Mulher, da Familia e dos Direitos Humanos. Balango geral 2011 ao 1 semestre de
2019 - Discrimina¢do Religiosa. November 10. https://www.gov.br/mdh/pt-br/acesso-a-
informacao/ouvidoria/balanco-disque-100

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)


http://portaldoprofessor.mec.gov.br/storage/materiais/0000015104.pdf
https://www.youtube.com/watch?v=ixeoncWFi1c
https://www.indigenousaction.org/indigenous-action-podcast-ep-5-stolen-kinship-confronting-anti-blackness-in-indigenous-communities/
https://www.indigenousaction.org/indigenous-action-podcast-ep-5-stolen-kinship-confronting-anti-blackness-in-indigenous-communities/
https://projetopoliteia.com.br/wp-content/uploads/2019/06/PL-064-2019-Dep.-Gabrielly-Santos.pdf
https://projetopoliteia.com.br/wp-content/uploads/2019/06/PL-064-2019-Dep.-Gabrielly-Santos.pdf
https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2019/09/relatorio-violencia-contra-os-povos-indigenas-brasil-2018.pdf
https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2019/09/relatorio-violencia-contra-os-povos-indigenas-brasil-2018.pdf
https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2020/10/relatorio-violencia-contra-os-povos-indigenas-brasil-2019-cimi.pdf
https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2020/10/relatorio-violencia-contra-os-povos-indigenas-brasil-2019-cimi.pdf
https://biblioteca.ibge.gov.br/visualizacao/livros/liv101707_informativo.pdf
https://censo2021.ibge.gov.br/media/com_mediaibge/arquivos/bfd69167fb62613effc2bae005e4666d.pdf
https://censo2021.ibge.gov.br/media/com_mediaibge/arquivos/bfd69167fb62613effc2bae005e4666d.pdf
https://www.gov.br/mdh/pt-br/acesso-a-informacao/ouvidoria/balanco-disque-100
https://www.gov.br/mdh/pt-br/acesso-a-informacao/ouvidoria/balanco-disque-100

Michelle Angelo-Rocha , “Oye morena, deja de ser ignorante. Aqui no existe el racismo. Un
analisis de la anti-negritud y la intolerancia religiosa en Brasil”

BR 2018. Ministério Pblico Federal dos Direitos do Cidaddo no Combate a Intolerancia Religiosa. Estudo
da Relatoria: Estado Laico e Combate a Violéncia Religiosa. http://www.mpf.mp.br/atuacao-
tematica/pfdc/midiateca/nossas-publicacoes/nota-tecnica-livre-exercicio-dos-cultos-e-
liturgias-das-religioes-de-matriz-africana

Braga, Jalio. 1998. A Cadeira de Ogd e Outros Ensaios. Rio de Janeiro: Pallas

Carneiro, Sueli Aparecida. 2005. “A Construcdo do Outro como Nao-Ser Como Fundamento do Ser”.
Doctorate Thesis. Universidade de Sdo Paulo. San Pablo

. 2004. “Negros de Pele Clara: Contra o Discurso da Mediocridade Moreninha”. Brasilia: Correio
Braziliense

. 2002. “Género e Raca”. En Bruschini C. e Unbehaum, S. Género. Democracia e Sociedade
Brasileira.167-94. San Pablo: Editora 34

Carvalho, Juliana Barros Brant; José Francisco Miguel Henriques Bairrao. 2019. “Umbanda e Quibanda:
Alternativa Negra a Moral Branca”. Psicologia USP. 30

Coletivo Tupinambd, 2017. “O Facismo de Bolsonaro no Hebraica”, YouTube video, Discurso del
Presidente Bolsonaro Speech em Hebraica. 4:03 min. https://youtu.be/uF2EzmYSYzo

Concone, Maria Helena Vilas Boas. 1987. Umbanda: Uma Religido Brasileira. San Pablo: FFLCH/USP.
Conrado, Margarete de Souza. 2013. “Percursos de Resisténcia e Aprendizagem nos Cortejos de
Maracatu”. Tesis Doctoral. Universidade Federal da Bahia: Salvador.

