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PREFACIO

Eu vi a cara feia da revolugao.

Meu primeiro contato com ela foi em Seattle, no estado de
Washington, onde iniciei minha carreira como jornalista de politica.
Quando comecei a denunciar a crise da falta de moradias da cidade, os
ativistas de esquerda de Seattle lancaram uma campanha implacavel
contra minha familia, atacando nossa reputacdo, tentando conseguir a
demissdao de minha mulher de seu emprego, publicando ameagas que
incluiam o endereco de nossa casa e colocando cartazes ameacadores
perto da escola de meu filho mais velho.

O objetivo deles era simples: silenciar, marginalizar e reprimir — de
algum modo, tudo em nome da tolerancia e de uma sociedade aberta. Na
época, eu me considerava um individuo moderado. Porém, essa
experiéncia abriu meus olhos para a verdadeira natureza da politica da
esquerda. Isso me radicalizou.

Alguns anos depois, quando minha atividade jornalistica se voltou
para a teoria critica da raca, descobri a mesma dindmica em escala
nacional: as institui¢des norte-americanas vinham praticando o mesmo
jogo cinico, mobilizando as forcas da culpa, da vergonha e do bode
expiatorio para impor uma ortodoxia politica esquerdista. Os Orgdos
governamentais estavam ensinando que “todos os brancos” eram
racistas. As escolas publicas separavam os alunos em ‘“opressores” e
“oprimidos”. As 100 maiores corporacdes dos Estados Unidos



promoviam a ideia de que vigorava um “sistema de supremacia branca”
no pais.

Assim como aconteceu em Seattle, a maioria dos norte-americanos —
liberais, moderados e conservadores — conseguia perceber a falsidade e
o perigo dessas ideias, mas temia falar abertamente. Eles ndo eram
“opressores” ou ‘‘supremacistas brancos”; eram pessoas normais que
criavam suas familias e procuravam agir corretamente com seus
vizinhos. E eles precisavam de uma voz.

Nesse periodo, enquanto fazia minhas reportagens, eu também
descobri uma maneira de contra-atacar. No verdo de 2020, participei do
programa de televisao Tucker Carlson Tonight, apresenteli minhas
informacgdes sobre a aplicagdo da teoria critica da ragca no governo
federal e pedi diretamente ao presidente Donald Trump que tomasse
providéncias. “O presidente e a Casa Branca tém a autoridade e o poder
para expedir imediatamente um decreto presidencial abolindo a
capacitagdo em teoria critica da raga no governo federal”, afirmei.
“Exorto o presidente a expedir imediatamente esse decreto e erradicar
pela raiz essa ideologia destrutiva, desagregadora e pseudocientifica.”

Fiz o pedido no momento certo. As sete da manha do dia seguinte,
recebi um telefonema de Mark Meadows, chefe de gabinete do
presidente, que me disse que Trump assistira a minha entrevista € o
encarregara de agir imediatamente. Tr€s semanas depois, o presidente
expediu um decreto abolindo a teoria critica da raga no governo federal,
nacionalizando a questdo e provocando um periodo de debate acalorado
e consequente na politica norte-americana.

Desde o inicio, tenho estado no centro desse debate. Como jornalista,
publiquei artigos expondo a presenca da teoria critica da raca nas
institui¢des norte-americanas €, como ativista, liderei a campanha bem-
sucedida de proibir o uso desta teoria nos sistemas de ensino publico em
22 estados. Fui reverenciado na imprensa conservadora, que aclamou



meu trabalho como jornalista e lider em formulacdo de politicas. Até
meus inimigos foram for¢ados a reconhecer minha influéncia, com o
New York Times me chamando de o “mentor da cruzada da direita contra
a teoria critica da raca” e o Vox me identificando como “o empreendedor
intelectual mais importante da direita politica da atualidade”.

Este livro representa um esforco para compreender a ideologia que
impulsiona a politica da moderna esquerda, desde as ruas de Seattle até
os escaldes mais altos do governo norte-americano. Nos ultimos dois
anos, a0 mesmo tempo que eu combatia as ideologias esquerdistas na
arena politica, também me dediquei a estudar meus adversarios por
meio de investigagoes mais aprofundadas. Li centenas de livros, ensaios,
estudos e artigos jornalisticos que revelaram o desenvolvimento historico
da esquerda atual e suas bases ideoldgicas. Aos poucos, comecel a
perceber o panorama geral: a campanha para incorporar a teoria critica
da raca na vida norte-americana era apenas um aspecto da “longa
marcha através das instituicoes” da esquerda radical, que comecara
cinquenta anos atras.

Este livro conta toda a histéria. Eu descrevo a progressdo da
ideologia de esquerda desde o movimento estudantil radical da década
de 1960 até o chamado movimento antirracismo, que incendiou o pais
em 2020. Como ativista, muitas vezes preciso comunicar os fatos em
pequenos surtos de retorica simplificada. Como escritor, tenho
condicoes de ser mais abrangente, identificando os padroes da historia,
investigando os meandros da ideologia e sondando as profundezas das
personalidades que moldaram a forma como pensamos, sentimos €
agimos.

Este livro proporciona uma li¢ao importante. H4 uma deterioragdo se
espalhando pela vida norte-americana. Os alicerces do pais comecam a
ser abalados. Um novo niilismo vem cercando o cidadio comum em
todas as instituigdes que importam: seu governo, seu local de trabalho,



sua igreja, a escola de seus filhos e at€ mesmo sua casa. Ele sabe que
recebemos um presente — a Republica Norte-Americana —, mas nada
garante que ela ird perdurar. Ele sente 1sso em seu amago.

Escrevi este livro com a esperanca de fundamentar essas intuicdes e
revelar a historia profunda da revolucao cultural nos Estados Unidos.
Trata-se de uma genealogia das trevas: uma tentativa de estabelecer a
linhagem humana do novo niilismo que ameacga subjugar o pais. Porém,
também € uma obra de otimismo decidido: se quisermos salvar os
Estados Unidos da desintegracdo, devemos primeiro enxergar a crise
com clareza e confianca. Nao podemos desviar o olhar.



INTRODUCAO

A REVOLUCAO
CULTURAL SILENCIOSA

Em 1975, em Nova York, o dissidente soviético Alexander Soljenitsin
discursou para um grupo de lideres sindicais e denunciou a radical
norte-americana Angela Davis, que se tornara um simbolo do
comunismo internacional e da revolu¢do violenta contra o Ocidente.

Durante esse periodo, o governo soviético havia disseminado
propaganda em massa celebrando Davis como figura de importincia
histérica mundial e instruindo milhdes de criancas em idade escolar a
enviar cartdoes e flores de papel para ela. “Em nosso pais,
ininterruptamente por um ano, ndo se falava de mais nada a ndo ser
Angela Davis”, disse Soljenitsin.

Porém, essa campanha se baseava em uma mentira. Os soviéticos
tinham criado um Estado escravagista global, com uma rede de gulags,
masmorras e campos de prisioneiros que se estendiam de Vladivostok a
Havana; o proprio Soljenitsin passara oito anos suportando prisoes,
torturas e trabalhos forgados.

Mas Davis seguiu a linha propagandistica. Em 1972, durante uma
turné pela Unido Soviética, ela elogiou seus anfitrides pelo tratamento
que dispensavam as minorias, € denunciou os Estados Unidos por sua



opressao aos ‘‘prisioneiros politicos”. Contudo, segundo Soljenitsin,
durante um encontro ndao programado, um grupo de dissidentes tchecos
abordou Davis com um apelo: “Camarada Davis, vocé passou algum
tempo na prisdo, por isso sabe como € desagradavel ficar presa,
principalmente quando se considera inocente. Com toda a autoridade
que tem agora, vocé poderia ajudar nossos prisioneiros tchecos? Vocé
poderia defender essas pessoas na Tchecoslovaquia que estdo sendo
perseguidas pelo Estado?”. Davis respondeu com frieza: “Eles merecem.
Que fiquem na prisdao”.

Para Soljenitsin, nesse momento, tudo ficou claro. Davis encarnava o
espirito da revolucdo de esquerda: o sacrificio do ser humano em favor
da ideologia. O compromisso dela com as grandes abstracoes —
libertacdo, liberdade, humanidade — era uma farsa. “Essa € a cara do
comunismo”, ele disse. “Essa é a esséncia do comunismo para vocé.”!

Posteriormente, a Unido Soviética entrou em colapso, € muitos norte-
americanos consideraram resolvida a questdo da revolu¢ao de esquerda.
Ela se mostrara desastrosa em todos os lugares onde fora tentada — Asia,
Africa e América Latina. O mundo aprendera a licdo, acreditava-se, e
superara as promessas de Marx, Lénin e Mao.

Mas ndo foi assim. Embora a revolu¢do cultural de esquerda tivesse
se autodestruido no Terceiro Mundo, ao longo do tempo ela encontrou
uma nova morada: os Estados Unidos.

Essa nova revolugao foi construida pacientemente nas sombras, €
apos a morte de George Floyd na primavera de 2020 irrompeu na cena
norte-americana. De repente, a antiga narrativa de Angela Davis
apareceu em toda parte: os Estados Unidos eram uma nagio
irremediavelmente racista; os brancos constituiam uma classe opressora
permanente; o pais s6 poderia ser salvo por meio da realiza¢ao de rituais
de culpa elaborados e da subversdao completa de seus principios
fundamentais. Todas as institui¢des formativas — universidades, escolas,



empresas € Orgdos governamentais — repetiam o vocabuldrio da
revolugdo como um mantra: “racismo sist€émico”, “privilégio branco”,
“diversidade, equidade e inclusdao”. Enquanto isso, nas ruas, multidoes
de manifestantes de esquerda expressavam a ideologia de forma fisica,
derrubando estatuas de Washington, Jefferson e Lincoln e incendiando
quarteirdes inteiros das cidades.

Repentinamente, a questdo da revolucdo de esquerda foi reaberta.
Como 1isso aconteceu? De onde vieram essas ideias? Quem foi
responsavel pelo caos?

Para responder a essas perguntas e compreender as vertiginosas
mudancas culturais que assolaram os Estados Unidos — a captura das
institui¢des norte-americanas, a revolugdo nas ruas do movimento Black
Lives Mattter, a disseminacdo da ideologia racialista na educacdo
publica e a ascensao da burocracia da “diversidade, equidade e inclusao”
— € preciso voltar a suas origens.

A histéria da revolucdo cultural nos Estados Unidos comeca em
1968, enquanto o pais enfrentava uma longa temporada de protestos
estudantis, tumultos wurbanos e violéncia revoluciondria que
proporcionaram o modelo para tudo o que aconteceu depois. Nesse
periodo, os intelectuais de esquerda desenvolveram uma nova teoria da
revolucdo no Ocidente, e seus discipulos mais dedicados publicaram
panfletos, detonaram bombas caseiras e sonharam em por fim ao Estado.

A aspiragdo deste livro € revelar a historia da revolugdo cultural
americana, tracando a trajetoria de seu desenvolvimento desde o ponto
de origem até os dias atuais. A obra estd dividida em quatro partes:
revolucdo, raga, educacdo e poder. Cada parte comeca com um perfil
biografico dos quatro profetas da revolu¢ao: Herbert Marcuse, Angela
Davis, Paulo Freire e Derrick Bell. Essas figuras criaram as disciplinas
de teoria critica, préxis critica, pedagogia critica e teoria critica da raca,
que, no meio século subsequente, multiplicaram-se em uma centena de



subdisciplinas e engolfaram as universidades, as ruas, as escolas e as
burocracias. Em conjunto, eles representam a g€nese intelectual da
revolucdo. Suas ideias, seus conceitos, sua linguagem e suas tdticas
moldaram a politica do presente e agora a permeiam.

Herbert Marcuse foi o filésofo proeminente da chamada Nova
Esquerda, que procurou mobilizar a intelligentsia branca e os guetos
negros € converté-los em um novo proletariado. Angela Davis foi uma
das alunas de pés-graduacdo de Marcuse; apds se comprometer a pOr
fim violentamente ao Estado, ela se tornou a face da revolta racial no
Ocidente. Paulo Freire era um marxista brasileiro cujo trabalho em
transformar escolas em instrumentos da revoluc¢ao se tornou o evangelho
da educacdo de esquerda nos Estados Unidos. Derrick Bell foi um
professor de direito de Harvard que estabeleceu as bases para a teoria
critica da raca e recrutou um grupo de estudantes que capturariam as
institui¢oes de elite com sua nova ideologia racialista.

Durante a década de 1970, os grupos mais violentos da coalizdo da
Nova Esquerda — o Weather Underground Organization, o Partido dos
Panteras Negras e o Exército de Libertacdo Negra — se desfizeram, mas
o espirito de sua revolu¢do se manteve sob uma forma mais sutil, porém,
igualmente perigosa. Enquanto Soljenitsin revelava a faléncia dos
movimentos comunistas no Ocidente, os ativistas e os intelectuais mais
sofisticados da Nova Esquerda criavam uma nova estratégia, a “longa
marcha através das instituicoes”’, que levou seu movimento das ruas para
as universidades, escolas, redacdoes de jornais e burocracias. Eles
desenvolveram teorias complexas ao longo das linhas de cultura, raca e
identidade, e as inseriram silenciosamente em toda a gama de
institui¢des de producao de conhecimento dos Estados Unidos.

Nas décadas seguintes, a revolucdo cultural iniciada em 1968 se
transformou, de maneira quase invisivel, numa revolucdo estrutural que
mudou tudo. As teorias criticas, primeiramente desenvolvidas por



Marcuse, Davis, Freire e Bell, ndo foram criadas para funcionar como
meras abstragdes. Elas foram criadas como armas politicas e orientadas
para a tomada do poder.

Conforme os discipulos da Nova Esquerda ganhavam terreno nas
grandes burocracias, eles promoviam a revolucdo por meio de um
processo de negacdo implacavel, que roeu, mastigou, esmigalhou e
desintegrou todo o sistema de valores que veio antes dele. E sua
estratégia foi engenhosa: a captura das instituicdes norte-americanas foi
tdo gradual e burocrética que, em grande medida, passou despercebida
do publico norte-americano, até irromper na consciéncia apds a morte
de George Floyd.

Atualmente, a revolug¢do cultural americana atingiu o estagio final.
Os descendentes da Nova Esquerda concluiram sua longa marcha através
das institui¢des e implantaram suas ideias nos curriculos escolares, na
midia de massa, nas politicas governamentais € nos programas de
recursos humanos das empresas. Seu conjunto bdasico de principios,
inicialmente formulado nos panfletos radicais do Weather Underground
e do Exército de Libertacdo Negra, foi tornado menos ofensivo e
adaptado para a ideologia oficial das instituicoes de elite dos Estados
Unidos, desde a Ivy League? até as salas de diretoria de empresas como
Walmart, Disney, Verizon, American Express e Bank of America.

As teorias criticas de 1968 se converteram numa espécie de
moralidade substituta: o racismo € elevado ao principio maximo; a
sociedade € dividida num binarismo moral grosseiro entre “racistas” e
“antirracistas”; € uma nova logica burocriatica é necessiria para se
pronunciar sobre a culpa e redistribuir riqueza, poder e privilégio. Para
impor essa nova ortodoxia, os ativistas de esquerda criaram
departamentos de “diversidade, equidade e inclusdao” em todo um estrato
de burocracias publicas e privadas. Os aliados sdo recompensados com



status, cargos e empregos. Os dissidentes s3o humilhados,
marginalizados e enviados para o exilio moral.

A revolugao cultural norte-americana culminou com o surgimento de
um novo regime ideolégico, inspirado nas teorias criticas e administrado
mediante a captura da burocracia. Embora as estruturas politicas oficiais
nao tenham mudado — ainda ha um presidente, um legislativo e um
judiciario —, toda a subestrutura intelectual se modificou. As institui¢cdes
impuseram uma revolug¢do de cima para baixo, realizando uma reversao
moral completa e implantando uma nova camada de “diversidade,
equidade e inclusao” em toda a sociedade.

Ninguém votou a favor dessa mudanca; ela simplesmente se
materializou de dentro para fora.

O objetivo final ainda € revoluciondrio: os ativistas de extrema
esquerda querem substituir os direitos individuais por direitos baseados
em identidade de grupo, por em pratica um modelo de redistribuicao de
riqueza baseado em raga, e censurar a liberdade de expressdao com base
em um novo célculo politico e racial. Eles querem uma “ruptura total”
com a ordem existente.

Felizmente, apesar de seu ataque bem-sucedido através das
institui¢cdes, a revolugdo tem seus limites. A esquerda politica pode ter
conseguido desmascarar e deslegitimar a velha ordem — as teorias
criticas substituiram a mitologia da Fundacdo da na¢do norte-americana
pela moralidade da “diversidade, equidade e inclusao”, que se tornou o
novo sistema operacional das institui¢des de elite —, mas a revolucdo nao
¢ capaz de escapar das contradicoes fundamentais que a t€m
atormentado desde seu inicio.

O movimento intelectual que comecou em 1968 conseguiu iniciar o
processo de desintegracdo dos antigos valores, mas ndo pode construir
um novo conjunto de valores para substitui-los. Em vez disso, o apelo da
Nova Esquerda para cometer “suicidio de classe” e renunciar ao



“privilégio branco” desencadeou uma torrente de narcisismo, culpa e
autodestrui¢do. Os atos de terrorismo do Weather Underground e do
Exército de Libertacdo Negra lhes custaram o apoio popular e levaram a
uma reacdo imediata. Os estudantes radicais acabaram abandonando a
revolucdo armada e se transformaram em acad€micos ativistas e
burocratas em busca de patrocinio.

A mesma dindmica se mantém hoje em dia. Os descendentes da
Nova Esquerda capturaram as instituicoes de elite, mas ndo conseguiram
reorganizar as estruturas mais profundas da sociedade. A guerra de
negacdo nao soube proporcionar o mundo futuro. Em vez disso,
produziu um mundo de fracasso, exaustdo, ressentimento e desespero.
As universidades perderam o antigo télos de conhecimento, trocando-o
por um conjunto inferior de valores orientados para identidades pessoais
e patologias. O ressurgimento da violéncia de rua com motivagao
politica promovido pelo movimento Black Lives Matter — em si uma
reencarnacdo tosca do Partido dos Panteras Negras — causou estragos
nas cidades norte-americanas. As escolas publicas absorveram os
principios da revolug¢do, mas foram incapazes de ensinar habilidades
rudimentares de leitura e matemadtica. A teoria critica da raca carrega
todas as falhas do marxismo tradicional e as amplifica com uma
narrativa do pessimismo racial que subjuga a propria possibilidade de
progresso.

No espaco de 50 anos, a revolucdo cultural lentamente tirou sua
mascara e revelou sua cara feia: o niilismo. A ansiedade que se espalhou
por todos os cantos da vida norte-americana € totalmente justificada: o
cidaddo comum pode sentir que um novo regime ideolégico foi
estabelecido nas instituicdes que proporcionam a estrutura para sua vida
social, politica e espiritual. De maneira intuitiva, ele entende que apelos
a um novo sistema de governanca baseado em “diversidade, equidade e
inclusdo” sdo um pretexto para instituir uma ordem politica hostil a seus



valores, mesmo que ele ainda ndo possua o vocabulério para perfurar a
casca do eufemismo e descrever sua esséncia.

A aspiracgdo deste livro € abrir os olhos do cidadao comum, revelando
a natureza das teorias criticas, apresentando os fatos acerca do novo
regime ideologico e preparando o terreno para se revoltar contra ele.
Este livro formulard as questdes que existem sob a superficie da
revolugdo cultural. Serd que o povo quer uma sociedade igualitaria ou
uma sociedade de vinganca? Serd que vai trabalhar para transcender o
racismo ou para consolidd-lo? Serd que deve tolerar a destruicdo em
nome do progresso?

Embora possa parecer que a revolugdo cultural nos Estados Unidos
tenha entrado num periodo de predominincia, o espaco entre suas
ambicgOes e seus resultados deixou aberta a possibilidade de reversao. O
fato é que a sociedade baseada nas teorias criticas ndo funciona. A
revolu¢do ndo € um caminho para a libertacdo — € uma jaula de ferro.

Em resumo, este € um trabalho de contrarrevolu¢do. A premissa
basica é que os inimigos da revolucdo cultural devem comecar a
enxergar as teorias criticas e a “longa marcha através das institui¢des”
com um olhar atento. Eles devem ajudar o cidaddo comum a entender o
que estd acontecendo a seu redor e mobilizar o imenso reservatorio de
sentimentos publicos contra as ideologias, leis e instituicdes que buscam
tornar a revolucado cultural uma caracteristica permanente da vida norte-
americana. A missao do contrarrevoluciondrio nao € apenas deter o
movimento de seus adversarios, mas ressuscitar o sistema de valores,
simbolos, mitos e principios que constituiam a esséncia do antigo
regime, restabelecer a continuidade entre passado, presente e futuro, e
tornar os principios eternos da liberdade e da igualdade significativos
novamente para o cidadao comum.

Essa contrarrevolugdo ja se encontra em formagao e demarcando o
territorio para a luta que estd por vir. A questdo agora € qual visdao dos



Estados Unidos prevalecera e qual visao retornara ao vazio.
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CAPITULO 1

HERBERT MARCUSE

O pai da revolucao

No verdo de 1967, em Londres, um filésofo quase septuagenario
chamado Herbert Marcuse subiu ao palco numa conferéncia intitulada
Dialética da Libertacdo e fez um apelo com serenidade em favor de uma
revolucdo total contra o Ocidente.!

Com um carregado sotaque alemdo do periodo da Republica de
Weimar, Marcuse criticou asperamente “a sindrome do capitalismo
tardio” e “a submissao do homem ao sistema”. A plateia, que incluia
intelectuais marxistas ilustres, artistas da contracultura como Allen
Ginsberg, e militantes negros como Stokely Carmichael e Angela Davis,
permaneceu em siléncio absoluto.? Eles se reuniram na conferéncia com
o proposito de “criar uma consci€éncia revolucionaria genuina” e
arquitetar estratégias para a “‘guerra de guerrilha’ fisica e cultural”; e o
velho filésofo, que vestia um terno formal e pontuava sua palestra com
referéncia aos grandes filosofos do passado, parecia deter a chave para
desvendar tal propésito.>

Em sua palestra, sob o titulo “Libertacio da Sociedade da
Abundancia”, Marcuse elogiou os hippies e a contracultura por
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iniciarem uma “rebelido sexual, moral e politica”,” e sustentou que a

revolu¢do marxista deve comecar com uma ‘“nova sensibilidade” e “o



surgimento de um novo tipo de homem, com um impulso biolédgico vital
em busca da libertagdo, e com uma consci€ncia capaz de romper o véu
material e ideolégico da sociedade da abundancia”.> Ao final de sua
palestra, os membros da plateia distribuiram cigarros de maconha pelo

audit6rio.®

Marcuse deu uma tragada e preconizou a negacdo da
sociedade existente e a materializacdo da utopia: “a abolicdo do
trabalho”, “o fim da luta pela existéncia”, “a reconstrugao total de nossas
cidades”, “a eliminacdo [da] feiura”, “a transi¢do do capitalismo para o
socialismo™.’

A mensagem de Marcuse ecoou ao redor do mundo. Em poucos
meses, o estudioso esmeradamente educado e meticuloso de Kant, Hegel
e Marx se tornaria um farol para radicais de esquerda em todo o mundo.
Em Roma, Paris, Frankfurt e Berlim, os estudantes portavam faixas com
o slogan “Marx, Mao, Marcuse!” estampado em letras garrafais.® Os
militantes do Weather Underground, do Partido dos Panteras Negras e
do Baader-Meinhof liam exemplares surrados dos livros de Marcuse
enquanto tramavam assaltos, atentados a bomba, assassinatos e guerrilha
urbana contra o Estado. Ainda que Marcuse tivesse rejeitado o titulo de
“pai” da revolucdao que agitava o Ocidente — os radicais “ndo precisam
de uma figura paterna, ou figura de avo, para liderd-los nos protestos”,
ele repreendeu —, suas ideias se tornaram a inspiragdo para as
manifestacdes da juventude e para a chamada Nova Esquerda.”

Numa sequéncia de trés livros muito populares — One-Dimensional
Man [O Homem Unidimensionall, A Critique of Pure Tolerance [Critica
da Tolerancia Pura)l e An Essay on Liberation [Um Ensaio para a
Libertagdo] —, Marcuse descrevera o fundamento 16gico e os métodos
para a revolucdo no Ocidente. Ele sustentou que a sociedade capitalista
moderna havia criado os meios perfeitos de repressao, anestesiando a

classe trabalhadora com confortos materiais, desejos fabricados e



programas de bem-estar, que estabilizaram o sistema e permitiram a
criacdo de bodes expiatorios externos.

Segundo Marcuse, a unica solu¢do era a Grande Recusa: a
desintegracdo completa da sociedade existente, come¢cando com uma
revolta nas universidades e nos guetos, e depois dissolvendo “a
moralidade e os ‘valores’ hipdcritas do sistema” mediante a aplicacao
implacavel de sua “teoria critica da sociedade”,!? uma filosofia descrita
por Douglas Kellner, estudioso de Marcuse, como ‘“marxismo
ocidental”, “neomarxismo” ou “marxismo critico”.!!

Enquanto o apelo de Marcuse em favor da revolucdo era saudado
pelos jovens radicais, seu destaque crescente desencadeou uma reagdo
furiosa. Em San Diego, membros da Legido Americana penduraram
uma efigie do “marxista Marcuse” no mastro da bandeira diante da
Prefeitura, exigindo que a Universidade da Califérnia em San Diego
(UCSD) o demitisse.'> Ronald Reagan, governador da Califérnia,
denunciou o professor por causa de sua ideologia “comunista”, que
contribufa para o “clima de violéncia” nos campi universitdrios.'> O
vice-presidente Spiro Agnew requereu que a UCSD demitisse Marcuse
por “envenenar muitas mentes jovens”.!* O papa Paulo VI, em uma
homilia na Basilica de Sao Pedro, criticou a teoria revolucionaria de
Marcuse por abrir caminho para “licenciosidade disfarcada de
liberdade” e propagar ‘“degradacdes animais, barbaras e sub-
humanas”.!

Os inimigos domésticos do professor enviaram-lhe ameacgas pelo
correio, cortaram suas linhas telefOnicas e dispararam tiros contra sua
casa.l® “Vocé é um comuna imundo”, dizia uma das cartas. “Vocé tem
72 horas para [cair fora] dos Estados Unidos. Mais 72 horas, Marcuse, €
nés vamos te matar.”!”

Atualmente, os Estados Unidos estdo vivendo dentro da revolugdo

marcuseana. No auge do final da década de 1960, Marcuse postulou



quatro estratégias-chave para a esquerda radical: a revolta da
intelligentsia branca abastada, a radicalizacdo da populacdo negra dos
guetos, a captura das instituicdes publicas e a repressao cultural da
oposicdo.!?

Até certo ponto, todos esses objetivos foram alcancados, o que deu
inicio a “transvaloracdo de todos os valores predominantes” que
Marcuse imaginara.19 A “teoria critica” de Marcuse, que ele chamou
ironicamente de “o poder do pensamento negativo”,?’ tem engolfado
gradualmente as instituicoes norte-americanas, tornando-se o modo de
pensamento dominante da nova elite. Os jovens radicais que estavam
prontos para travar uma guerra contra o Estado simplesmente trouxeram
sua revolucdo para o interior dele, levando as teorias criticas ao poder
por meio de uma longa marcha através das universidades, midia,
empresas € do governo central.

Essa revolugdo ainda estd avancando rapidamente. Os esquerdistas
modernos vém perseguindo agressivamente a profecia de Marcuse de
que, uma vez que a sociedade tenha sido libertada da repressdo
capitalista, sua “rebelido entdo se enraizard na propria natureza, na
‘biologia’ do individuo” e desencadeard uma liberdade pura além da
necessidade, exploracdo e violéncia.?! Eles acreditam que a dialética
negativa de Marcuse, desenvolvida ao longo de um século de teoria e
pratica, finalmente podera dissolver as bases opressoras do Ocidente e
levar a uma “ruptura da historia, o rompimento radical, o salto para o
reino da liberdade”, mesmo que isso signifique a subversio da
democracia e o cataclismo da violéncia politica.??

Marcuse estava disposto a perseguir sua visdo até o apocalipse — 0
caos era o custo da mudanca; a violéncia, o catalisador do progresso. Ao
longo desse caminho, milhares de jovens e radicais marginalizados se

mostravam determinados a seguir.
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No verao de 1898, em Berlim, Carl e Gertrud Marcuse celebraram a
chegada a0 mundo de seu primeiro filho, Herbert. Carl, homem de
negocios bem-sucedido, e Gertrud, filha de um prospero industrial,
tinham assegurado uma vida de conforto burgués que seu filho passaria
toda sua vida adulta criticando com veeméncia.

Na infancia de Marcuse, a familia viveu em um apartamento luxuoso
de 10 comodos em Berlim. Tempos depois, mudou-se para uma mansao
no suburbio com “cinco salas de recep¢do, uma elegante lareira de estilo
inglés e acomodagdes para uma criadagem composta de duas criadas,
um cozinheiro, duas lavadeiras e o motorista do Packard da familia”.23
Carl e Gertrud enviaram Herbert para 0 Mommsen Gymnasium, escola
de elite e a preferida pela classe imperial governante,”* e para o
Kaiserin-Augusta Gymnasium, que foi frequentado pelo conhecido
soci6logo Max Weber.>

Os pais de Marcuse eram judeus, mas nao observantes. Mais tarde,
ele explicaria que sua infancia fora tipica de uma familia alema rica e
assimilada, e que sua origem religiosa nunca lhe trouxe um sentimento
de exclusdo em sua infincia.?® Marcuse foi um aluno sensivel que sofria
de um problema de visdo, e concluiu o ensino fundamental sem nunca
pensar em politica.

Isso mudou com a deflagragcdo da Primeira Guerra Mundial. Apés
sua formatura no ensino fundamental, Marcuse recebeu convocagdo para
o servico militar. Ele foi dispensado de participar dos combates por
causa do problema de visdo, e assim designado para trabalhar nas
cavalaricas em Berlim. Nesse periodo, a capital da Alemanha estava
imersa em agitacdo: Marcuse testemunhou protestos, tumultos, greves,
boatos e instabilidade politica. O pais travava uma guerra no exterior e



uma guerra interna, enquanto o kaiser Guilherme II procurava conter
uma revolta democritica interna.?’

Em 1917, Marcuse ingressou no Partido Social Democrata (SPD, na
sigla em inglé€s), de esquerda, e flertou com a fac¢do radical Spartacus
de Rosa Luxemburgo, que buscava acabar com o capitalismo global e
impor a revolucdao marxista internacional. No ano seguinte, a Alemanha
estava a beira do colapso: as Poténcias Aliadas derrotaram o exército
alemdo, o kaiser abdicou e a revoluc¢ao eclodiu em Kiel, Hamburgo e
Berlim. Os cidadaos organizaram ‘“conselhos de trabalhadores e
soldados”, conforme o modelo dos sovietes russos, para assumir O
comando e propiciar segurancga para as novas faccoes politicas.

Seguindo a linha radical, Marcuse apoiou a revolu¢do em prol da
democracia social e, a fim de impedir o restabelecimento do governo
imperial pelos contrarrevoluciondrios, aderiu a “forca de seguranca
civil” esquerdista em Berlim.?®

Durante a Revolu¢do de Novembro, que instituiria a malfadada
Republica de Weimar, Marcuse, jovem de 20 anos, se viu munido com
um rifle, de sentinela na Alexanderplatz, com ordens para atirar em
qualquer franco-atirador contrarrevolucionario no local. Esse momento
— pode-se imaginar o jovem intelectual vestido com um sobretudo
militar, fumando cigarros, deslumbrado com os grandes oradores da
revolugdo — conteria todos os temas que iriam ocupar Marcuse até o fim
de sua vida: revolucdo e contrarrevolugao, utopia e distopia, esperanga e
traicao.

Marcuse foi eleito para um dos conselhos de soldados, mas
rapidamente percebeu que os conselhos vinham elegendo todos os
antigos funciondrios do regime anterior. Era um mau pressagio.
Enquanto isso, a coalizdo do Partido Social Democrata, naquele
momento incumbida de administrar o novo estado de Weimar, se
fragmentou. Rosa Luxemburgo e sua Liga Spartacus se juntaram ao



recém-criado Partido Comunista da Alemanha, e seus membros mais
fervorosos se mobilizaram para dar um golpe de estado e enterrar o
capitalismo de uma vez por todas. A lideranca do SPD, na esperanca de
estabilizar o pais e se consolidar no poder, p0s em acdo os paramilitares
nacionalistas em Berlim, que prenderam, torturaram e executaram Rosa
Luxemburgo, e depois jogaram seu corpo num canal. Os outros lideres
da Liga Spartacus tiveram destino semelhante.?’

Enojado e desiludido, Marcuse se desligou do SPD e abandonou
totalmente a politica prética (realpolitik). Para ele, a revolucdao havia
sido traida e absorvida pelas ‘“forcas reaciondrias, destrutivas e
repressivas” da burguesia alemi.’® “Lembro-me de que foi ali, na
Alexanderplatz, em Berlim, eu portando um rifle, que comecei a me
interessar cada vez mais por Marx”, Marcuse recordou sessenta anos
depois. “Quando a revolugdo alema foi gradualmente — ou ndo tao
gradualmente — derrotada e reprimida, e seus lideres, assassinados, eu
me retirei e passei a me dedicar quase inteiramente ao estudo na
universidade.”!

As décadas subsequentes da vida de Marcuse seguiram o mesmo
padrdo de revolucdo e desilusdo. Ele se doutorou em literatura pela
Universidade de Freiburg em 1922, em seguida trabalhou brevemente
como sOcio em uma loja de livros raros em Berlim e depois retornou a
Freiburg para estudar sob a orientacdo do filésofo Martin Heidegger, que
tempos depois se tornaria o fildsofo oficial do regime nazista. Por fim,
Marcuse concluiu uma segunda tese, intitulada “A Ontologia de Hegel e
a Teoria da Historicidade”, que o qualificou para uma carreira
académica.’? Porém, quando Adolf Hitler ascendeu ao poder em 1932,
Marcuse fugiu da Alemanha junto com outros académicos judeus,
primeiro para a Suica, depois para a Franca e finalmente para os Estados
Unidos, e ingressou no Instituto de Pesquisa Social, uma associacdo



formada por importantes tedricos marxistas que tinham escapado dos
nazistas.>3

Liderado pelos académicos Max Horkheimer, Theodor Adorno, Leo
Lowenthal e Friedrich Pollock, o grupo foi o precursor da “teoria critica
da sociedade”, que sintetizou uma ampla gama de conceitos de filosofia,
psicandlise e teoria politica na tentativa de explicar o fracasso do
marxismo tradicional e criar uma dialética nova e mais sofisticada que
finalmente poderia inspirar o “ato radical” de transformar o mundo. A
teoria incluiria trés partes essenciais: uma critica radical da sociedade
existente, um método para a ‘“‘alteracdo da sociedade em geral” e um
“espirito utopico” que poderia guiar a humanidade além da
necessidade.?*

Os membros do instituto tiveram o cuidado de envolver sua
linguagem em terminologia académica — substituindo conscientemente
palavras como “marxismo” e “comunismo’ por “materialismo dialético”

e “teoria materialista da sociedade’3>

—, mas as implicacdes eram claras:
o verdadeiro objetivo do novo marxismo nao era a busca da verdade,
mas sim a busca de uma revolugao.

Marcuse acabou partindo para os Estados Unidos, chegando ali no
Dia da Independéncia de 1934. “Quando vi a Estatua da Liberdade,
realmente me senti como um ser humano”, ele recordou.3® Durante a
maior parte das duas décadas seguintes, Marcuse trabalharia para o
instituto e também para o Escritorio de Informacdo de Guerra dos
Estados Unidos (OWI, na sigla em inglés) e para o Escritério de
Servigos Estratégicos (OSS, na sigla em inglés), onde realizou
investigacdes para ajudar na luta contra o nazismo. Depois da guerra, ele
ingressou na academia, obtendo cargos em Columbia, Harvard, Brandeis
e, finalmente, na Universidade da Califérnia em San Diego.

Porém, a fé de Marcuse no mundo do pods-guerra também

rapidamente se desfez. Internacionalmente, Marcuse viu a Unido



Soviética mergulhar na tirania e os Estados Unidos iniciarem as guerras
quentes e frias ao redor do mundo. Domesticamente, ele viu o
capitalismo se expandir para o consumismo desenfreado, a
conformidade e o excesso, enquanto os pobres eram acalmados com as
falsas promessas dos programas de bem-estar da Grande Sociedade.’’

Marcuse concluiu que os Estados Unidos eram pouco mais do que
um “Estado de bem-estar social e Estado de guerra”: um duplo
mecanismo de repressdo, que ja nao era capaz de alcangar nenhum
principio mais elevado. “Ao comparar os Estados Unidos como ele era,
por exemplo, em 1934, quando cheguei, e como estd agora, chego a
duvidar que seja o mesmo pais”, ele disse. “Naquela época, este pais
combateu eficazmente a inflacdo e o desemprego, e se preparou para a
guerra contra o fascismo. Nao se pode dizer hoje que este pais seja
contrario ao fascismo se ele ajuda a manter e consolidar governos
fascistas em diversos paises do mundo.”>8

Marcuse desenvolveu esse tema em One-Dimensional Man, livro
profundo e pessimista de 1964. Sua principal linha de raciocinio era que
as sociedades liberais modernas tinham transcendido seu propoésito
original, pervertido os métodos da racionalidade tecnoldgica e se
tornado repressivas. “Uma falta de liberdade confortavel, suave, razodvel
e democréitica prevalece na civilizagdo industrial avangada”, ele
escreveu.’® As economias capitalistas haviam criado a prosperidade
generalizada, mas, em vez de libertar o homem, tinham gerado uma
nova estrutura de manipulagdo e controle. A racionalidade se degenerara
em irracionalidade. A liberdade se transformara em escraviddao. O
progresso gerara a barbarie.

Para Marcuse, o liberalismo moderno havia reduzido a existéncia do
homem a uma unica dimensdo e escondido as contradi¢bes sociais,
econOmicas e politicas da era anterior, que inspiraram O marxismo
classico. De acordo com ele, na nova sociedade nivelada



(...) a dominacdo — sob o disfarce de abundancia e liberdade — alcanga todas as esferas
da existéncia privada e publica, integra toda oposicdo auténtica, absorve todas as
alternativas. A racionalidade tecnoldgica revela seu cardter politico conforme se torna
o grande veiculo da dominacdo mais eficaz, criando um universo verdadeiramente

totalitario em que a sociedade, a natureza, a mente e o corpo sao mantidos num estado

de mobilizacdo permanente para a defesa desse universo. 40

A consequéncia dessa transformacao foi dupla. Primeiro, a classe
trabalhadora havia sido despojada de seu potencial revoluciondrio.
Segundo, o sistema politico se tornara uma “pseudodemocracia”, sem
nenhuma oposicdo auténtica.*! Para Marcuse, isso era motivo de
desespero. A teoria do marxismo classico se baseara no conflito
revoluciondrio entre o proletariado e a burguesia. Porém, apds a
ascensdo da sociedade wunidimensional, essas condi¢des foram
absorvidas: o capitalismo seduzira a classe trabalhadora com sua
“promessa suprema’” de “uma vida cada vez mais confortavel para um
numero cada vez maior de pessoas”. O resultado foi uma nova forma de
alienacdo. Os proletarios foram reduzidos a ‘“recepticulos
precondicionados” para producio, publicidade e dominaco.*? Eles se
tornaram ‘“‘escravos sublimados”, incapazes de compreender seus
préprios desejos e vontades.*?

Marcuse concluiu que a perspectiva politica era sombria. “A
realidade das classes trabalhadoras na sociedade industrial avangada
torna o ‘proletariado’ marxiano um conceito mitoldgico; a realidade do
socialismo de hoje torna a ideia marxiana um sonho.”** O homem
moderno estava condenado ao “inferno da Sociedade da Abundéncia”
por meio de um totalitarismo brando e difuso.*’ Ele estava privado de
sua propria imaginacdo e encontrava sua “alma em [seu] automdvel,
aparelho de som, casa de dois andares, equipamentos de cozinha”.*® Os
Estados Unidos se converteram numa sociedade caracterizada pela
“tolerancia repressiva”, prometendo liberdade de pensamento, expressao
e reunido, enquanto, na pratica, privava as pessoas dos mecanismos para



tornar esses direitos efetivos. Esses elementos essenciais da vida politica
— palavra, ag¢do, oposicdo — tém permissdo para existir como simbolos,
mas sdo privados de qualquer poder de verdade.

As implicacdes da teoria marcuseana eram preocupantes. Ele retratou
a sociedade ocidental como uma série de inversdes: a democracia era
uma “pseudodemocracia”; a independéncia era uma “tolerancia
repressiva’; a liberdade era uma “escraviddao sublimada”. O povo,
corroido pela falsa consciéncia e sujeito a gestdo racional, ja niao era
digno de confianca. “Enquanto essa condi¢do prevalecer, faz sentido
dizer que a vontade geral estd sempre errada”, Marcuse escreveu em An
Essay on Liberation.*’ Portanto, a tnica solucdo era desmistificar a
ilusdo e promover uma revolu¢ao contra o sistema em geral. Marcuse
escreveu:

Se a democracia significa o autogoverno de pessoas livres, com justica para todos,
entdo a concretizagdo da democracia pressupde a abolicdo da pseudodemocracia
existente. Na dindmica do capitalismo corporativo, a luta pela democracia tende a
assumir formas antidemocraticas, e na medida em que as decisdes democraticas sdo

tomadas em “parlamentos” em todos os niveis, a oposi¢do tenderd a se tornar

extraparlamentar.48

Se n3o a democracia, o que deveria substitui-la? Nesse caso,
apelando a Platdo e Rousseau, Marcuse apresentou sua forma politica
ideal: a “ditadura educacional” — ou seja, um governo de elites capazes
de fazer distin¢do entre falsa e verdadeira consciéncia e entre liberdade e
escravidao. Diz Marcuse:

[A sociedade] deve primeiro possibilitar que seus escravos aprendam, vejam e pensem
antes que saibam o que estd acontecendo e o que eles proprios podem fazer para mudar
isso. E, na medida em que os escravos tenham sido precondicionados a existir como
escravos e se contentem com esse papel, sua libertacdo necessariamente parece vir de
fora e de cima. Eles devem ser “forcados a ser livres”, a “ver os objetos como sdo e as



vezes como deveriam parecer’; eles devem ser guiados para o “caminho certo” que

estdo procurando.49

Seguindo a ortodoxia de Marx e Lénin, Marcuse acreditava que devia
haver uma ditadura temporéaria para levar a sociedade da escravidao para
a liberdade. Porém, ao romper com seus predecessores, Marcuse
ofereceu um toque ir6nico: em vez da “ditadura do proletariado”, que
representava a vontade da classe trabalhadora, ele propds uma ““ditadura
dos intelectuais”, que, aparentemente, representava a vontade de homens
como ele.>”

Na época, porém, Marcuse se sentia pessimista quanto as
perspectivas de revolucdo. Apesar da aprovacdo da Lei dos Direitos
Civis e dos programas da Grande Sociedade em meados da década de
1960, Marcuse acreditava que o projeto politico progressista estava
condenado por suas préprias limitacdes.’! A sociedade unidimensional
tinha aniquilado a prépria possibilidade de progresso significativo.

Para Marcuse, a unica esperanca era liberar o poder destrutivo das
favelas e acelerar o colapso de todo o sistema. No trecho final de One-
Dimensional Man, ele apelou para “o substrato de parias e excluidos”,
que poderia constituir a forca fisica, quando nao intelectual, de uma
resisténcia derradeira e desesperada. “Eles existem fora do processo
democrético; sua vida € a necessidade mais imediata e mais real para
acabar com condi¢Oes e instituicoes intoleraveis. Portanto, sua oposi¢cao
¢ revoluciondria, mesmo que sua consciéncia ndo seja’, Marcuse
escreveu. “E apenas uma oportunidade. A teoria critica da sociedade nio
possui conceitos que possam preencher a lacuna entre o presente e seu
futuro; sem nenhuma promessa e sem nenhum sucesso, ela permanece
negativa. Assim, ela quer se manter fiel aqueles que, sem esperancga,
deram e continuam a dar sua vida para a Grande Recusa.”>>

Segundo Marcuse, isso era tudo o que restava: a Grande Recusa, a
revolta simbolica, a carga negativa da dialética.



Porém, ele falara cedo demais. Quase imediatamente apos a
publicacdo de One-Dimensional Man, uma nova revolugdo cultural
tomaria conta dos paises do Ocidente, derrubando uma série de
ortodoxias econdmicas, politicas, sexuais, religiosas e artisticas — e
fazendo parecer ingé€nuo o lamento de Marcuse acerca da permanéncia
do establishment. No final da década, a Grande Recusa de Marcuse
acabaria definindo os contornos da nova ‘“contracultura”. Jovens de
espirito livre e educagdo superior “desbundariam” e cairiam fora da
sociedade convencional. A Guerra do Vietnd comecaria a irritar jovens
com simpatias pela esquerda. E os “périas e excluidos” dos guetos norte-
americanos promoveriam tumultos, saques, destruicdes e roubos em
mais de 100 cidades.”?

Contra todas as expectativas, a dialética mudara.

k sk ok ok

Com a agitacdo se espalhando pelos Estados Unidos, o professor
Marcuse se retirou para seu pequeno escritorio na UCSD, sentou-se
diante da maquina de escrever, acendeu um charuto e atualizou
desenfreadamente sua teoria da revolucao. Entre 1967 e 1969, vivendo o
periodo mais fértil de sua carreira, Marcuse publicou uma nova edigao

de A Critique of Pure Tolerance,>*

uma coletinea intitulada Negations:
Essays in Critical Theory,> e o livro seminal An Essay on Liberation.
Durante o mesmo periodo, ele também viajou pelo mundo, proferiu
dezenas de palestras publicas e concedeu longas entrevistas para a
imprensa, deixando um registro detalhado de seu pensamento conforme
evolufa ao longo do tempo.’®

Esse conjunto de obras logo se tornaria o roteiro para a “Nova
Esquerda”, uma coalizao aberta de manifestantes estudantis, ativistas da

causa racial, feministas radicais e figuras da contracultura dos Estados



Unidos e da Europa. Na ocasido, Marcuse, prestes a completar 70 anos,
se tornaria seu mentor, guru e guia. Conforme a Nova Esquerda ganhava
proeminéncia, ele abandonava seu pessimismo anterior € esquematizava
um ambicioso programa intelectual para os novos radicais. Em 1967,
num discurso na Universidade Livre de Berlim, Marcuse esbocou a
orientacdo filosofica basica do movimento: “A Nova Esquerda €, salvo
algumas excec¢Oes, neomarxista em vez de marxista no sentido ortodoxo;
ela € fortemente influenciada pelo que é chamado de maoismo e pelos
movimentos revoluciondrios do Terceiro Mundo.”>’

O novo movimento ndo era a “for¢a revolucionaria ‘classica’ do
proletariado. Em vez disso, era a coalizdo de opostos que Marcuse
imaginara em One-Dimensional Man: os intelectuais e os favelados, os
privilegiados e os despossuidos. “Trata-se de uma oposi¢cdo contra a
maioria da populacdo, incluindo a classe trabalhadora”, Marcuse

afirmou.

Constitui uma oposic¢do contra a pressdo onipresente do sistema, que, por meio de sua
produtividade repressiva e destrutiva, rebaixa tudo, de maneira cada vez mais
desumana, ao status de uma mercadoria cuja compra e venda proporciona o sustento e

o conteddo da vida; contra a moralidade e os “valores” hipdcritas do sistema; e contra

o terror empregado fora da rne‘[r(’)pole.5 8

Para Marcuse, esse movimento comegava a se desenvolver como uma
verdadeira oposi¢ao politica: antiguerra, anticapitalista, anti-imperialista
e antidemocratica. Os novos radicais estavam construindo uma base de
apoio nos campi das universidades da Ivy League e nos guetos da costa
oeste, iniciando o processo de “despertar a consciéncia em relacdo a
necessidade do socialismo, e de que devemos lutar por sua
concretizagdo se nao quisermos ser barbarizados e destruidos”. O
objetivo, Marcuse explicou para os estudantes universitarios de Berlim
Ocidental, ainda poderia ser “o socialismo e a expropriagdo da



propriedade privada dos meios de producdo e o controle coletivo”, mas,
ele alertou, para alcangar essa fase, eles deviam adotar a estratégia de
disfarcar suas intengdes. “Devemos avancar passo a passo.””

Ele ainda disse aos estudantes que eles ndo poderiam exigir a
expropriacdo imediata e a redistribuicdo de riqueza, mas sim criar as
condicdes para que 1sso acontecesse no futuro.

Marcuse tornou-se o herdi deles. Seu livro One-Dimensional Man
vendeu 100 mil exemplares e foi traduzido para 16 idiomas. Em Roma,
os estudantes juraram lealdade a “Marx, Mao e Marcuse”. Em Paris,
estudantes ocuparam edificios universitarios e embarcaram numa busca
espiritual que chamaram de “la journée marcusienne”.%° Em Nova York,
radicais burgueses brancos e militantes negros lotaram o auditério da
casa de shows Fillmore East para ouvir Marcuse falar sobre a
revolucio.%! O jornal New York Times e as revistas Saturday Evening
Post, BusinessWeek, Fortune, Time e Playboy publicaram reportagens
sobre Marcuse e seu papel como “Pai da Nova Esquerda”.%?

Nos dois anos seguintes, Marcuse consolidaria seu programa para a
Nova Esquerda nas obras A Critique of Pure Tolerance e An Essay on
Liberation, que ele dedicou aos “jovens militantes”. Em conjunto, esses
textos delinearam a nova teoria marcuseana sobre a revolucdo. Em sua
opinido, o progresso tecnoldgico finalmente tornaria possivel o
comunismo. O novo proletariado poderia usar a raca, em lugar da classe,
para preparar o terreno para a revolugdo. A minoria radical poderia usar
legitimamente a violéncia e a repressdo em busca da “ruptura total”.
Marcuse tinha ido além do marxismo cldssico e criado uma teoria
coerente do neomarxismo: o objetivo de fazer “a transicdo do
capitalismo para o socialismo” era 0 mesmo, mas O contexto, O
protagonista e a estratégia haviam todos mudado com a progressdao da

histéria.®3



Nas paginas iniciais de An Essay on Liberation, Marcuse explica que
a evolucdo das condi¢cOes materiais sob o capitalismo avancado
finalmente criara a base material necessaria para satisfazer as
necessidades de todos os cidadaos. “Marx e Engels se abstiveram de
desenvolver conceitos concretos de possiveis formas de liberdade numa
sociedade socialista; atualmente, tal contencdo ndo parece mais
justificada”, ele escreveu.®* Os pafses avancados do Ocidente — e os
paises recém-industrializados do Oriente — apenas tinham que transferir
o controle dos meios de producdo e a distribuicdo de bens para realizar o
sonho marxiano perdido havia muito tempo. “As possibilidades utopicas
estdo presentes nas forcas técnicas e tecnoldgicas do capitalismo
avancado e do socialismo”, Marcuse afirmou. “A utilizagdo racional
dessas forcas em escala global eliminaria a pobreza e a escassez num
futuro préximo.”%>

Esse processo de libertacdo poderia ocorrer em duas etapas.
Primeiro, mediante a criacdo de um sistema de “propriedade coletiva”
na producdo econdmica. Segundo, mediante uma “mudanga qualitativa”
na natureza humana “de acordo com a nova sensibilidade e a nova
consciéncia’, que extinguiria o espirito de exploracdo de uma vez por
todas.%¢

Em seguida, Marcuse aborda a questdo de quem desencadeara a
revolucao. Segundo o marxismo cléssico, a classe trabalhadora industrial
— os homens cobertos de fuligem e desumanizados que trabalhavam em
fabricas, estaleiros e galpdes — era o grande Sujeito da revolucdo. Porém,
como Marcuse concluira, o antigo proletariado tinha perdido seu
potencial revoluciondrio e assumido uma ‘“fun¢do estabilizadora e
conservadora” no ambito do sistema capitalista. E assim, Marcuse
transferiu suas esperancas para o emergente proletariado da Nova
Esquerda — a coalizao entre a “jovem intelligentsia de classe média” e os



“militantes negros” —, que tinha o potencial de se tornar um novo centro
de resisténcia.®’

Ele resolveu essa evidente contradicdo sustentando que as novas
condicbes do capitalismo avancado exigiam um novo Sujeito
revolucionério, € que a coalizdo da Nova Esquerda desempenhava uma
funcdo andloga aos partidos politicos marxistas que foram capazes de
desestabilizar a ordem dominante e radicalizar as massas no passado.®®
“A fortaleza econOmica aparentemente inexpugnavel do capitalismo
corporativo mostra sinais de crescente tensao”, Marcuse escreveu. “As
populacdes dos guetos podem muito bem se tornar a primeira base de
revolta em massa. (...) A oposicdo estudantil estd se espalhando nos
antigos pafses socialistas, assim como nos paises capitalistas.”®”

O surgimento desse novo proletariado também sugeriu um novo €eixo
para a revolucdo: Marcuse acreditava que o conflito racial poderia
propiciar um substituto viavel — e um derradeiro catalisador — para a luta
de classes. “O fato € que, atualmente nos Estados Unidos, a populacio
negra aparece como a forca de rebelido ‘mais natural’”, ele disse.
“Confinada em pequenas dareas de vida e morte, pode ser mais
facilmente organizada e dirigida. Além disso, os guetos, localizados nas
principais cidades do pais, formam centros geograficos naturais a partir
dos quais a luta pode ser organizada contra alvos de vital importancia
econdmica e politica.””°

Marcuse tinha observado quando os centros urbanos negros
irromperam em tumultos, saques, incéndios criminosos e derramamento
de sangue durante os turbulentos anos entre meados e o final da década
de 1960. Embora ndo fossem uma forca revoluciondria consciente, 0s
guetos ofereciam uma resisténcia instintiva e fisica contra as forcas de
lei e ordem. Eles eram a contradicdo viva do sistema capitalista, que,

mesmo apos a aprovacao da Lei dos Direitos Civis, da Lei dos Direitos



de Voto e dos programas da Grande Sociedade, ndo conseguiram
absorver as populagdes minoritarias em sua mitologia.

“A necessidade vital de mudanca € a propria vida da populacao do
gueto”, Marcuse explicou.”! Em particular, ele considerou o movimento
militante negro como um meio vidvel de quebrar o dominio do
establishment sobre a linguagem e a cultura. Esses grupos, que estavam
se unindo sob a orientacio do Black Power [Poder negro],
desenvolveram um “universo subversivo de discurso” que ameagou
contestar a linguagem conciliatoria e embalada das corporacdes norte-
americanas. Por exemplo, eles tinham dessublimado a palavra platonica
“soul” e a carregado com conotagdes ‘“negras, violentas, orgidsticas”;
eles haviam inventado o slogan “black is beautiful” e o impregnaram
com o sentimento de “escuriddo, magia proibida, inquietacio”.”?

Marcuse foi cuidadoso ao explicar que essa nova coalizao ainda ndo
era capaz de promover uma revolucdo contra o regime norte-americano.
“De forma alguma a situagdo € revoluciondria, nem sequer & pré-
revolucionéria”, ele declarou ao jornal francés Le Monde no verao de
1969. “Mas nunca perco a esperanca.” Ele esperava que os radicais
brancos e os militantes negros conseguissem reduzir a resisténcia a
revolugdo em casa e ir além dos limites das universidades e dos guetos
ao se unirem aos revolucionarios do Terceiro Mundo que lideravam a
luta pelo socialismo no exterior.

Para Marcuse, no Ocidente, a necessidade estratégica bésica era
aplicar implacavelmente a dialética negativa, subverter a sociedade
unidimensional e desestabilizar a ordem social. Como ele explicou em
An Essay on Liberation, “o desenvolvimento de uma consciéncia
politica radical entre as massas sO € concebivel se e quando a
estabilidade econdmica e a coesdo social do sistema comecam a
enfraquecer”.”® Ele acreditava que os radicais brancos e os militantes
negros representavam uma ‘“forca poderosa de desintegracdo” que



poderia fomentar uma crise e, posteriormente, transformar-se numa
verdadeira classe revoluciondria.”* “A mudanca radical de consciéncia é
0 comeco, O primeiro passo para a mudanca da existéncia social: o
surgimento do novo Sujeito”, Marcuse escreveu. “Historicamente, é
mais uma vez o periodo do esclarecimento anterior a mudanca material
— um periodo de educacdo, mas educagdo que se converte em praxis:
demonstracao, confrontacao, rebelido.””?

Em outras palavras, a condi¢do prévia para a revolugcdo seria a
desintegracao completa da cultura, economia e sociedade existentes.

Em 1969, Marcuse acreditou que essas condicdes comecavam a
surgir. Nesse ano, ele reeditou A Critique of Pure Tolerance, que incluia
seu provocativo ensaio “Repressive Tolerance” e um novo posficio
relacionando suas ideias com a agitacdo politica do momento.

Com base no argumento de One-Dimensional Man, Marcuse
sustentou que a noc¢do de tolerancia liberal-democratica era uma ilusao.
A “sociedade da administracdo total” promovia a aparéncia de liberdade
e a simulacdo de dissidéncia, mas, na prética, reprimia e absorvia
qualquer oposicio real no sistema.’® Portanto, os principais centros de
poder — corporacdes, meios de comunicacdo de massa, o Estado —
tinham criado uma forma “pervertida” de tolerancia que estava a servico
da “protecdo e preservacio de uma sociedade repressiva”.”’ Enquanto
isso, os radicais politicos, desprovidos do poder econdmico e
democratico necessario para influenciar a sociedade, sdao “deixados
livres para deliberar e discutir, para falar e se reunir — e permanecerao
inofensivos e impotentes diante da maioria esmagadora, que milita
contra a mudanga social qualitativa”.”®

De acordo com Marcuse, a solugcdo para esse estado de “tolerancia
repressiva” era destrui-lo e substitui-lo por um novo regime de
“tolerancia libertadora”, que reverteria a direcionalidade do poder e
suprimiria todas as “institui¢cdes, politicas, [e] opinides” que nao



levassem a nacdo em direcao a libertacdo e, com o tempo, a revolucdo.
Nas palavras de Marcuse:

Entdo, a tolerancia libertadora significaria intolerancia contra os movimentos da direita
e tolerdncia em relacdo aos movimentos da esquerda. Quanto ao alcance dessa
tolerancia e intolerancia: (...) se estenderia a fase de acdes, assim como de discussdo e
propaganda, de atos, assim como de palavras.

(13

Para Marcuse, a pratica da “tolerancia libertadora” justificaria a

censura, a repressao €, se necessario, a violéncia.” Escreveu ele:

Sem dudvida, ndo é razodvel esperar que um governo promova sua propria subversao,
mas numa democracia tal direito é conferido ao povo. Isso significa que os caminhos
pelos quais uma maioria subversiva poderia se desenvolver ndo devem ser obstruidos, e

se eles forem obstruidos pela repressdo organizada e pela doutrinacgdo, sua reabertura

podera exigir meios aparentemente nao democriticos.80

Esses meios incluiriam a censura de ideias, a supressao da oposicao
politica e a “suspensdo do direito de liberdade de expressdo e de
liberdade de reunido” para os inimigos da revolucdo, que, segundo
Marcuse, representavam uma ‘“ameaca clara e presente”. O novo regime
aplicaria censura rigorosa em todas as universidades, corporagdes, meios
de comunicacdo, instituicdes educacionais, partidos politicos e até
mesmo no proprio Estado. Os radicais imporiam uma politica de
“intolerancia mesmo em relacdo aos pensamentos, opinides e palavras”
a fim de imunizar o publico contra politicas reacionarias no nivel mais
profundo da consciéncia.?!

Esse programa representava um afastamento radical dos principios
basicos da Constituicdo, mas Marcuse, inebriado pelo fervor das ruas,
fo1 além.

Em “Repressive Tolerance”, Marcuse desenvolve pacientemente um
argumento passo a passo para justificar a violéncia politica da esquerda.



Primeiro, ele define a premissa: as democracias capitalistas modernas
geraram uma aparéncia superficial de paz, mas, na verdade,
simplesmente disfarcaram e legitimaram sua propria guerra de repressao
contra o povo. “Mesmo nos centros avancados da civilizagdo, a violéncia
realmente prevalece: ela € praticada pela policia, nas prisdes e
instituicdes de satide mental, na luta contra as minorias raciais.”®?> Em
seguida, Marcuse sustenta que se o sistema de lei e ordem €, de fato, um
sistema de repressdao, a democracia se torna uma pseudodemocracia; a
moralidade se transforma em imoralidade; a legitimidade se converte em
ilegitimidade. Além disso, sob tais condi¢des, a minoria — o estudante
radical com seu coquetel molotov, o soldado da libertacdo negra com
seu rifle semiautoméatico — tem o direito de se engajar na resisténcia
fisica.

Marcuse deixa isso explicito. “Considero que existe um ‘direito
natural’ de resisténcia para que as minorias oprimidas e subjugadas
usem meios extralegais se os meios legais se mostram inadequados”, ele
afirmou. “Se elas usam a violéncia, nao dao inicio a uma nova cadeia de
violéncia, mas tentam quebrar uma ja estabelecida. Como serdao punidas,
estdo cientes do risco, e quando estdo dispostas a corré-lo, nenhuma
outra pessoa (...) tem o direito de pregar a abstengio para elas.”®3

Ou seja, no momento revolucionario, os oprimidos podem exercer
seu direito de por fim a seus opressores; eles podem justificar sua
propria violéncia como necessaria para fazer a roda da historia avancar.
“Quanto a fungdo histérica, hia uma diferengca entre violéncia
revolucionaria e reacionaria”’, Marcuse conclui.

Quanto a ética, ambas as formas de violéncia sdo desumanas e perversas — mas desde
quando a histdria € feita de acordo com padrdes éticos? Comegar a aplica-los no
momento em que os oprimidos se rebelam contra os opressores, os desfavorecidos

contra os privilegiados, & servir a causa da violéncia real enfraquecendo o protesto

contra ela.84



A nova teoria da revolugdo de Marcuse foi um sucesso imediato. Os
jovens radicais da Nova Esquerda, em busca de justificativa intelectual
para sua revolta contra o establishment, adotaram imediatamente a visao
de Marcuse como se fosse deles, e celebraram o velho filésofo como seu
profeta. Enquanto isso, o processo historico acelerava em todas as
frentes. Na Europa, a policia lancava bombas de géds lacrimogéneo em
multidoes de manifestantes estudantis. Nos Estados Unidos, soldados da
Guarda Nacional disparavam municio de verdade nos manifestantes.®
Na China, Mao Tsé-Tung implantava a Revolu¢do Cultural. Do Camboja
a Mocambique, guerrilheiros marxistas-leninistas davam inicio a sua
longa marcha rumo a libertacao.

O mundo parecia preparado para a ‘“ruptura total” — e Marcuse,
abandonando qualquer pretensio de cautela ou distanciamento
académico, deu permissdo para os ‘“novos barbaros” do Ocidente
semearem O caos nas ruas € nos corredores do poder. Essa era sua
chance, o momento que ele deixara escapar no meio das multidées da
Alexanderplatz em 1918 ou no navio que passava pela Estatua da
Liberdade em 1934. A revolucdo estava finalmente a seu alcance. O
homem poderia fugir do pesadelo da necessidade, liberar seus instintos
da repressdo e criar “as formas de um universo humano sem exploragao
e trabalho 4arduo”.3¢ Finalmente, a vasta literatura sobre a revolucao,
incluindo Hegel, Marx e Lénin, poderia ser concretizada no mundo.

Tudo o que era necessario era a arma.



CAPITULO 2

A NOVA ESQUERDA

“Nds vamos incendiar, saquear e destruir”

A medida que a década de 1960 chegava ao fim, a revolugiio ganhava
impulso. Marcuse continuou a viajar pelo mundo, seguindo a onda de
protestos estudantis e dando entrevistas a imprensa em Frankfurt,
Berlim, Paris, Londres, Roma, Turim, Mildo, Bari, Oslo, Amsterda e
Kor¢ula.! Ele se viu no centro dos movimentos radicais de esquerda em
ambos os lados do Atlantico e desenvolveu relagdes proximas com as
faccoes mais militantes da Nova Esquerda.

Em San Diego, Marcuse se uniu aos estudantes para criar uma
faculdade marxista-leninista na UCSD e, junto com sua aluna de p0s-
graduacdo Angela Davis, foi um dos primeiros a arrombar a porta e
entrar no escritério de registros durante uma ocupacio estudantil.> Ele
era um convidado frequente da Red House, uma comunidade de
esquerda que estava sob vigilincia do FBI,? e proferiu um discurso
finebre de um radical do campus que tinha se imolado em protesto

4 Davis se tornaria uma conhecida

contra a Guerra do Vietna.
revoluciondria comunista e, apds fornecer as armas usadas num plano de
sequestro e assassinato, viraria uma fugitiva da lei. Como um morador
de San Diego disse aos reporteres, sempre que a violéncia politica

irrompia, “em algum lugar, Marcuse atuava nos bastidores”.



Em dezembro de 1968, na cidade de Nova York, Marcuse comandou
a celebracdo do vigésimo aniversdrio do jornal maoista The Guardian.
Sua coanfitria foi Bernardine Dohrn, que louvou Marcuse como “o lider
ideoldgico da Nova Esquerda”, e posteriormente criaria a organizacao
terrorista Weather Underground. O outro palestrante de destaque foi H.
Rap Brown, militante negro que prometeu travar uma “luta de libertacao
continental” e foi preso alguns anos depois, apOs passar a
clandestinidade e se envolver em um tiroteio com a policia.® Em seu
discurso, Marcuse apresentou seu apoio a “forca guerrilheira politica”
da Nova Esquerda, que incluia “pequenos grupos, concentrados no
ambito de atividades locais” e que poderiam prenunciar “o que
provavelmente viria a ser a organizacdo basica do socialismo libertério,
especificamente, conselhos de trabalhadores operarios e intelectuais,
sovietes, se ainda podemos usar o termo”.”

Essas ndo eram metaforas sem sentido. Embora Marcuse e seus
seguidores viessem a alegar mais tarde que o uso da expressao “forca
guerrilheira” pelo professor era figurativo,® o contexto era inegdvel.
Brown ja vinha promovendo uma revolucdo negra armada® e agitacdes

com o intuito de uma “guerra de guerrilha em todas as cidades”.!”

Dohrn j4 havia se declarado uma “comunista revoluciondria”!! e, meses
apOs sua aparicdo com Marcuse, assinaria a declaracdo de guerra dos
membros do Weather Underground contra os Estados Unidos,'? dando
inicio a uma longa sequéncia de atentados a bomba, fugas de prisdes e
campanhas de terror. Outra ex-aluna de Marcuse, Naomi Jaffe, se
juntaria a Dohrn como signatéria e passaria a clandestinidade depois de
o FBI coloci-la numa lista de procurados.!3

Os jovens radicais, inquietos, logo pressionaram Marcuse a avancar
mais. Em Roma, eles o vaiaram no palco. Na Alemanha Ocidental,
acusaram-no de trabalhar para a CIA. Marcuse alcancara os limites da

investigacao académica, elaborando uma justificacdo filoséfica erudita



para a revolucdo, mas os estudantes estavam comecando a perder a
paciéncia com as abstragdes complexas do académico e queriam a
libertagdo naquele momento, por qualquer meio necessario.!*

O jornalista Michael Horowitz, que estudara sob a orientacdo de
Marcuse na Universidade Brandeis, captou o clima predominante em
uma matéria especial para a revista Playboy, onde detalhou a visita do
professor a Universidade Estadual de Nova York em Old Westbury.
Horowitz cria uma cena de contrastes: Marcuse, vestido formalmente
com colete, palet6 e punhos franceses; e os estudantes radicais,
chegando em um Volkswagen amassado, na expectativa de verem “se
Marcuse esta irradiando vibra¢des revoluciondrias’.

Os participantes representavam o conjunto de grupos ativistas da
Nova Esquerda: ativistas da Students for a Democratic Society, o grupo
performatico East Village Diggers, marxistas do campus, defensores de
estudos étnicos, um sociologo académico, um bando ruidoso de
adolescentes libertinas e a imprensa radical, portando antigos gravadores
de fita e filmadoras de cinejornais. Durante a palestra de Marcuse, o0s
jovens radicais gritaram com ele, tratando-o com hostilidade. Eles
rejeitaram o valor da educacdo superior para a juventude negra,
afirmando que ‘“os cursos de economia dos homens brancos” ndo
podiam ensinar nada a eles. “Se ele ja viu ratos, drogados e o prédio da
General Motors, sabe tudo o que precisa saber!”, eles insistiram.

Marcuse revidou com desprezo: “Eu percebo aqui o que encontrei em
muitos campi que visitei: uma crescente atitude anti-intelectual entre os
estudantes. Ndo ha contradicdo entre inteligéncia e revolug¢do. Por que
vocés tém medo de serem inteligentes?”. 1

No entanto, apesar da insisténcia de Marcuse de que os jovens na
plateia representavam uma traicdo a suas ideias, eles também
simbolizavam a consequéncia natural de sua filosofia. Eles incorporaram
a Grande Recusa, a libertacio da forma estética, a liberacdo dos



instintos. Foram sensiveis ao apelo de Marcuse para participar da
“recusa em crescer, amadurecer e atuar de maneira eficiente € ‘normal’
em e para uma sociedade que obriga a grande maioria da populacdo a
‘canhar’ a vida em empregos esttipidos, desumanos e desnecessarios”.!6
Eles eram a “contracultura”, os portadores inevitaveis da dialética
negativa.

Perfeitamente consciente dessa contradicdo, Horowitz conclui o

perfil em tom de compaixao:

Pobre Marcuse. Mesmo com sua popularidade, ele estd fora de sintonia com a
juventude que procura guiar. A esquerda do campus quer queimar bibliotecas, e ele
continua a defender a leitura, a escrita e a aritmética — ainda que a leitura, a escrita e a
aritmética marxistas. A garotada se empolga com frases como ‘‘solapar os
fundamentos do sistema” e “a liberacdo das necessidades instintivas”, ao passo que o
professor gostaria que ela temperasse esse entusiasmo com a leitura de Das Kapital no

alemao original. 17

Com o aumento da volatilidade dos movimentos no campus, havia
uma sensacado de que as coisas poderiam sair do controle. Até mesmo o0s
antigos colegas de Marcuse no Instituto de Pesquisa Social o alertaram
de que ele vinha se tornando muito radical, muito fervoroso, muito
irracional. Numa longa troca de correspondéncias, o tedrico critico
Theodor Adorno, que havia retornado a Alemanha depois da guerra e
assumido um cargo na Universidade de Frankfurt, advertiu seu velho
amigo Marcuse de que ele perdera de vista o compromisso
compartilhado com a investigacao racional.

Quando Marcuse pediu para falar com os alunos de Adorno em
Frankfurt, Adorno recusou o pedido, dizendo a Marcuse que ele
instigaria os radicais do campus, que estavam a beira de sucumbir a uma
espécie de “fascismo de esquerda” que se assemelhava “a algo daquela
violéncia irrefletida” da época anterior & guerra.'® “Para ser sincero,



acho que vocé esta se 1ludindo ao nao conseguir seguir em frente sem
participar de artimanhas estudantis”, Adorno escreveu.!?

Ao longo de 1969, os manifestantes estudantis interromperam as
palestras de Adorno, mulheres de seios a mostra o vaiaram junto ao
pulpito, e um pequeno grupo de radicais ocuparam os escritorios do
Instituto de Pesquisa Social, o que levou o professor a chamar a policia.
Acreditando que Adorno os traira ao chamar as autoridades, os
estudantes distribuiram panfletos afirmando que “Adorno como
instituicdo estd morto”, € escreveram uma mensagem em seu quadro-
negro: “Se Adorno for deixado em paz, o capitalismo nunca deixard de
existir”.20

Rompendo dolorosamente com Adorno em uma carta de resposta,
Marcuse ficou do lado dos radicais. “Falando sem rodeios, se a
alternativa € a policia ou os estudantes de esquerda, entdo eu fico com os
estudantes”, ele escreveu.?! Assediado pelos jovens radicais e sofrendo
uma “depressio profunda”,?? Adorno se refugiou em um chalé aos pés
do Matterhorn, na Suica, onde morreu vitima de um ataque cardiaco
fulminante.

Adorno ndo viveu para ver o mergulho total da Nova Esquerda na
violéncia, mas suas adverténcias foram premonitérias. No inicio de
1970, a Nova Esquerda adotou a revolu¢do armada como sua nova
estratégia politica. Nesse momento critico, os radicais marxistas-
leninistas criaram formalmente a Weather Underground Organization, o
Exército de Libertacdo Negra e a Baader-Meinhof Gang, conhecida
oficialmente como Facc¢do do Exército Vermelho, todos comprometidos
com a derrubada de governos do Ocidente. Marcuse tinha ligacdes com
todos eles. Ele havia ensinado, orientado e aparecido publicamente ao
lado dos lideres do grupo Weather Underground;?> ele se envolvera em
uma luta de grande repercussdo contra o Conselho de Regentes da

Universidade da Califérnia ao lado do lider espiritual do Exército de



Libertacdo Negra;?* e influenciara diretamente os estudantes radicais da
Alemanha Ocidental que fundaram a organizacgdo terrorista Fac¢do do
Exército Vermelho.?

O FBI ficou tdo preocupado com essas ligacdes de Marcuse que o
diretor J. Edgar Hoover o elevou pessoalmente ao status de “Assunto de
seguranca — C”, classificando o professor como ‘“revolucionario”,
“anarquista”, “av0 da Nova Esquerda” e “ameaca a seguranga
nacional”.?® Agentes recrutaram informantes e monitoraram Marcuse de
perto, detalhando seu apoio financeiro ao Partido dos Panteras Negras,
suas reunides com dirigentes do Partido Comunista e conexdes com a
intelectual marxista Angela Davis, o revolucionario negro H. Rap Brown
e o lider estudantil alemo Rudi Dutschke.?’

Em breve, os jovens radicais colocariam em pratica a teoria de
Marcuse sobre a violéncia revolucionaria. Eles tinham estudado os
livros, escrito os manifestos e preparado suas armas. Estavam apenas
esperando o momento certo para atacar.

kockok ok

Ao anoitecer de 9 de junho de 1970, uma bomba composta por 15
bananas de dinamite destruiu as paredes da sede do Departamento de
Policia de Nova York em Manhattan.’® A bomba estourou as janelas do
segundo andar e feriu sete pessoas no interior do prédio com estilhagos
de vidro, material de construgao e destrocos.

Na manha seguinte, a Associated Press recebeu uma carta manuscrita
do Weather Underground assumindo a responsabilidade pelo atentado,
que dizia:

Os porcos deste pais sdo nossos inimigos. Eles constroem o Bank of America, os
jovens o incendeiam. Eles proibem a maconha, nds construimos uma cultura de vida e



musica. A hora é agora. O poder politico brota de uma arma, de um coquetel molotov,

de um levante, de uma comuna (...) e da alma do povo.29

Os Weathermen eram membros da Weather Underground
Organization, grupo de radicais brancos e universitarios que estavam
fartos da esquerda institucional e viam a revolucdo armada como o
unico caminho vidvel a seguir. Os Weathermen eram muito
influenciados pelas ideias de Marcuse. Bernardine Dohrn, a lider
espiritual da organizacdo, considerava Marcuse como referéncia
fundamental do movimento, e Naomi Jaffe, sua colaboradora préxima,
“comecou a desenvolver uma identificacdo como radical” enquanto
estudava com Marcuse como aluna do curso de graduacio.’ Os textos
que elas produziram, que justificavam sua revolucdo e atraiam
seguidores, estavam permeados de conceitos e temas de Marcuse.

O nucleo do grupo se formara na Students for a Democratic Society
(SDS), movimento de estudantes de esquerda que tinha se mobilizado
em torno de questdes de direitos civis, liberdade de expressao e Guerra
do Vietna. Mas conforme a década de 1960 chegava ao fim, os membros
mais radicais da SDS mostravam querer ir além. Bernardine Dohrn, Bill
Ayers, Mark Rudd e outros pretendiam se alinhar com militantes negros
norte-americanos € com exércitos de libertacao do Terceiro Mundo a fim
de realizar uma revolucdo em escala global. “O objetivo € a destruicao
do imperialismo norte-americano € a obten¢cdo de um mundo sem
classes: o comunismo mundial”, eles escreveram em seu manifesto de
1969, You Don’t Need a Weatherman to Know Which Way the Wind
Blows [Voc€ ndo precisa de um meteorologista para saber de que lado o
vento sopra], fazendo referéncia ao conhecido verso da musica
Subterranean Homesick Blues, de Bob Dylan. “NoOs queremos acabar
com a policia e construir uma nova vida.”!

Naquele outono, os Weathermen tinham estabelecido coletivos
revoluciondrios em mais de uma duzia de cidades e criado uma sede



centralizada, que chamaram de Weather Bureau.?? Eles escreveram:

Uma revolugdo é uma guerra. Isso requer uma organizagdo de quadros, sigilo eficaz,
autossuficiéncia entre os quadros e uma relagdo integrada com o movimento de massa
ativo. (...) Porque a guerra € politica, as tarefas politicas — a revolucdo comunista
internacional — devem orientd-la. Portanto, a organizacdo centralizada de

revoluciondrios deve ser uma organizacdo tanto politica quanto militar, o que

geralmente é chamado de partido “marxista-leninista” 3>

Conscientemente se modelando em Che Guevara, em Mao Tsé-Tung
e nos Guardas Vermelhos de Mao, os Weathermen comandaram
protestos de rua, ocupacoes, vandalismo e sabotagens em todo o pais, o
que culminou no protesto “Dias de Furia” em Chicago, em que centenas
de Weathermen quebraram janelas e enfrentaram um contingente
completo de policiais. A policia de Chicago reprimiu a multiddo com
socos, cassetetes, armas de fogo e gas lacrimogéneo. Os policiais
atiraram em trés manifestantes e prenderam quase 300 outros.>*

Os Weathermen foram derrotados, reprimidos € humilhados, mas
tiveram seu primeiro gosto de sangue — e queriam mais.