https://repositorio.ufba.br/ri/bitstream/ri/13950/1/Tese%20Final.pdf

DaMatta, Roberto. 1997. Carnavais, Malandros e Herdis: para uma Sociologia do Dilema Brasileiro. Rio
de Janeiro: Rocco

De Souza, Marina Duarte. 2020. “Dentincias de Intolerncia Religiosa Aumentaram 56% Brasil em 2019”.
Brasil de Fato. Octubre 15. https://www.brasildefato.com.br/2020/01/21/denuncias-de-

intolerancia-religiosa-aumentaram-56-no-brasil-em-2019

Dos Santos, Juana Elbein dos. 2012. Os Nago e a Morte. Pade, Asese e o Culto Egun na Bahia. Petrépolis:
Vozes

Evaristo, Concei¢do, 2020. “Escrevivéncia”, Youtube video, Leituras Brasileiras,
https://www.youtube.com/watch?v=QXopKuvxevY

Fanon, Franz. 1961. The wretched of the earth. Nueva York: Grove Press

Fialho, Lais Azevedo. 2017. “O Maracatu como Ferramenta Politica e Descolonizacdo da Cultura”. Revista
NEIAB-UEM. 1(1). http://sites.uem.br/neiab/revista-neiab/3-2.pdf

Filho, Eudaldo Francisco dos Santos; Alves, Janaina Bastos Alves. 2017. “A Tradicdo Oral para Povos
Africanos e Afrobrasileiros: Relevincia da Palavra”. Revista da ABPN. 9: 50-76.

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)

69


http://www.mpf.mp.br/atuacao-tematica/pfdc/midiateca/nossas-publicacoes/nota-tecnica-livre-exercicio-dos-cultos-e-liturgias-das-religioes-de-matriz-africana
http://www.mpf.mp.br/atuacao-tematica/pfdc/midiateca/nossas-publicacoes/nota-tecnica-livre-exercicio-dos-cultos-e-liturgias-das-religioes-de-matriz-africana
http://www.mpf.mp.br/atuacao-tematica/pfdc/midiateca/nossas-publicacoes/nota-tecnica-livre-exercicio-dos-cultos-e-liturgias-das-religioes-de-matriz-africana
https://youtu.be/uF2EzmYSYz0
https://www.brasildefato.com.br/2020/01/21/denuncias-de-intolerancia-religiosa-aumentaram-56-no-brasil-em-2019
https://www.brasildefato.com.br/2020/01/21/denuncias-de-intolerancia-religiosa-aumentaram-56-no-brasil-em-2019
https://www.youtube.com/watch?v=QXopKuvxevY
http://sites.uem.br/neiab/revista-neiab/3-2.pdf

70 Trenzar (Santiago): Dossier

Freyre, Gilberto. 1956. The Masters and the Slaves: A Study in the Development of Brazilian Civilization.
Nueva York: Knopf

Funes, Euripedes, Hilario Ferreira Sobrinho. 2016. “Black Experiences Amid ‘Morenos’ and ‘Galegos "”. A
Gazeta de Antropologia. 32 (1(1)).
https://digibug.ugr.es/bitstream/handle/10481/43051/GA%2032-1-
02%20Funes_Ferreira.pdf?sequence=6&isAllowed=y

Garcia, Diego. 2019. “Questdo Ambiental é para veganos que s6 comem vegetais, diz Bolsonaro”. Folha de
Sdo  Paulo. https://wwwai.folha.uol.com.br/cotidiano/2019/07/questao-ambiental-e-para-
veganos-que-so-comem-vegetais-diz-bolsonaro.shtml

Gomes, Flavio. 2008. Palmares: Escraviddo no Atldntico Sul. San Pablo: Contexto

Gonzales, Lélia. 1982. “A Mulher Negra na Sociedade Brasileira”. En Madel T. Luz, editor. O Lugar da
mulher: Estudos Sobre a Condigdo Feminina na Sociedade Atual. 89-106. Rio de Janeiro

.1984. Racismo e Sexismo na Cultura Brasileira. En Revista Ciéncias Sociais Hoje. Anpocs. 223-44.

.2018. Lélia Gonzales: Primavera para as Rosas Negras. So Paulo: UCPA Editora.

Guerra, Denise. 2010. “Corpo e Movimento: Acalantos afro-brasileiros”. Revista Africa e Africanidades.
2 (8).

Guerra-Peixe, César. 1955. Maracatus de Recife. San Paulo: Ricordi

Hall, Stuart. 1990. “Cultural Identity and Diaspora”. En Jonathan Rutherford, editor. Identity,
Community, Culture, Difference. 222-37. Londres: Lawrence & Wishart

Hooks, Bell. 1990. Talking back: Thinking Feminist, Thinking Black. Boston: South End Press

.1994. Teaching to Transgress. Education as the Practice of Freedom. Londres: Routledge.
Kambeba, Marcia. 2018. Ay Kakyri Tama: Eu Moro na Cidade. Manaus: Grafisa Grafica

Kaphagawani, Didier; Malherbe, Jeanette G. 2003. “Epistemology and the Tradition in Africa”. En The
African Philosophy Reader editado por Coetzee P.H., an Roux, A. P.J. Nueva York: Routledge

Kilomba, Grada. 2012. Plantation Memories: Episodes of Everyday Racism. Budapest: Unrast Verlag
Krenak, Ailton. 2019. Ideias para Adiar o Fim do Mundo. San Paulo: Companhia das Letras

Lowande, W., Camila Silva Bueno. 2020. “Tambores de Resisténcia: O Maracatu de Baque Virado como
Patrim6nio Cosmoldgico”. Caderno de Pesquisa do CDHIS. 33(1): 91-119.

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)


https://digibug.ugr.es/bitstream/handle/10481/43051/GA%2032-1-02%20Funes_Ferreira.pdf?sequence=6&isAllowed=y
https://digibug.ugr.es/bitstream/handle/10481/43051/GA%2032-1-02%20Funes_Ferreira.pdf?sequence=6&isAllowed=y
https://www1.folha.uol.com.br/cotidiano/2019/07/questao-ambiental-e-para-veganos-que-so-comem-vegetais-diz-bolsonaro.shtml
https://www1.folha.uol.com.br/cotidiano/2019/07/questao-ambiental-e-para-veganos-que-so-comem-vegetais-diz-bolsonaro.shtml

Michelle Angelo-Rocha , “Oye morena, deja de ser ignorante. Aqui no existe el racismo. Un
analisis de la anti-negritud y la intolerancia religiosa en Brasil”

Machado, Renata. 2017. “Filosofias Invisiveis”. Rddio Yandé. Octubre 7.
https://radioyande.com/default.php?pagina=blog.php&site_id=975&pagina_id=21862&tipo=p
ost&post_id=739

Milanez, Felipe; Lucia S4, Ailton Krenak, Felipe Sotto Maior Cruz, Elisa Urbano Ramos, Genilson dos
Santos de Jesus. 2019. “Existéncia e Diferenca: O Racismo Contra os Povos Indigenas”. Revista
Direito e Praxis. 10 (3): 2161-81.

Moraes, Marcelo José Derzi. 2019. “A Filosofia Ubuntu e o Quilombo: A Ancestralidade como Questdo
Filosofia”. Revista Africa e Africanidades. 32.