Nos ultimos dias de 1969, os Weathermen reuniram seus soldados
mais leais num saldo de danca em ruinas em um gueto de Flint, em
Michigan, para realizar um ‘“conselho de guerra”. O evento se
transformou em uma bacanal que durou vérios dias. Os jovens presentes
passaram por longas sessoes de consumo de drogas, participaram de
orgias e se entretiveram com alucinagdes politicas. Os discursos, que se
arrastavam em longas sequéncias, captavam o espirito revoluciondrio:
“Deve ser uma sensacdo realmente maravilhosa matar um meganha ou
fazer um prédio voar pelos ares”’; “nds vamos incendiar, saquear e
destruir”; “ndés somos a encarnacdo do pesadelo de sua mae”.
Bernardine Dohrn, a lider mais carismatica do Weather Underground,
celebrou o serial killer Charles Manson, o lider de uma seita que tinha
recentemente chacinado a atriz Sharon Tate, gravida, e quatro de seus



amigos. “Sacaram?!”, Dohrn exclamou para as criaturas bestiais em
Flint. “Primeiro, eles mataram esses porcos, € depois jantaram a mesma
sala com a turma. Um deles até espetou um garfo na barriga da vitima!
Incrivel!”3>

Os Weathermen seguiram a teoria de Marcuse, descrita em seu livro
Eros and Civilization [Eros e Civilizagdo], de que a libertacdo sexual e
politica estavam entrelagadas. Intencionalmente, eles desfizeram
relacionamentos monogamicos e pediram para os membros da
organizagdo sujeitarem sua sexualidade ao coletivo, a fim de superar as
normas burguesas e “cometer suicidio como classe”.3® Em Flint, os
Weathermen se confrontaram mutuamente em sessOes noturnas de
critica e autocritica inspiradas no pensamento de Mao, encarando seu
privilégio racial, suas inibi¢Oes sexuais € seu compromisso com a
revolucdo.’” Envolveram-se em experimentos de pensamento mérbido e
contemplaram a questdo de se era “dever de todo bom revolucionario
matar todos os recém-nascidos brancos”, que, do contrario, “cresceriam
para fazer parte de uma elite governante racial opressora”.33

A violéncia foi o tema principal das discussdes do conselho de
guerra. Dohrn sugeriu que o terrorismo e o assassinato politico seriam
meios legitimos de revolugdo, e os organizadores penduraram um cartaz
enorme com os nomes de seus inimigos, como o prefeito de Chicago,
Richard J. Daley, cobertos com desenhos de balas.”

Segundo um informante do FBI que se infiltrou no grupo, a lideranca
do Weather Bureau ji tecia planos para o que faria apds derrubar
violentamente o governo e assumir o controle do Estado. Ela criaria
centros de reeducacdo na regido Sudoeste dos Estados Unidos para
reabilitar os capitalistas e impedir uma contrarrevolug¢ao. “Bem, o que
acontecera com aquelas pessoas que ndo podemos reeducar, que sdo
capitalistas incorrigiveis?”, o informante perguntou. “E a resposta foi
que eles teriam que ser eliminados. E quando eu continuei a investigar



isso mais a fundo, descobri que eles estimavam ter que eliminar 25
milhdes de pessoas nesses centros de reeducacdo. E quando digo
‘eliminar’ quero dizer ‘matar’ 25 milhdes de pessoas.”*? Os jovens
radicais estavam completamente desiludidos com a sociedade ocidental
e prontos para pOr em pratica a maxima de Marcuse de que a
“contravioléncia” era necessaria na “luta por mudancas além do
sistema”.*!

O conselho de guerra terminou o dia do ano-novo de 1970 com uma
declaracdo de guerra. Os Weathermen tinham tomado a decisdo de
passar a clandestinidade e se comprometer com a revolugdo em sua
época. “A luta armada comega quando alguém a inicia”, eles disseram.*?

Nessa primavera, Dohrn divulgou uma gravacdo contendo o
Comunicado n° 1 dos Weathermen, anunciando as intencoes

revoluciondrias da Nova Esquerda:

Os negros t€m lutado quase sozinhos por anos. Sabiamos que nosso trabalho era
liderar jovens brancos em uma revolu¢do armada. Nos proximos 14 dias, atacaremos
um simbolo ou uma instituicdo da injustica norte-americana. Essa € a maneira de
homenagearmos os exemplos de Eldridge Cleaver, H. Rap Brown e todos os negros
revoluciondrios que nos inspiraram primeiro através de sua luta atrds das linhas
inimigas pela libertacdo de seu povo.

A estratégia de paz fracassara. A nova estratégia de guerra teria
sucesso. Dohrn prossegue, ecoando a linguagem de Marcuse sobre a
sociedade tecnoldgica:

Agora estamos adaptando a estratégia de guerrilha cldssica dos vietcongues e a
estratégia de guerrilha urbana dos tupamaros [esquerdistas uruguaios] a nossa propria

situacdo aqui no pais mais tecnologicamente avancado do mundo. Os protestos e as

passeatas ndo funcionam. A violéncia revolucionaria € o tinico caminho.*3



Duas semanas depois, eles detonaram a bomba na sede do
Departamento de Policia de Nova York, inaugurando uma campanha de
cinco anos de atentados a bomba, roubos, fugas e comunicados.
Atuando em pequenas células revolucionarias, os Weathermen
assumiriam a responsabilidade por uma série de atentados a bomba
emblematicos, incluindo explosdes no Capitdlio dos Estados Unidos, no
Pentagono, em bases militares, tribunais, delegacias de policia, prédios
publicos, institui¢des financeiras € o gabinete de um procurador-geral
estadual.** Os Weathermen, que se consideravam ‘revolucionarios
brancos dentro da nagao opressora”, acreditavam que sua acao contra os
Estados Unidos representava “a contribuicao unica [que poderiam] dar a
revolucio mundial”.*

Nesse periodo, a magnitude da violéncia politica da esquerda foi
enorme. Os Weathermen, as organiza¢des nacionalistas negras e outros
grupos esquerdistas cometeram um numero impressionante de atentados
a bomba contra propriedades, assassinatos de policiais, roubos a bancos,
fugas de prisOes e assaltos violentos. Durante 15 meses entre 1969 e
1970, a policia registrou 4.330 atentados a bomba que resultaram em 43
mortes.*® Os militantes, baseando-se no foquismo, teoria revolucionaria
de Che Guevara, que sustentava que a acao focada poderia inspirar um
movimento mais amplo, acreditavam que estavam a beira de provocar
uma revolta nacional.

Marcuse também sucumbira ao romantismo dos guerrilheiros
marxistas-leninistas e a revolu¢ao armada contra o Estado. Em An Essay
on Liberation, ele manifestara admiracdo pelos revolucionérios do
Vietna, Cuba e China, acreditando que eles representavam “a
possibilidade de construir o socialismo sobre uma base verdadeiramente
popular”.#’ Assim como seus jovens discipulos entre os Weathermen,
ele enalteceu Fidel Castro e Che Guevara como a encarnagdo viva da
“liberdade”, do “socialismo” e da “libertacdo”,*® e disse a um jornal



franc€s que “todo marxista que nao € um comunista de estrita
obediéncia é um maoista”.** Quando outro repérter lhe perguntou se ele
concordava com o slogan estudantil “Marx como o profeta, Marcuse
como seu intérprete ¢ Mao com a espada”, Marcuse respondeu com
modéstia: “Acho que eu niio mereco tanta honra”.>°

No entanto, a onda de violéncia da Nova Esquerda ndo promoveu a
revolugdo. Afastou a populacdo e provocou uma resposta contundente do
governo.

No verao de 1970, o presidente Richard Nixon mobilizou os servigos
de inteligéncia contra os Weathermen e outras organizacdes radicais,
que, segundo ele, estavam “determinadas a destruir” o pais.’! O
Congresso norte-americano iniciou uma investigacdo sobre a

2 ¢ 0 FBI colocou Bernardine Dohrn em sua lista dos 10

organizacio,’
fugitivos mais procurados.>> Em 1972, os 6rgios de seguranca publica
tinham capturado ou matado dezenas de militantes de esquerda e levou
os ultimos resistentes a se esconder. Finalmente, Nixon — o mentor da
contrarrevolu¢iao — selou a derrota dos revoluciondrios com uma vitoria
eleitoral esmagadora contra o candidato liberal George McGovern,
prometendo um retorno a lei e a ordem.

Para os Weathermen remanescentes, a euforia inicial pela revolucdo
deu lugar a desilusdo. A vida clandestina se tornou penosa, solitaria e
monoétona. As noites de orgia resultaram em ressacas, ciime, gonorreia
e piolhos.”* Os atentados a bomba perderam seu resplendor e passaram
para as paginas secundarias do New York Times.

Com o tempo, o movimento encolheu para uma duzia de seguidores
empedernidos, que conseguiram assegurar uma existéncia burguesa,
ainda que clandestina, com a ajuda de advogados esquerdistas e
apoiadores financeiros — uma casa flutuante rosa em Sausalito, um
bangald aconchegante em Hermosa Beach, um apartamento em San

Francisco.”?



Em 1974, quando Marcuse admitia abertamente a derrota da Nova
Esquerda, os Weathermen também perceberam que haviam chegado ao
fim da linha. A coalizao revoluciondria se desmantelara. A relacdo entre
os radicais brancos e os militantes negros — o novo proletariado de
Marcuse — terminara em recriminagoes. As organizacdes de libertacao
negra se voltaram contra suas congéneres brancas, afirmando que a
“Esquerda Branca” era um movimento politico “falido”, que
subordinava ‘“sua ansia por legitimidade burguesa branca por trds da
retérica marxista e da masturbagio intelectual”.”%

Ao mesmo tempo, o plano dos Weathermen de radicalizar a classe
trabalhadora branca falhara. Quando um deles, Mark Rudd, tentou
recrutar um grupo de adolescentes brancos de classe baixa que vadiavam
do lado de fora de um restaurante, eles o mandaram para o hospital apos

57 Como Marcuse temera, as classes

um espancamento violento.
trabalhadoras, que Marx considerara a forca motora suprema da
revolucdo, se tornaram ‘“‘antirrevoluciondrias”, incorporadas na
mitologia burguesa e absolutamente contrarias as mudangas sociais em
larga escala.>® O operdrio, apesar de todos os esforcos dos jovens
radicais, ainda era um homem unidimensional, satisfeito com um
salario, uma televisao, e mulher e filhos em casa.

Marcuse ficou em estado de choque. As forcas do Termidor, que
outrora devorara Robespierre, tinham sufocado mais uma vez o espirito

da revolugdo. Os reaciondrios haviam vencido.

k sk ockock

Os anos crepusculares de Marcuse foram marcados por um longo e
contemplativo estado de melancolia. Sua revolugao, que ele perseguira
desde os dias estimulantes de sua juventude, chegara ao fim.



De 1972 até sua morte em 1979, Marcuse se refugiou em sua casa
suburbana de um unico andar em La Jolla para escrever seu ultimo livro
politico, Counterrevolution and Revolt [Contrarrevolucdo e Revolta], e
refletir sobre os fracassos da Nova Esquerda. Ele ainda manteve um
pequeno escritorio na UCSD, mas apds o conflito com o governador
Reagan e o Conselho de Regentes, a universidade deixara seu contrato
expirar, assim antecipando sua aposentadoria e encerrando sua carreira
como professor.

Marcuse foi impiedoso em seu diagndstico do que deu errado. Em
1975, ele disse aos estudantes em Irvine, na Califérnia, que a
contracultura era uma forca esgotada. Havia se tornado anti-intelectual,
decadente e autoritdria. Disse ele:

As contraculturas criadas pela Nova Esquerda se autodestruiram quando perderam seu

impeto politico em favor de um retrocesso a uma espécie de libertagdo privada — a

cultura das drogas, a adesao a cultos de gurus e outras seitas pseudorreligiosas.5 9 (...)

Os movimentos libertdrios e antiautoritarios fortes que definiram originalmente a Nova

Esquerda desapareceram durante esse tempo ou cederam a um novo ‘“‘autoritarismo
1” 60

grupa

Em outras palavras, os estudantes radicais de 1968 seguiram um de
dois caminhos: ou se retiraram da sociedade, tornando-se politicamente
inertes, ou aderiram a grupos militantes, tornando-se vulnerdveis a
espionagem, ao distirbio e a desesperanca. Os jovens rebeldes tinham se
convencido de que a revolug¢ao era iminente, mas, como Marcuse tentara
alerta-los, os Estados Unidos nunca satisfizeram as precondi¢des
marxistas para uma revolucdo. Os estudantes, desempenhando o papel
da vanguarda, ndo conseguiram recrutar as classes trabalhadoras. Os
guetos, apesar das condi¢Oes objetivas de pobreza e opressdo, falharam

em desenvolver uma consciéncia politica.b!



Mesmo assim, apesar desses reveses, Marcuse se recusou a aceitar a
derrota. “Considero que um comunismo democratico € uma
possibilidade historica real. Pior ainda, considero que apenas em uma
sociedade comunista plenamente desenvolvida é possivel uma
democracia geral”, ele sustentou em um debate de 1972, insistindo que o
Unico caminho para a libertagdo era um “regime socialista, com
propriedade coletiva dos meios de producdo e o controle coletivo do
planejamento central”.%? Para Marcuse, o objetivo final era o mesmo — o
marxismo tradicional —, mas ele admitiu que os meios precisavam
mudar.

A revolu¢io nao seria alcancada por meio do LSD ou da guerra de
guerrilhas, Marcuse disse a seus jovens seguidores. Eles tinham
fracassado nas urnas e nas ruas, mas ainda havia um lampejo de
esperanga: voltar as origens das teorias criticas — as universidades — e
reconstruir a revolucdo a partir do zero.



CAPITULO 3

A LONGA MARCHA
ATRAVES DAS
INSTITUICOES

Durante o caos da Guerra Civil Chinesa, o lider comunista Mao Tsé-
Tung se viu sitiado. Os nacionalistas tinham derrotado e cercado seu
exército. Seus soldados estavam em panico, ensanguentados e com falta
de suprimentos. Em outubro de 1934, apos deliberacdoes, Mao e os
comunistas executaram uma das manobras mais desesperadas e
audaciosas da historia militar: uma retirada estratégica de 8 mil
quildmetros que ficaria conhecida como a “Longa Marcha do Exército
Vermelho™.

Ao longo da retirada que durou um ano, os soldados de Mao foram
dizimados. Seus homens morreram de fome, frio, doenca e violéncia. A
derrota parecia iminente. Porém, depois de fortalecer suas defesas no
baluarte montanhoso de Yan’an e pacientemente reconstruir suas forgas,
Mao lancou uma ofensiva contra os nacionalistas, perseguiu seus
inimigos até o litoral e declarou o Partido Comunista como o unico e
legitimo governante da Republica Popular da China - uma
impressionante virada de jogo.

Marcuse acreditava que a Nova Esquerda estava em uma posi¢cdo
semelhante. O FBI perseguira e desmantelara as organizagdes



revoluciondrias. Nixon vencera de modo decisivo no tribunal da opinido
publica. E a contracultura sucumbira ao hedonismo, a devocdo a gurus e
a desesperanca. Porém, Marcuse, como Mao, era incansivel. Ele
acreditava que os radicais de esquerda podiam realizar uma retirada
estratégica para as universidades e, depois de refazer suas forgas,
transformar a derrota em vitoria.

No inicio da década de 1970, conforme o movimento radical se
desintegrava, Marcuse se voltou aos jovens ativistas de sua Orbita
politica, sobretudo o lider estudantil alemao Rudi Dutschke, que ajudara
a espalhar as revoltas nos campi de toda a Europa e, apds o fracasso das
campanhas de terror, propusera a nova estratégia da “longa marcha
através das institui¢Oes estabelecidas”; uma alusdo direta a campanha
militar de Mao.

Em 1971, a medida que as perspectivas da revolucdo continuavam a
se estreitar, Marcuse depositou suas esperancas no novo conceito de
Dutschke, o que significava ingressar nas instituicdes estabelecidas e
modifica-las de dentro para fora. “Eu lhe digo o seguinte: considero sua
ideia da ‘longa marcha através das instituicoes’ como o Unico caminho

eficaz, agora mais do que nunca.”’!

Ambos acreditavam que as
campanhas de terror eram um beco sem saida e que a participagdo no
processo democridtico era inutil. Julgavam que a Nova Esquerda
precisava voltar a suas origens: abandonar o caminho radical e, em vez
disso, reconstruir seu poder nas universidades e transformar os
estudantes em ‘“‘quadros especializados em potencial” que, ao longo do
tempo, poderiam levar sua “revolugdo de valores” da universidade para a
sociedade — e, por enquanto, espalhar sua influéncia fora dos limites da
politica eleitoral.?

Marcuse descreveu sua teoria em Counterrevolution and Revolt, seu
ultimo livro politico. A longa marcha nao tinha o encanto da ruptura

total, mas propiciava uma maneira de manter a revolu¢ao viva e de



mudar o foco da guerra cataclismica para a guerra de valores. Ele
incentivou os estudantes radicais a depor as armas e se infiltrar nas
universidades, escolas, midia e servicos sociais, capturando os meios de
produg¢do de conhecimento para subverté-los — ou, nas palavras de
Marcuse, “trabalhar contra as instituicoes estabelecidas enquanto se
trabalha nelas”. Ele acreditava que o objetivo principal da esquerda era
obter o controle das “grandes cadeiras de informacdo e doutrinacio”,’
por meio das quais ela poderia comecar a “grande tarefa de educagao
politica, contestando a falsa e mutilada consciéncia das pessoas para que
elas proprias experimentassem sua condi¢cdo e sua aboli¢io como
necessidade vital e compreendessem as formas e os meios de sua
libertagio”.*

Marcuse estimulou os jovens radicais a criar uma série de
“contrainstituicoes” que poderiam servir como um novo aparato para a
mudanca social. Ele considerava que a Nova Esquerda, ao usar a
universidade como seu ponto de partida, deveria se reagrupar em torno
da “organizacdo de grupos radicais, reunides alternativas, associagoes
antagonistas; em suma, o desenvolvimento do que tem sido chamado de
contrainstituicoes, como radio, televisao, imprensa, semindrios, toda e
qualquer coisa que prometa quebrar o monopodlio da informagao do
establishment”.> Segundo Marcuse, por meio dessas novas bases de
apoio os jovens radicais poderiam iniciar sua “revolugdo cultural” e
introduzir “uma transformacao de valores que atingisse a totalidade da
cultura estabelecida, tanto material quanto intelectual”.® A politica
racial, a libertacdo das mulheres, o ambientalismo radical, a Grande
Recusa — todos esses itens poderiam ser aproveitados para o processo de
desintegracao.

Marcuse implorou aos estudantes que fizessem esse trabalho de
maneira lenta, paciente e metddica. Levaria algum tempo, mas eles
acabariam conseguindo pegar o conhecimento tedrico que



desenvolveram nas universidades e espalhd-lo por “contagio” pela
sociedade,’ solapando a cultura tradicional e destruindo a hierarquia de
valores existente. Ele escreveu:

O resultado depende, em grande parte, da capacidade da jovem geracdo de ndo desistir
e ndo se acomodar, mas de aprender a se reagrupar apds a derrota, de desenvolver
outra racionalidade com a nova sensibilidade, para sustentar o longo processo de
educacdo — a condicdo prévia indispensdvel para a transi¢do para a ac¢do politica em
larga escala.

Eles talvez ndo vissem a transvaloracao de valores a curto prazo, mas
seu trabalho lento e constante para desfazer os alicerces do Ocidente
poderia criar a possibilidade de um utopia além de suas préprias vidas.
“Pois a proxima revolugdo serd uma preocupacao de geracoes, € ‘a crise
final do capitalismo’ poderd durar quase um século.”®

k sk ockosk

Os radicais acataram os conselhos de Marcuse. Apds a formatura,
muitos dos estudantes de esquerda se arrumaram, vestiram gravatas de
cores Unicas e comegaram a trabalhar nas instituicdes. Sua frente unida
fora derrotada, mas a dialética seguia em frente.

Mesmo os Weathermen, que tinham se retirado para uma rede de
casas seguras € esconderijos, arquitetaram um plano para restabelecer
sua credibilidade entre os ativistas de esquerda e ressurgir num papel de
lideranga. Em 1974, os membros remanescentes do grupo, liderados por
Bernardine Dohrn, Bill Ayers e Jeff Jones, publicaram um novo
manifesto intitulado Prairie Fire — uma alusdo ao aforismo de Mao Tsé-
Tung “uma unica faisca pode incendiar toda a pradaria’— e o
distribuiram para organizacOes radicais, cafés e livrarias em cidades

universitarias.



A linguagem da contracultura desapareceu. Seus adeptos ja nao
falavam mais a linguagem rude de “matar um meganha ou fazer um
prédio voar pelos ares”.” Em vez disso, seu tom agora era intelectual e
magnanimo, € denunciava os grandes “ismos”: capitalismo, racismo,
sexismo, imperialismo, colonialismo. Eles reconheceram tacitamente
seu erro em acreditar que sua campanha de atentados a bomba traria a
revolugdo e propuseram uma nova teoria da revolucao, que iniciaria uma
nova ‘“dialética entre aqueles nos movimentos de massa e
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clandestinos”"” e usaria a “arma da teoria” para despertar as massas €

forjar a consciéncia politica necesséria para a revolucdo.!!

A diretriz geral do Prairie Fire, que era radical na época, agora soa
como algo bem familiar: os Estados Unidos foram constituidos com base
no racismo, sexismo, escraviddo e genocidio; a classe dominante entdo
se dedicou a “institucionalizacio da supremacia branca”,!?> que foi
“mantida e perpetuada ao longo de geragdes pelas escolas, pelo ciclo de
desemprego, pelo comércio de drogas, pelas leis de imigragdo, pelo
controle da natalidade, pelo exército, pelas prisdes”;'3 e, como resultado,
o sistema atual estd cheio de degeneragdo, que enriquece as elites e, ao
mesmo tempo, oprime as minorias raciais € apazigua os brancos pobres
mediante o “privilégio da pele branca”.!*

Para os Weathermen, a solugdo era recriar o proletariado com dois
componentes de Marcuse e se envolver num jogo de dentro para fora de
marcha através das instituicoes, exercendo simultaneamente pressdao por
meio da violéncia direcionada. Dohrn, Ayers e Jones salientavam
fundamentalmente a radicalizacdo do sistema educacional. Eles
entendiam que as escolas publicas, que promoviam a transmissao de
valores, poderiam ser cooptadas por ativistas brancos com educacgdo
superior. Eles recorreram a ‘“professores radicais” para formar um
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“movimento antirracista branco e para ingressar nas escolas de

minorias € da classe trabalhadora a fim de ‘radicalizar outros



professores, organizar os pais, ensinar e incentivar os estudantes”.'®

Enquanto isso, os Weathermen sugeriram que os radicais negros saidos
das prisdes poderiam “[aticar] a imaginacdo e [suscitar] a visdo de

17 por meio de tumultos, distirbios, sabotagens e revoltas nas

vitoria
prisoes.

“A acdo revoluciondria gera consciéncia revoluciondria”, eles
disseram. “Uma consciéncia em crescimento desenvolve a acdo
revolucionaria.”!®

Os Weathermen imprimiram 40 mil exemplares do Prairie Fire e
organizaram discretamente uma conferéncia nacional que deveria
prenunciar seu retorno legitimo como a vanguarda da esquerda
ativista.!® Eles reuniram todo o espectro de radicais no campus da
Universidade de Illinois em Chicago e planejaram uma cupula de
unidade. Porém, a conferéncia, apesar da retérica nobre sobre
“identidade cultural”, “antirracismo” e “privilégio branco”, converteu-se
em uma farsa. Os radicais negros entraram em conflito com os radicais
brancos. As mulheres denunciaram os homens. Os vegetarianos se
revoltaram contra o frango da cantina. Acusa¢des de racismo ecoaram
por todo o recinto.

Mais tarde naquele ano, os Weathermen se fragmentaram pela tltima
vez. Dohrn, submetendo-se a sessdes de critica punitiva e autocritica,
finalmente mudou de direcdo. “Estou fazendo esta gravacdo para
reconhecer, repudiar e denunciar a politica contrarrevolucionaria do
Weather Underground”, ela disse em uma confissdo confusa em fita
cassete. “Seguimos o caminho classico dos chamados revolucionérios
brancos que trairam a revolu¢do.” Dohrn carregava a culpa da
“supremacia branca pura e simples, da superioridade branca e da
arrogancia chauvinista” — e, com essa ultima confissdo, o Weather

Underground chegava ao fim.?0



Ap6s a confissao de Dohrn, os Weathermen tomaram sua ultima
decisdo: eles lentamente sairiam da clandestinidade e se reinseririam no
mundo burgués. Estavam cansados de viver como fugitivos, queriam
constituir familia e desejavam as comodidades singelas de uma vida de
classe média. A partir de 1977, os Weathermen passaram a negociar aos
poucos sua rendi¢cdo e emergiram das sombras. Para sua surpresa,
apenas um deles, Cathy Wilkerson, esteve presa por algum tempo — sO
11 meses — por uma série de atentados a bomba. As acusagdes contra
Ayers foram retiradas. Dohrn, Rudd e outros escaparam com sentengas
de liberdade condicional por diversas contravencdes.?!

Embora a jogada final dos Weathermen com a publicacdo do Prairie
Fire e a conferéncia de Chicago tenha sido um fracasso, ela instituiu um
precedente mais profundo. O caminho a seguir nao residia na politica
caotica da agdo revoluciondria, mas sim na manipulacdo de simbolos e
ideias. A linguagem do Prairie Fire nao bastou para reviver a Nova
Esquerda, mas ao longo do tempo se tornaria todo o vocabulério da vida
intelectual norte-americana: “racismo institucionalizado”, “supremacia
branca”, “privilégio branco”, “supremacia masculina”’, ‘“sexismo
institucional”, “identidade  cultural”, “antirracismo”, “homens
antissexistas”, ‘“capitalismo monopolista”, “ganancia corporativa”,
“neocolonialismo”, “libertacdo negra”. O ritmo de acusacOes e
confissdes da cipula de unidade ndo foi suficiente para reconstituir o
novo proletariado de Marcuse, mas criou os rituais basicos para as
instituicdes de esquerda: manipulacdo emocional, admissdes de
privilégio, manifestacOes de culpa elaboradas e submissdo moral a nova
hierarquia.

A partir do final da década de 1970, todo o conjunto de radicais da
Nova Esquerda, desde os alunos de pds-graduacao de Herbert Marcuse
até os guerrilheiros urbanos do Weather Underground, livrou-se dos
ornamentos da contracultura e retornou ao lugar onde seu ativismo



comecara: o campus universitario. Eles seguiram o conselho de Marcuse
para ir além da “rebeliio pubertdria”??> dos movimentos radicais e se
voltaram para o sistema educacional como sua “contrainstituicao”
principal. Como explicou Paul Buhle, estudante radical que virou
professor da Universidade Brown, em seu livro Marxism in the United
States: “Para a pergunta: ‘Onde foram parar todos os radicais dos anos
19707, a resposta mais precisa seria: nem nos cultos religiosos nem no
mundo dos yuppies, mas na sala da aula”.?

Essa transicdo foi quase invisivel. A populacdo achava que o
movimento racial estava praticamente morto. Em 1981, o New York
Times considerou todo o caso do Weather Underground como uma
“tragédia classica”, e retratou os Weathermen como mimados,
narcisistas, delirantes e irrelevantes — fora de sintonia com o pais,
incluindo o establishment liberal da época. O jornal concluiu que, no
final das contas, os Weathermen tinham se transformado de ‘“‘estudantes
idealistas” em uma “perversdo assustadora de todos os propdsitos que ja
haviam tido: os filhos dos ricos matando os menos privilegiados em
nome da revolugdo. Ficou claro que sua raiva se tornara psicose, sua luta
era contra 0 0dio a si mesmos, € a unica revolu¢do que travaram era
aquela que acontecia em suas proprias mentes”.>*

No entanto, apesar desses repudios publicos, a Nova Esquerda
ganhava terreno em siléncio na academia. Ao longo dos anos, os alunos
e seguidores de Marcuse conquistaram cargos docentes em dezenas de
universidades de prestigio, incluindo Harvard, Yale, Georgetown, Duke,
Universidade da Califérnia em Berkeley, Universidade da Pensilvania,
Universidade da Califérnia em Santa Barbara, Universidade da
California em Los Angeles, Universidade do Novo México,
Universidade do Texas, Faculdade Bard, Universidade Rutgers,

Universidade de San Francisco e Universidade Loyola de Chicago.?



Os Weathermen, apesar de sua participacdo em campanhas de terror
politico, também encontraram um lar acolhedor na academia. Dohrn,
que prometera “liderar jovens brancos na revolucio armada”,?® tornou-
se professora na Universidade Northwestern. Ayers, que colocara
bombas no Pentigono e no Capitdlio, tornou-se professor na
Universidade de Illinois. Até Kathy Boudin, que cumpriu uma longa
pena de prisdo por seu envolvimento em um assalto a um carro-forte que
deixou um guarda da empresa de transporte de valores e dois policiais
mortos, tornou-se professora na Universidade Columbia. No total, cerca
de metade dos Weathermen mais ativos conseguiram obter cargos na
area da educacdo, desde nomeagdes prestigiosas em Duke, Fordham e
Columbia até sinecuras mais modestas nos sistemas de ensino publico
de Chicago, Nova York e San Francisco, onde as antigas cé€lulas
revoluciondrias tinham sido mais proeminentes.?’

A ascensdo da Nova Esquerda na academia é simbdlica de uma
mudanca maior na educagdo norte-americana. Enquanto a populacao era
acalmada pela solucdo da Guerra Fria, os radicais no Ocidente
executavam pacientemente sua longa marcha através das instituicdes,
nunca abandonando sua fé na velha dialética. Com o tempo, os radicais
modificaram a universidade como um todo, garantindo posi¢cdes de
influéncia, legitimando suas ideias em publicacdes simpatizantes,
removendo reaciondrios do corpo docente e recrutando grupos de
estudantes de pos-graduacdo que transformariam o espirito dos
comunicados revolucionarios em uma densa massa académica.

Em retrospecto, era inevitdvel sua ascensdo. Os radicais haviam
aprendido a politica agressiva em protestos estudantis, facgoes
guerrilheiras e fabricas clandestinas de bombas. Era apenas uma questdo
de tempo até imporem seu dominio nas reunides do corpo docente e nas
conferéncias académicas. Eles conseguiram usar suas antigas taticas de
manipulacdo — acusagdes de racismo, evocacdes de culpa e privilégio,



rituais de critica e autocritica — para afastar académicos mais
conservadores e deslegitimar concepg¢des tradicionais de conhecimento.
Sua revolucdo pode ter fracassado na sociedade, mas funcionou muito
bem na academia.

Como o critico Bruce Bawer documentou em The Victims’
Revolution, essa nova ideologia hibrida, que combinava a teoria critica
da sociedade com a politica identitaria da Nova Esquerda, teve um efeito
corrosivo em departamento apds departamento. Bawer lamentou:

Outrora, as ciéncias humanas se preocupavam com o verdadeiro, o bom e o belo;
agora, estdo obcecadas por um triunvirato diabdlico de ismos — colonialismo,
imperialismo, capitalismo — e por um monstro de trés cabecas de vitimizacdo:
opressdo de classe, raca e gé€nero. Outrora, o propdsito das ciéncias humanas era
introduzir os estudantes nas glérias da civiliza¢do, do pensamento e da arte ocidentais,
para aumentar o respeito por parte dos estudantes, até mesmo a reveréncia, pelo

patrimdnio cultural do Ocidente; agora, as ci€ncias humanas buscam desmascarar o

Ocidente como perpetrador da injusti¢a ao redor do mundo.28

O resultado constitui uma curiosa contradi¢do. Ao longo das décadas
de 1980 e 1990, o centro politico do pais se deslocou para a direita — os
presidentes Ronald Reagan, George H. W. Bush e Bill Clinton lideraram
o fim do comunismo internacional e o triunfo do capitalismo
democratico —, enquanto a academia continuou a se deslocar para a
esquerda, sem se deixar desanimar pelos fracassos ideoldgicos de
“Marx, Mao e Marcuse” e pelo longo rastro de morte e destruicao da
China comunista, Africa, América Latina e Unido Soviética.

No momento atual, a longa marcha de Marcuse e Dutschke através
das universidades alcangcou seu desfecho. A wuniversidade norte-
americana agora ¢ uma ‘“contrainstituicao” orientada pela ideologia da
Nova Esquerda e pelas teorias criticas. A evidéncia empirica €
impressionante. De acordo com dados de pesquisas, 24% dos
professores universitdrios em cié€ncias sociais se identificam como



“radicais”, 21% como “ativistas” e 18% como ‘“marxistas’; em ciéncias
humanas, os nimeros sao 19%, 26% e 5%, respectivamente.29 Em outro
estudo acerca de afiliacdo partidaria em 40 universidades de renome, um
pesquisador encontrou uma predominancia ainda maior, com a
propor¢ado de professores liberais para conservadores alcangando 8:1 em
ciéncia politica, 17:1 em historia, 44:1 em sociologia, 48:1 em inglés, e
108:0 em estudos de raca e género.>”

Para os estudiosos, a consequéncia €¢ um ‘“sistema de -castas
académicas”: os departamentos das universidades de maior prestigio
administram a contratacdo, o financiamento e a colocagdo dos novos
professores numa base majoritaria € de consenso, 0 que serve para
concentrar ainda mais e reforcar o poder ideoldgico. “Uma vez que o
apice da piramide disciplinar se torna predominantemente com
inclinagdo a esquerda, arrastara aqueles com inclinagdo a esquerda para
posicdes em toda a piramide”, escrevem eles. Como resultado, a
propor¢ao entre liberais e conservadores nas ciéncias sociais € nas
ciéncias humanas aumentou de 3,5:1 em 1970 para 10:1 em 2016 — e
promete se concentrar ainda mais no futuro, conforme o sistema de
“partido Unico” substitui professores mais antigos por aliados
ideolégicos mais jovens.?!

Assim como seu her6éi Mao Tsé-Tung, cuja Longa Marcha comecou
com uma retirada estratégica, Marcuse, Dutschke, Dohrn e os estudantes
radicais transformaram a derrota da Nova Esquerda numa vitdria
posterior. A “teoria critica da sociedade” de Marcuse gerou uma imensa
prole de novas disciplinas académicas, que se desenvolveram em
centenas de novos departamentos, programas e subcampos: Estudos
Criticos, Estudos Criticos da Identidade, Estudos Criticos da Raca,
Estudos Criticos Etnicos, Estudos Criticos da Branquitude, Estudos
Negros e Africanos, Estudos das Mulheres, Estudos Feministas, Estudos

de Género e Estudos de Raca, Classe e Género.



O antigo radicalismo se livrou da necessidade de seus prefixos:
“contrassociologia” se tornou sociologia, “contrapsicologia” se tornou
psicologia, ‘“contraeducacdo” se tornou educacdo — e as novas
disciplinas canibalizaram cada campo tradicional nas ciéncias humanas
€ nas ciéncias sociais.

A cultura politica desses programas € a teoria critica cldssica e o
ativismo da Nova Esquerda. Quando Marcuse enunciou o conceito de
“tolerancia libertadora”, ele apresentou o argumento contumaz pela

“intolerancia contra os movimentos da direita”32

e pela supressao direta
dos intelectuais conservadores.’3> Neste momento, esse é o clima
predominante no campus, com o corpo docente conservador, ji em
grande inferioridade numérica, relatando hostilidade, medo, exclusao e
intimida¢do.>* Quando os Weathermen se submeteram 2 “critica e
autocritica” enquanto tentavam ressurgir, confessaram sua cumplicidade
na ‘“‘supremacia branca”, no “privilégio branco” e no “privilégio
masculino”,® o que havia “desencaminhado [seus] principios
revoluciondrios”.3® Esse método de recondicionamento agora é algo
natural nas universidades, onde os estudantes participam de programas
de reeducaciio para a “desconstrugio da branquitude™’ e programas de
12 passos para “reabilitacio do condicionamento branco”.8

A linguagem também foi engolfada pelas ideologias criticas. O
vocabulario de contestacdo do Prairie Fire, rejeitado na época como
marginal, tornou-se a lingua franca da academia. Uma busca nas
publicacdes académicas obtém 105 mil resultados para “supremacia
branca”, 61 mil para “privilégio branco”, 52 mil para
“neocolonialismo”, 35 mil para “capitalismo monopolista”, 34 mil para
“privilégio masculino”, 29 mil para “supremacia masculina” e 28 mil
para “racismo institucionalizado”.3® Agora, existem milhares de
académicos produzindo estudos académicos derivados que estabelecem

predominancia nao pela qualidade, mas sim pelo volume. Eles divulgam



suas ideias de forma circular, concordando entre si € promovendo uns
aos outros, enquanto se isolam da possibilidade de critica.

A finalidade de saturar o discurso com esses conceitos nao € apenas
moldar a consci€ncia publica, mas também precondicionar a populagao
para as conclusodes politicas de esquerda. Marcuse chamou esse processo
de “terapia linguistica”, que descreveu como ‘“‘a iniciativa para libertar as
palavras (e assim os conceitos) da distorcdo quase total de seus
significados pelo establishment” e iniciar “a transferéncia dos padrdes
morais (e de sua validacdo) do establishment para a revolta contra
ele”.40

O processo funciona da seguinte maneira: a consciéncia publica €
preparada com uma nova linguagem — por exemplo, “supremacia
masculina” ou “racismo institucionalizado” — e depois filtra de forma
subconsciente todas as experi€ncias subsequentes por meio desses
quadros conceituais, quer correspondam, quer ndo a realidade. A
conclusdo € incorporada na propria linguagem da premissa. Uma vez
que a teia estd tecida, ela captura tudo.

O resultado foi uma mudanca radical no consenso da esquerda
liberal. Na década de 1970, o New York Times zombou tanto de
Marcuse, considerando-o “um ancido que nao € um adulto”,*! como dos
Weathermen, considerando-os criangas mimadas espalhando “grandes
mentiras sobre os Estados Unidos”.** Quando Bernardine Dohrn
apresentou Marcuse como “o homem que o New York Times chama de o
lider ideol6égico da Nova Esquerda” no aniversario do jornal maoista
The Guardian, o professor respondeu: “Nao sou responsavel pelo que o
New York Times me chama”, provocando vaias e apupos da multiddo.*3

Cinquenta anos depois, Marcuse e seus discipulos tiveram sua
vinganca. Atualmente, a esquerda moderna pensa quase exclusivamente
em termos da Nova Esquerda. As ideias marginais de An Essay on

Liberation e You Don’t Need a Weatherman to Know Which Way the



Wind Blows agora dominam nao sO a academia como também os meios
de comunicacdo de massa. O New York Times adotou a linguagem da
Nova Esquerda como seu estilo editorial; os comentaristas da MSNBC
se envolvem numa repeticio incessante do ativismo da Nova Esquerda.**
As teorias criticas provaram ser irresistiveis: por meio da persuasao ou
da forga, foram capazes de atrair seguidores, solapar certezas, reprimir
inimigos e se estabelecer nas instituicoes de producdo de conhecimento.

Em conjunto — como ideias, linguagens e posicdes —, as novas
disciplinas das teorias criticas desmantelaram as antigas institui¢des e
capturaram o “universo linguistico do establishment”.*> Porém, para os
ativistas e intelectuais que seguiram a visao de Marcuse, a dominacao
das universidades e do vocabuldario politico do pais ndo foram
suficientes. Eles ndo queriam sO se apossar dos bens, mas também se
apossar da maquina que os produzia. Isso significaria ir além da sala de
aula e das paginas dos artigos de opiniao dos jornais. Também
significaria exercer autoridade sobre as instituicoes em geral e aprender
a substituir o establishment em acoes e palavras.

Em suma, isso exigiria poder.

kockok ok

O campo de treinamento para a conquista do poder institucional pela
Nova Esquerda foi a universidade. Ela alcangara o dominio sobre a area
de estudo, mas, como Marcuse explicara pacientemente, a teoria critica
era uma ideologia totalizante. A revolucdo cultural comegaria com uma
mudancga de consciéncia, mas deveria terminar com o controle sobre os
meios de produgdo, o que, na sociedade tecnoldgica avangada,
significava a producdo de conhecimento e sensibilidade.

A fim de iniciar essa mudanca, os académicos e ativistas inspirados
pela Nova Esquerda trabalharam para ampliar seu poder em relacdo a



administracdo, que detinha a autoridade final sobre a direcgdo,
contratagdo, treinamento e financiamento da universidade. O processo
foir simples. Eles pegaram os elementos bésicos de seu programa
académico — uma combinag¢do de teoria critica, estudos étnicos, cotas
raciais, conformidade com os direitos civis e formagao de consciéncia —
e os formalizaram na burocracia. Com o tempo, esse regime de
“tolerancia libertadora” passou a ser conhecido como “diversidade,
equidade e inclusdao” ou DEI. Até a escolha de linguagem foi brilhante.
Desde o inicio, ela tinha os atributos de um rolo compressor moral:
opor-se a ‘“diversidade” era considerado intolerancia; opor-se a
“inclusao” era visto como racismo; opor-se a “‘equidade” era entendido
como dominacao.

Os tedricos criticos passaram uma geracdo ensinando que o sistema
universitario era cruel, opressor e unidimensional. Entdo, como
administradores, eles prometeram mudé-lo.

Uma das principais figuras nessa transicdo da teoria critica para a
“diversidade, equidade e inclusdao” foi Erica Sherover-Marcuse, ex-
assistente de Herbert Marcuse e sua terceira mulher, 40 anos mais jovem
que ele. Sherover-Marcuse era uma estudiosa dedicada de Karl Marx —
sua tese de doutorado foi sobre as obras filoséficas iniciais de Marx — e
acreditava que a revolugdo aconteceria por meio do cultivo da
“consciéncia emancipatéria”.*® A partir da década de 1970, Sherover-
Marcuse se tornou uma precursora na lideranca de grupos de
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“conscientizacdo e “consciéncia multicultural” em toda a

Califérnia.*8

Em uma entrevista com Herbert, seu entao marido, Sherover-
Marcuse explicou que esses programas de treinamento poderiam
transformar as atitudes subconscientes das pessoas e, ao longo do tempo,

promover a causa da libertacao politica. Disse ela:



Considero que as dificuldades que a esquerda enfrentou nos anos 1960 e também nos
anos 1930 se devem precisamente ao fato de que ndo havia, na tradi¢do marxista, uma
teoria de desenvolvimento da subjetividade (...) ndo se trata de saber como transformar
a consciéncia das pessoas? Como transformamos realmente nossa propria consciéncia?

Refiro-me a uma pratica que pensaria em como as pessoas efetivamente se livram do

racismo inconsciente, do sexismo inconsciente € do classismo nio intencional.49

Sherover-Marcuse criou uma série de programas de treinamento que
se tornaram o primeiro modelo dos programas de DEI em universidades
em todos os Estados Unidos. Na década de 1980, ela ministrou
workshops sobre “racismo institucionalizado™, “opressdo internalizada”
e “como ser um aliado eficaz”, e inventou o agora conhecido exercicio
da “caminhada do privilégio”, em que os participantes se organizam
numa hierarquia de opressao e depois se redimem por seus privilégios
raciais, sexuais e econdmicos.”® A premissa bésica do programa de
Sherover-Marcuse era que o racismo estava sempre presente em todos os
aspectos da sociedade e, portanto, os brancos devem eliminar as
ideologias racistas que moldaram suas vidas a fim de se preparar para
construir a nova sociedade.

“A conquista da libertacdo humana numa escala global exigira
mudancas de longo alcance ao nivel institucional e ao nivel de interag¢des
de grupos e individuos”, Sherover-Marcuse afirmou. “Essas mudancgas
envolverdo a transformac¢do dos padroes comportamentais opressores € 0
‘desaprendizado’ das atitudes e premissas opressoras.”!

Esses programas foram um sucesso imediato. Sherover-Marcuse
vigjou ao redor do mundo promovendo esses workshops e
desenvolvendo um novo modelo para “treinamento em diversidade” em
universidades, organizacdes sem fins lucrativos e grandes empresas.>?
Em pouco mais de uma década, ela criou todo o arcabouco tedrico e
linguistico para o setor de DEI em grande escala. Sherover-Marcuse
redefiniu a palavra “racismo” para ter o significado de ‘“uma série

completa de atitudes, premissas, sentimentos € crencas acerca de



pessoas de cor e suas culturas, que s@o uma mistura de desinformacao,
medo e ignorancia”. Ela sustentou que “todas as pessoas brancas
passaram por alguma variedade de condicionamento sistemdtico ou
‘treinamento’ para assumir o ‘papel de opressor’ em relagdo as pessoas
de cor” e que o “racismo reverso”’ era impossivel, porque os brancos
nunca podem ser as vitimas dos ‘“maus-tratos sistémicos e
institucionalizados experimentados pelas pessoas de cor”. Sherover-
Marcuse também popularizou uma série de slogans que passaram a
definir a DEI: “seja uma aliado 100%”, “a opressao de todos precisa ser
combatida incondicionalmente”, “ndo espere gratiddao das pessoas do
grupo-alvo”,>3 “o daltonismo racial nfo vai acabar com o racismo”.>*

Essa mudanca da teoria critica para a ‘“diversidade, equidade e
inclusdo” foi uma ideia genial. Por um lado, os tedricos criticos
inventaram opressdes novas € sutis; por outro, eles forneceram o
tratamento. Marcuse uma vez lastimou a “linguagem da administracdo
total” que adotava ‘“‘sindnimos e tautologias” e se tornava “imune a
contradicdo”.”> Algumas décadas depois, seus discipulos utilizavam essa
técnica a seu favor. Ao combinar o programa académico das teorias
criticas com o programa burocratico do treinamento em diversidade, os
ativistas de esquerda descobriram a férmula para ampliar seu poder
sobre a universidade como um todo. Eles conceberam seus programas
para parecerem neutros, enquanto, na realidade, eles existem para
promover a ortodoxia esquerdista, reprimir a dissidéncia por meio da
sentenca de supostos crimes de “viés” e atrelar a universidade a uma
campanha de ativismo social. Em resumo, sdo oOrgdos politicos que
gerenciam cuidadosamente a vida cultural das universidades e forcam
todo o conhecimento e estudo académico a passar pelo filtro da
ideologia.

Essas iniciativas recém-criadas de DEI levaram a um aumento
explosivo da administracdo universitdria. Entre 1987 e 2012, as



faculdades e universidades adicionaram mais de 500 mil

6 ¢ em 2015 o ndmero total de administradores estava

administradores,’
se aproximando rapidamente de um milhdo®’ — superando amplamente o
crescimento tanto de estudantes quanto de professores. De acordo com a
revista Economist, a forca motora por tras dessa recente contratacdo em
massa € a “diversidade”, com as faculdades e universidades elevando os
gastos para “promover a contratacdo de minorias €tnicas e mulheres,
realizar campanhas para fomentar o didlogo e elaborar planos
estratégicos para aumentar a equidade e inclusdo no campus”.®

Apesar de sua aparéncia externa como administradores neutros da
universidade, esse novo grupo € ainda mais inclinado a esquerda do que
o corpo docente. De acordo com uma pesquisa recente, O0s
administradores liberais superam em numero os administradores
conservadores na propor¢ao de 12:1, com 71% dos administradores se
identificando como “liberais” ou “muito liberais” em comparacdo com
6% que se identificam como “conservadores” ou “muito
conservadores”.>®

Esses administradores atuam como construtores de império e
impositores da ortodoxia de esquerda. Na maioria das universidades
publicas, a burocracia ligada a diversidade se consolidou com um centro
de poder dominante. A Divisao de Equidade e Inclusdao da Universidade
da Califérnia em Berkeley possui 400 funciondrios € um orcamento
anual de 25 milh&es de délares.%” Os programas de DEI da Universidade

61 ¢ um orcamento anual superior a

de Michigan t€m 163 funcionarios
14 milhdes de délares.®> Os programas de diversidade da Universidade
da Virginia dispdem de 94 funciondrios € um or¢camento
multimiliondrio.®® Dessa nova posi¢do, os administradores podem
controlar a 1ideologia da wuniversidade de todos os angulos -
verticalmente, de dentro para fora da hierarquia burocritica, e

horizontalmente, dentro dos departamentos. Eles podem tomar decisoes



sobre contrata¢des, financiamento e efetivagdo no cargo, que moldam
invisivelmente os limites de pesquisa e concentram o poder. Portanto,
desde os estdgios iniciais, a instituicdo consegue filtrar aqueles
ideologicamente incompativeis, sem se afastar publicamente de um
compromisso com a “liberdade académica”.

A Universidade de Pittsburgh (Pitt), vinculada ao governo estadual,
oferece um bom exemplo desse processo de conquista burocratica. Nos
ultimos anos, os administradores da Pitt criaram uma rede elaborada de
programas, normas, incentivos e subinstituicoes para consolidar o poder
em torno da ideologia da diversidade. Atualmente, a universidade conta
com Escritorio de Equidade, Diversidade e Inclusdo, Instituto de
Consciéncia de Equidade Racial, Centro de Problemas Raciais e Sociais,
Sociedade de Ac¢ao Negra, Eventos de Experiéncia Negra, Vidas Negras
em Foco, Senado Negro, Coletivo PittEd para Justica, Simpdsio Anual
de Justica Social e uma oferta constante de féruns de “diversidade”,
“erupos de brancos solidarios”, semindrios sobre “privilégio branco”,
palestras sobre “capitalismo racializado”, modulos sobre “antirracismo”,
certificados de “diversidade e inclusdo” e treinamentos de “consci€ncia
de equidade racial”.%*

Em 2020, os administradores da Universidade de Pittsburgh
anunciaram que ampliariam ainda mais a burocracia ligada a
diversidade, implantando cotas raciais para admissoes, criando espagos
de “afinidade” racialmente segregados para minorias, oferecendo
treinamento de ‘“‘antirracismo” para todos os funciondrios da
universidade® e exigindo que todos os alunos do primeiro ano
participassem de um curso obrigatorio sobre “racismo antinegro”, que
apresenta a teoria critica e a ideologia do “antirracismo” como
doutrinacio, em vez de debate controverso.®®

A contratagcdo e a promocao também sao concebidas para criar filtros
politicos e reforcar a ideologia da diversidade. Por exemplo, o



departamento de ciéncia politica da Pitt publicou recentemente um
anincio de emprego para um professor assistente de “Racismo
Estrutural, Opressao e Experiéncias Politicas Negras”, como parte do
“agrupamento em Raca, Representacdo e Racismo Sistémico e
Antinegro” da Escola de Artes e Ciéncias.®’” O aniincio, que favorece
“solicitacoes de emprego de académicos que pesquisam sobre problemas
de opressao racial e desigualdades e hierarquias racializadas”, serve
como um pré-filtro para acad€micos dissidentes. Os professores
existentes também devem se submeter a uma avaliacdo regular de suas
lealdades: os candidatos a cargos de lideranca em departamentos
académicos devem apresentar ‘“declaracdes de diversidade” que
reconhecam “os desafios de transitar pelo poder e pelo privilégio”,
confessem “‘seu proprio papel na maneira sistematica em que as pessoas
sao oprimidas” e se comprometam a incluir a ideologia da diversidade
em seus “materiais ¢ métodos de ensino”.%® No final da linha de
produg¢do académica, a saida corresponde a entrada: os professores
titulares montam em conjunto uma massa intercambidvel de artigos e
livros sobre “racismo ticito”,®® “matemdtica da justica social”,”
“encantamento queer” e ‘“confrontando o colonialismo do colono na
educagiio superior”,’! adicionando novo peso, sem novas ideias, ao
corpus da diversidade.

Alguns professores se manifestaram contra os efeitos corrosivos
desses programas. Na Pitt, Michael Vanyukov, professor de ci€ncias
farmacéuticas, que nasceu e cresceu na Unido Soviética, denunciou os
programas de diversidade da universidade como “agitacdo e propaganda
neomarxiana” que “ndo difere [do que] a propaganda soviética ensinava
sobre o Ocidente e o capitalismo”.”> Na Universidade da Califérnia em
Davis, a professora de matemdtica Abigail Thompson emitiu uma nota
comparando as declaracdes de diversidade obrigatorias aos juramentos
de lealdade anticomunistas da década de 1950.”> Na Universidade de



Michigan, o economista Mark Perry alertou sobre a expansao continua
da burocracia ligada a diversidade, que comeca na administracdo central
e depois “passa a se descentralizar para todas as diferentes escolas,
faculdades e programas”, até que “mesmo a biblioteca da universidade
tenha um funcionario de diversidade”.

Segundo Perry, a intencdo € criar uma “caixa de ressonincia
intelectual” que institucionaliza uma “ideologia politica marxista” por
meio de um enfoque em “raca”, “equidade” e “diversidade”. O resultado
€ uma burocracia ao estilo de comissariado. Os funcionarios
encarregados de diversidade monitoram os departamentos académicos,
as declaragoes de diversidade impdem lealdades e, nas palavras de Perry,
a “cultura do medo” resultante impede a maioria dos professores de
expressar oposicao.’*

No entanto, esses protestos se mostraram inuteis. Por meio da
politica departamental, da manipulacdo da selecao de professores e do
controle burocrdtico, os administradores das grandes universidades
publicas conseguiram promover as teorias criticas € reprimir
silenciosamente grande parte da oposicao interna. A Universidade da
Califérnia, que Marcuse criticou uma vez como um “pilar do
establishment”,”> atualmente se transformou em um sistema de regime
progressista de partido tnico.”® A burocracia ligada a diversidade é a
governante da vida universitéria, e, entre o corpo docente, os liberais
costumam superar os conservadores numa propor¢io de 20:1.77 Além
disso, esse novo status quo agora esta tdo profundamente entranhado nas
expectativas publicas que funciona de maneira unidimensional,
transmitindo e mantendo a ideologia das teorias criticas sem oposicao
significativa.

Quando um professor conservador € reprimido por expressar uma
opinido polémica ou suspenso por se recusar a reduzir os padroes de

avaliacdo para estudantes negros, isso passa quase despercebido.”® Nio



ha protestos na praca da universidade e nenhum gabinete do
administrador € ocupado. Os administradores ndo sdo pressionados a
responder, além de divulgar uma declaracdo genérica de relacoes
publicas confirmando seu compromisso com o “mercado de ideias”,”®
escondendo a verdadeira natureza da realidade politica segundo a
mesma ‘“‘pseudoneutralidade” que enfurecera Marcuse durante sua
época.’0

Observando as universidades em geral, a conclusdo € inevitavel: a
teoria critica da sociedade alcancou sua revolucdo intelectual. A
metafisica, a tradicdo, a religido, a literatura e a histéria foram
criticadas, categorizadas, desconstruidas e substituidas pela nova
ideologia da libertac@o. Os tedricos criticos e seus aliados na burocracia
transformaram a universidade no que Marcuse chamou de “instituicdo
revoluciondria inicial”, que, segundo ele, poderia servir como modelo
para a “propriedade coletiva” e finalmente viabilizar “a criacdo de uma
realidade em conformidade com a nova sensibilidade e a nova
consciéncia” 3!

O sonho de Marcuse da “tolerancia libertadora” foi alcangcado. As
universidades adotaram “o abandono sistemdtico da tolerincia em
relagdo a opinides regressivas e repressivas” e “restrigcdes rigidas ao
ensino e préticas nas instituicdes educacionais”.®? Os departamentos de
DEI, usando as técnicas de Erica Sherover-Marcuse, investigam, testam
e policiam estudantes e funcionarios em busca de “atitudes opressoras”
e crimes subliminares de “viés inconsciente”, “racismo internalizado” e
“microiniquidades”.%3

A pratica de “tolerancia libertadora” congelou as universidades num
ciclo interminavel de 1968. Os professores e os estudantes se imaginam
her6is da contracultura, “decolonizando” e ‘“‘subvertendo” ideologias
inimigas, mas seu trabalho se tornou imita¢do, € ndo uma criatividade

genuina. A linguagem de subversio da Nova Esquerda, que foi



verdadeiramente transgressiva em seu ponto de origem, criou seu
préprio “universo conformista e corrompido de linguagem politica”.3*
Transformou-se na nova “blindagem do establishment”, defendendo a
ortodoxia de esquerda da nova elite®® enquanto se isenta da “critica
radical” de seus préprios conceitos, linguagem e poder.3°

O resultado € uma reversao total. Em 1967, Marcuse disse aos jovens
revoluciondrios na conferéncia Dialética da Libertacdo: “Devemos
confrontar a doutrinagdo da serviddo com a doutrinagdo da liberdade”.
Ele sustentou que a longa marcha através das universidades era apenas o
comeco. “A educagdo hoje € mais do que discussao, mais do que ensino,
aprendizagem e escrita”, ele afirmou. “A ndo ser que e até que va além
da sala de aula, até que e a ndo ser que va além da faculdade, da escola,
da universidade, permanecerd impotente.”®” A revolugio exigia que se
estendesse por toda a sociedade e consolidasse soberania sobre todas as
instituicdes do passado. “Devemos enfrentar essa sociedade em seu
préprio terreno”, ele disse. “Mobilizacéo total.”33

Acima de tudo, a captura das universidades representa um modelo
para o futuro. Os tedricos criticos € os administradores de DEI
acreditaram que poderiam produzir um novo conjunto de valores nos
departamentos académicos e perpetud-los por meio da burocracia. Eles
compreenderam que a teoria critica ndo podia mais permanecer uma
pura negacdo. ApdOs sua conquista das disciplinas e, em seguida, da
administracdo da universidade, ela herdara, pela primeira vez, a
responsabilidade de governar. Depois que sua teoria critica se
transformou no principio governante da universidade — purificada como
“diversidade, equidade e inclusao” e concretizada na imensa burocracia
—, era apenas uma questao de tempo antes que ela buscasse se estender
para além dos portdes do campus.

Como Rudi Dutschke explicou certa vez, a revolucdo comecgara nas
universidades por necessidade, mas exigiria que os ativistas



remodelassem todos os dominios da vida humana. Disse ele:

Nossa limitacdo historicamente correta de nossa acdo na universidade nio deve ser
transformada em fetiche. Uma dialética revoluciondria das transi¢des corretas deve
considerar a “longa marcha através das institui¢des” como uma acao pratica e critica
em todas as esferas sociais. Deve definir como seu objetivo o aprofundamento

subversivo e critico das contradi¢des, um processo que se tornou possivel em todas as

instituicdes que participam da organizacdo da vida cotidiana.8?

Em outras palavras, a revolu¢do so teria sucesso ao tomar conta de

tudo.



CAPITULO 4

O NOVO REGIME
IDEOLOGICO

A longa marcha através das institui¢des acarretou um tipo estranho de
revolugcdo. As imagens das antigas revoltas — trabalhadores cobertos de
fuligem incendiando prisdes e saqueando edificios de prédios de
ministérios — ndao se aplicam. Em contraste, a revolu¢ao da teoria critica
foi quase invisivel. A longa marcha através das instituicOes foi tdo
gradual, tdo burocratica, que passou quase despercebida.

Hoje, porém, depois que ela chegou a uma conclusdo, a dindmica
dessa nova ordem ideoldgica ficou clara. Trata-se de uma revolucdo
vinda de cima, e ndo de baixo. E uma revolucio no abstrato, e nio no
concreto. E uma revolucdo de informacio em vez de producio — e uma
revolucdo ndo menos significativa do que as grandes revolucdes do
passado.

Na década de 1960, Marcuse esbogcou as fases iniciais desse
processo, sustentando que o capitalismo burgués e o comunismo estatal
estavam ambos destinados a fracassar. Como Marx, Marcuse estava
convencido de que o “capitalismo gera seus préprios coveiros”,! mas,
além disso, ele havia perdido a fé no comunismo stalinista, sobre o qual
escrevera um livro amargo denunciando o declinio em dire¢do a tirania
da Unido Soviética.’



Marcuse propds uma terceira via, incentivando seus seguidores, na
maioria brancos com educagdo superior, a aprender os métodos de
gerenciar grandes empresas € estabelecer gradualmente as teorias
criticas como sua ideologia dominante. Embora Marcuse lamentasse que
a classe trabalhadora tivesse se tornado ‘‘antirrevolucionaria”, ela
também estava rapidamente se tornando obsoleta: na sociedade
tecnologicamente avangada, os “meios de producdo” eram cada vez mais
abstratos, em vez de assuntos concretos, e a tarefa mais urgente era
constituir uma nova elite, em vez de um novo proletariado.

Agora, essa revolugdo chega a seu fim. Marcuse alicer¢ou a ideologia
com sua teoria critica da sociedade. Seus discipulos desenvolveram o
modelo para a captura da elite nas universidades. E a proxima geracao
de ativistas de esquerda o expandiu por toda parte.

O resultado desse processo € a criacdo de um novo regime ideoldgico
— constituido por uma unidade entre a universidade, a midia, o Estado e
as corporagdes — que se aglutinou ao redor das teorias criticas,
transmitiu-as por meio da burocracia publica e imp0s a nova ortodoxia
por meio da gestdo de cima para baixo da vida privada. Esse regime é
descentralizado e difuso. Funciona mediante a manutencdao de mitos,
crengas e incentivos, em vez de uma lideranca ou direcdo centralizada.

As universidades serviram como o polo inicial, mas a linguagem das
teorias criticas foi rapidamente convertida na linguagem do Estado e das
corporacoes. As praticas da Nova Esquerda foram profissionalizadas
como “ciéncias sociais” e “diversidade, equidade e inclusiao”.

Quando a Nova Esquerda estava em minoria, Marcuse pregava a
mobilizagdo politica “extraparlamentar” e criticava o establishment pelo
uso de linguagem manipuladora. Atualmente, os papéis se inverteram.
Apo6s os idedlogos de esquerda comecarem a dominar as instituigdes e
consolidar seu poder na burocracia, eles criaram seu proprio universo
linguistico unidimensional, buscando impor sua autoridade além da



oposi¢ao politica. Assim, o conceito politico de “libertacao” se torna o
conceito matematico de “equidade”. O conceito ideoldgico de
“privilégio branco” se torna o conceito cientifico de “viés implicito”. O
conceito moral de ‘“racismo” se torna o conceito estatistico de
“disparidade racial”. Eles enquadraram sua revolu¢do em termos das
ciéncias sociais porque acreditavam que isso legitimaria a gestdo elitista
da sociedade, excluindo as classes trabalhadoras “antirrevolucionarias”,
que se opunham a seu dominio desde a época de Marcuse.

O novo regime € uma sintese da teoria critica de Marcuse, que ele
apoiou, e da sociedade unidimensional, a que ele se op6s. A
universidade, a midia, o Estado e as corporacdes se submeteram a esse
estranho hibrido e, em conjunto, agora funcionam como o “centro vital”
que atua como mediador da relacdo entre as instituicdes e a populacdo.’
As novas elites participam desse sistema governante por OSMOSE,
absorvendo os conceitos e 0 vocabulario criados pelas teorias criticas e,
em seguida, transmitindo-os mediante a gestao das instituicoes.

Em grande medida, a histéria da longa marcha através das
universidades estava concluida havia uma geracdo — mas isso foi s6 o
comecgo.

k sk ok ok

Marcuse acreditava que a universidade poderia servir como a
“Institui¢ao revolucionaria inicial”,* mas nio era, por si sO, poderosa o
suficiente para transformar a sociedade mais ampla. Os intelectuais
poderiam produzir conhecimento, mas, deixados por conta propria, ndo
conseguiriam superar o universo unidimensional do establishment. Ele
afirmou:

Sob o dominio dos meios mididticos monopolistas — eles mesmos meros instrumentos
do poder econdmico e politico —, cria-se uma mentalidade para a qual o certo e o



errado, o verdadeiro e o falso sdo predefinidos sempre que afetem os interesses vitais

da sociedade. O significado das palavras € rigidamente estabilizado. A persuasio

racional, a persuasio ao contrario, é praticamente exclul’dal.5

A solucdo, entdo, era estender a “longa marcha através das
instituicdes” para os meios mididticos e forjar um aparato
contranarrativo com o poder de contestar a narrativa do establishment e
substitui-la pela narrativa das teorias criticas. Marcuse implorou aos
estudantes que aprendessem “como usar os meios de comunicagdo de
massa € como organizar a producdo”, como parte de um “esforco
concentrado para construir contrainstituicdes” e desenvolver o dominio
sobre “as grandes cadeias de informagio e doutrinacdo”.®

Com o tempo, eles conseguiram. Os radicais travaram uma guerra
geracional pelo prestigio na midia, e as teorias criticas se tornaram o
estilo editorial da opinido do establishment.

O triunfo dessa “longa marcha através da midia” pode ser
representado em pequena escala pela conquista do New York Times, que
ha muito tempo é o prémio mais cobicado da midia norte-americana.
Cinquenta anos atrds, o jornal ridicularizou Marcuse. Um critico
considerou An Essay on Liberation como uma “reciclagem de fantasias
desacreditadas” que “exalavam totalitarismo”.” Outro publicou uma
critica sarcastica de Counterrevolution and Revolt, retratando o filosofo
como uma figura ridicula, ainda que um tanto perigosa, que conferia
falsa legitimidade a violéncia e a revolucdo.® Em 1979, quando Marcuse
morreu, o jornal publicou um obitudrio tratando o professor como uma
reliquia histdrica transitoria, assinalando que “quando a agitacdo social
da década de 1960 se dissipou, o dr. Marcuse desapareceu de vista tao
subitamente quanto havia se tornado um heréi popular visivel, ainda que
relutante”.”

Porém, as opinides do establishment no New York Times

subestimaram Marcuse, cujas ideias sobreviveram e, com o tempo,



suplantaram a posi¢do moderada do jornal de referéncia. Como uma das
bombas-relégio dos Weathermen, a filosofia de Marcuse acabaria
explodindo, consumindo a sala de redac¢ao do jornal.

Essa conquista chegou tarde, mas progrediu rapidamente. Segundo
um reporter veterano do New York Times, que pediu anonimato por
temer represdlias, a mudanca ideoldgica do jornal comegou na

sequéncia da Grande Recessio,!”

quando os executivos demitiram
muitos jornalistas veteranos € comecaram a contratar centenas de
reporteres mais jovens que foram profundamente influenciados pelas
teorias criticas em universidades de elite. Esses novos funcionérios
travaram uma “batalha geracional” contra a lideranga existente no jornal
e no sindicato dos jornalistas, evitando questoes trabalhistas tradicionais
em favor de incitar a implantacdo de programas de diversidade e
prioridades ideoldgicas da esquerda. “Considero que o que estd
acontecendo no conjunto maior do jornal reflete muito mais o que vinha
acontecendo no sindicato”, o repérter afirmou, “e agora estamos
profundamente envolvidos em batalhas relacionadas a DEI e em
batalhas sobre raca [e] género.”

Nas palavras de outro jornalista, foi uma “revolucdo”.!!

Depois de assumirem o controle do sindicato, a fac¢dao dos
funcionarios mais jovens e orientados ideologicamente — nio so
jornalistas, mas também designers, programadores, profissionais de
marketing e outros profissionais de criacdo — estabeleceu uma nova
postura para a sala de redacao e deslocou substancialmente o jornal para
a esquerda. Como o cientista social Zach Goldberg documentou de
forma meticulosa, o vocabulario das teorias criticas conquistou
rapidamente o universo linguistico do jornal. Entre 2011 e 2019, a
frequéncia de uso das palavras “racista(s)” e “racismo” aumentou 700%
e 1.000%, respectivamente; entre 2013 e 2019, a frequéncia de uso da

expressao “privilégio branco” cresceu 1.200%, e a frequéncia de uso da



expressao “racismo sistémico” cresceu 1.000%. Essa nova sensibilidade
capturou com rapidez a pagina de artigos de opinido, assim como as
secOes de noticias sérias e importantes e os departamentos de gestao,
recursos humanos e programacio de diversidade.!?

Enquanto isso, o espirito da “tolerancia libertadora” de Marcuse, no
qual as acusac¢des de racismo e sexismo sdo usadas para silenciar a
dissidéncia, tornou-se a cultura interna dominante. De acordo com o
reporter veterano do New York Times, h4 um medo generalizado entre
muitos diretores e editores mais antigos, que “sentem para onde o vento
estd soprando” e desaparecem nos momentos de controvérsia, na
esperanca de manter sua reputacdo e evitar condenacado publica. “Havia
uma vertente de pensamento de esquerda liberal sobre a liberdade de
expressao que deve muito a Marcuse, € 1sso provavelmente também €
verdade em nossa sala de redacdo”, o repodrter experiente disse,
destacando que os antigos baluartes da liberdade de expressdo, como a
American Civil Liberties Union, também sucumbiram a ldégica da
filosofia de Marcuse. “Poderia ser um verdadeiro desastre”, o jornalista
afirmou. “Voc€ nao pode continuar chamando tudo de racista e achar
que isso vai durar para sempre.” !

A conquista do New York Times foi uma virada crucial na longa
marcha através das instituicoes. A Nova Esquerda inspirou ativistas que
ja tinham obtido a hegemonia em relagdo as publicagdes académicas,
mas essas publicacdes alcancavam uma audiéncia limitada de
professores e administradores escolares. O New York Times, em
contraste, permeia a consciéncia de 100 milhdes de leitores, além de
audiéncias secundarias imensas na televisdo, no rdadio e nas redes
sociais.!* Se a universidade forneceu a teoria da revolugdo, o jornal
forneceu o mecanismo de transmissdo, transformando as ideias
marginais formuladas em An Essay on Liberation € no conselho de
guerra de Flint em um novo consenso liberal. Conforme o New York



Times mudava, os outros canais principais de midia de tendéncia
esquerdista seguiam o mesmo caminho: o Washington Post, a National
Public Radio (NPR), a MSNBC'> — até as agéncias de noticias'® —
convergiram para o enquadramento e a linguagem da Nova Esquerda.

Ap6s a conquista do poder, os ativistas da nova “contramidia”
implantaram o modelo de mudancga politica que havia sido desenvolvido
nas universidades: saturar o discurso com conceitos politicos
extremamente viciados a fim de moldar a consciéncia popular e
precondicionar o publico a tirar conclusdes politicas de esquerda. Esse
processo — em que um conjunto basico de expressoes ideoldgicas é
repetido em grande escala e incorporado a mente publica por meio da
forgca da repeticio — pode ser chamado de “sobrecarga linguistica”.
Conforme o conselho de Marcuse aos jovens ativistas, “o vocabulario
socioldgico e politico deve ser radicalmente reformulado: deve ser
despojado de sua falsa neutralidade; deve ser ‘moralizado’ de forma
metddica e provocativa em funcdo da Recusa”.!”

Os ativistas acreditavam que, quando isso fosse alcancado, as massas
interpretariam suas experiéncias por meio da linguagem da revolugao —
como, por exemplo, “racismo sistemico” ou “brutalidade policial” — e
chegariam as conclusdes predeterminadas quase automaticamente.

k ockok ok

A proxima conquista na longa marcha através das institui¢cdes foi o
Estado.

Ja na época da emigracao de Marcuse para os Estados Unidos, o New
Deal!® havia consolidado o governo federal como o grande artifice da
vida norte-americana. Ele empregava mais de um milhdo de cidadaos e
tinha um grande nimero de gestores, burocratas e trabalhadores técnicos
espalhados por todo o pais.! Com a Grande Sociedade do presidente



Lyndon Johnson, o governo federal redobrou suas iniciativas e levou a
burocracia a um nivel ainda mais profundo na vida social, politica e
familiar.

Hoje em dia, a situacdo, no minimo, se intensificou: as agéncias
ptiblicas empregam cerca de 24 milhdes de norte-americanos,?” gastam
mais de um trilhdo de dolares por ano em programas de assisténcia
social baseados em critérios de renda’! e subsidiam aproximadamente
metade de todos os domicilios por meio de beneficios sociais e
transferéncias de renda.?? Além disso, o Estado moderno possuil uma
tecnologia de controle muito mais sofisticada: mediante avancos nas
ciéncias sociais e especializacao das profissdes gerenciais, o Estado ndo
sO busca construir pontes suspensas € administrar a Previdéncia Social,
como fez apds o New Deal, mas também quantificar e manipular as
expressoes mais intimas do comportamento humano, até mesmo a
relacdo entre pais e filhos.

Dessa maneira, para os ativistas que querem influenciar a sociedade
de maneira profunda, o Estado é o0 mecanismo supremo, tanto por meio
de seu poder politico direto como por suas capacidades mais sutis de
engenharia social. Na década de 1970, os ativistas ambiciosos €
altamente qualificados da Nova Esquerda passaram a ver o Estado,
sobretudo os imensos Orgdos administrativos que atuavam fora de um
controle legislativo significativo, como o prémio maximo. Como
Marcuse sugerira, eles perceberam que a maneira mais eficaz de
contornar o processo democratico era administrar as institui¢coes de
producdo de conhecimento e assegurar que o discurso fosse orientado
pelo espirito da libertagdo — ou seja, de acordo com as ideologias
criticas.

Acontece que o Estado foi uma captura facil. Os revolucionérios
conseguiram converter tranquilamente as estratégias, taticas e politicas



das universidades para a burocracia estatal. Quase ndo houve resisténcia
alguma.

Os burocratas-ativistas tinham uma lista simples de objetivos:
assumir o controle da cultura das agéncias federais; impor a ortodoxia
politica mediante programas de DEI baseados na teoria critica;
transformar o governo federal numa maquina de patrocinio para o
ativismo de esquerda.

O primeiro passo ja foi dado. A cultura politica das agéncias federais
¢ quase indistinguivel da cultura politica das universidades. Ao usar
doacdes politicas como uma aliada da cultura politica, os departamentos
federais sdao predominantemente de esquerda. No ciclo eleitoral
presidencial de 2020, os funcionarios do Departamento de Justica foram
responsaveis por 83% de todas as contribui¢cdes para os candidatos
democratas. No Departamento de Habita¢cdo e Desenvolvimento Urbano,
o numero foi de 84%. No Departamento de Satude e Servicos Humanos,
88%; e no Departamento de Educacdo, expressivos 93%.2> No geral,
segundo a andlise da Bloomberg, os funcionarios federais ndo ligados a
defesa foram responsaveis por 84% de todas as doagdes para o candidato
presidencial democrata Joseph Biden — a uma distancia proxima da taxa
encontrada nas universidades, que foi de 93%.24

Essa cultura € ainda mais reforcada mediante a criagdo de programas
permanentes de ‘“diversidade, equidade e inclusdo”, que convertem a
narrativa das teorias criticas em ortodoxia e utilizam os métodos
desenvolvidos inicialmente por Erica Sherover-Marcuse para impor
codigos de discurso e comportamento. Atualmente, esses programas sao
muito difundidos. O governo do presidente Joseph Biden tornou
obrigatorios os programas de “diversidade, equidade e inclusiao” em
todos os departamentos do governo federal,>> e as maiores agéncias
possuem falanges de “funciondrios encarregados de diversidade” que
administram a burocracia de acordo com a ideologia de esquerda.?®



A programacdo do Sandia National Laboratories, que estrutura o
arsenal de armas nucleares dos Estados Unidos, € representativa da
orientacdo geral de “diversidade e inclusdao” do governo federal. Em
2019, executivos do Sandia enviaram um grupo de funcionarios brancos
do sexo masculino para um programa de reeducacao de trés dias a fim de
expor seu “privilégio branco” e desconstruir sua “cultura branca
masculina”. O treinamento obrigatorio, que foi chamado de “Encontro
de Homens Brancos para Erradicacio do Racismo, Sexismo e
Homofobia nas Organizacdes”, utilizou as técnicas de grupos de
“conscientizacdo” ao estilo da Nova Esquerda para humilhar, degradar e
desagregar os participantes, de modo que pudessem ser reorientados
para o “antirracismo”.?’

No inicio das sessdes, os instrutores explicavam que sua inten¢ao era
expor as ‘“raizes da cultura branca masculina”, que consiste em
“individualismo robusto”, “atitude proativa”, “trabalho arduo” e “busca
pelo sucesso”, que podem parecer superficialmente atraentes, mas, na
verdade, estdo enraizados em ‘‘racismo, sexismo e homofobia” e sao
“devastadores” para as mulheres e as minorias. Segundo os materiais do
programa, essa cultura impde um “padrao branco masculino” sobre os
outros e resulta em uma “baixa qualidade de vida no trabalho e em casa,
expectativa de vida reduzida, relacionamentos improdutivos e estresse
elevado”.

Com o proposito de desconstruir essa cultura, os instrutores do
Sandia exigiram que os funciondrios brancos do sexo masculino
elaborassem uma lista de associagOes acerca de “homens brancos” e
lessem uma série de declaragdes sobre seu “privilégio branco”,
“privilégio masculino” e “privilégio heterossexual”. Os instrutores
registraram as respostas para a primeira pergunta, que incluiam
“supremacistas brancos”, “Ku Klux Klan”, “boné com a inscrigdo Make
America Great Again”, “privilegiados” e “massacres”. Em seguida,



pediram que os homens aceitassem sua cumplicidade no sistema de
homens brancos e repetissem uma série de crengas: “os brancos sdo
mais ricos”’; “privilégio branco € enxergar os policiais como estando ali
para protegé-lo’; “privilégio branco é ser o primeiro na fila”.

Quando o programa de reeducacgao ia chegando ao fim, os instrutores
pediram que os homens escrevessem cartas “dirigidas a mulheres
brancas, pessoas de cor e outros grupos sobre o significado da
experiéncia desse encontro”. Os homens, sentindo-se exaustos, pediram
desculpas, comprometendo-se a se redimir por sua branquitude e se

3

tornar “um aliado melhor” para a causa. “O encontro me permitiu
perceber o [privilégio], ainda que anteriormente ndo tivesse me dado
conta, que tenho como homem branco na sociedade e no Sandia”,
escreveu um participante. “Sinto muito pelas vezes que nao me
posicionei a seu favor para criar um ambiente seguro. Sinto muito pelo
tempo que passei sem pensar em voc€”, escreveu outro. A submissao
estava completa.

Enfim, como uma questdo estrutural mais ampla, o novo aparato
federal de “diversidade e inclus@do” também funciona como uma
maquina de patrocinio para o ativismo de esquerda.