Moreira, Adilson. 2019. Racismo Recreativo. Feminismos Plurais. San Paulo: Polén
Mota, Andrea. 2020. “Selvageria Contra o Indio Envergonha todo o Pais”. Correio Braziliense. Octubre 10.

https://www.correiobraziliense.com.br/app/noticia/cidades/2020/03/02/interna_cidadesdf,830446/se
lvageria-contra-o-indio-envergonha-todo-o-pais.shtml

Munduruku, Daniel. 2017. “Minha V6 foi Pega a Laco”. Blog Daniel Mundukuru. Noviembre.
http://danielmunduruku.blogspot.com/2017/11/minha-vo-foi-pega-laco.html

. 2017. Mundurukando: Sobre Vivéncias, Piolhos e Afeto - Roda de conversa com Educadores.
Lorena: UK’A Editorial

Nascimento, Abdias do. 2002 Quilombismo: Um Conceito Cientifico Emergente do Processo Historico e
Cultural da Populagdo Afro-Brasileira. Brasilia y Rio de Janeiro: Fundagao Palmares

. 1978. O Genocidio do Negro Brasileiro - Processo de um Racismo Mascarado. Rio de Janeiro:
Editora Paz e Terra

Nascimento, Elisa Larkin. 2003. The Sorcery of Color: Identity, Race, and Gender in Brazil. Philadelphia:
Temple University Press

Nascimento, Maria Beatriz. 1977. Historiografia do Quilombo. En Nascimento, Maria Beatriz
Nascimento, editor. Beatriz Nascimento, Quilombola e Intelectual: Possibilidades nos dias da

destruicdo. Didspora Africana: Editora Filhos da Africa

Nishida, Mieko. 2003. Slavery & Identity: Ethnicity, Gender, and Race in Salvador, Brazil, 1808-1888.
Bloomington: Indiana University Press

Nogueira, Sidnei. 2020. Intolerdncia Religiosa. Feminismos Plurais. San Paulo: Polén

Noguera, Renato, Umuntu Ngumuntu Ngabantu. 2012. “Ubuntu como Modo de Existir: Elementos Gerais
para uma Etica Afroperspectiva”. Revista da ABPN. 3(6):147-50.

Ortiz, Fernando. 1940. Cuban Counterpoint. Tobacco and Sugar. North Carolina: Duke University Press

Ortiz, Renato. 1978. A Morte Branca do Feiticeiro Negro. Petropolis: Vozes

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)

71


https://www.correiobraziliense.com.br/app/noticia/cidades/2020/03/02/interna_cidadesdf,830446/selvageria-contra-o-indio-envergonha-todo-o-pais.shtml
https://www.correiobraziliense.com.br/app/noticia/cidades/2020/03/02/interna_cidadesdf,830446/selvageria-contra-o-indio-envergonha-todo-o-pais.shtml

72 Trenzar (Santiago): Dossier

Pachamama, Aline Rochedo. 2019. Taynéh: O Menino Que Tinha Cem Anos. Maraca: Pachamama

Piubelli, Rodrigo. 2012. Memérias e Imagens em torno do indio Pataxé Hiahdhie Galdino Jesus os Santos
(1997 a 2012). Universidade de Brasilia. Tesis de Maestria.
https://repositorio.unb.br/bitstream/10482/11836/1/2012_RodrigoPiubelli.pdf

Potiguara, Eliane. 2015. A Cura da Terra. San Paulo: Editora do Brasil

Prandi, Reginaldo. 1991. Os Candomblés de Sdo Paulo: A Velha Magia na Metrdpole Nova. San Pablo:
Hucitec

,Reginaldo. 1998. “Referéncias Sociais das Religides Afro-Brasileira: Sincretismo, Branqueamento,
Africanizagdo”. Horizontes Antropoldgicos. 4(8): 151-167.

Quilombolas Contra Racista. 2020. Discurso Racista em Nilmeros e Impacto nas Vidas Quilombolas.
Diciembre. ttps://quilombolascontraracistas.org.br/apresentacao-dos-dados/

Ramose, Mogobe. 2010. A Importincia Vital do “No6s”. Interview Moisés Sbardelotto. Translation Luis
Marco Sander. Revista do Instituto Humanitas Unisinos. 353

http://www.ihuonline.unisinos.br/artigo/3688-mogobe-ramose

Ribeiro, Djamila. 2017. Lugar de Fala. Feminismos Plurais. Belo Horizonte: Letramento.

, Djamila. 2018. Quem Tem Medo do Feminismo Negro? San Pablo: Compainha das Letras.

Santos, Boaventura de Souza. 1995. Pela Mdo de Alice: O Social e o Politico na Pés-Modernidade. San
Pablo: Edi¢oes Afrontamento

Santos, Edmar Ferreira. 2009. O Poder dos Candomblés: Perseguicdo e Resisténcia no Reconcavo da Bahia.
Salvador: EDUFBA

Santos, Maria Stella de Azevedo. 2010. Meu Tempo é Agora. Salvador, Bahia: Assembléia Legislativa do
Estado da Bahia

Stepan, Nancy L. 1991. The hours of Eugenics: Race, Gender and Nation in Latin America. Nueva York:
Cornell University Press

Silva, Elizangela Cardoso de Aragdjo. 2018. “Indigenous Peoples and the Right to Land in Brazilian Reality”.
Servico Social & Society. 133: 480-500.

Silva, Iona Goncalves Santos; Marlucia Mendes da Rocha. 2020. “Transmodernidade e Socializagao do
Poder: Resisténcia Cultural dos Povos Origindrios em Face do Neopentecostalismo no Brasil”.
Raido. 14 (34)

Souza, Jessé. 2000. “Democracia Racial e Multiculturalismo: A Ambivalente Singularidade Cultural
Brasileira”. Estudos Afro-Asidticos. 38

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)


https://repositorio.unb.br/bitstream/10482/11836/1/2012_RodrigoPiubelli.pdf
https://quilombolascontraracistas.org.br/apresentacao-dos-dados/
http://www.ihuonline.unisinos.br/artigo/3688-mogobe-ramose

Michelle Angelo-Rocha , “Oye morena, deja de ser ignorante. Aqui no existe el racismo. Un
analisis de la anti-negritud y la intolerancia religiosa en Brasil” 73

Silva, Mirna P. Marinho. 2018. “Minha Avo Foi pega no Lago: A Questido da Mulher Indigena a partir de
um Olhar Feminista”. Anais do Semindrio Internacional de Pesquisa em Arte e Cultura Visual.
Goidnia: Universidade Federal de Goias, 752-763.

Sousa, Neusa Santos. 1983. Tornar-se Negro: As Vicissitudes de Identidade do Negro Brasileiro em
Ascensdo Social. Rio de Janeiro: Edi¢des Tendéncias

Souza, Andéia Lisboa, Ana Lucia Silva Sousa, Heloisa Pires Lima, Marcia Silva. 2005. De Oltho na Cultura!
Pontos de Vistas Afro-Brasileiros. Centro de Estudos Afro-Orientais. Brasilia. Fundagao Cultural
Palmares

Telles, Edward E. 2004. Race in Another America: The Significance of Skin Color in Brazil. Princeton.
Princeton University Press

Thydéwa. 2011. Indios na Visdo dos Indios: Somos Patriménio. Salvador: Thydéwa.
http://www.thydewa.org/downloads/potiguara.pdf

Valente, Waldemar. 1955. Sincretismo Religioso Afro-Brasileiro. San Pablo: Companhia Editorial
Nacional

William, Rodney. 2019. Apropriacdo Cultural. Feminismos Plurais. San Pablo: Polén
Wright, Angus; Woldford, Wendy. 2003. To Inherit the Earth: The Landless Movement and the Struggle
for a New Brazil. Oakland. Food First Books

Wynter, Sylvia. 1995. “1492: A New World View”. En Hyatt, Vera L., Nettleford, Rex. Race, Discourse, and
the Origin of the Americas. A New World View. Washington: Smithsonian Institution Press

Trenzar. Revista de Educacion Popular, Pedagogia Critica e Investigacion Militante (ISSN 2452-4301),
N©8 (Abril 2022 — Septiembre 2022)


http://www.thydewa.org/downloads/potiguara.pdf