Todos os principais financiadores em educacdo, humanidades e
ciéncias — o Departamento de Educacdo, o Fundo Nacional para as
Artes (NEA, na sigla em inglés), o Fundo Nacional para as
Humanidades (NEH, na sigla em inglés) e a Fundacdo Nacional da
Ciéncia — tornaram-se benfeitores permanentes das teorias criticas,
independentemente de qual partido politico detenha a presidéncia e o
poder legislativo. Durante décadas, essas entidades distribuiram
centenas de milhdes de ddlares para universidades, artistas,
pesquisadores, escritores e figuras culturais que ecoam os eufemismos
da revolug¢do, como se estes constituissem uma senha secreta para o
apoio. As instituicoes funcionam como seus feudos pessoais: burocratas



de carreira superam os nomeados politicos e, por meio de redes de
patrocinio construidas ao longo de muito tempo e um processo seletivo
de “partido tunico” semelhante aos das universidades, direcionam
generosas subvencoes para ativistas externos, que nao estdo sujeitos a
requisitos federais de supervisado e transparéncia.

A lista de subvencoes aprovadas em artes e humanidades durante as
presidéncias de Obama e Trump — este ultimo supostamente contra as
ideologias criticas — exemplifica a natureza absoluta desse sistema de
patrocinio. Nesse periodo, o Departamento de Educagdo financiou
centenas de programas de esquerda, incluindo uma repeti¢dao
interminavel de programas e estudos que reiteravam os mantras basicos
de DEI: “equidade educacional”, “uso de dados para alcancar a
equidade”, “equidade por meio da acdo”, “construcdo da capacidade
escolar para abordar a equidade em grande escala”, “parcerias de pratica
de pesquisa orientada para a equidade”, “eficicia, efici€éncia e
equidade”, “mudanga sist€tmica para melhoria da equidade”,
“educadores focados na equidade”, “abertura de caminhos para
institucionalizar a equidade”, ‘“criacdo de um campus voltado a
equidade”, ‘“construcdo da equidade por meio de mudangas
sustentdveis”.?8

Nesse interim, 0 NEA e o NEH seguiram a mesma linha politica,
financiando, por exemplo, diversas palestras sobre “raca, reconciliagao e
transformacao”, uma conferéncia nacional de escritores negros sobre a
“reconstrucdo da narrativa principal”’, um programa de residéncia
artistica a favor da “equidade racial”, um programa de certificacdo de
lideranca em “diversidade, equidade e inclusdao”, uma mostra de arte
sobre “raca, género e globalizacdo”, um programa de pesquisa no
exterior que ‘“visa desmantelar hierarquias de raga e civilizagdo”, uma
biografia investigando o “movimento Black Power”, uma “trilogia de
danca-teatro sobre raca, cultura e identidade”, e uma peca teatral acerca



de “um manifesto sobre raca nos Estados Unidos pelos olhos de uma
garota negra se recuperando do auto-6dio”.?°

Mesmo a Fundacdo Nacional de Ciéncias, que se poderia supor estar
protegida das teorias criticas, sucumbiu. Durante o0s governos
democratas e republicanos, a instituicdo subsidiou trabalhos politicos da
esquerda, incluindo uma iniciativa de milhdes de ddlares para
desmantelar “as barreiras institucionais € interseccionais a equidade” em
universidades, uma parceria de um milhdo de dodlares para “acelerar
mudancas sistémicas em diversidade, equidade e inclusdo”, um plano
para “criar agentes de mudanca docentes” que pdem em prética politicas
relacionadas ao “viés inconsciente”, um programa para investigar “o uso
da tecnologia na construcdo de sistemas mais socialmente conscientes
para mitigar o racismo institucional”, uma dissertacdo sobre “a atragcdo
da branquitude e a politica da ‘alteridade’”, uma bolsa de p6s-doutorado
sobre “subjetividade racial/€tnica e organizacdo comunitiria de base”,
uma conferéncia para promover ‘“diversidade, equidade e inclusdo” na
astronomia, € dezenas de outros programas sobre “diversidade”,
“equidade” e “inclusio”.3?

Em conjunto, esses programas direcionam centenas de milhdes de
dolares para o ativismo de esquerda e se tornaram a cultura dominante
nas agéncias governamentais. A burocracia federal, que foi criada para
ser neutra, ou pelo menos prestar contas ao poder executivo, agora € uma
criatura com suas proprias prerrogativas. Os burocratas alegam que estao
buscando conhecimento, mas, na verdade, estdo buscando poder, tudo
sob a justificativa de expertise técnica. O Estado se torna o principal
veiculo da revolucdo. Ja ndo procura prestar servigos ao publico, mas, ao
seguir os ditames da teoria critica, busca subverter a si mesmo.

Trata-se de uma revolta do Estado contra o povo — e, com esse

intuito, estd rapidamente ganhando poder.



* sk ok ok

A conquista final na longa marcha através das instituicdes envolve a
expansdo das teorias criticas nas maiores corporagdes dos Estados
Unidos.

A principio, isso parece ser uma contradi¢do insuperavel: os tedricos
criticos eram criticos ferozes do capitalismo e ndo queriam nada além de
aboli-lo. Contudo, suas ideias t€ém conquistado espaco nos centros do
poder capitalista. Atualmente, as 100 maiores empresas relacionadas
pela revista Fortune se submeteram a ideologia das teorias criticas,
filtradas através da linguagem da ‘“diversidade, equidade e inclusdao”.
Elas instituiram novas burocracias, criaram novos programas e
organizaram novos esquemas de treinamento para seus funciondrios
sobre ‘“branquitude”, “racismo sist€émico”, ‘“capitalismo racial’ e
“abolicdo do sistema prisional”.?!

Como isso € possivel? Porque as empresas de grande porte nao sdao
mais o dominio do establishment conservador.

De fato, a orientacdo cultural das empresas mais lucrativas
corresponde, ou até supera, o liberalismo da academia, do governo e da
educacdo. De acordo com as doagOes politicas dos funciondrios, as
empresas Google e Facebook sao mais liberais do que a Universidade da
Califérnia em Berkeley e a Universidade de Michigan; as empresas de
consultoria Deloitte, Accenture, KPMG, PwC e Ernst & Young sdo mais
liberais do que os departamentos do governo federal; e os funcionérios
da Disney, Nike, Starbucks e Capital One sao mais progressistas do que
os professores e administradores das escolas publicas.??

Parte disso se deve a uma mudanca da coorte e, assim como no New
York Times, a uma “revolu¢cdo” geracional. Para os graduados em
universidades de renome que depois ingressam no mundo corporativo, as
teorias criticas servem como um substituto para uma visdo de mundo



sofisticada e progressista, € também como uma conexao estética com a
contracultura da década de 1960, que ainda é percebida como de status
elevado. Eles enxergam a “nova sensibilidade” de Marcuse e a ascensao
profissional da classe gerencial como métodos de libertagdo pessoal em
relacdo a criagdo nos suburbios e aos valores tipicos da classe média
norte-americana. Para muitos deles, a cultura conquista a mente, € a
politica segue 0 mesmo caminho.

Enquanto isso, para os executivos, a ado¢do dos principios das
teorias criticas, diluidos como “diversidade, equidade e inclusdao”,
funciona como uma apdlice de seguro contra campanhas de ativismo
esquerdista e processos judiciais por discriminacdo dispendiosos e
frequentemente sem fundamentos segundo o Titulo VII da Lei dos
Direitos Civis. Ao distribuir materiais e exigir programas de treinamento
sobre “equidade racial” e “racismo sisttmico”, as empresas de grande
porte podem sinalizar sua autenticidade liberal e criar uma defesa
preventiva contra quaisquer alegacdes de “ambiente de trabalho hostil”
ou “discriminagao de raca e género”.

Além disso, sob a égide das iniciativas de “diversidade e inclusao”,
os executivos podem direcionar contribui¢cdes financeiras para
organizagOes ativistas de esquerda, que atuam como pagamentos de
protecdo contra protestos, boicotes e campanhas de relacdes publicas. As
principais corporagdes fizeram um cdalculo simples: elas realizaram
todos os seus desejos em termos econdmicos a partir da direita politica —
reducdo de impostos, livre comércio e desregulamentacao — e, portanto,
estdo procurando contentar seus inimigos em potencial da esquerda
politica em termos culturais. Trata-se de um jogo classico de dentro para
fora. Os lobistas de corporacoes garantem discretamente uma legislacdo
favoravel por meio dos congressistas republicanos, enquanto os
executivos das corporacoes alardeiam publicamente suas contribui¢des
para a “equidade racial” e prometem apoio a “justi¢a social”.



Essa dinamica ficou bem evidente apos a morte de George Floyd, que
suscitou meses de tumultos, saques e violéncia nas cidades norte-
americanas. Ao mesmo tempo que os saqueadores roubavam lojas e
incendiavam os distritos comerciais, os CEOs das grandes empresas
declaravam nao estar do lado da “lei e ordem”, como fizeram na década
de 1960, mas estar do lado dos manifestantes e dos agitadores.
Imediatamente, as S50 maiores empresas norte-americanas se
comprometeram com a doacdo de 50 bilhdes de dolares em prol da
“equidade racial”,’® com os CEOs de empresas como Cisco, Pepsi e
Nike repetindo publicamente o slogan das ruas, “Black Lives Matter”.3*
Jamie Dimon, CEO do JPMorgan Chase, ajoelhou-se em protesto
simulado durante a execucdo do hino nacional,®> e o McDonald’s
proclamou George Floyd, mértir da justica social, como “um de nés”.3¢

Essas empresas entendem que sempre ha um tributo a ser pago: no
passado, elas podem ter pago a mafia ou ao sindicato para conseguir a
paz; atualmente, elas pagam a empresa de consultoria de equidade e a
organizacgdo de ativistas raciais. Esta ultima talvez seja mais sofisticada —
afinal, foi criada por intelectuais da elite, € ndo por operérios rudes —,
mas o acordo € o mesmo. O grupo de pressdo externo, respaldado pela
ameaca de violéncia, extrai pagamentos do agente econdmico
dominante, que os calcula como um custo operacional.

No entanto, o problema € que as teorias criticas nunca podem ser
satisfeitas. A pequena corrupgdo acaba se cristalizando em burocracia:
pagamentos tnicos em dinheiro para ativistas se tornam contratos de
longo prazo com consultores em diversidade; a descoberta de
preconceitos subliminares no local de trabalho leva a uma inquisi¢ao
intermindvel; as iniciativas tempordrias se transformam em
departamentos em tempo integral. Uma vez que os gestores corporativos
tenham aceitado a premissa das teorias criticas, eles nunca poderdo se
livrar das consequéncias.



O conteudo dos programas corporativos de “diversidade, equidade e
inclusdo” € quase idéntico ao das universidades e das agéncias federais.
Nos ultimos anos, esses programas se tornaram extremamente populares
nas 100 maiores empresas relacionadas pela revista Fortune, como
American Express, Bank of America, Lockheed Martin, Raytheon,
Disney, Verizon, AT&T, Google e Facebook.3” Atualmente, algumas
dessas empresas obrigam os executivos brancos do sexo masculino a
repetir uma série de autocriticas e renunciar a seu “privilégio branco”,
“privilégio masculino” e “privilégio heterossexual”;*® outras incentivam
os funciondrios a “identificar [seu] privilégio”, “cortar as verbas da
policia”, “contribuir para reparagdes’ e “decolonizar [suas estantes de
livros]”.3?

Porém, esse estilo de programa nao se limita a corporacdes de alta
tecnologia em cidades litoraneas. Por exemplo, a Walmart estd longe de
ser o estereotipo de uma corporacdo de esquerda — a sede fica em
Bentoville, no Arkansas, um reduto bastante a direita em termos
politicos, e a empresa tradicionalmente apoiou causas conservadoras —, €
mesmo assim seus executivos adotaram sem reservas as teorias criticas.

Em 2021, o CEO Doug McMillon comunicou a criacdo do
Walmart.org Center for Racial Equity e se comprometeu com a doagao
de 100 milhdes de dolares para “lidar com os fatores motivadores do
racismo sistémico” e “[mudar] o poder, o privilégio e o acesso” na
sociedade norte-americana.*® De acordo com documentos de um
denunciante, a empresa também instituiu um programa de treinamento
obrigatorio para executivos que condena os Estados Unidos como uma
sociedade racista e ensina os funciondrios brancos de baixa renda das
lojas que eles sdo culpados de “privilégio branco” e “‘superioridade
racial internalizada”.

O manual de treinamento, criado em parceria com a empresa de
consultoria Racial Equity Institute, sediada em Greensboro, na Carolina



do Norte, parece o texto do manifesto Prairie Fire transliterado para a
linguagem corporativa. O programa comeca explicando que os Estados
Unidos possuem um “sistema de supremacia branca” concebido por
europeus brancos “com o proposito de atribuir € manter o acesso ao
poder e privilégio para pessoas de pele branca”. O Walmart enquadra a
historia norte-americana como uma longa sequéncia de opressoes, desde
a “construcao de uma ‘raca branca’” pelos colonizadores em 1680 até a
legislacdo de estimulo do presidente Barack Obama em 2009, “outra lei
neutra em relacdo a raca que beneficiou desproporcionalmente as
pessoas brancas”.

Seguindo o modelo de “consciéncia emancipatéria” de Erica
Sherover-Marcuse, o programa sustenta que as limitagdes na consciéncia
branca mantém as opressdoes sociais. Portanto, de acordo com o
Walmart, o objetivo € criar um diagnéstico psicologico da
“branquitude”, que pode entdo ser tratado por meio do
“desenvolvimento antirracista branco”. O manual explica que os brancos
sdo inerentemente culpados do “pensamento de supremacia branca”, que
se baseia na crenca de que “o conforto, a prosperidade, o privilégio € o
sucesso foram conquistados por méritos e trabalho arduo”, e ndao por
meio dos beneficios do racismo sistémico. Como resultado, os brancos
norte-americanos foram submetidos a um ‘“‘condicionamento racista”
que os doutrina na “supremacia branca”, incluindo os valores racistas de
“individualismo”, “objetividade”, “paternalismo”, “defensividade”,
“acumulacgao de poder”, “direito ao conforto” e “culto a palavra escrita”.

Por outro lado, as minorias raciais estao sempre sofrendo sob o jugo
da “opressdo racista construida” e da “inferioridade racial
internalizada”. Sua psicologia interna € considerada abalada e
destro¢ada, dominada por mensagens internas como ‘“acreditamos que
ha algo errado em ser uma pessoa de cor”’, “temos uma baixa
autoestima”, ‘“temos baixas expectativas”, ‘“temos escolhas muito



limitadas” e “temos uma sensacdo de possibilidades limitadas”. O
Walmart afirma que, dessa maneira, as minorias comeg¢am a acreditar
nos “mitos promovidos pelo sistema racista” € possuem sentimentos de
“auto-o6dio”, “raiva”’, “furia” e “etnocentrismo”, sendo forcadas a
“esquecer”, “mentir’ e “parar de sentir” a fim de garantir a
sobrevivéncia basica.

A solucdo proposta pela empresa, novamente seguindo o modelo dos
antigos “grupos de conscientiza¢ao”, € incentivar os brancos a participar
do “desenvolvimento antirracista branco”, um programa de
condicionamento psicolégico que reorienta a consciéncia branca em
direcdo ao “antirracismo” e cede poder as minorias dentro e fora da
corporacdo. Nesse sentido, os funcionarios brancos devem aceitar sua
“culpa e vergonha” e a ideia de que “o branco ndo esta certo”, admitir
sua cumplicidade no racismo e, finalmente, comecgar a assumir
responsabilidades e se mover em dire¢ao a “acao coletiva”, pela qual “os
brancos podem fazer o que é certo”. O objetivo é que os brancos
avancem na ‘“busca do empoderamento para pessoas brancas” e se
recriem com uma nova “identidade antirracista”.*!

Aparentemente, hd uma contradicdo flagrante em tais programas
corporativos de DEI: a empresa estd orientada pelo lucro, enquanto a
teoria critica procura contestd-lo. No entanto, como Marcuse
compreendeu ha meio século, o establishment, representado em sua
forma mais pura pela corporacdo multinacional, possui uma enorme
capacidade de assimilar as contradi¢cbes em seu proprio mecanismo. Os
executivos corporativos, percebendo o impeto das teorias criticas nas
universidades e a necessidade de se proteger da burocracia federal da
area dos direitos civis, fazem concessoes a ideologia com a intengdo de
neutraliza-la, coopta-la e torné-la inofensiva.

Empresas como o Walmart podem condenar a “objetividade”, o
“individualismo” e a “acumulacdo de poder” como “cultura da



supremacia branca”, enquanto atua impiedosamente com base nesses
principios no mercado global. O Walmart pode ministrar palestras a seus
funciondrios que recebem saldrio minimo acerca de seu “privilégio
branco” ao mesmo tempo que acumula centenas de milhdes de dolares
em remuneraciio dos executivos.*> A empresa pagou o tributo, e acredita
que pode continuar com os negdécios normalmente.

O resultado, claro, € a teoria critica como farsa: a ideologia da
revolugio passou pelo departamento de recursos humanos.*? E ainda que
os motivos dos executivos ao adotar esses programas possam ser cinicos
— para limpar suas reputacoes, proteger-se contra processos judiciais sem
fundamentos, reformular a corporacdo como um instrumento de
redenc¢do —, o simples fato da hipocrisia nao exclui o dano que pode ser
causado. Independentemente das intencdes, quando as corporacoes se
submetem aos ditames de DEI, a ideologia ganha poder e, por meio da
repeticdo constante, deixa uma marca na mente. A linguagem das teorias
criticas se torna a nova linguagem de acesso: aqueles que aspiram
ingressar na elite devem se tornar fluentes a fim de se estabelecer nas
institui¢des, incluindo as corporacoes.

Quer tenham a intencdo, quer ndo, os gestores, os té€cnicos € 0s
operarios se tornam os novos soldados na longa marcha.

kockok ok

Marcuse ndo viveu para ver essa revolucao se desenvolver.

Com a diminui¢do do drama ao redor de seu trabalho, o escrutinio
também diminuiu. O reitor da UCSD, na tentativa de aplacar as criticas,
rotulou Marcuse como um “revoluciondrio de escritério”;** em 1973, o
FBI o retirou do index Administrativo ativo, concluindo que: “[Marcuse]
nio é considerado perigoso no presente momento”.*> Quando seus
alunos lhe perguntaram sobre o auge da Nova Esquerda, Marcuse



manifestou certa nostalgia. “Aquela foi a época heroica”, ele disse.
“Vocés nunca verdo outra época igual.”’*0

Porém, Marcuse foi muito modesto. Ele havia criado uma enorme
obra, desde sua primeira dissertacdo sobre literatura alema até seu
ultimo livro sobre estética marxista. Tinha formado um grupo de
intelectuais, ativistas e revolucionarios. E, apesar das decep¢des durante
sua propria vida, estabelecera a base ideologica para a revolucdo que
estava por vir.*’

Atualmente, sua teoria critica da sociedade, que ele desenvolveu
quase na obscuridade, incorporou-se a todas as principais institui¢oes,
desde as universidades da Ivy League até as 100 maiores empresas
relacionadas pela revista Fortune. As ideias de Marcuse, embora muitas
vezes tenham sido simplificadas e suavizadas, alcancaram uma
proeminéncia surpreendente na vida publica.

Em 1968, no auge de sua notoriedade, um jornalista francé€s acusou
Marcuse de fazer campanha a favor de uma “ditadura platonica da elite”.

Sem hesitacao, ele respondeu:

Com toda a sinceridade, ndo sei o que é pior: uma ditadura de politicos, gestores e
generais ou uma ditadura de intelectuais. Pessoalmente, se essa € a op¢éo, eu prefiro a

ditatura dos intelectuais se ndo ha possibilidade de uma verdadeira democracia livre.

Infelizmente, essa alternativa ndo existe neste momento.48

Hoje em dia, essa distingdo desapareceu. As fronteiras entre a
academia, a midia, o governo e as empresas ja nao sao linhas confiaveis
de demarcacdo. Os intelectuais capturaram as vozes dos politicos,
gestores € generais; neste momento, o vocabulério da universidade agora
€ indistinguivel do vocabulario estatal. A metade superior do “novo
proletariado” de Marcuse — a classe branca, abastada e educada — agora
fala a linguagem da revolu¢cao em nome dos pobres, das minorias € dos
oprimidos. Os membros dessa classe podem se deslocar sem percal¢os



através da geografia e das institui¢Oes, seguros de que sua sofisticacao
simbdlica, seu conhecimento técnico e sua opinido correta podem
encontrar uma posi¢ao em qualquer lugar.

Atualmente, a “ditadura dos intelectuais” de Marcuse e a “ditadura
dos politicos, gestores e generais” convergiram. Sua teoria critica se
tornou a ideologia normativa das universidades, e suas
“contrainstituicoes” se tornaram, pelo menos como questdo de
afirmacao publica, as instituicoes dominantes em todos os dominios.

Isso representa uma mudanga de regime — uma revolucdo cultural. A
vitéria das teorias criticas substituiu os fins originais, ou ftélos, das
institui¢cdes norte-americanas. A universidade ja nao existe para produzir
o conhecimento, mas sim para despertar a ‘“consciéncia critica”. A
corporacao ja nao existe para maximizar o lucro, mas sim para gerenciar
“a diversidade e a inclusdo”. O Estado ja ndo existe para garantir direitos
naturais, mas sim para alcangar a “justica social”.

Os meios também mudaram. Como Marcuse previu, a revolucao
critica ndao poderia triunfar por meio do processo democratico
estabelecido na Constituicdo; pelo contrario, ela dependia da
mobilizacdo de forcas “extraparlamentares”, da captura de institui¢cdes
de elite e, se necessdrio, da violéncia politica, para promover a ideologia
de esquerda “contra a vontade e contra os interesses predominantes da
grande maioria das pessoas”.*’

No entanto, apds a captura das instituicoes, esse método passou por
uma inversdo. Os descendentes da Nova Esquerda puderam usar suas
posicdes nas grandes burocracias para mudar a cultura de cima para
baixo e para exercer a autoridade sobre as massas “antirrevolucionarias”.
Eles comecaram a utilizar suas proprias ferramentas de repressdo. Os
intelectuais desenvolvem narrativas politicas em escala industrial. Os
departamentos de DEI criam novos cddigos de discurso e
comportamento. Os burocratas inventam e depois punem dissidentes por



crimes de pura subjetividade, tais como “microagressoes’,
“microassaltos” e “microiniquidades”.”®

Contudo, o triunfo da longa marcha através das instituicdes nao
representa a ascensdo de um governo racional e cientifico, nem a
chegada da “democracia direta” de Marcuse. Representa sim a
ampliacdo do poder burocratico e a criacdo de uma nova sociedade
unidimensional. A medida que os ativistas passaram de uma posicdo de
negacdo para uma posi¢do de autoridade, lentamente solaparam sua
propria legitimidade como um movimento de subversdo e sua propria
argumentagao como um método de libertagao.

O resultado € uma revolta do Estado contra o povo. A burocracia
fortalece seu proprio poder e privilégio, a0 mesmo tempo que conduz
uma revolucdo financiada pelos pagadores de impostos contra as classes
média e baixa. A libertacdo se torna o pretexto para a dominacdo. A
contracultura se torna o establishment. A revolugcdo se cristaliza em
burocracia.

No verdao de 1979, durante uma viagem para a Alemanha para dar
uma conferéncia, Marcuse sofreu um AVC e, ap6s uma breve luta no
hospital, morreu. Seus amigos e familiares organizaram um pequeno
servico funebre no bosque proximo da cidade de Starnberg, com o
comparecimento de colegas proximos que o ajudaram a desenvolver as
teorias criticas, do ativista Rudi Dutschke, que concebera a longa
marcha através das instituicoes, € de sua terceira mulher, Erica, que
criara 0 modelo para os modernos programas de “diversidade e
inclusdo”.>! Anos depois, numa ceriménia para dar um lugar final para
suas cinzas, Angela Davis, a aluna de pds-graduagdo de Marcuse,
celebrou-o como o lider intelectual da revolucio da Nova Esquerda.>?

Marcuse acabou se tornando um profeta. Em seus ultimos meses de

vida, um jovem discipulo lhe perguntou: “Seu objetivo maior foi



elaborar a teoria para os futuros movimentos revolucionarios?”. Marcuse

respondeu com satisfacdo: “Posso dizer que sim”.>3
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CAPITULO 5

ANGELA DAVIS

O espirito da revolta racial

A estudante radical Angela Davis estava sentada no chdao de uma
pequena cela na Penitencidria Feminina de Nova York. Ela recebera uma
carta, datada de 18 de novembro de 1970, de seu professor Herbert
Marcuse, que supervisionava sua tese de doutorado sobre Kant,
violéncia e revolucao.

Para Davis, a questdo ndo era simplesmente tedrica; ela pusera em
pratica as teorias de Marcuse. A jovem de 26 anos, cuja imagem de
cabelo afro e 6culos escuros havia sido reproduzida incessantemente em
colunas de jornais e nos cartazes dos 10 fugitivos mais procurados pelo
FBI, tinha se tornado um icone da esquerda. Davis fora presa sob
acusacoes de sequestro, homicidio e fuga interestadual relacionadas a
uma tentativa frustrada de fuga da prisdo em San Rafael, na Califérnia.
Porém, para seus apoiadores, Angela Davis era uma prisioneira politica,
castigada e acorrentada pelo crime de se opor ao regime opressor norte-
americano.

A carta de Marcuse comecgava assim:

Querida Angela, as pessoas me perguntam repetidas vezes como voc€, uma mulher
jovem, sensivel e muito inteligente, uma excelente aluna e professora, se envolveu nos
violentos acontecimentos em San Rafael. Ndo sei se vocé se envolveu de alguma forma



nesses tragicos acontecimentos, mas sei que se envolveu profundamente na luta a favor
dos negros e dos oprimidos em todos os lugares, e que vocé ndo podia limitar seu
trabalho por eles a sala de aula e a escrita.

O professor remontou as motivacoes de Angela ao mundo de sua
infancia — “Um mundo de crueldade, miséria e perseguicao” — e a seu
estudo da opressao historica. Ele escreveu:

E vocé aprendeu algo mais, especificamente, que quase todas as figuras célebres da
civilizacdo ocidental — a prépria civilizacdo que escravizou seu povo — estavam, em
dltima andlise, preocupadas com uma coisa: a liberdade humana. Como qualquer boa
aluna, vocé€ levou a sério o que eles disseram, e pensou profundamente sobre isso, e
por que tudo isso tinha permanecido meras palavras vazias para a grande maioria dos
homens e mulheres. Assim, vocé percebeu que a ideia filoséfica, a menos que fosse
uma mentira, devia ser posta em pratica: que ela continha um imperativo moral para

deixar a sala de aula e o campus e ir ajudar os outros, seu proprio povo ao qual vocé

ainda pertence.1

Segundo Marcuse, Davis levara as teorias criticas a sua conclusio
l6gica: a resisténcia violenta contra o Estado. Ela conectara as
percep¢oes da filosofia ocidental com o vitalismo da revolta dos
escravos — €, dessa maneira, Angela servia como o grande simbolo do
novo proletariado, a unido sintética da intelligentsia branca e do gueto
negro. Davis representava o “novo Sujeito histérico da mudanca”,? e,
como tal, ela lutava em prol das massas prisioneiras e destrocadas, mas
também dos sacerdotes da alta cultura.

“Vocé também lutou por ndés”, Marcuse concluiu em sua carta.
“Nesse sentido, sua causa é nossa causa.”

Davis era uma fiel discipula de Marcuse. Ela o seguiu ao redor do
mundo, incluindo as salas de aula da Universidade Brandeis, as estantes
empoeiradas das bibliotecas europeias € o programa de pos-graduacdo
da Universidade da Califérnia em San Diego. Davis absorvera os

conhecimentos de Marcuse sobre Kant, Hegel, Marx e a teoria da



revolugdo. Ao mesmo tempo, ficara fascinada pelo movimento
nacionalista negro. Ela vira os Panteras Negras flexionar os musculos,
com as boinas inclinadas sobre as testas, os peitos envoltos em
bandoleiras e espingardas apontadas para o alto.*

A sintese dessas duas maneiras de ser — a filosofia branca e o poder
negro — foi explosiva.

Com seus 20 e poucos anos, Angela Davis se tornara um simbolo da
revolta. Ela enunciara uma visdo de revolugdo total que converteria a
teoria em acdo. De sua cela na prisdo, Angela disse o seguinte ao
jornalista e conselheiro espiritual reverendo Cecil Williams:

O revoluciondrio quer mudar a natureza da sociedade de uma maneira que crie um
mundo onde as necessidades e os interesses do povo sejam atendidos. No entanto, um
revoluciondrio se d4 conta de que, para criar um mundo onde os seres humanos
possam viver, amar, ser saudaveis e criar, é preciso revolucionar completamente todo o
tecido da sociedade. E preciso subverter a estrutura econdmica em que poucos
individuos detém a maior parte da riqueza deste pais, uma riqueza que foi produzida

pela maioria das pessoas; € preciso destruir esse aparato politico que, sob o disfarce de

governo revoluciondrio, perpetua a miséria mais extrema nas massas populares.5

Davis insistia que a violéncia era um passo necessario, ainda que
lamentéavel, no processo revolucionéario. Ela afirmou em tom sereno, mas
firme:

Na histéria das revolugdes, e nido s das revolugdes socialistas, mas também das
revolugdes democraticas burguesas, como a Revolu¢do Americana, houve o uso da
violéncia como meio de tomar o poder dos opressores. Mas por qué? Porque os
opressores ndo conseguiram reconhecer que o povo estava certo e que o povo tinha o

direito de controlar seu destino. (...) E voltando a questao do que € um revoluciondrio,
um revoluciondrio negro percebe que ndo podemos comegar a combater o racismo e

nao podemos comecar a destrui-lo de forma eficaz antes que tenhamos destruido todo

0 sistema.7



Davis possuia um brilhante senso teatral. Vestindo golas altas
estilosas, jaquetas de couro e vestidos estampados, ela usava suas
entrevistas na prisao e suas apari¢des no tribunal para criar uma imagem
e promover a propaganda da revoluc¢do. Ela chamava aten¢do com sua
figura delicada e elegante e empregava um vocabulario deslumbrante,
adquirido ao longo de seus anos de estudo académico. Os reporteres
fotograficos tiravam fotos de Davis fazendo a saudacao do Black Power
para seus apoiadores no tribunal. Os reporteres de televisdao nao perdiam
uma palavra dela durante seus pronunciamentos publicos e entrevistas
coletivas.

Segundo Marcuse, Davis obtivera “sucesso dentro do establishment

branco”8

— uma bolsa de estudos para uma escola particular e para a
Universidade Brandeis, programas de estudo na Franca e na Alemanha,
um cargo de docente com possibilidade de efetivacio na UCLA
(Universidade da Califérnia em Los Angeles) —, mas ela ampliou seus
horizontes de vida para um territorio que nao estava disponivel para a
intelligentsia branca: a revolta auténtica contra a estrutura de poder
branca.

Marcuse desenvolveu a teoria sobre a revolu¢do negra. Davis a
encarnou. Ela mobilizou sua prépria identidade — a autoridade da
mulher negra, o drama da fugitiva, os pequenos atos de provocagdao
contra seus inimigos — a servigco de sua politica revolucionéria.

E funcionou. Nos meses apOs sua captura, a estudante radical de
pouca relevancia Angela Davis se transformou em um fendomeno
internacional. Os ativistas de esquerda criaram dezenas de Comit€s pela
Liberdade de Angela Davis para fazer campanha em seu favor. O Partido
Comunista, no qual Davis ingressou em 1968, realizou uma coletiva de
imprensa divulgando “o maior, mais amplo e abrangente movimento
popular que o pafs jd viu para libertar [sua] camarada Angela Davis”.”
Cinco mil pessoas compareceram a um evento de arrecadagdo de fundos



no The Manhattan Center, em Nova York. John Lennon e os Rolling
Stones compuseram can¢des em homenagem a Davis, Angela e Sweet
Black Angel,'® chamando-a de “prisioneira politica” e pedindo sua
libertagao.

A esquerda internacional também saiu em sua defesa. Os comissarios
politicos da Unido Soviética, percebendo a perseguicio de uma
comunista negra como uma oportunidade de propaganda, instruiram as
criancas em idade escolar em todo o império a inundar os Estados
Unidos com cartas de apoio. As mensagens combinavam uma sensagao
de inocéncia infantil com o conteido da propaganda estatal: “NOs,
estudantes soviéticos, estamos orgulhosos de sua luta pelos direitos
civis, de sua resisténcia, e temos certeza de que a vitéria vird de seu
povo”’; “Queremos que vocé volte a lutar pelos direitos dos negros, para
que as pessoas em seu pais possam viver do mesmo jeito que vivemos’’;
“E inverno aqui e neva muito. Faz frio, e n0s vamos para a escola”. Os
cidadaos da Letonia, Lituania, Estonia, Ucrania e Cazaquistao enviaram
centenas de milhares de cartas adicionais, € o governo da Alemanha
Oriental organizou uma campanha de redacdo de -cartdes-postais
ilustrados para enviar “1 milhdo de rosas para Angela” em seu
aniversario de 27 anos.!!

Tanto para a esquerda quanto para a direita, a revolucdo parecia uma
possibilidade viavel. O pais estava a beira do abismo. Os jovens tinham
sido radicalizados. Bombas explodiam em delegacias de policia. Um
estado de rebelido tomou conta dos prisioneiros.

Com a possibilidade da camera de gas ameacando sua vida, Angela
Davis acreditava que sua revolucdo era iminente. A respeito dos brutais
assassinatos dos agentes penitencidrios nas prisoes de Attica e San
Quentin, ela escreveu: “Evocaram visdes da Comuna de Paris, das areas
libertadas da Cuba pré-revolucionaria, dos territorios livres de
Mocambique”.!? Esse era o momento deles. Suas teorias, que tinham



definhado nas salas de aula durante todos aqueles anos, finalmente
davam frutos. Os revoluciondrios tinham cortado as gargantas e
esmagado os cranios de seus opressores imediatos.

Nixon, Reagan e os Estados Unidos eram os proximos.

kockok ok

Angela Yvonne Davis nasceu em um conjunto habitacional decrépito em
Birmingham, no Alabama, no final da Segunda Guerra Mundial. Seus
pais, Frank e Sallye Davis, haviam saido de origens humildes,
conquistado diplomas universitarios e conseguido empregos como
professores. Na infancia de Angela, Frank comprou um posto de
gasolina, e a familia ascendeu a classe média negra. Os pais de Angela
compraram uma espacosa casa de dois andares em estilo Queen Anne na
Center Street, com uma varanda circundante, telhados altos e uma torre
com janelas pequenas. Eles alugaram um quarto no andar de cima para
complementar sua renda. Frank e Sallye ndo eram ricos, mas tinham
assegurado uma renda de classe média com a qual propiciaram uma base
s6lida para os quatro filhos.!3

No entanto, o bairro era uma linha diviséria. Os planejadores urbanos
de Birmingham mantiveram as leis de zoneamento segregadas da cidade
e definiram a Center Street como a divisa entre as racas: as familias
brancas viviam no lado oeste da rua, que chamavam de College Hills,
enquanto as familias negras se mudaram para o lado leste da rua, que
chamavam de Smithfield e que se desenvolveu como um centro para os
lideres negros do Sul dos Estados Unidos. A mae de Angela estava
envolvida com membros negros do Partido Comunista e com o

Congresso da Juventude Negra do Sul.'*

A Associagdao Nacional para o
Progresso de Pessoas de Cor (NAACP, na sigla em inglés) havia

organizado os trabalhadores qualificados, partidarios e lideres



empresariais que moravam no bairro. Martin Luther King Jr. se reunia
em suas salas de estar enquanto eles organizavam o movimento pelos
direitos civis.!>

Porém, a linha divisoria que passava no meio da Center Street ndo
conseguia conter a crescente hostilidade dos defensores da segregacao
racial. A partir de 1947, a secdo da Ku Klux Klan em Birmingham
iniciou uma campanha de terror contra os novos moradores negros,
visando as casas de lideres religiosos, advogados e ativistas. Detonou
dezenas de bombas na esperanca de forcar a classe trabalhadora
qualificada negra a voltar aos guetos nas periferias da cidade.!® Na
época em que a familia Davis se estabelecera no bairro, ele era
conhecido como “Dynamite Hill” [“Colina da dinamite™].

Angela, uma crianca estudiosa com um espaco evidente entre 0s
dentes da frente, foi criada no ambito da dupla consci€éncia da América
negra de meados do século XX.

Por um lado, seus pais lhe proporcionaram os elementos bésicos de
uma criagdo de classe média ocidental: ela aprendeu a ler antes de entrar
na escola, teve aulas de musica e danga e passou horas na Biblioteca
Publica de Birmingham, onde devorou Up from Slavery, de Booker T.
Washington, e Les Misérables [Os Miserdveis], de Victor Hugo.!” Por
outro lado, ela desenvolveu suas primeiras lembrancas de um mundo de
6dio e violéncia racial. “Aos quatro anos, eu sabia que as pessoas do
outro lado da rua eram diferentes”, Davis escreveu em seu livro
Autobiography [Uma Autobiografia]. “Fomos a primeira familia negra a
se mudar para essa drea, € os brancos achavam que estivamos na
vanguarda de uma invasio em massa.”’'® As familias brancas fuzilavam
com os olhos as familias negras do outro lado da rua. Angela brincava
de proferir insultos raciais para os carros que passavam cheios de
brancos. Seu pai mantinha armas guardadas na casa.

Entdo, os ataques a bomba comecaram. Davis recordou:



Eu estava no banheiro lavando meus cadarcos brancos para a escola dominical na
manhi seguinte quando uma explosdo 100 vezes mais forte que o trovdo mais alto e
assustador que eu ja tinha ouvido sacudiu nossa casa. Um grupo de negros enfurecidos
subiu a colina e ficou do “nosso” lado, encarando as ruinas da casa bombardeada [do

vizinho]. Até tarde da noite, falaram a respeito de morte, 6dio branco, morte, brancos e

mais morte. 19

Os pais de Angela enfrentaram o terror com uma dignidade serena e
impassivel. Seu pai nunca admitiu ter medo, e sua mae insistia em dizer
que “a batalha dos brancos contra os negros nao estava escrita na
natureza das coisas”, deixando aberta a possibilidade de reconciliagao.
Assim como muitas familias negras de classe média de sua geracdo, os
pais de Davis ensinaram os filhos a trabalhar duro e valorizar o que
tinham. Frank compartilhava historias sobre caminhar 15 quildometros
para a escola, enquanto Sallye falava das provagdes de sua infancia no
interior do Alabama. Na escola, que era segregada por raga, os
professores ensinaram Angela e outros alunos negros acerca dos
abolicionistas Frederick Douglass, Sojourner Truth e Harriet Tubman, e
alertaram que eles teriam que se preparar para “trabalho drduo e mais
trabalho arduo, sacrificios e mais sacrificios”, a fim de fazer parte da
categoria profissional de médicos, advogados, engenheiros, professores e
homens de negocios.

Desde pequena, Angela dizia a sua familia que queria ser pediatra,
mas, a meddia que foi crescendo, comegou a sentir duvidas em relacdo
ao que mais tarde condenou como a “sindrome de Booker T.
Washington”, ou seja, o “mito predominante” de que o caminho para o
progresso negro era por meio da iniciativa individual, em vez de mudar a
sociedade como um todo.?’

Essas duvidas logo desabrocharam em uma ideologia. Aos 15 anos,
Angela ganhou uma bolsa de estudos Quaker destinada a criancas negras
para cursar uma escola particular em Nova York. Ela fez as malas,
deixou Dynamite Hill, mudou-se para a casa de uma familia branca em



Greenwich Village e se matriculou na Elisabeth Irwin High School,
apelidada de “Little Red” [“Vermelhinha”], uma cooperativa
educacional experimental que empregava professores que foram
colocados em uma lista negra nas escolas publicas por causa de suas
politicas radicais. Entre seus professores, incluiam-se membros do
Partido Comunista:;2! entre seus colegas de classe, incluiam-se futuros
radicais, como Kathy Boudin,>> que tempos depois ingressaria no
Weather Underground e receberia uma condenagdo por homicidio
qualificado por seu papel num assalto a um carro-forte.

Ali, no pequeno prédio de tijolos na Bleecker Street, Angela Davis
despertaria para algo novo. As duvidas que ela nutrira, a dor que
suportara, tudo isso seria contextualizado pelos professores da Little
Red School House, que ensinava a historia do movimento comunista € a
ideologia da revolucado.

Davis encontrou sua primeira inspiracdo quando, sentada em uma
das salas de aula, abriu as piginas da conhecida polémica de Marx e
Engels. Ela recordou:

O Communist Manifesto [O Manifesto Comunista] foi como uma revelagdo repentina.
Eu o 1li com avidez, encontrando nele respostas para muitos dos dilemas aparentemente
irrespondiveis que me atormentavam. Li vdrias vezes, ndo entendendo totalmente cada
trecho ou cada ideia, mas mesmo assim encantada pela possibilidade de uma revolugao

comunista aqui.

Angela se sentiu inebriada pelas visdes de “como o capitalismo
poderia ser abolido” e dar lugar para “uma nova sociedade, sem
exploradores e explorados, uma sociedade sem classes, uma sociedade
em que ninguém teria permissao para possuir tanto que pudesse utilizar
seus bens para explorar outros seres humanos”.??

Nesse mesmo periodo, Davis complementou sua leitura de livros

participando de reunides com uma organizacao juvenil marxista-



leninista e ouvindo palestras no Instituto Norte-Americano de Estudos
Marxistas. Nos fins de semana, ela ia a passeatas contra as armas
nucleares e fazia piquetes diante uma loja de departamentos
Woolworth.?*

Segundo a opinido geral, Davis era uma estudante prodigio. Ela se
formou na Elisabeth Irwin e ganhou uma bolsa de estudos integral para
estudar francés na Universidade Brandeis, em Massachusetts. No
campus, ela se aprofundou no estudo dos intelectuais em voga da época
— Camus, Sartre e os existencialistas franceses — e ouviu palestras de
James Baldwin e, principalmente, Herbert Marcuse. Davis se sentiu
atraida pelo fil6sofo alemao e, durante seu segundo ano da universidade,
comegou a ter discussdes privadas semanais com ele sobre Platdo,
Aristoteles, Kant, Hegel, Marx e os tedricos criticos. “Li todas as obras
de Adorno e Horkheimer que haviam sido traduzidas para o inglé€s ou
francés, além dos textos de Marcuse. Assim, eu me familiarizara com o
pensamento deles, que era conhecido conjuntamente como teoria
critica”, ela disse.?

Com o incentivo de Marcuse, Davis terminou seus estudos na
Brandeis e se matriculou no programa de pos-graduacdo do Instituto de
Pesquisa Social em Frankfurt — o lugar de origem e centro espiritual das
teorias criticas. Em Frankfurt, Davis estudou diretamente sob a
orientacdo de Theodor Adorno, colega de Marcuse, frequentou festivais
da juventude comunista, visitou a Alemanha Oriental € ouviu os
pronunciamentos publicos de Rudi Dutschke.

No entanto, seus estudos na Europa ndo duraram muito. Ela vinha
acompanhando as noticias de seu pais, observando Los Angeles
irromper em tumultos raciais e o Partido dos Panteras Negras chamar a
aten¢do da imprensa. Davis comecgou a sentir saudade de casa, imersa na
teoria europeia enquanto os guetos norte-americanos eram sacudidos
por acdes de natureza revoluciondaria. Sua decisao foi finalizada quando



ela abriu a secdo internacional do jornal e viu as imagens icOnicas dos
Panteras Negras apontando seus rifles e espingardas para o alto nas
escadarias do Capitolio do estado da California.

Davis estudava os antigos textos sobre violéncia e revolugdo
enquanto os militantes negros ameacavam diretamente com chumbo e
aco.

Ela fez as malas e, ap0s uma breve escala com Marcuse na
conferéncia Dialética da Libertacao em Londres, seguiu seu professor de
volta para San Diego para concluir os estudos ali. “Eu queria continuar
meu trabalho académico, mas sabia que ndo poderia fazé-lo a menos que
estivesse politicamente envolvida”, ela afirmou. “A luta era algo
essencial; nossa Unica esperanca de sobrevivéncia. Tomei minha decisao.
A jornada estava em andamento.”?

Os anos seguintes se tornariam um processo vertiginoso de
radicalizacdo. Davis comecou organizando grupos de estudantes de
esquerda no campus da UCSD, instigando a criagdo de um novo
departamento académico marxista-leninista,?’ e recorrendo a Marcuse
para ajudar a arrombar as portas e ocupar o escritério de registros.?®

Ao mesmo tempo, de modo menos publico, Davis procurava
ingressar nos movimentos de militidncia negra que estavam surgindo em
Los Angeles, Oakland e San Francisco. Ela viajava ida e volta pela
recém-inaugurada rodovia interestadual da Califérnia para se encontrar
com nacionalistas negros, separatistas, comunistas e revoluciondrios,

esperando achar seu lugar na efervescéncia. Ela escreveu:

Existiam fac¢des extremamente antibrancas que achavam que apenas a medida mais
dréstica — a eliminag@o de todos os brancos — daria aos negros a oportunidade de viver
sem os entraves do racismo. Outras simplesmente queriam a separagcdo € a construcao
de uma nacdo negra distinta dentro dos Estados Unidos. E ainda outras queriam o
retorno 2 Africa, a terra de nossos antepassados. Havia aqueles que achavam que a
tarefa mais urgente do movimento era aprimorar o espirito de confronto entre os
negros. Eles queriam desencadear insurrei¢des em massa, como as rebelides de Watts



e Detroit. Relacionados a eles havia aqueles que nos exortavam a “pegar em armas”

como o principal meio de libertagdo e transformac;éo.29

Inicialmente, Davis ingressou no Exército de Libertacdo Negra,
liderado por Huey Newton, Bobby Seale e Eldridge Cleaver, e participou
das negociagdes de paz entre os Panteras Negras e outra organizagao
militante, o Comité de Coordenacgdo Estudantil Nao Violento (SNCC, na
sigla em inglés), liderado por Stokely Carmichael e H. Rap Brown.
Pouco depois, porém, essa alianca se desfez, e Davis passou breves
periodos com outros grupos revoluciondrios, que, por sua vez, também
se desfizeram devido a expurgos internos, disputas de lideranca,
infiltragdo de inimigos e conflitos com supostos aliados.

Por fim, frustrada com as disputas internas constantes dos
movimentos militantes negros, Davis tomou uma decisdo: ela se juntaria
ao Partido Comunista dos Estados Unidos. “Eu queria uma ancora, uma
base, um porto seguro. Precisava de camaradas com quem pudesse
compartilhar uma ideologia comum”, ela escreveu. “Eu sabia que essa
luta tinha que ser liderada por um grupo, um partido com membros e
estrutura mais estaveis e com ideologia com mais conteudo.” Para Davis,
o Partido Comunista, que governava a Unido Soviética e vinha
consolidando Estados satélites ao redor do mundo, oferecia um caminho
viavel para o poder.

E assim, em um dia de verdao de 1968, Davis pagou sua contribui¢cao
de filiacdo de 50 centavos de dodlar e ingressou na célula revolucionéria
totalmente negra do Partido Comunista, o Che-Lumumba Club.?°

Ela se p0s a trabalhar de imediato, abrindo uma escola para jovens
revolucionérios na Venice Boulevard em Los Angeles. Davis relatou:

Assim que os programas foram organizados, eles ficaram lotados de jovens
empolgados. Das trés e meia da tarde, quando os alunos do segundo ciclo do ensino
fundamental entravam, até as 10 da noite, o espaco era o cendrio de reunides, aulas e
discussdes sobre topicos como a luta pela libertacdao dos negros nos Estados Unidos, o



movimento na area de Los Angeles, estratégias e titicas de organizacdo comunitéria, e

teoria marxista-leninista da revolugﬁo.31

Ao mesmo tempo, Davis também comecou a ensinar teoria
revoluciondria no sistema de universidades publicas estaduais. Na
primavera de 1969,32 o departamento de filosofia da Universidade da
Califérnia em Los Angeles ofereceu a Davis um cargo temporario como
professora assistente interina enquanto ela concluia sua tese de
doutorado intitulada “A Teoria da Forca de Kant”.3

Contudo, o ensino radical de Davis logo foi interrompido. Naquele
verdo, uma campanha de difamacdo teve inicio, culminando com
reportagens de jornais, primeiro no Daily Bruin da UCLA e depois no
San Francisco Examiner, que apontavam Davis como membro do
Partido Comunista. As autoridades estabelecidas, representadas pelo
governador Reagan e pelo Conselho de Regentes da universidade,
reagiram imediatamente. Assim como tinham feito com seu mentor
Herbert Marcuse, o conselho tentou remover Davis de seu cargo
docente, alegando uma proibi¢do estadual contra a contratacdo de
comunistas nas universidades.

No entanto, em vez de esconder sua filiagdo, Davis virou o jogo
contra o establishment e declarou com orgulho que era comunista,
usando a discussdo para se colocar como vitima da repressdo
governamental.>*

Para angariar apoio, Davis proferiu uma série de discursos em campi
de universidades publicas. Ela leu trechos do livro Essay on Liberation,
de Marcuse, acusou o sistema universitario de “racismo institucional” e
denunciou os membros dos Conselhos de Regentes por sua
cumplicidade no “genocidio deliberado dos membros do Partido dos
Panteras Negras”.35 Em outro comicio, realizado em conjunto com
Marcuse, Davis incentivou os estudantes a ingressar nos movimentos
revoluciondrios. “Temos que ir para as ruas’, ela bradou. “Precisamos



discutir a respeito de uma mudanca total e completa das estruturas da
sociedade, porque essa € a Uinica maneira pela qual um conceito como a
liberdade académica vai se tornar relevante. Temos que ir para as
ruas.”36

No ano seguinte, aconteceria um periodo de aceleracdo em todos os
fronts. Davis intensificou sua retérica contra as universidades,
aprofundou seus relacionamentos com o0s movimentos militantes e
iniciou uma campanha pela libertacdo dos radicais negros George
Jackson, Fleeta Drumgo e John Clutchette da Prisao Estadual de
Soledad, onde estavam detidos por diversos crimes de rua e pelo
assassinato de um agente penitencidrio que havia sido espancado e
jogado de um terceiro andar. Davis se tornou uma defensora fervorosa
dos trés “Irmaos de Soledad” e comecou uma correspondéncia, depois
um caso de amor, com George Jackson, que se radicalizara na Prisdo
Estadual de San Quentin e fundara uma gangue prisional marxista-
leninista chamada Black Guerrilla Family.

Davis enviou a Jackson uma série de cartas manifestando sua dupla
paixdo: por ele e por sangue. Ela escreveu: “George, meus sentimentos
por vocé sdo muito profundos. Minha memoria falha quando busco no
passado um encontro com um ser humano tdo forte e tdo belo como
voceé. Algo em vocé conseguiu romper a fortaleza que ergui hd muito
tempo em torno de minha alma”.?” Ela passava horas fantasiando a
respeito de violéncia e da libertacdo de seu amor da prisao: “Temos que
aprender a exultar quando o sangue dos porcos fardados é derramado’;
“Devemos aprender a planejar o ataque, direciona-lo para a aniquilagcdo
total do monstro”; “Eu me vejo derrubando essa porta de acgo, lutando
para chegar até vocé, arrancando a porta de sua cela e te libertando”.?3

Quando o verdo de 1970 alcancgou seu auge, Davis recebeu a decisao

final da Universidade da Califérnia: o Conselho de Regentes decidiu



deixar que seu contrato expirasse sem renovac¢ao. Entdo, suas cartas
passaram a assumir um tom cada vez mais irascivel.

Davis comegou a passar os dias com o irmao de George, Jonathan
Jackson, de 17 anos, e garantiu que eles estavam elaborando “planos
maravilhosos” para a revolucdo. Ela escreveu para George:

Todos os meus esfor¢os de vida seguiram uma dnica direcdo: libertar George Jackson e
os Irmaos de Soledad. Cara, eu me meti em um monte de encrencas, mas nao dou a
minima. Eu te amo. Eu amo meu povo. E s6 isso que importa. A libertacio custe o que
custar. Os meios sdo determinados pela natureza e intensidade da resposta do inimigo.
O opressor norte-americano nos revelou o que devemos fazer se levamos a sério nosso

compromisso. Se eu levo a sério meu amor por vocé€, meu amor pelo povo negro, devo

estar pronta para ir até o fim. Eu estou.>?

Nesse sentido, Davis e Jonathan Jackson comecaram a reunir um
arsenal de armas. Em 1968 e 1969, Davis comprou uma pistola
automadtica calibre .38 e uma carabina M-1, e depois, acompanhada por
Jonathan na primavera e no verdao de 1970, adquiriu outra carabina M-1
e 150 cartuchos de muni¢cdo. Finalmente, em 5 de agosto, Davis e
Jonathan visitaram George em San Quentin, € em seguida, dirigiram-se
a uma casa de penhores em San Francisco e pagaram em dinheiro por
uma espingarda calibre .12 e uma caixa de cartuchos.*°

A palavra “revolucdo” ndo era mais uma metédfora. Eles estavam se
preparando para a guerra.

Dois dias depois, em 7 de agosto de 1970, essas armas se tornaram
parte da historia. Jonathan Jackson levantou-se de seu assento da galeria
do Tribunal do Condado de Marin, sacou a pistola Browning .38 de uma
mochila, jogou-a para um dos réus e, em seguida, tirou a carabina M-1
de seu sobretudo e gritou para as pessoas atonitas: “Ndo se mexam!”.4!

Trés presidiarios de San Quentin e radicais politicos — James
McClain, Ruchell Magee e William Christmas — se encontravam no

tribunal naquele dia devido ao suposto esfaqueamento de um agente



penitencidrio por McClain.*> Apés Jackson ordenar ao piblico que nio
se mexesse, os homens entraram em acdo. McClain segurou a pistola
junto a cabeca do juiz Harold Haley, Magee libertou Christmas da gaiola
de detencdo, e eles amarraram juntos o promotor publico adjunto e trés
juradas com corda de piano, tomando-os como reféns. Entdo, Jackson
exibiu a espingarda calibre .12, e os homens a prenderam sob o queixo
do juiz. Por curto tempo, eles consideraram a hipotese de tomar um bebé
como refém, mas desistiram quando a mae comecou a gritar: “Nao, ndo
peguem meu filho!”. 43

A frente do grupo de reféns, Jackson e seus trés cdmplices
anunciaram suas exigéncias: eles queriam que as autoridades
libertassem os Irmaos de Soledad, incluindo o namorado de Angela,
George Jackson, até as 12 horas daquele dia, ou todos os reféns seriam
mortos. Eles atravessaram o corredor, dizendo a um fotégrafo “nds
somos os revoluciondrios”’, € entraram em um furgdo amarelo alugado
da Hertz com a intencdo de se dirigir até o Aeroporto Internacional de
San Francisco.**

Porém, o quarteto ndo conseguiu ultrapassar as barreiras. Quando o
furgdo se aproximou do perimetro, quatro agentes penitenciarios de San
Quentin trocaram uma rajada de tiros com os sequestradores.
Simultaneamente, no interior do furgdo, o promotor publico adjunto se
apossou da pistola de McClain, atirou na barriga de Magee e disparou
contra os outros homens até descarregar toda a muni¢ao. Toda a troca de
tiros durou 19 segundos.*’

Depois que a fumaca se dissipou, pode-se constatar que Jonathan
Jackson, James McClain, William Christmas e o juiz Haley estavam
mortos. Ruchell e o promotor publico adjunto ficaram gravemente
feridos. Milagrosamente, todas as juradas sobreviveram.

Os investigadores arrastaram os corpos para fora do furgdo por meio

de cordas, temendo que pudessem estar com explosivos, € passaram a



vasculhar o interior do veiculo. Eles descobriram que Jonathan Jackson
havia escondido alguns dos suprimentos para a execug¢ao do sequestro
em dois livros, Violence and Social Change € The Politics of Violence:
Revolution in the Modern World, ambos assinados e datados na
contracapa por Angela Davis.

Na mochila de Jonathan, eles encontraram as impressoes digitais de
Angela Davis em mais dois livretos: o manual de instrugdes da carabina
M-1 e o Minimanual of the Urban Guerrilla [Manual do Guerrilheiro
Urbano], de Carlos Marighella. Em sua carteira, acharam um pedaco de
papel amarelo com o nimero de um telefone publico préximo do balcao
de passagens da American Airlines no Aeroporto Internacional de San
Francisco.

Finalmente, apOs verificarem os numeros de série do armamento,
descobriram que todas as quatro armas usadas na a¢do remontavam a
certa “Angela Y. Davis”.

Nesse interim, enquanto o sangue secava do lado de fora do Tribunal
do Condado de Marin, testemunhas avistaram Angela Davis no sagudo
do aeroporto de San Francisco, onde ela rapidamente comprou uma
passagem da Pacific Southwest Airlines para Los Angeles — e foi se
esconder.*6

Em seu livro autobiografico, Davis se apresenta como uma escrava
fugitiva, escapando dos chicotes e dos cades farejadores do senhor de
escravos branco. “Milhares de meus ancestrais esperaram, como eu fiz,
pelo anoitecer para encobrir seus passos, apoiaram-se em um Unico
amigo verdadeiro para ajuda-los, sentiram, como eu, os dentes dos caes
em seus calcanhares. Era simples. Eu tinha que ser digna deles”, ela
escreveu.?’

No entanto, a realidade for menos heroica. O FBI colocou Davis na
lista dos 10 fugitivos mais procurados por seu papel no ataque ao
tribunal, e nos dois meses seguintes, a jovem professora utilizou uma



rede de benfeitores de esquerda ricos, ativistas e militantes para disfarcar
sua aparéncia fisica, passar por uma sequéncia de casas seguras €
escapar da policia.*® Em outubro, no entanto, o FBI seguiu a pista de
Davis e um misterioso herdeiro chamado David Poindexter Jr. at¢ um
motel da rede Howard Johnson em Midtown Manhattan, onde agentes

federais arrombaram a porta e os prenderam.*’

kockok ok

O presidente Richard Nixon celebrou a prisio de Davis em cadeia
nacional de televisdo, elogiando o diretor do FBI, J. Edgar Hoover, pela
captura de seu alvo>? e por enviar um “alerta” aos outros radicais.!

Porém, Davis, apesar de algemada e acorrentada, ndo estava
impotente. J4 na Penitencidria Feminina de Nova York, para onde foi
enviada, seu nome era entoado pelas outras detentas, que golpeavam as
portas das celas com os punhos. Grupos de partidarios esquerdistas se
reuniam nas ruas abaixo para oferecer seu apoio. Uma rede de comités e
organizacoes radicais lancou uma campanha de propaganda em seu
favor, que chegou as telas da televisao e colunas dos jornais ao redor do
mundo.>?

No entanto, durante esse periodo, os textos mais significativos foram
escritos pela propria Davis. Em 1971, apos ter sido transferida para a
Prisao do Condado de Marin, Davis editou e contribuiu para uma
coletanea intitulada If They Come in the Morning [Se eles vierem de
manhd], que incluia ensaios de autoria das principais figuras do
movimento militante negro: os lideres dos Panteras Negras, Huey P.
Newton e Ericka Huggins, os escritores em cativeiro George Jackson e
Ruchell Magee - ambos enfrentando acusacdoes de homicidio
relacionadas ao caso de Davis — e uma variedade de comunistas,
advogados e ativistas comprometidos com a causa.



No livro, Davis elabora cuidadosamente sua imagem publica e
descreve a progressdo de seu despertar politico. Assim como Marcuse,
ela acreditava que os marxistas negros, providos da autoridade espiritual
de seus ancestrais e do poder intelectual de sua ideologia, estavam
destinados a liderar o novo proletariado e subverter a ordem dominante.
Em seus ensaios, Davis retratou os Estados Unidos como um monstro
multitentacular, que usava os bracos do Estado para administrar a
sociedade e mergulhar as minorias em uma vida de crime e
desesperanca. Ela identificou o sistema de justica — legislacao, tribunais,
prisdes e policia — como o principal “instrumento de dominacdo de
classe” e executor fisico da “ideologia racista” norte-americana. Para os
negros, nao havia escapatoria. Para Davis, a classe subalterna negra era
“forcada a recorrer a atos criminosos, ndo como resultado de escolha
consciente — implicando alternativas —, mas porque a sociedade reduziu
objetivamente suas possibilidades de subsisténcia e sobrevivéncia a esse
nivel >3

Contudo, ainda havia esperanca. Davis vislumbrava uma nova
consciéncia surgindo nos guetos e nas prisoes. Por meio de uma rede de
gangues de rua e organizacdoes do Black Power, que haviam
recentemente ganhado as manchetes devido aos eventos de violéncia
extrema em Watts (em Los Angeles) e em Newark (em Nova Jersey), a
classe subalterna negra comecava a se organizar ¢ desenvolver uma
ideologia de autodeterminacdo. O criminoso negro, que antes aprendia
que ele era o agressor dos inocentes, estava aprendendo que, na verdade,
era vitima da sociedade opressora. Ele ndo era um “prisioneiro”, mas
sim um “‘prisioneiro politico”. Seus crimes — furto, roubo, violéncia, até
estupro — nao eram transgressoes, mas sim atos de rebelidao moral.

Enquanto Davis cativava a imaginagdo publica com seus textos e
entrevistas, sua equipe juridica se preparava para defendé-la no tribunal.
A equipe seguiu uma estratégia em duas partes: enquadrar o processo



judicial como uma perseguicdo politica e semear duvidas acerca das
provas contra ela.

Os promotores desenvolveram sua argumentacdao passo a passo,
demonstrando que Davis estava empenhada em libertar seu namorado,
George Jackson, passara o verdao com o irmdo dele, Jonathan Jackson,
comprara todas as armas usadas no ataque ao tribunal, e sua assinatura e
suas impressoes digitais haviam sido encontradas nos livros e livretos
que pregavam o uso da violéncia encontrados junto ao cadaver de
Jonathan. Eles também apresentaram uma nova e dramadtica prova:
testemunhas tinham avistado Davis com o furgdo amarelo alugado no
dia anterior ao ataque e, segundo os promotores, ela planejara ser a
responsavel pela fuga, esperando na cabine do telefone publico do
aeroporto para coordenar as ag¢des finais do grupo.’*

Porém, em relagdo a este ultimo ponto, a acusacao ficou devendo. A
defesa admitiu que Angela estava apaixonada por George, que ela se
achava muito envolvida com Jonathan, que havia comprado todas as
armas € que se encontrava no aeroporto no dia do ataque. Entretanto,
como Jonathan e os prisioneiros nunca chegaram ao aeroporto, 0s
promotores ndo conseguiram provar de maneira incontestavel que ela
estava coordenando diretamente a fuga. A prova era muito forte, mas
circunstancial.

Davis e seus advogados impregnaram o julgamento com uma
narrativa politica simpatizante desde o inicio. Davis disse ao tribunal
durante sua acusagao:

Eu estou diante deste tribunal como alvo de uma armacio politica que, longe de
apontar para minha culpa, envolve o estado da Califérnia como um agente de repressdo
politica. Para garantir que essas questdes politicas ndo sejam encobertas, sinto-me
obrigada a desempenhar um papel ativo em minha propria defesa como ré, como
mulher negra e como comunista. Tenho o dever de ajudar todos os envolvidos
diretamente no processo, assim como o povo deste estado € o povo norte-americano

em geral, a compreender completamente as questdes substanciais em jogo em meu



caso. Estas t€ém a ver com minhas crengas politicas, com minhas filiacdes e com meus

esforcos didrios para combater todas as condi¢des que t€m paralisado econdmica e

politicamente a América Negra.5 5

A defesa contou com uma equipe de advogados renomados,
psiquiatras, psicologos e um grafologista para ajudar na sele¢ao do juri,
e recorreu a uma série de ativistas de esquerda e membros do Partido
Comunista para fornecer 4libis para Davis em momentos importantes.
Esses 4libis eram frageis — eram dados por aliados politicos, muitas
vezes ocorridos em espacos privados de dificil comprovagdo —, mas, no
final das contas, juntamente com a natureza circunstancial da prova da
acusacdo e o viés politico do processo, foram suficientes.

Davis e seus advogados seduziram o juri composto s6 de brancos,
convencendo-o de que a revolta no tribunal de Mari foi uma “insurreicao
de escravos” e que Angela era um “simbolo da resisténcia”.>® Eles
inverteram a situagao, identificando o estado como o agressor, e Davis
como a vitima. Durante as 13 horas de deliberacdo do juri, os fatos do
caso pareciam perder importincia e a narrativa politica ganhou forga.

Quando o juiz recebeu os jurados de volta na sala do tribunal, o
secretario do juri leu o veredicto para cada uma das trés acusagoes.
“N0s, o juri da causa acima mencionada, consideramos a ré, Angela Y.
Davis, inocente de sequestro... Inocente de homicidio... Inocente de
formacdo de quadrilha.”>’

O tribunal irrompeu em aplausos. Um dos jurados fez a saudagdo do
Black Power para o publico do lado de fora da sala do tribunal e disse
aos reporteres: “Fiz isso porque queria mostrar que me identificava com
as pessoas oprimidas da plateia. Durante todo o julgamento, eles
acharam que éramos apenas um juri composto por brancos de classe
média. Eu quis expressar minha solidariedade com a luta deles”.”® Mais
tarde naquela noite, a maioria dos jurados compareceu a um festival de
rock em comemoracgdo a absolvicdo de Davis.



Quatro homens morreram e um dos reféns ficara paralitico da cintura
para baixo, mas a justica revoluciondria havia sido feita. Angela Davis
colocara a sociedade norte-americana em julgamento, € vencera.



CAPITULO 6

“MATAR OS PORCOS”

A eclosao da revolucao negra

ApoOs sua absolvigdao, Angela Davis embarcou numa turné mundial. Ela
falou para multidoes de adoradores em Los Angeles, Chicago, Detroit e
Nova York. Em seguida, viajou por toda a Unido Soviética, Asia Central,
Bulgéria, Tchecoslovaquia, Cuba e Chile.!

As burocracias estatais dos paises comunistas, que tinham enviado “1
milhdo de rosas para Angela”, reuniram as massas em sua homenagem,
com 50 mil pessoas recebendo-a calorosamente em Berlim Oriental,? e
centenas de milhares celebrando-a em Havana, onde ela fez um discurso
em conjunto com o ditador cubano Fidel Castro.> Em Moscou, Davis
elogiou efusivamente o sistema de governo soviético e seu
comportamento em relacdo as minorias raciais. Ela declarou:

A possibilidade de ver com meus préprios olhos a realizacdo pratica da politica étnica
de Lénin serd de grande ajuda em nossa propria luta para resolver o problema étnico
nos Estados Unidos. Tudo o que vimos na Unifo Soviética vai nos inspirar em nossa

luta. Nossa dedicagdo ao marxismo-leninismo € ao comunismo, assim como nossas

proprias convicgdes ideoldgicas, reforcaram-se consideravelmente.

Ao mesmo tempo, Davis também se tornou um simbolo da revolugdo
de esquerda em seu pais. Ela falou em campi universitarios e publicou



uma autobiografia de grande sucesso, intitulada An Autobiography, que
emoldurou sua histéria de vida como a “narrativa do neoescravo” de sua
época.” Em suas palestras para estudantes, Davis apresentou a ideia de
que o racismo era o grande poder invisivel, e alertou que os Estados
Unidos estavam em uma escalada rumo a um futuro fascista. Por
exemplo, em 1972, ela disse o seguinte aos estudantes da Universidade
Estadual da Califérnia em Fullerton:

Podemos remontar aos ltimos quatro anos ao tentarmos prever o que vamos enfrentar
nos préoximos quatro anos. E o que eu tentei fazer foi procurar entender o que
aconteceu na Alemanha antes da tomada do poder pelos nazistas. E percebi alguns
paralelos muito assustadores entre a deterioracdo do sistema judicial da Alemanha pré-
nazista — estou enfatizando isso, na Alemanha pré-nazista — antes da tomada do poder

por Hitler. H4 alguns paralelos muitos assustadores entre o que acontecia 14 naquela

época e o que vem acontecendo aqui agora.6

Para Davis, essas condi¢des terriveis serviam como justificativa para
a revolucdo — e para quase qualquer transgressdao que a levasse adiante.
Ela sustentava que os criminosos pertencentes a minorias — cCOmo os seis
membros do San Quentin Six, acusados de assassinar trés agentes
penitencidrios durante uma tentativa de fuga;’ Ruchell Magee, que
participara do sequestro e assassinato no tribunal de Marin;® e Ricardo
Chavez Ortiz, que sequestrara um avido para “‘salvar os Estados Unidos
e o mundo inteiro”® — tinham sido levados a cometer esses crimes por
causa do racismo da sociedade e, portanto, deveriam ser considerados
“prisioneiros politicos” — vitimas merecedoras de libertagdo, em vez de
criminosos merecedores de condenacao.

Em sua palestra em Fullerton, Davis exemplificou esse principio com
uma histéria sobre Emily Butler, uma mulher negra de 24 anos que
trabalhava no escritorio da Receita Federal em Atlanta, que, depois de
uma briga com os colegas, pegou um revolver calibre .22, atirou quatro
vezes a queima-roupa em sua supervisora branca e ficou em pé ao lado



do corpo da mulher morta, dizendo-lhe: “Eu te odeio demais. Espero
que tenha te matado”.!® Porém, para Angela Davis, a culpada nio era
Butler, que descarregara o revolver em sua supervisora, mas a sociedade
que nao lhe deixou outra op¢do a ndo ser matar. “Temos que entender
que Emily Butler ndo é culpada”, Davis disse para os estudantes
euforicos. “Foi o racismo que puxou o gatilho. O racismo. E se uma
pessoa precisa ser acusada e presa, essa pessoa € Richard Nixon, a
reencarnacio do préprio racismo.”!!

Apesar de suas referéncias a Kant e Hegel, a verdadeira ideologia de
Angela Davis era simples: guerra total contra a sociedade norte-
americana, justificando qualquer atrocidade, desde os campos de
prisioneiros da Unido Soviética até o assassinato a sangue-frio da
supervisora da Receita Federal — tudo em nome da revolucao.

E Davis ndo estava sozinha. Havia um movimento inteiro por tras
dela. As gangues prisionais marxistas-leninistas, o Partido dos Panteras
Negras e, posteriormente, o Exército de Libertacdo Negra estavam
ocupados organizando os guetos, reunindo um arsenal de armas e,
tomando como exemplos os exércitos de libertagdo do Terceiro Mundo,
preparando-se para a guerra de guerrilha urbana.

“A América tem que aprender que os negros ndo sdo os sofredores
eternos, 0s prisioneiros universais, os unicos que podem sentir dor”, eles

alertaram. “O tempo de luta é o nosso tempo.”!?

k ockok ok

Quem mais encarnou a vida e o espirito da revolu¢do marxista negra foi
um homem chamado Eldridge Cleaver.

A biografia de Cleaver contém a trajetdria completa da revolucgdo: ele
se radicalizou nas prisoes californianas, atuou como ministro da
Informacao do Partido dos Panteras Negras e liderou o0 movimento em



seu percurso final e apocaliptico. Cleaver era o contraponto masculino e
passional em relagdo ao intelectualismo feminino, frio e calculista de
Angela Davis.

Ele lutara, escrevera e causara destruicao com as proprias maos.

Como grande parte das figuras do movimento de libertacao negra, o
despertar de Cleaver comegou no sistema prisional. Ele passara longos
periodos de sua juventude em detencdo juvenil e, como adulto, foi
enviado para a penitencidria de San Quentin ap6s uma condenacdo por
estupro e assalto com inten¢ao de homicidio.

Na prisdo, Cleaver buscou sua prépria transvaloracdo dos valores,
reformulando seus crimes como um mecanismo de libertagdo. Em sua
autobiografia de grande sucesso, Soul on Ice, ele relatou seu mergulho
na loucura quando jovem — “Durante varios dias, eu vociferei minha
raiva e indignagdo contra a raga branca, contra as mulheres brancas em
particular, contra a América branca em geral” — e, em seguida, sua
rejeicao “a lei do homem branco” e a criacdo de seu proprio universo
moral, em que todas as transgressdes eram permitidas. Ele escreveu:

Eu virei um estuprador. Para aprimorar minha técnica e meu modus operandi, comecei
praticando com garotas negras no gueto — no gueto negro, onde acdes sombrias e
viciosas nao parecem aberragdes ou desvios da norma, mas sim parte da suficiéncia do

Mal do dia. Quando me achei bom o suficiente, sai do gueto e procurei presas

brancas. 13

Contudo, Cleaver teimou que o estupro de mulheres brancas ndo era
algo pessoal, e sim politico. Por meio do ato de dominacdo fisica, o
homem negro poderia se transformar de um “servigal supermasculino”
de status inferior em um revoluciondrio sexual de status superior.

Cleaver prossegue:

O estupro era um ato insurrecional. Desafiar e pisotear a lei do homem branco, seu
sistema de valores, me deliciava, bem como o fato de estar profanando suas mulheres —



e acredito que esse aspecto foi o mais gratificante para mim, porque eu estava muito
ressentido com o fato histérico de como o homem branco usou a mulher negra. Meu
sentimento era de que estava me vingando. Do local do ato de estupro, a consternacao

se espalha exteriormente em circulos concéntricos. Eu queria enviar ondas de

consternacgdo por toda a raga branca. 14

Uma vez na prisdo, Cleaver renegou sua convicgao, alegando que
tinha transcendido a antimoralidade relativa ao estupro e encontrado a
salvacdo no marxismo-leninismo. Porém, esses temas iniciais —
violéncia, vingancga, 6dio, loucura — permearam sua vida € o0 movimento
nacionalista negro que ele representava, desde suas origens sordidas até
suas conclusdes catastroficas.

Angela Davis, que apoiou Cleaver nos primeiros tempos, !> forneceu
o arcabouco intelectual para pdér fim ao Estado norte-americano.
Cleaver, que teve uma opinido oscilante sobre Davis ao longo dos

anos, !0

revelou seu coragdo depravado e vingativo.

Ap0s ser solto da prisdo, Cleaver ingressou no Partido dos Panteras
Negras e, trabalhando em estreita colabora¢do com seu fundador, Huey
P. Newton, forjou a ideologia do movimento militante negro. Escritor
talentoso que combinava retdrica de alto nivel com exorta¢des em estilo
gangsteristico e publicou uma longa sequéncia de ensaios e artigos nas
paginas do boletim informativo Black Panther e da Black Scholar, uma
revista académica radical que servia como polo para estudos

revoluciondrios e pos-coloniais, Cleaver afirmou:

A ideologia do Partido dos Panteras Negras inclui a experiéncia histérica do povo
negro e a sabedoria adquirida em sua luta de 400 anos contra o sistema de opressao
racista e exploragdo econdomica na BabilOnia, interpretada através do prisma da andlise
marxista-leninista por nosso ministro da Defesa, Huey P. Newton. Basicamente, o que
Huey fez foi fornecer a ideologia e a metodologia para organizar o lumpesinato negro
urbano. Munido dessa perspectiva ideoldgica e desse método, Huey transformou o

lumpesinato negro de pessoas esquecidas na base da sociedade em vanguarda do

proletariado. 17



A teoria de Cleaver representou um afastamento do marxismo
ortodoxo, que preteria o lumpesinato — o delinquente, o sem-teto, o
errante € o desempregado —, considerando-o completamente incapaz de
desencadear uma revolugdo. Como Marx e Engels o descreveram no
Communist Manifesto, o lumpesinato era “a ‘classe perigosa’, a escoria
social, a massa passivamente em putrefacdo, jogada fora pelas camadas
mais baixas da antiga sociedade”, que “poderia ser arrastada para o
movimento por uma revolugdo proletaria”, mas, em ultima andlise, ndo
poderia alcangar a consci€ncia necessdria ou a acdo continua necessdria
para por fim a classe dominante.'®

Por outro lado, Cleaver, ao afirmar que “h4 demasiadas evidéncias de
que Marx e Engels eram racistas”, sustentou que os pais fundadores do
marxismo tinham depositado uma f€ injustificada na classe trabalhadora
branca e subestimado a classe subalterna negra.!® Ecoando as
conclusdes de Marcuse em Counterrevolution and Revolt, Cleaver
argumentou que, na verdade, as classes trabalhadoras industriais haviam
se tornado uma forca conservadora, até reacioniria — ou, em suas
palavras, “os negros de casa do capitalismo”.?? Portanto, Cleaver
acreditava que sua tarefa como idedlogo dos Panteras Negras era
desenvolver uma dialética unica para a classe subalterna negra e
“manifestar sua rebelido na Universidade das Ruas”.?!

Ele afirmou que o objetivo final ndo era alcancar a ‘“‘igualdade na
producdo, que € a visdo marxista € um erro basico, mas a igualdade na
distribuicio e no consumo”.??> Ou seja, o lumpesinato pode nio ser
capaz de operar as fabricas, mas pode se apropriar de um fluxo
constante de beneficios materiais dos homens que conseguem fazer isso.

As 1niciativas de propaganda e formagao de organizacdo do Partido
dos Panteras Negras foram erigidas nessa base ideolégica. Comecando
na Area da Bafa de San Francisco e depois se expandindo para dezenas
de cidades norte-americanas, os Panteras Negras recrutaram



agressivamente membros de gangues, cafetdes, prostitutas, criminosos,
egressos de escolas e traficantes de drogas, atraindo-os para o partido
com o glamour da arma.?® “Para recrutar um nimero consideravel de
irmaos das ruas, evidentemente teriamos que fazer mais do que falar”,
Huey Newton escreveu em sua autobiografia, Revolutionary Suicide.
“Precisavamos oferecer aplicagOes praticas de nossa teoria, mostrar a
eles que nao temiamos armas, que ndo temiamos a morte. O que
finalmente conquistou os irmaos foi nossa realizagdo de patrulhas
armadas nas dreas onde a policia vinha atuando.”?*

Os Panteras Negras arrecadaram dinheiro vendendo exemplares do
Little Red Book [O Livro Vermelho] de Mao Tsé-Tung,? e em seguida
adquiriram armas de fogo, jaquetas de couro, boinas pretas e cintos
porta-muni¢des para completar a estética. Rapidamente, eles se
tornaram mais conhecidos por seguir, monitorar € intimidar policiais
designados para patrulhar bairros negros.

O manifesto dos Panteras Negras, o ‘“Programa de 10 Pontos”,
converteu a sintese marxista-leninista de Newton e Cleaver numa agenda
politica tangivel, que exigia que o governo federal fornecesse aos negros
pagamentos de indenizagdes em dinheiro, renda mensal garantida,
moradias de alta qualidade gratuitas, ideologia racialista nas escolas, o
fim da brutalidade policial e a libertacao imediata de todos os homens
negros detidos nas prisdes do pais.”® O Black Panther, a publicagio
oficial do movimento, continha declaracdes oficiais do partido, noticias
da revolugdo e, em parte por causa das baixas taxas de alfabetizacdo nos
guetos, grandes ilustragOes graficas retratando a resisténcia urbana
armada e a execugdo de policiais.

Newton e Cleaver voltaram a esses temas violentos repetidas vezes,
mostrando uma obsessdo pelo assassinato de policiais, que eles
acreditavam que poderia desencadear a revolugdo. “Quando as massas
ficam sabendo que um policial da Gestapo foi executado enquanto



tomava café em um balcdo, e os executores revolucionarios fugiram sem
deixar rastros, percebem a validade desse tipo de abordagem para a
resisténcia”, Newton escreveu.?’ “Uma revolugio nio é um jogo, é uma

guerra”,?

reiterou Cleaver, que prometeu em seus pronunciamentos
publicos colocar policiais “contra a parede quando os tiros comegarem”,
“espancar aquele moleque Ronald Reagan, governador da Califrnia, até
a morte” e incendiar a Casa Branca de Nixon.?’

Assim com sua camarada Angela Davis, os lideres do Partido dos
Panteras Negras ndo falavam simplesmente por falar. Eles colocavam em
pratica sua revolugao.

Em 1967, durante uma fiscalizacdo de transito em Oakland, Newton
se envolveu em uma troca de tiros com a policia que deixou dois
policiais feridos e um morto. Inicialmente, ele foi condenado por
homicidio culposo, mas, depois de uma reversao de decisao judicial e de
dois juris incapazes de chegar a um veredicto, foi libertado.’® No ano
seguinte, Cleaver e um grupo de Panteras Negras planejaram uma
emboscada contra a policia. Porém, depois que Cleaver foi visto
urinando na rua por uma viatura policial, eles executaram o plano de
maneira improvisada e se envolveram num tiroteio. Cleaver e os demais
Panteras Negras dispararam 157 tiros contra a viatura policial, atingindo
um policial no braco e nas costas. Cleaver e seu camarada Bobby Hutton
se refugiaram no pordo de uma casa proxima e trocaram tiros com um
destacamento da policia, que finalmente os expulsou do pordo com gas
lacrimogéneo, matou Hutton e prendeu Cleaver.3!

Em 1970, a retdrica incendidria do Partido dos Panteras Negras e a
guerra de guerrilha de baixa intensidade suscitaram a violéncia em todo
o pais. Os departamentos de policia em Nova York, Nova Jersey, Los
Angeles e Detroit relataram aumentos expressivos de ataques contra
policiais, que, nas palavras de uma autoridade, eram em grande medida

induzidas pela “retérica da violéncia” dos Panteras Negras e pela “ampla



disponibilidade” de seu boletim informativo, que ‘“‘constantemente
incitava” o uso “‘da arma” para “matar os porcos”. O chefe da policia de
Los Angeles alertou que os Estados Unidos estavam enfrentando “uma
revolucdo em prestacOes” que ameacava desestabilizar o governo
nacional.’> Enquanto isso, os Panteras Negras expandiam suas
operacoes e se vangloriavam publicamente de terem reunido um arsenal
com pistolas, rifles, explosivos, metralhadoras e lanca-granadas.>?

Porém, apesar da ousadia visivel, nos bastidores os revolucionarios
negros enfrentavam problemas. Como Angela Davis observara, as
organizacOes radicais eram vulnerdveis a brigas internas, divisdes e
expurgos. Além disso, o FBI estava se infiltrando rapidamente nas
fileiras do Partido dos Panteras Negras, o qual J. Edgar Hoover, diretor
do FBI, chamara de “a maior ameaga & seguranca interna do pais”.>* No
final de 1969, agentes federais atacaram de surpresa os escritorios dos
Panteras Negras em todo o pais e prenderam mais de 200 de seus
membros, incluindo 30 que estavam sujeitos a pena de morte e 40 a
prisdo perpétua.’

Nesse periodo de turbuléncia, o racha mais significativo nas fileiras
do Partido dos Panteras Negras foi entre as faccoes de Eldridge Cleaver
e Huey Newton.

Ap0s ser libertado sob fianca da prisao, onde fora parar por conta da
troca de tiros com a policia, Cleaver fugiu para o exterior e foi visitar os
regimes de esquerda amigos em Cuba, Coreia do Norte e, finalmente,
Argélia, onde ele instalou a sede internacional do Partido dos Panteras
Negras e administrou suas operagdes norte-americanas do exilio.3
Fumando haxixe e utilizando os telefones de um palacete de dois
andares em Argel,>’ Cleaver continuou a promover a linha marxista-
leninista e incentivou seus combatentes a intensificar a guerra de
guerrilha urbana e alcancar a “revolucdo durante nossa vida”.®

Enquanto isso, em Oakland, Newton observava o caos, a morte e a



infiltracdo dizimarem suas fileiras e defendia uma mudanca de estratégia
em dire¢do a organizagao pacifica e ao ativismo politico.

O FBI também desempenhou um papel, semeando intencionalmente
a desconfianca entre os dois lideres, que, em 1971, encerraram sua
parceria com uma disputa publica feroz, acusando-se mutuamente de
traicao e dividindo o Partido dos Panteras Negras em dois — os Panteras
Negras da costa oeste permaneceram leais a Newton, enquanto um
contingente menor de Panteras Negras da costa leste jurou fidelidade a
Cleaver e sua visdo de guerra total.>”

Com isso, nasceu o Exército de Libertacdo Negra (BLA, na sigla em
inglé€s). Cleaver deu orientacOes para essa nova faccao e editou seu
jornal oficial do exilio. Seus 50 ou 60 seguidores em Nova York
passaram a clandestinidade e comecaram a planejar como arrecadar
recursos financeiros, recrutar membros, tramar operacdes € tornar
realidade a retdrica acerca de “matar os porcos”. 0

Cleaver e seus homens condensaram sua nova ideologia em uma lista
simples de negacdes: “Somos anticapitalistas, anti-imperialistas e
antissexistas’”; “Devemos necessariamente nos esforgar para abolir esses
sistemas”; “A fim de abolir nosso sistema de opressdo, devemos utilizar
a ciéncia da luta de classes”.*!

Em Argel, o marechal de campo Don Cox, brago direito de Cleaver,
elaborou um manual para a organizagdao dos grupos de guerrilha urbana,
aconselhou o0s revoluciondrios urbanos a se organizar em c€lulas
autbnomas e forneceu instru¢des detalhadas do uso de pistolas, rifles,
espingardas, granadas, dinamite e bombas-relogio. “Desde 1619, quando
o primeiro navio negreiro aportou trazendo escravos da Africa para
trabalhar no Novo Mundo, inimeros métodos foram utilizados para
conquistar nossa liberdade e libertacdo”, Cox escreveu. “Quando um
grupo guerrilheiro atua contra esse sistema opressor executando um
porco fardado ou atacando suas institui¢des, por qualquer meio,



atirando, esfaqueando, explodindo bombas etc., em defesa contra os 400
anos de brutalidade, assassinato e exploracdo racista, isso s0 pode ser
definido corretamente como autodefesa.” Como inspiracdo, o manual
incluia fotografias em preto e branco do ataque ao tribunal de Marin e
outros ataques contra policiais.*?

Em seguida, os assassinatos comegaram.

Na primavera de 1971, o BLA lancou sua primeira ofensiva,
metralhando dois policiais de Nova York e os deixando em estado
grave.43 Naquela noite, mais tarde, o grupo enviou um comunicado ao
New York Times e a uma estacdo de rddio do Harlem reivindicando a
autoria do ataque e alertando a “policia estadual fascista”: ““(...) as forcas
armadas domésticas do racismo e da opressdo serdo confrontadas com
as armas do Exército de Libertacio Negra”.** Duas noites depois, 0s
membros do BLA emboscaram dois policiais, matando
instantaneamente o primeiro, um homem negro, com um tiro na parte de
trds da cabeca, e matando lentamente o segundo, um homem branco,
que foi atingido com 13 tiros no corpo e sangrou até a morte enquanto
uma radiopatrulha o levava as pressas para o hospital.*>

Nos dois anos seguintes, 0 BLA desencadearia um regime de terror:

46

os militantes assassinaram outros cinco policiais,”™ roubaram véarios

47 sequestraram um dono de bar e exigiram o pagamento de

4

bancos,

resgate,*® organizaram diversas fugas de prisdes,*® sequestraram avides

50 ¢ administraram uma série de atividades criminosas,

comerciais
incluindo tréafico de drogas e assaltos nas ruas.

No entanto, o crime mais chocante do BLA foi o assassinato de dois
policiais do Departamento de Policia de Nova York — Rocco Laurie, um
homem branco, e Gregory Foster, um homem negro — no bairro East
Village, em Manhattan. Em 27 de janeiro de 1972, como parte de sua
segunda “ofensiva da primavera”, membros do chamado Esquadrido

George Jackson do BLA balearam a queima-roupa os dois homens,



atingindo Laurie na virilha e Foster nos olhos, assim espalhando
genitélia, ossos cranianos e massa encefélica na calcada.”! Apds mutilar
os corpos, um dos homens do BLA realizou uma danca de guerra ao
estilo ioruba sobre os caddveres.>?

Havia uma teoria subjacente a carnificina. Como seus lideres haviam
escrito em varios jornais, livretos e comunicados, o Exército de
Libertacao Negra se via como “uma forma embrionaria” dos Exércitos
de Libertacio Nacional que conquistaram o poder na Africa e na
América Latina. Cleaver e seus homens acreditavam que eram a “classe
revoluciondria” de combatentes e propagandistas que seriam capazes de
“conduzir as massas de negros a um grau mais elevado de consciéncia
revoluciondria” e, ao atrair a aten¢do da midia com roubos audaciosos e
assassinatos, despertar o lumpesinato negro de sua letargia e leva-lo a
uma revolta armada contra a estrutura de poder.

Com base na teoria do foquismo, o gueto negro serviria como foco
inicial e, em seguida, se espalharia para a sociedade em geral. “Depois
que o centro da acao for iniciado, a teoria afirma que ele serd a forca
motora da revolugdo, e as massas de pessoas oprimidas pegardo em
armas e lutardo até a vitoria final”, o BLA declarou.”?

A teoria ndo deu certo.

O publico rapidamente recuou com o derramamento de sangue.
Mesmo nos bairros negros, onde o BLA esperara conseguir apoio, 0O
movimento perdeu a estima dos moradores. As ‘“execucodes
revoluciondrias™* de policiais negros foram recebidas com horror. E,
embora o BLA adotasse oficialmente uma politica de repressio a
herofna nas comunidades negras,>> roubando e assassinando traficantes

de drogas em um suposto esforco para proteger os moradores,®

0s
lideres do grupo muitas vezes sucumbiam ao vicio e ao caudilhismo dos
senhores da guerra,57 substituindo, em vez de eliminar, oS criminosos

nas esquinas das ruas.



Nesse interim, a operacdo de contrainsurgéncia do FBI se
intensificava. No auge da campanha de terror do BLA, entre 1971 e
1973, os o6rgdos de seguranca publica mataram sete suspeitos de serem
membros do BLA e capturaram outros 18 de seus lideres, o que reduziu
o grupo a um punhado de fanaticos que se refugiou nos corticos € becos
de Nova York.”®

Em 1974, o movimento estava muito enfraquecido. O governo

59 e a maioria de seus

argelino havia expulsado Eldridge Cleaver do pais,
combatentes nos Estados Unidos estava morta, viciada em drogas ou
presa. A policia capturara e indiciara um grande grupo de militantes do
BLA envolvidos na violéncia revoluciondria.®® Dois dos suspeitos pelo
assassinato de Rocco Laurie e Gregory Foster morreram em trocas de
tiros com a policia.®! Nos anos finais, algumas células do BLA estavam
consumindo quantidades imensas de cocaina, roubando lojas, traficantes
e bancos para alimentar seu vicio, que se tornara insacidvel.®? Seus
colegas da costa oeste voltaram a uma vida de pequenos delitos,
extorsdo, proxenetismo, furtos e violéncia.®3

Sua teoria politica se dissipara, € suas visoes da revolucao haviam
desmoronado.

Apesar de toda a postura ideoldgica de Eldridge Cleaver, Marx talvez
estivesse certo, afinal. O lumpesinato — os “ladrdes e criminosos de
todos os tipos que vivem a margem da sociedade” — pode ter sido muito
indisciplinado, violento, hedonista e facilmente manipulavel, e, portanto,
incapaz de se tornar o verdadeiro sujeito da revolucio.®* Como lamentou
Sundiata Acoli, combatente do BLA, a midia pOde destacar as
“tendéncias lumpens” do movimento, o que incluia “falta de disciplina,
uso liberal de alcool, maconha e palavroes, moral sexual pouco rigida,
mentalidade criminosa e acdes impulsivas”, a fim de desacreditar o
grupo desde o inicio. Segundo outro combatente, as origens do BLA

sempre foram mais criminosas do que revoluciondrias. “NOs nos



embrenhamos no gueto” para encontrar recrutas, ele disse. “Aqueles
negdes ja vinham atirando com suas pistolas na sexta-feira e no sdbado a
noite (...) Entdo, nds os recrutdvamos e os politizévamos.”65

Porém, isso ndo foi suficiente. A convic¢ao original de Cleaver, de
que “a ideologia correta € uma arma invencivel contra o opressor em
nossa luta pela liberdade e libertacdao”, acabou se revelando um slogan
vazio.% Dar um tiro na cabeca de um policial, executar um comerciante

inocente por 30 délares,®’

envolver-se em roubos motivados por drogas:
essas nao eram acOes baseadas em principios, mas sim crueldade
patoldgica, niilismo e desespero.

Um por um, os lideres do movimento de libertacio negra
sucumbiram a seus vicios. Huey Newton afundou em uma vida de vicio,
crime, violéncia e desesperanca. Ele desviou recursos financeiros,% foi
suspeito de estar envolvido no assassinato de uma prostituta® e passou
seu tempo em antros de consumo de crack nos guetos de Oakland. Por
fim, um traficante associado a gangue prisional Black Guerrilla Family o
baleou na cabeca do lado de fora de uma boca de fumo e o deixou
morrendo em uma poga de seu préprio sangue.’°

Cleaver pensou em suicidio, e, com uma arma na mao, teve uma
visdo mistica de seu rosto sobreposto a lua enquanto os rostos de seus
velhos herdis — Castro, Mao, Marx e Engels — desapareciam na fumaca.
Ele abandonou sua fé no marxismo-leninismo e se envolveu em uma
série de conversoes religiosas, desde o evangelismo at€é o0 mormonismo,
passando pelo culto do juizo final e chegando a sua prépria religido
sintética, que combinava o cristianismo e o islamismo.”! No entanto, os
demonios nunca o deixavam em paz. Como Newton, ele se viciou no
consumo de crack nos bairros degradados de Oakland e, depois de sua
satde ir piorando lentamente, morreu de um ataque cardiaco.”?

Angela Davis também seguiu a linha de luta pela libertagdo negra até

suas sombrias conclusdes. Ao longo da década de 1970, ela torceu com



entusiasmo por todos os revoluciondrios que foram a julgamento por
seus crimes, incluindo os Irmaos de Soledad, os San Quentin Six e
Assata Shakur, a “miezona” do Exército de Libertacio Negra,”? que foi
condenada pelo assassinato de um policial rodovidrio de Nova Jersey e,
posteriormente, fugiu da prisdo e se refugiou em Cuba. Davis arrecadou
fundos, escreveu panfletos e organizou comicios para seus camaradas,
insistindo que eles eram “guerreiros da liberdade” e “prisioneiros
politicos”.”* Mas a medida que os julgamentos rareavam e o pafs
deixava de se interessar pelos guerrilheiros urbanos, Davis perdia grande
parte de seu apelo. Seu estilo se tornara ultrapassado, sua retorica,
repetitiva, € sua mensagem era ignorada.

Em 1979, quando Davis anunciou sua campanha para a vice-
presidéncia dos Estados Unidos pelo Partido Comunista, ninguém deu a
minima. A campanha mal foi acompanhada pela imprensa nacional, e,
apOs a contagem dos votos, Ronald Reagan, seu antigo inimigo dos
tempos da California, tinha recebido quase 44 milhdes de votos. Davis e
seu companheiro de chapa, Gus Hall, obtiveram um total de apenas 45
mil.

Aparentemente, a revolugao tinha chegado ao fim.



CAPITULO 7

DA LIBERTACAO
NEGRA AOS ESTUDOS
NEGROS

ApO6s o colapso do movimento radical negro, Angela Davis se retirou
para o reftigio permanente do revolucionario fracassado: a academia.

Ao longo dos anos, Davis atuaria como professora titular e professora
assistente na UCLA, Universidade Rutgers, Universidade Claremont,
Universidade de Syracuse, Vassar College, Universidade Estadual de San
Francisco, Instituto de Arte de San Francisco e, de maneira mais
permanente, na Universidade da Califérnia em Santa Cruz. Ele possuia
um talento Unico para assegurar o apoio das instituigdes contra as quais
estava se rebelando: ao contrario de grande parte de seus camaradas do
movimento militante negro, que encontraram seu fim no cemitério ou na
prisdo, Davis era capaz de manter com €xito sua reputagdo na sociedade
convencional e garantir uma sinecura permanente do governo que ela
outrora prometera derrubar.

A influéncia da longa marcha de Davis através da academia €
profunda. Quando arrombou a porta do escritério de registros da UCSD
como estudante de pos-graduacao, ela exigiu cotas raciais, teoria critica,
ideologia marxista e “estudos sobre os brancos” para desmascarar a
natureza opressora da cultura europeia, além de uma critica geral ao



“capitalismo no mundo ocidental, incluindo os papéis -cruciais
desempenhados pelo colonialismo, imperialismo, escravidao e
genocidio”. Davis queria uma lista de leitura, incluindo obras de Karl
Marx, Vladimir Lénin, Malcolm X, Frantz Fanon e Che Guevara, e
também um curriculo concebido para “rejeitar toda a estrutura opressora
dos Estados Unidos”.!

Tudo isso se tornou realidade. O curriculo radical de Davis passou a
ser o programa padrdo de ci€ncias humanas nas universidades norte-
americanas. Seu programa politico virou a plataforma oficial da
esquerda progressista. A ideologia dos antigos radicais foi convertida em
linguagem académica, dividida em vdérias subdisciplinas e reeditada
como uma ideia original.

De seu posto privilegiado na academia, Davis criou uma filosofia que
langou as bases para os “acad€émicos-ativistas” que passariam a dominar
a vida intelectual nos Estados Unidos. Os Weathermen, os Panteras
Negras e o BLA atacaram a simbologia dos Estados Unidos: o Capitdlio,
o Pentdgono, o Departamento de Policia de Nova York, o Bank of
America. Mas Davis foi muito mais fundo. Ela procurou apagar
completamente as origens e a legitimidade da sociedade ocidental.

No final das contas, os fracassos da década de 1970 nao foram
mortais. Davis € 0 movimento militante negro conseguiram se reinventar
como uma elite intelectual. E se tornaram ainda mais perigosos apos
deporem as armas.

k sk ockock

A conquista intelectual de Angela Davis comegou com suas primeiras
aulas como professora assistente na UCLA, antes de sua prisdo.

O curso, que depois foi publicado como um livreto intitulado
Lectures on Liberation [Aulas sobre libertacdo], estabeleceu a formula



ideoldgica que serviu como base de seu trabalho pelos 50 anos
seguintes: a legitimidade de politica identitaria, a contestagcao dos mitos
fundadores e a necessidade de uma desconstrucao total das institui¢cdes
norte-americanas. Desde o inicio, Davis apresentou o mundo como uma
dialética hegeliana entre o senhor e o escravo. Ela entrelacou os grandes
temas da consciéncia, da identidade, do poder e da acdo, e defendeu o
argumento que somente o escravo poderia compreender a liberdade.
Davis afirmou:

O escravo encontra, ao fim de sua jornada rumo ao entendimento, a verdadeira
compreensdo do que significa a liberdade. Ele entende que a liberdade do senhor é
liberdade abstrata para reprimir outros seres humanos. O escravo entende que isso €
um pseudoconceito de liberdade e, nesse ponto, estd mais esclarecido do que seu

senhor, pois percebe que o senhor é escravo de suas concepgdes equivocadas, de suas

préprias mds acdes, de sua propria brutalidade, de sua prépria iniciativa de oprimir.2

Para Davis, a dialética do senhor e do escravo serviu como a chave
para desvendar o principio da igualdade. Ela lembrou a seus alunos que
os gregos inventaram a democracia, a0 mesmo tempo que também
mantinham a escravidao, uma hipocrisia que teve continuidade com os
fundadores dos Estados Unidos. De Atenas a Filadélfia, Davis sustentou
que os oprimidos, € os escravos negros em particular, “t€ém exposto, por
sua propria existéncia, as insuficiéncias ndo s6 da pratica da liberdade
como também de sua propria formulagdo tedrica”.

O escravo, seja nos grilhdes de ferro do passado ou nos grilhdes
invisiveis do presente, € o unico meio possivel de descobrir a liberdade.
Por meio de sua identidade e por meio de sua consciéncia, ele esta
singularmente qualificado para escapar da sociedade unidimensional e
alcancar a verdadeira libertacdo. E, para Davis, o Unico caminho viavel
era a acdo. “O escravo esta realmente consciente de que a liberdade nédo
¢ um fato, ndo € algo dado, mas sim algo a ser batalhado; ela s6 pode
existir mediante um processo de luta.” Ela acreditava que, por meio



dessa luta, o escravo finalmente poderia concretizar a visdo de Marx de
transformar o “sonho de aspiragdo de uma humanidade oprimida” numa
realidade imanente e palpavel.>

O primeiro objetivo da nova teoria da revolucdo de Davis era
estabelecer a identidade racial e sexual como base para a agdo politica.
Comecando com seus escritos na prisao, Davis apresentou a si mesma, €
por extensdo a mulher negra, como a neoescrava, a escrava fugida, a
fugitiva atravessando os pantanos — e, em virtude de sua identidade, a
encarnacao humana da busca pela liberdade.

Davis foi uma das primeiras a sustentar que a luta contra a opressao
devia incluir a luta contra o racismo, o patriarcado e o capitalismo. “O
movimento socialista nunca deve esquecer que, embora a luta
econdmica seja indispensavel, ndo € de modo algum o unico terreno da
atividade anticapitalista significativa”, ela escreveu durante sua prisao. O
movimento deve eliminar toda a superestrutura que mantém o sistema
funcionando, em particular a arquitetura do racismo e a “estrutura de
opressao baseada na familia”. Para Davis, assim como as minorias
devem ser libertadas da dominagdo racial, as mulheres devem ser
libertadas do “trabalho pesado de criar os filhos em tempo integral”, de
seu ‘“confinamento dentro da familia” e das “estruturas supremacistas
masculinas da sociedade em geral”. Ela acreditava que, ao dissolver os
lacos sociais que sustentam o modo de produgdo, o revolucionario
poderia comecar a solapar toda a sociedade capitalista.*

Com base na teoria do foquismo, a mulher negra, por causa de sua
posicao no ponto mais baixo da hierarquia social, proporcionava o foco
derradeiro para essa revolta: ela experimentou as opressoes interligadas
de raga, classe e sexo de uma so vez, e, como tal, era dotada de poderes
quase misticos de percepg¢ao, autenticidade e autoridade moral. Segundo
Davis, as mulheres escravas fugitivas, que “costumavam envenenar a
comida e incendiar as casas de seus senhores”,”> forneciam a inspiragio



historica para a guerra identitaria na sociedade contemporinea. Ela

escreveu:

N6s, as mulheres negras de hoje, devemos aceitar o peso integral de um legado forjado
em sangue por nossas maes agrilhoadas. Nossa luta, ainda que idéntica em espirito,
reflete condicdes diferentes, e, portanto, implica caminhos distintos de luta. Todavia,
como herdeiras de uma tradicdo de perseveranca suprema e resisténcia heroica,

devemos nos apressar para ocupar nosso lugar onde quer que nosso povo esteja

buscando a liberdade.6

Davis — como a mulher negra com grilhdes nas pernas, que mais
tarde se assumiria como lésbica — coloca a si mesma no centro. A
revolucao emana de sua propria existéncia.

O trabalho tedrico de Davis sobre identidade teve um enorme
impacto no desenvolvimento da politica de esquerda ao longo da época.

Em 1977, um grupo de ativistas negras l€sbicas trabalhando juntas
em um grupo conhecido como Combahee River Collective seguiu a
lideranga de Davis e publicou a seminal declara¢do do coletivo, que deu
origem a expressao “politica identitaria” e operacionalizou a teoria
unificada da opressao. O Combahee River Collective afirmou:

Neste momento, a declaracdo mais geral de nossas politicas seria que estamos
ativamente comprometidas em lutar contra a opressao racial, sexual, heterossexual e de
classe, e vemos como nossa tarefa especifica o desenvolvimento de andlises e praticas
integradas com base no fato de que os principais sistemas de opressdo estdo
interligados. A sintese dessas opressdes cria as condigdes de nossas vidas. Como
mulheres negras, vemos o feminismo negro como o movimento politico 16gico para
combater as miultiplas e simultdneas opressdes que todas as mulheres negras
enfrentam.

Citando o ensaio escrito por Davis na prisdo sobre as mulheres
negras, as autoras apresentaram a ideia de que a identidade é tanto a
fonte de sua opressdo como a base para sua resisténcia contra ela.



Segundo elas, a consciéncia politica deve comecar com a consciéncia
pessoal e o reconhecimento do préprio lugar na hierarquia social:

O custo psicolégico de ser uma mulher negra e as dificuldades representadas por isso
para se alcangar a consciéncia psicoldgica e realizar trabalho politico nunca podem ser
subestimados. H4 um valor muito baixo conferido a psique das mulheres negras nesta
sociedade, que € racista e sexista. Como uma integrante inicial do grupo disse certa
vez: “Todas nés somos prejudicadas simplesmente pelo fato de sermos mulheres
negras”. Somos espoliadas psicologicamente e em todos os outros niveis.

Porém, esse carcere de opressdo também continha a chave. O
programa de revolucdo poderia comecar com a investigacdo dos
complexos pessoais, patologias e traumas, que podem ser transformados
em armas emocionais, usando o status do oprimido como meio de
estabelecer a credibilidade e um método de organizacdo da resisténcia.
“Esse enfoque em nossa propria opressdo estd incorporado no conceito
de politica identitaria”, elas escreveram, cunhando a expressdao que
afetaria drasticamente a politica norte-americana pelos proximos 50
anos. “Consideramos que a politica mais profunda e potencialmente
mais radical emerge diretamente de nossa propria identidade.”

Os objetivos do Combahee River Collective ndo eram originais: sua
proposta era a antiga solucdo tripartite de anticapitalismo, antirracismo
e antipatriarcado. Porém, seus meios eram revolucionarios.

As ativistas evitaram as inclinagdes masculinas em relagdo a
violéncia, constru¢ao de sistemas, forca fisica e apropriacdo dos meios
de producdo, e criaram um programa especificamente feminino que
organizava a identidade, a emocdo, o trauma e a manipulacdo
psicolégica em funcdo de seus objetivos politicos. A declaragdo do
coletivo reformulou a politica da esquerda como uma busca terapé€utica
baseada na identidade. A linguagem do documento € incrivelmente
moderna: a reconceituagao da organizagao de ativistas como “um grupo
de apoio emocional”; frases que se legitimam por meio de “como



mulheres negras” ou “como feministas negras’; letras maiusculas sem
fundamento em marcadores identitarios, tais como Negra e Lésbica;
neologismos embaragcosos, como “herstory” em vez de “history”;
referéncias emocionais a “dor”, “alegria” e “sororidade”; hostilidade
perversa as mulheres brancas em particular.’

Apesar de suas deficiéncias,®

a declaracio do coletivo é um
documento triunfante: uma declaracdao de independéncia do “dominio
masculino branco”, usando um vocabulario ¢ um método de
argumentacao que se tornariam corriqueiros em todos os cantos da
sociedade norte-americana.’

O proximo objetivo no projeto de racionalizacdo de Davis era
demolir os mitos fundadores dos Estados Unidos, que, de acordo com
ela, criaria um atributo para subverter as instituicdes que mantinham o
sistema de dominagao racial.

Eldridge Cleaver, o camarada de Davis, descreveu as inten¢des desse
estratagema num provocativo ensaio escrito na prisao intitulado “The
White Race and Its Heroes”, no qual ele sustentou que, no final da
década de 1960, a iniciativa da esquerda de revisdo da histéria norte-
americana ja tinha provocado consequéncias. Para Cleaver, os norte-
americanos nao podiam mais se lembrar de Washington, Jefferson,
Hamilton e Lincoln com um sentimento de patriotismo inocente. Seus
antigos herdis haviam sido expostos como um elenco de criminosos; o
passado se desvinculara do presente € ndo podia mais servir como O

mito nacional. Cleaver escreveu:

O que aconteceu de repente foi que a raga branca perdeu seus herdis. As novas
geracdes de brancos, estarrecida com o histérico sanguinario e desprezivel esculpido
sobre a face do globo por sua raga nos tltimos 500 anos, estio rejeitando o conjunto de
herdis brancos, cujo heroismo consistia em erigir o edificio vergonhoso do
colonialismo e imperialismo; herdis cujas carreiras se baseavam num sistema de

exploracdo estrangeira e doméstica, enraizado no mito da supremacia branca e no

destino manifesto da racga branca. 10



Cleaver se deu conta do poder de instituir um vazio mitico. Ele
declarou que as grandes figuras da vida norte-americana — os Pais
Fundadores que haviam criado a Republica em nome da vida, liberdade
e busca da felicidade — tinham “adquirido novos nomes” e foram
reduzidos a uma série de “cacadores de escravos, senhores de escravos,
assassinos, carniceiros, invasores, OpI‘CSSOI’GS”.ll De repente, os norte-
americanos que cantavam o hino nacional ou ficavam de pé no
juramento a bandeira comecaram a sentir um despertar de ddvidas. “A
consciéncia racista dos Estados Unidos”!?> comecava a romper as
camadas protetoras da negagao e da hipocrisia.

Cleaver percebera que todas as sociedades possuiam um pantedo de
herdis, e se os radicais conseguissem derruba-lo, a dor se tornaria
insuportavel e as pessoas se apressariam para encontrar novos herodis
para substitui-los. “O fato de um numero crescente de jovens brancos
estarem repudiando seu legado de sangue e adotando pessoas de cor
como seus herdis e modelos € um tributo nao s6 a sua percep¢ao, mas a
resiliéncia do espirito humano”, ele afirmou. “Pois hoje, os herois da
iniciativa sdao pessoas que geralmente ndo sdo consideradas brancas:
Fidel Castro, Che Guevara, Kwame Nkrumah, Mao Tsé-Tung (...) Ho
Chi Minh, Stokely Carmichael, W. E. B. Du Bois, James Forman, Chou
En-Lai.”?

Davis promoveu a mesma linha de ataque, apresentando a escravidao
como uma provagdo infinita da qual os Estados Unidos nunca
conseguiriam escapar. Comecando em suas primeiras aulas na UCLA,
Davis apresentou os Pais Fundadores como a encarnacio do mal,
assegurando sua propria liberdade 4 custa de outros. “E impossivel ndo
evocar a imagem de Thomas Jefferson e dos outros chamados Pais
Fundadores formulando os nobres conceitos da Constituicdo dos

Estados Unidos enquanto seus escravos viviam na miséria”, ela disse.'*



Mesmo Abraham Lincoln, o Grande Emancipador, ndo escapou

dessa critica. Davis afirmou, anos depois: !>

Lincoln ndo libertou os escravos. Muita gente tem a impressdo de que foi Abraham
Lincoln que desempenhou o papel principal, e ele de fato ajudou a acelerar o

N

movimento em direcdo a aboli¢do, mas foi a decisdo por parte dos escravos de se

emanciparem e aderirem ao Exército da Unido — tanto mulheres quanto homens — que

foi principalmente responsavel pela vitdria sobre a escraviddo. 16

Além disso, segundo Davis, o regime criado por Lincoln por meio da
Proclamacdo de Emancipagdo e da Décima Terceira Emenda, que
oficialmente aboliu a escraviddo, ndo foi uma tentativa de cumprir a
promessa da Declaragdo de Independéncia, mas sim um plano duplo de
perpetuar o sistema escravocrata por outros meios, sobretudo o sistema
prisional. Os Estados Unidos passaram do ‘“‘carcere da escraviddo para a
escravidao do carcere”, que foi criada para controlar os negros mediante
a demonstracdo de que “o encarceramento e a serviddo penal eram seu
possivel destino™.

Para Davis, a progressao da historia norte-americana nao significou a
concretizagdo gradual dos ideais norte-americanos. Foi sim a extensao
do sistema escravocrata por intermédio de métodos mais sutis.
Washington e Jefferson instauraram o Estado escravocrata. Lincoln
transformou-o em ‘“uma iniciativa totalitdria para controlar a mao de
obra negra na era pés-Emancipacdo”.!” Enquanto isso, a América
moderna permaneceu presa “ao mito de que o movimento pelos direitos
civis de meados do século XX libertou os cidaddos de segunda
classe”.!8

A semelhanca de Cleaver, o estratagema de Davis era atacar as
origens da memoria histérica do pais, expor seus principios mais
profundos como um amontoado de mentiras e desmantelar as bases

culturais que garantem sua continuidade. Ela se deu conta de que mudar



as metaforas do pais podia ter um enorme poder sobre seu futuro. Apos
consolidar a premissa da maldade norte-americana, Davis esperava que
a sociedade estivesse pronta para pOr em pratica sua conclusao.

Essa € a meta da formula ideoldgica de Angela Davis: “abolicao”. Se
aceitarmos que os Estados Unidos tém raizes na escravidao e opressao, e
que os afro-americanos contemporaneos desempenharam o papel de
“neoescravos”, a unica solugdo justa e razoavel serd abolir as condi¢des
sociais, econdmicas e politicas que criaram isso.

Tratou-se de uma escolha arguta. Ao mudar a metdfora de
“revolucdo” para “aboli¢do”, Davis foi capaz de embalar seu programa
politico na autoridade moral dos abolicionistas historicos, a0 mesmo
tempo que continuava a promover a mesma visao de esquerda. A marca
da campanha mudou, mas a substancia permaneceu a mesma.

Com base na teoria do foquismo, o foco original do programa
abolicionista era o sistema carcerario. Nas décadas de 1960 e 1970,
Davis e Cleaver seguiram essa politica em escala humana. Davis fez
comicios do lado de fora das prisdes para libertar uma sequéncia rotativa
de “prisioneiros politicos” e trabalhou com os radicais que lideraram o
ataque ao tribunal de Marin. Nesse interim, Cleaver se postou diante de
plateias e pediu o esvaziamento completo das prisdes. “Clamo pela
liberdade até daqueles que estdo tdao alijados da sociedade que odeiam
todo o mundo. Caras que tatuam em seus peitos: ‘Nascido para odiar’,
‘Nascido para perder’ (..) ‘Nascido para matar’”, ele bradou.!”
“Entreguem-nos ao Partido dos Panteras Negras. Entreguem-nos para
nos. NOs vamos redimi-los das promessas feitas pela Estatua da
Liberdade que jamais foram cumpridas.”?"

Os soldados de Cleaver no Exército de Libertagdo Negra colocaram
essa retorica em pratica. Um grupo de fuga anfibia foi enviada para
libertar seus camaradas da prisao da Ilha Rikers, em Nova York, e outro
grupo tentou cortar as portas de aco da Casa de Deten¢cdo de Manhattan



com um macarico de acetileno.?! Tempos depois, conseguiram libertar
Assata Shakur, lider do BLA, contrabandeando trés pistolas para a
penitenciaria feminina Clinton, em Nova York, mantendo dois agentes
penitencidrios como reféns e escapando em um carro.??

Em retrospecto, essas taticas parecem absurdas, de outras eras.
Porém, a légica primitiva da fuga da prisdo ndo desapareceu com o
colapso do movimento radical negro — ela simplesmente mudou de
forma. Os radicais tinham perdido sua fé no lumpesinato que segurava
facas improvisadas junto as gargantas dos agentes penitencidrios. Em
vez disso, eles transferiram a luta para o terreno respeitavel da
intelligentsia € reconceituaram seu movimento em termos tedricos. A
fuga da prisdao virou “reforma da justica criminal”. O ato de revolta
passou a ser “justica racial”.

Nas maos dos intelectuais, a prisdo, anteriormente o espaco fisico de
recrutamento do Partido dos Panteras Negras, tornou-se a metafora para
a sociedade em geral e a justificativa para sua destruicao.

No minimo, a mudanca do concreto para o abstrato tornou o
programa abolicionista ainda mais ambicioso. Davis e seus camaradas
comecaram a pedir ndo a libertacdo dos criminosos de forma individual,
mas sim a aboli¢cdo de todo o sistema. Davis explicou:

Ha um grande nimero de pessoas atrds das grades nos Estados Unidos — cerca de 2
milhdes e meio —, e a prisdo vem sendo usada cada vez mais como estratégia para
desvio dos problemas sociais subjacentes: racismo, pobreza, desemprego, falta de

educag;ﬁo.23 (...) Neste momento da histéria dos Estados Unidos, eu ndo creio que
possa haver policiamento sem racismo. Ndo me parece que o sistema de justica

criminal possa funcionar sem racismo. Ou seja, se queremos imaginar a possibilidade

de uma sociedade sem racismo, terd que ser uma sociedade sem prisf)es.24

Além disso, ela acreditava que, uma vez que as prisdes fossem
eliminadas, as outras institui¢des seguiriam o mesmo caminho.



Tudo isso acontecia nas sombras. Enquanto a maioria dos norte-
americanos considerava a revolucdo nacionalista negra uma ideia
ultrapassada, suas principais figuras estavam ocupadas revisando sua
ideologia e criando novos caminhos para a revolta. A partir da academia,
Angela Davis arquitetou uma nova férmula que transformou os impulsos
violentos do movimento em uma teoria académica abrangente. Tudo de
que eles precisavam era um método de legitimacdo e uma nova base para
reconstruir seu poder.

kockok ok

ApoOs a desintegracdo de seu movimento durante os anos do governo
Nixon, os radicais negros se concentraram em uma nova estratégia: a
longa marcha através das universidades.

Angela Davis, Eldridge Cleaver e o Partido dos Panteras Negras
moldaram esse movimento desde o inicio. No final da década de 1960,
tanto Davis quanto Cleaver tinham assegurado cargos docentes no
sistema universitario californiano, a despeito das iniciativas contrarias
do governador Reagan e dos Conselhos de Regentes das universidades.
Davis era professora titular em tempo integral, e Cleaver foi contratado
pela Universidade da Califérnia em Berkeley para ministrar um curso
unico denominado Andlise Social 139X, que marcou o surgimento do
programa “Experiéncia Negra” da universidade e serviu como modelo
inicial para os departamentos de estudos negros, que logo seriam criados
em todo o pafs.?

Em Berkeley, Cleaver dava aulas sobre as “raizes do racismo”, e,
embora tenha evitado o uso de seus palavroes caracteristicos, encantava
os estudantes de esquerda com uma retOrica combativa e situava a

violéncia como elemento de expressdo politica.?® “Roubo, estupro,



organizacdo politica, fuga, rebelido, assassinato”, ele escreveu na
lousa.?”

Naquele mesmo ano, Cleaver disse aos estudantes da UCSD e da
UCLA que a educagiio deles teria que ser demolida até as bases.”® De

acordo com ele:

Precisamos fechar o livio em cada pdgina da histéria norte-americana até este
momento, porque estd tudo escrito em sangue, corrup¢do e desumanidade, e ndo ha
diretrizes para nos orientar para o futuro. Os acontecimentos estdo 14, a histdria estd 14,
mas néo é a histéria do povo. E a histéria dos porcos, para os porcos, pelos porcos.

De acordo com Cleaver, a solucdo era desempoeirar os livros de Karl
Marx — “Um sujeito muito esperto” — e aplicar os “principios universais
do socialismo” ao regime norte-americano, usando todos os meios
necessarios. “As pessoas nao precisam ficar com medo e tremer diante
dos servidores publicos”, ele disse. “Vocés podem nos matar, mas terao
que nos pegar de surpresas, porque se voc€s atirarem em nds, vamos
atirar de volta.”?’

ApOs ganhar essa posi¢ao inicial, o movimento radical negro
procurou converter as universidades num centro de poder mais
duradouro. Em vez de catedras individuais e palestras esporddicas, o
movimento queria seus proprios departamentos, seus proprios curriculos
e seus proprios programas académicos, que poderiam legitimar e
promover a ideologia nacionalista negra.

O primeiro alvo foi a Universidade Estadual de San Francisco (SF
State).

No final da década de 1960, Cleaver e seus camaradas do Partido dos
Panteras Negras ajudaram os estudantes da SF State a se organizar como
a Unido de Estudantes Negros e a Frente de Libertacao do Terceiro
Mundo, uma homenagem aos guerrilheiros marxistas-leninistas na
Africa, Asia e América Latina. Esses grupos promoveram



manifestacoes, entraram em confronto com a policia, ocuparam edificios
no campus, entraram em greve € divulgaram uma lista de demandas aos
administradores, incluindo a criacio de uma Escola de Estudos Etnicos
permanente, a contratacdo de 50 professores de esquerda, a admissao
automatica de estudantes pertencentes a minorias € a permanéncia de
George Murray, ministro da Educacdo do Partido dos Panteras Negras,
como membro do corpo docente para estudantes pertencentes a
minorias.>’

Do exterior, Cleaver mobilizou os estudantes com um apelo para
resistir a “Nixon e seu nariz empinado, a todos aqueles membros
embusteiros dos Conselhos de Regentes, [e] todos o0s porcos
dissimulados da estrutura de poder que deveriam estar presos ou diante
do pelotio de fuzilamento”.3! Ele afirmou que eles precisavam de um
novo livro de histéria que reconhecesse que havia uma revolugdo
cultural em curso no pafs.>?

A campanha teve um sucesso notdvel. Em poucos anos, a coalizdo
inaugurou uma faculdade experimental liderada por estudantes, e, por
meio de um acordo com a administracdo apds a greve, garantiu a
admissao automadtica de estudantes ndo brancos e criou os primeiros
programas de estudos étnicos e estudos negros do pais, com cursos tais
como “Historia do Terceiro Mundo”, “Sociologia da Opressao Negra” e
“Nacionalismo Negro”.?3

Desde o inicio, esses programas foram moldados pelo ativismo e pela
ideologia do Partido dos Panteras Negras, que habilmente utilizou
taticas de pressdo de dentro para fora para levar as universidades a
submissdo. “Os Panteras Negras tiveram uma enorme influéncia no que
aconteceu na Universidade Estadual de San Francisco, com muitos
membros da Unido de Estudantes Negros sendo membros fundadores do
partido”, explicou Jason Ferreira, atual diretor do Departamento de

Estudos de Raca e Resisténcia da SF State. “Portanto, hd uma relacao



intima entre a [Unido de Estudantes Negros] e o Partido dos Panteras
Negras.”3*

Essa manobra de conectar a ideologia nacionalista negra com o poder
administrativo nas universidades se espalhou rapidamente a partir do
campus da Universidade Estadual de San Francisco.

Em meados da década de 1970, havia mais de 500 programas de
estudo negros em universidades de todo o pais. Os ativistas tinham
estabelecido a técnica, e a reproduziram em todos os lugares.*> Como o
socidlogo Fabio Rojas documentou, depois que os militantes negros
perceberam que sua campanha a favor da guerra de guerrilha estava
condenada ao fracasso, eles se voltaram com forca total para uma

estratégia de captura institucional. Rojas escreve:

O movimento de estudos negros ¢ um exemplo de movimento social direcionado a
burocracias. Os defensores do movimento de estudos negros entenderam claramente
que o fato de estar dentro do sistema universitdrio lhes permitiria transmitir sua
mensagem. Usando a formulacao do soci6logo Ed Shils, os ativistas consideravam que

“o poder da classe dominante resulta de sua ocupacdo do sistema institucional

central”, e agiram para se apropriar de parte desse poder para si mesmos.30

No entanto, esses departamentos ndo eram modelos de rigor
académico.?’ Segundo o académico negro Shelby Steele, que trabalhara
no movimento para criar departamentos de estudos negros, o0s
programas estavam repletos de ‘“vigaristas” e ‘“trapaceiros”’, mais
interessados em obter sinecuras lucrativas do que em realizar trabalho
académico significativo. Steele descreve um elenco de personagens
fulgurantes que povoavam os novos departamentos: um malandro de rua
que chegava ao campus ao volante de um Mercedes-Benz novinho em
folha; um administrador de programa que era analfabeto funcional, mas
sabia praticar o jogo da manipulacdo; um diretor de departamento
furiosamente racista que difamava os brancos, considerando-os “pessoas
insensiveis’”, frias e sadicas.



Porém, as universidades, tomadas por um espirito de “culpa branca”,
correram para satisfazer suas demandas. “Eu entendi que ndo tinhamos
futuro dessa maneira. Que nao tinhamos respeito, ndo tinhamos
metodologia, ndo tinhamos disciplina”, Steele lembrou. “Eu percebi
muito rapidamente que esse era um caminho para as minorias ganharem
a seguranca econdmica de uma catedra universitaria. Eles ndo tinham
credenciais verdadeiras e, entdo, o argumento deles se tornou ‘Vocé tem
que me contratar para fazer isso porque eu sou negro’.”8

Atualmente, a disciplina de estudos negros foi universalizada: 91%
das universidades publicas possuem programas de estudos negros e 42%
os consolidaram em departamentos académicos em tempo integral.’® O
movimento de libertacdo negra pode ter se desintegrado, mas, ao longo
do tempo, sua ideologia foi suavizada, adaptada e absorvida pela
burocracia académica.

Os conceitos para esses departamentos ja estavam disponiveis. O
Combahee River Collective codificara a teoria da “politica identitdria”.*°
Stokely Carmichael, lider dos Panteras Negras, criara o conceito de
“racismo institucional”.*! Huey Newton e Eldridge Cleaver
popularizaram o conceito de “estrutura de poder branca”.*’ Angela
Davis difundiu as expressdes ‘“brutalidade policial”, “iniquidades
sociais”, “representacdo desproporcional” e “complexo industrial-
prisional”’.*>  Seu mentor Herbert Aptheker criou o termo
“antirracismo”.** Ao longo das décadas, essa linguagem escapou das
paginas do boletim informativo Black Panther e dos comunicados do
Exército de Libertacdo Negra e se legitimou por meio dos 6rgdos de
produc¢do de conhecimento de prestigio.

Atualmente, esse conjunto de ideias outrora radicais alcancou a
massa intelectual. Os bancos de dados de publicacdes académicas em
lingua inglesa geram 609 mil resultados para “politica identitaria”, 107
mil resultados para ‘“antirracismo”, 92 mil resultados para “racismo



institucional”, 72 mil resultados para “poder negro”, 18 mil resultados
para “complexo industrial-prisional”, 11 mil resultados para ‘“‘estrutura
de poder branca” e 4 mil resultados para ‘“‘abolicdio do sistema
prisional”.*> E os jornais e revistas populares adotaram essa linguagem
em grande escala. O New York Times agora fala de “estrutura de poder
branca”. O Washington Post considera o “racismo institucional”. A
Vanity Fair alardeia a “abolicdo do sistema prisional”.*¢

Porém, ha uma pergunta subjacente a linguagem dos esquerdistas: o
que eles querem?

Os nacionalistas negros originais explicitaram suas demandas: a
destruicdo violenta dos Estados Unidos; o estabelecimento de um novo
regime marxista-leninista; a execucdo de policiais; a criagdo de um
etnoestado negro no Sul dos Estados Unidos chamado de Republica da
Nova Africa.*’ Em dltima analise, essas fantasias intrincadas eram
insustentaveis. A teoria do foquismo dos guerrilheiros urbanos foi
pulverizada pelos acontecimentos. Suas tunicas e batas africanas de
cores vivas deixaram de ser usadas com as mudangas na moda. Nao
obstante, apos se livrarem dos paramentos do extremismo politico e do
excesso simbolico, as preocupacgdes centrais do movimento original
sobreviveram.

Na verdade, estdo mais poderosas do que nunca. As demandas da
Frente de Libertacdo do Terceiro Mundo se tornaram realidade em quase
todas as universidades publicas. As fugas das prisoes e os apelos a favor
de um desencarceramento em massa foram formalizados como “reforma
da justica criminal”. A teoria da politica identitiria mudou
permanentemente o ativismo da esquerda.

Essa transicdo do “poder negro para estudos negros” € mais bem
compreendida como um processo de racionalizagdo. A segunda geragao
de ativistas e intelectuais aprendeu com os fracassos do passado e
trabalhou para ganhar influéncia dentro das instituigdes estabelecidas.



Atualmente, eles usam trajes de trabalho casuais em vez de trajes tribais
e pedem reembolsos de despesas de viagem em vez de pedidos de
resgate. Entretanto, ao longo do tempo, a ideologia bésica, apOs passar
pelo processo de racionalizacdo, € notavelmente consistente. Quando
Huey Newton e Eldridge Cleaver elaboraram o Programa de 10 Pontos
dos Panteras Negras, eles exigiram acdo afirmativa, renda badsica
universal, ideologia racialista nas escolas, um Estado de bem-estar social
amplo, e que o criminoso negro, outrora ridicularizado como parte da
“escoria da sociedade”, se tornasse o novo centro moral.

Essa se mantém como a ideologia funcional do movimento de
estudos negros e foi incorporada na agenda legislativa da ala progressista
do Partido Democrata. “Sob varios aspectos, as demandas do Programa
de 10 Pontos do Partido dos Panteras Negras sao tao relevantes — ou
talvez ainda mais relevantes — quanto na década de 1960, quando foram
inicialmente formuladas”, Angela Davis relembrou em 2014. “Eu
considero o movimento do Black Power — ou aquilo a que nos
referiamos na época como o movimento de libertacdo negra — como um
momento especifico no desenvolvimento da busca pela liberdade
negra.”*8

Em certo sentido, o0 movimento alcangou seus objetivos. Os Estados
Unidos criaram um amplo Estado de bem-estar social, com volumosos
gastos em geracdo de empregos, moradia, saude, educagdo e apoio
direto. As universidades instituiram a acdo afirmativa e a pedagogia
racialista como pilares basicos de seu programa administrativo. Os
maiores distritos escolares publicos criaram politicas e curriculos para
promover o “antirracismo”.*> As cidades que geralmente votam em
candidatos democratas transformaram o criminoso negro em simbolo de
reveréncia moral e iniciaram o processo de ‘“‘desencarceramento,

descriminalizacdo e reducdo da atividade policial”.>"



No entanto, o objetivo de igualdade substantiva permaneceu elusivo.
Os radicais negros podem ter capturado as institui¢des, mas ainda nao
conseguiram derrubar as estruturas basicas da sociedade.”!

Em 2013, em um discurso na Universidade de Birkbeck de Londres,
Davis reconheceu esse saldo negativo, ao ler os itens do Programa de 10
Pontos do Partido dos Panteras Negras e lembrar aos estudantes que o
programa ainda representava o trabalho inacabado da revolucdo. Ela
disse:

O niimero um era “Queremos liberdade”. O dois, pleno emprego. O trés, o fim do
roubo de nossas comunidades negras e oprimidas pelos capitalistas; isso era
anticapitalista!l Queremos o fim imediato da brutalidade policial. (...) Queremos
liberdade para todos os negros e oprimidos atualmente detidos em prisdes e cadeias
federais, estaduais, municipais e militares dos Estados Unidos. (...) Queremos terra,

pao, moradia, educacio, vestudrio, justica, paz e controle comunitdrio das tecnologias

modernas.5 2

As demandas nunca mudaram. Os radicais queriam concretizar a
utopia de Marcuse. Queriam criar um mundo além da escassez, abolindo
nao s6 o racismo, mas também as limitacdes da propria natureza
humana.

Os estudantes da Birkbeck perceberam que Davis estava
envelhecendo. Ela havia se aposentado da Universidade da Califérnia em
Santa Cruz alguns anos antes.”> Sua voz tinha perdido o ritmo forte e
enfatizado que caracterizava seus antigos discursos. Davis continha toda
a transformacao dialética na progressdao de sua propria vida, desde sua
primeira manifestacio em apoio a Faculdade Lumumba-Zapata na
UCSD até as decepgdes das décadas subsequentes.

Mas ainda assim, Davis acreditava. Finalmente, ela via a revolugdo a
sua espera. E ela estava em busca da faisca.



CAPITULO 8

BLACK LIVES MATTER

O renascimento da revolucao

O movimento de libertagdo negra, que havia sido dado como morto no
governo Nixon, renasceu no novo milénio com a fundac¢do do Black
Lives Matter [BLM].

A retdrica, as ambicdes e até as iniciais [na sigla em inglés] do
movimento sdo idénticos ao do movimento de libertacdo negra: embora
a midia e os departamentos de relacdes publicas corporativos
enquadrassem o movimento Black Lives Matter como uma extensao do
movimento pelos direitos civis, a ideologia da organizacdo estd, na
verdade, mais alinhada com os revolucionarios do Partido dos Panteras
Negras, do Exército de Libertacdo Negra e do movimento de libertacdao
negra marxista-leninista mais amplo. Como resumiu Alicia Garza,
cofundadora do Black Lives Matter: “BLM, BLM”! — em outras
palavras, o movimento de libertacdo negra e o Black Lives Matter sdao
uma coisa so0.

E Angela Davis, entdo como agora, € sua estrela-guia.

“A professora Angela Y. Davis — fil6sofa, marxista e ex-Pantera
Negra, cuja obra sobre prisdes, abolicdo e luta negra tem se mostrado
relevante ao longo do tempo — embasou nossos movimentos e
comunidades por décadas”, Patrisse Cullors, cofundadora do BLM,



explicou na Harvard Law Review. De fato, como o ensaio de Cullors
revela, a teoria e a préxis do Black Lives Matter é uma recapitulagdo
basica da obra de Angela Davis, comecando com suas assertivas
historicas abrangentes desde “o trafico negreiro transatlantico até o
complexo industrial-prisional”, e apelos para ‘“desestabilizar,
desconstruir e demolir os sistemas opressores’, incluindo prisoes,
atividades policiais, fronteiras e controle de imigracao.

Da mesma forma, a agenda politica do BLM € uma repeti¢cao simples
do Programa de 10 Pontos do Partido dos Panteras Negras, exigindo
“indenizacdo financeira, redistribuicdo de terras, autodeterminacdo
politica, programas de educacdo culturalmente relevantes, recuperagao
linguistica e o direito de retorno”.?

As ligacOes entre os dois movimentos nao sao sO tedricas, mas
também extremamente pessoais. A propria Angela Davis atuou como
mentora para os lideres do Black Lives Matter, dividindo o palco com as
fundadoras do BLM, Cullors e Garza, comparecendo a manifestacdes do
BLM e erguendo o punho do Black Power em apoio aos manifestantes
do BLM.3 Cullors passou um ano estudando Marx, Lénin e Mao com
Eric Mann,* ex-membro do Weather Underground que descreveu seu
Labor Community Strategy Center como “a Harvard das escolas de pos-
graduacgdo revoluciondrias”, ensinando aos alunos como “tirar este pais
do estado de colonizador branco, eliminar o imperialismo deste pais e
promover uma revolugio antirracista, anti-imperialista e antifascista”.>

O novo movimento também absorveu as licdes da declaracdo do
Combahee River Collective e do livro Women, Race & Class [Mulheres,
Raca e Classe], de Angela Davis, usando identidade, subjetividade e
emocao como armas politicas.

Cullors e Garza usaram sua condi¢ao de mulheres negras gueer para
mobilizar todo o conjunto de identidades oprimidas. Em seu manifesto

na Harvard Law Review, Cullors discorre sobre seu trauma pessoal —



lidando com a doenga mental de seu irmdo, sofrendo abusos nas maos
de sua parceira transgénero, passando por “episddios de transtorno de
estresse pos-traumdtico” que levaram a colapsos emocionais — € projeta
essas patologias pessoais sobre a sociedade, condenando-a como racista,
opressora e cruel.® Ela mobiliza a linguagem terapéutica para fins
politicos, exigindo que a sociedade que ela denuncia como maligna
forneca cura e cuidados.

Davis, que se assumiu como lésbica em 1997 e reconheceu que o
movimento falhara em nao incluir a gama completa de identidades de
género no passado, deu sua aprovagdo a essa nova € bem sintonizada
forma de politica identitdria.” As vidas negras importam, ela disse aos
ativistas em St. Louis, porque: “As mulheres negras importam, as
meninas negras importam, as vidas dos gays negros importam, as vidas
dos negros bissexuais importam, 0s meninos negros importam, as vidas
dos negros queer importam, os homens negros importam, as lésbicas
negras importam, as vidas dos trans negros importam, os imigrantes
negros importam, as vidas dos negros encarcerados importam”.®

Na verdade, o BLM pode ser mais bem compreendido como uma
sintese das principais correntes do movimento de libertacio negra: a
dialética racialista de Angela Davis, a orientagdo identitiria como
prioridade do Combahee River Collective, a visdo marxista-leninista do
Partido dos Panteras Negras — ressuscitada para a era digital.

O grande feito do BLM foi garantir a aceitacdo das institui¢cdes de
prestigio, mas sua filosofia, sua estética e suas ambig¢Oes continuam
inalteradas desde os primeiros dias. Cinquenta anos atrds, os
guerrilheiros urbanos do Exército de Libertacdo Negra resumiram sua
ideologia em uma férmula simples: “Somos anticapitalistas, anti-
imperialistas, antirracistas e antissexistas”; ‘“devemos necessariamente
lutar pela aboli¢do desses sistemas™; “a fim de abolir nosso sistema de
opressio, devemos utilizar a ciéncia da luta de classes”.” A mesma



l6gica fundamenta a filosofia do Black Lives Matter. “Nao € possivel
que um mundo onde as vidas negras importam surja sob o capitalismo”,
Garza afirmou, “e nao € possivel abolir o capitalismo sem uma luta
contra a opressdo nacional e a opressdo de género.”!?

Davis, que forjou pacientemente o arcabouc¢o intelectual para o
renascimento do movimento de libertacdo negra, depositou sua fé no

Black Lives Matter. Ela escreveu:

Eu podia perceber claramente que Patrisse e seus camaradas estavam levando a um
nivel novo e mais interessante 0 movimento negro € o de esquerda, assim como o
feminista e o queer, pois lidavam a sério com as contradi¢des que atormentaram esses
movimentos por muitas geracdes. Elas reconhecem que a liberdade universal é um
ideal mais bem representado ndo por aqueles que ji estdo no topo das hierarquias
racial, de género e de classe, mas sim por aqueles cujas vidas sdo definidas

principalmente pelas condi¢des de falta de liberdade e por lutas continuas para se

livrar dessas condig¢des. 11

O sonho ainda é o mesmo sonho. Alicia Garza, confundadora do
BLM, adotou como lema do movimento o antigo cantico de Assata
Shakur, a combatente do Exército de Libertacdo Negra que foi
condenada por assassinar um policial e depois fugiu para Cuba apos
escapar da prisdo. “Quando uso a poderosa demanda de Assata em meu
trabalho de organizacdo, sempre comeco compartilhando de onde isso
vem, compartilhando sobre a importancia de Assata para 0 Movimento
de Liberacao Negra, qual € seu proposito politico e mensagem, € por que
é importante para nosso contexto”, Garza explica.!?

O cantico propicia a0 movimento um norte politico: a sensacdao de
formacdo da consciéncia do proletariado negro, 0 compromisso com a
violéncia como método de libertacdo e uma referéncia a uma frase de
encerramento do Communist Manifesto. “Ha e sempre havera, até que
todo homem, mulher e crianca negros sejam livres, um Exército de
Libertacdo Negra”, Garza diz. “Devemos nos defender e nao deixar que



ninguém nos desrespeite. Devemos conquistar nossa libertacdo custe o
que custar. E nosso dever lutar por nossa liberdade. E nosso dever
vencer. Devemos amar uns aos outros e apoiar uns aos outros. Nao
temos nada a perder a ndo ser nossos grilhdes.”!3

Apo6s anos no limbo, o movimento de libertacao negra estava pronto
para voltar. Ele esperara pacientemente na academia e forjara um novo
movimento de rua com uma mensagem mais sofisticada. “Fazemos este
trabalho hoje porque em outra ocasido foi feito por Assata Shakur,
Angela Davis, [e] pelo Partido dos Panteras Negras”, Cullors disse.!*
Para esse novo trabalho ter sucesso, precisava formular um novo

atributo para a revolugao.
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A grande inovacdo do movimento Black Lives Matter nao foi politica,

mas linguistica. Ele n3o mudou o conteudo - antirracismo,
anticapitalismo, antipatriarcado, anti-imperialismo -, mas sim a
apresentacgao.

A melhor maneira de entender o movimento BLM € como um
mecanismo de entrega para a ideologia dos Panteras Negras, passando
por um filtro de linguagem de marketing que o torna aceitavel para as
elites norte-americanas. Assim como Marcuse € 0s tedricos criticos
trocaram a palavra “revolucdo” pela mais benigna “libertacao”, os novos
radicais embalaram a ideologia da libertacdo negra no 1éxico do
eufemismo e da ci€ncia social. Eles ndo se comprometem mais a por em
acdo o “guerrilheiro negro urbano” e a cometer ‘“execugdes
revolucionarias”.!> Condenam abstracdes como “racismo sistémico” e se
comprometem com a ‘justica racial’. Mesmo a palavra de ordem
eponima do movimento, Black Lives Matter, segue essa mudanca de
tom: os lideres do BLM abandonaram conscientemente a noc¢ao



masculina do Black Power em favor de uma no¢ao mais feminina do
significado humano, o que cria uma moldura simpatica, em vez de
confrontante.

O objetivo dessa abordagem € criar uma nova narrativa politica que
legitime sua ideologia e leve automaticamente a suas conclusdes. Os
ativistas do Black Lives Matter desenvolveram seu argumento para gerar
um efeito cascata preciso de emocdes humanas, chocando a consciéncia
com exemplos de “brutalidade policial”, sintetizando esses eventos
raros, mas marcantes, como ‘“racismo sist€émico” e dirigindo o publico a
causa moralmente incontestavel da “aboli¢ao”.

No processo, o primeiro passo € criar as precondi¢des emocionais a
favor de seu argumento. Como o Partido dos Panteras Negras aprendera
quando ainda era um pequeno grupo de rua em Oakland, a melhor
ferramenta de recrutamento para o movimento € ati¢ar a raiva contra a
policia. E para o movimento Black Lives Matter, esse método se tornou
ainda mais poderoso. Atualmente, os ativistas gravam videos de quase
todos os tiroteios com a policia por meio de celulares ou cameras
corporais, que podem ser editados em busca do maximo impacto
emocional e reproduzidos nas redes sociais a um custo € uma escala
inimagindveis cinco décadas atrés.

Entdo, a midia fixa as imagens violentas nas mentes do publico, e os
ativistas do BLM leem em voz alta as listas dos mortos — “Digam seus
nomes” — para estabelecer sua posicdo moral e obter uma resposta da
populacdo em geral.!®

A técnica subjacente € criar uma ancora emocional em cada ciclo de
noticias e apresentar um universo linguistico fechado capaz de ajudar a
moldar a sequéncia de acontecimentos a seguir. Ao contrario de seus
congéneres do passado, Cullors, Garza e os lideres do Black Lives
Matter buscam engajar as emocgodes de culpa e vergonha, e ndo de raiva e
medo, adotando um tom terapéutico em vez de militante. O objetivo ndo



¢ mais despertar a furia do lumpesinato negro — uma estratégia que se
revelou autodestrutiva —, mas incitar os sentimentos da classe
trabalhadora qualificada, incluindo o estrato de mulheres brancas
liberais que agora ocupam cargos administrativos de destaque em
corporacoes, instituicoes filantropicas, universidades e escolas, e que
costumam imitar os rituais inicialmente criados por ativistas.

ApoOs alguns anos de condicionamento — sobretudo em torno da
morte de Michael Brown, em Ferguson, no Missouri, vitima de tiros
disparados por um policial —, essa técnica rendeu dividendos. Mulheres
ricas de subtrbios e executivos das 100 maiores empresas relacionadas
pela revista Fortune comecaram a falar a mesma linguagem purificada
da classe ativista, fazendo genuflexdes para o Black Lives Matter,
repetindo os nomes dos mortos e postando um quadrado negro nas redes
sociais para prestar homenagem ao movimento.

No processo, o proximo passo € a abstracdo, passando da ocorréncia
individual ao principio geral. Este € o trabalho da teoria. No passado,
Angela Davis, Eldridge Cleaver e o Exército de Libertacdo Negra
identificaram inimigos especificos, de carne e osso. Eles fizeram uma
ligacdo direta entre o problema da brutalidade policial e a solugao de
“matar os porcos”’. Contudo, essa abordagem nao foi eficaz.

A nova geracdo de ativistas adotou uma estratégia mais sofisticada.
Eles usaram ocorréncias individuais de brutalidade policial como prova
da existéncia de “racismo sistémico”. O inimigo ja nao era o policial
individual, mas uma abstracdo que envolve toda a sociedade. Os ativistas
da classe trabalhadora qualificada perceberam que nao precisavam se
envolver no assunto complicado de perseguir e assassinar detetives da
policia de Nova York. Em vez disso, eles poderiam publicar relatorios,
repletos de graficos estatisticos codificados por cores, que exigiam
mudancas abrangentes na sociedade.



Na década de 1970, em sua campanha para libertar os Irmdos de
Soledad, Davis criara os contornos dessa abordagem. Ela utilizou a
técnica da ancora emocional, apresentando os presidiarios como
“prisioneiros politicos” que precisavam ser salvos do “linchamento
legal”.!” Contudo, Davis também mobilizou a perspectiva teérica,
atribuindo a situacao dificil dos Irmaos de Soledad ao “racismo muito
bem entrelacado na estrutura capitalista desta sociedade”,'® e
salientando que os negros representavam 15% da populagdo, mas 30%
da populacdo carceraria, o que, para ela, era prova prima facie do
racismo institucional.!’

Cinquenta anos depois, o movimento Black Lives Matter e seus
aliados aperfeicoaram a técnica. A midia idolatra figuras criminosas
como Michael Brown, que foi baleado e morto apos atacar um policial e
tentar se apoderar de sua arma,?’ e Jacob Blake, que foi baleado apéds
resistir a prisdo e brandir uma faca.?! Enquanto isso, ativistas nas
universidades geram uma grande quantidade de dados estatisticos,
despojados de todas as varidveis confusas, que parecem confirmar a
narrativa de racismo generalizado. Ndao importa que os Irmaos de
Soledad, ou seus equivalentes modernos, como Brown e Blake,
estivessem longe de ser vitimas inocentes, ou que disparidades na
criminalidade possam explicar as disparidades no encarceramento.?>

Essas contestacdes podem ser deixadas de lado. Os ativistas criaram
uma arma narrativa capaz de absorver qualquer ocorréncia em sua
estrutura totalizante, e pretendiam usa-la.

No processo, o ponto final é o destino eterno do movimento: a
revolucdo. Desde Marcuse, os tedricos neomarxistas tentaram adivinhar
as fases da historia norte-americana, murmurando uns com 0S outros se
os Estados Unidos estavam em uma condicdo pré-revolucionaria ou
antirrevolucionaria. Perto do fim da vida, Marcuse se sentia

desesperancado com o fracasso da politica revoluciondria; Angela Davis



e os fundadores do Black Lives Matter sao mais otimistas. “O Black
Lives Matter sempre tratou de muito mais do que a violéncia policial ou
paramilitar. (...) Trata-se do fato de que os negros merecem uma
revolugao”, Garza, a cofundadora do movimento, afirmou.?? “Sou muito
otimista em relacdo ao Black Power, e o trabalho que faco todos os dias
é ensinar nossas comunidades a usi-lo.”>*

Em certo sentido, as precondi¢Oes intelectuais e simbolicas ja
estavam definidas. Em 2016, o movimento havia transformado sua
premissa capciosa — ancora emocional, racionalizagdo estatistica,
inimigo abstrato — em ponto pacifico. Mesmo Davis, ao refletir sobre o
progresso do movimento Black Lives Matter, admitiu alguma surpresa
com o qudo longe a linguagem da revolugdo tinha chegado. “‘Racismo
estrutural’, ‘supremacia branca’, todas essas expressoes que foram
usadas durante décadas nas fileiras de nossos movimentos agora se
tornaram parte do discurso popular”, Davis disse aos repérteres.>

Ela tinha razdo. O antigo vocabulério do Partido dos Panteras Negras
virou o novo vocabulédrio do New York Times. Entre 2010 e 2020, o uso
pelo jornal de expressdes como “racismo estrutural”, “supremacia
branca”, “brutalidade policial” e “antirracismo” disparou.?® O New York
Times, como guardido do consenso liberal, logrou o que o Weather
Underground e o Partido dos Panteras Negras ndao conseguiram:
convencer milhdes de norte-americanos de que os Estados Unidos sdo
uma nacao supremacista branca que explora sistematicamente 0os negros
€ outras minorias.

De acordo com o Pew Research Center, essa narrativa se consolidou
na mente dos eleitores do Partido Democrata. Em 2009, apenas 32% dos
democratas acreditavam que o racismo era um ‘“‘grande problema” nos
Estados Unidos; em 2017, essa porcentagem mais do que dobrara,

alcangando 76%.%’



Essa mudancga drastica na percep¢ao do publico parece contraditoria.
Sob quase qualquer pardmetro, o racismo diminuiu nos Estados Unidos
desde a época do Partido dos Panteras Negras. As leis garantiram
tratamento igual desde a aprovacdo da legislacdo dos direitos civis de
meados da década de 1960. As atitudes racistas entre os brancos cairam
vertiginosamente apds esse periodo, com praticamente nenhuma
oposicao ao casamento inter-racial, escolas com integracdo racial e
bairros com diversidade racial em meados da década de 1990.28 As
mortes de homens negros pela policia diminuiram 72% entre 1965 e
200527 — e os niimeros absolutos ocultam o fato de que a grande maioria
dessas ocorréncias € em resposta a ameagas com riscos de morte, e,
portanto, justiﬁcéveis.30 Finalmente, em 2008, os Estados Unidos
elegeram seu primeiro presidente negro, Barack Obama, o que, na
época, foi celebrado como um divisor de dguas racial.

Porém, em vez de marcar o inicio de uma nova era de reconciliacdao
racial, os Estados Unidos mergulharam num retrocesso racial. De acordo
com o instituto de pesquisa Gallup, de 2001 a 2013, cerca de 70% dos
adultos avaliaram positivamente as relacdes entre negros e brancos.’!
Em seguida, quando a narrativa do movimento Black Lives Matter
comegou a ganhar influéncia em resposta a uma série de ocorréncias
policiais de grande repercussdo, esse numero subitamente desabou. Em
2021, a porcentagem de norte-americanos com uma avaliacdo positiva
das relacdes inter-raciais despencou para 42%. Entre os afro-
americanos, a porcentagem caiu de 66% para 33% — a menor propor¢cao
Ja registrada.

As evidéncias sugerem que a narrativa do movimento Black Lives
Matter conseguiu capturar a consci€éncia norte-americana, € que a
percepgao se tornou mais forte do que a realidade.

Em 2021, o Skeptic Research Center realizou uma pesquisa
perguntando aos norte-americanos quantos homens negros desarmados



eles acreditavam ter sido mortos pela policia em 2019. A maioria dos
entrevistados que se descreveram como “muito liberais” estimou que o
numero era de pelo menos mil homens, com um quinto desses
entrevistados estimando que o numero era de pelo menos 10 mil
Mesmo entre os entrevistados que se descreveram como “moderados”,
mais de um quarto acreditava que a policia tinha matado pelo menos mil
homens negros desarmados ao longo do ano.??

O numero real, de acordo com o banco de dados do Washington Post
sobre homens negros mortos pela policia, foi de 14; um décimo de 1%
das estimativas mais altas dos entrevistados “muito liberais”.3

Em outras palavras, a narrativa do movimento Black Lives Matter,
que havia suscitado o espectro de genocidio estatal contra os negros,>*
conseguiu criar uma percep¢ao que serviu as aspiragoes politicas do
movimento, mesmo que tenha se desvinculado dos fatos. O proposito,
porém, nao € a exatidio, mas sim o ativismo. O movimento forjou
conscientemente seu apoio entre os 15% dos eleitores do Partido
Democrata que se descrevem como “muito liberais” e sdo mais
receptivos 2 narrativa catastréfica.’® Nio se trata de uma fracdo
insignificante. Representa mais de 7 milhdes de cidadaos norte-
americanos que estdo comprometidos com a politica e aceitaram a ideia
de que a policia vem assassinando sistematicamente homens negros
desarmados em escala industrial.

Para esse grupo, a formula com trés partes distintas — ancora,
racionalizagdo, inimigo — revelou-se um poderoso ciclo de
realimentacdo. Cada manchete reforcou a resposta emocional. Cada
artigo opinativo no New York Times fortaleceu a mitologia do
movimento. Os membros desse grupo acreditavam que a “supremacia
branca” nao € uma metiafora do passado, mas uma realidade urgente e

concreta da América contemporanea. Esses sdo os homens e mulheres,



predominantemente jovens, brancos e altamente qualificados, que estao
prontos para ir as ruas.3®
ApOs o aumento constante da sensacdo de ansiedade dos anos pos-

Obama, eles estavam a beira de uma explosao.

kockok ok

O estopim foi aceso em 25 de maio de 2020.

Naquele anoitecer em Minneapolis, em Minnesota, um policial
branco chamado Derek Chauvin prendeu um homem negro chamado
George Floyd devido a suspeita de ter usado dinheiro falso para comprar
cigarros. Floyd, dono de um extenso registro de antecedentes criminais,
incluindo invasiao de propriedade, furto, porte de drogas e apontar uma
arma para a barriga de uma jovem durante um assalto a uma residéncia,
estava agindo de forma desordenada e pediu aos policiais para deita-lo
no chio.?” Chauvin o conteve com o joelho no pescoco, enquanto Floyd
lhe dizia repetidamente “Nao consigo respirar” e, em seguida, “Eu vou
morrer”.8

Chauvin nao cedeu. Ele manteve a pressdo sobre o pescoco de Floyd
e, apOs arrepiantes nove minutos € meio, Floyd perdeu a consciéncia.
Pouco depois, ele foi declarado morto.

O homicidio, que foi fotografado por espectadores que alertaram
repetidamente os policiais de que Floyd estava correndo sério perigo,
causou grande comog¢ao em todo o pais. Foi a confirmagao perfeita do
ciclo narrativo criado por ativistas do Black Lives Matter ao longo dos
cinco anos anteriores: um policial branco tirando a vida de um homem
negro pobre, a vista de todos — de maneira brutal e insensata, e sem
nenhum remorso.

Na noite seguinte a morte de Floyd, os protestos comecgaram.
Primeiro, em Minneapolis, ativistas fizeram uma passeata pelas ruas,



atiraram pedras e garrafas na policia e vandalizaram a delegacia do
Terceiro Distrito.>® Em seguida, comecaram a saquear lojas e incendiar
quarteirdes inteiros da cidade.*® No més seguinte, os protestos eclodiram
em todos os 50 estados, desencadeando uma onda de tumultos, violéncia
e destruicgdo.

O caos representou uma oportunidade para uma rede pouco rigida,
mas poderosa, de organizacdes militantes de esquerda. Antes dos
tumultos, o FBI havia divulgado um relatério alertando sobre o
crescimento de “extremistas identitarios negros”, inspirados no Exército
de Libertagdo Negra. Esses radicais ‘“‘justificavam historicamente e
perpetravam violéncia contra a policia, que eles percebiam como
responsavel pela opressdo institucionalizada dos afro-americanos”, o
FBI advertiu.*! Durante décadas, eles ndo tiveram a policia como alvo,
mas ap6s a morte de Michael Brown em 2014, deram inicio a uma onda
de violéncia de trés anos. Um extremista emboscou € matou cinco
policiais em Dallas. Outro emboscou e atirou em seis policiais em Baton
Rouge. Um terceiro atacou quatro policiais em Nova York com uma
machadinha, prometendo uma ‘“revolta em massa” contra ‘“os
opressores”.*?

Além disso, os tumultos apds a morte de George Floyd
proporcionaram uma porta de entrada para grupos anarco-socialistas
constituidos predominantemente por brancos, que aproveitaram a
desordem em curso para difundir sua mensagem e atacar os simbolos do
Estado. De acordo com um relatorio do Network Contagion Research
Institute em Rutgers, essas milicias “antifascistas”, ou Antifa, utilizaram
comunicagdes descentralizadas on-line para recrutar novos membros €
organizar protestos violentos. Os grupos militantes, que se assemelham
ao movimento Weather Underground da geracdo anterior, utilizaram
propaganda digital para mobilizar unidades locais em cidades como
Seattle e Portland, no Oregon, onde sitiaram prédios publicos,



enfrentaram as forcas policiais e vandalizaram propriedades privadas e
publicas, incluindo estdtuas histéricas.*?

Seus conteudos sdo reminiscentes do antigo manifesto Prairie Fire: a
exaltacdo da violéncia “revoluciondria”, fotografias de membros
armados até os dentes, ilustracdes de porcos com legendas exortando os
seguidores a “matar” e “assassinar’ policiais. Sua estética também
provém conscientemente dos movimentos radicais da década de 1960.
Os grupos afiliados ao movimento Antifa se deixam fotografar em
campos de treinamento de guerrilha, criam xilografias de Karl Marx e
rifles de assalto Kalashnikov, e utilizam o antigo 1éxico dos movimentos
clandestinos, prometendo desencadear a “revolugdao” contra o “Estado
predatério” e seus “vandalos fascistas”.**

Ao nivel tatico, os novos grupos militantes brancos se organizaram
em células autbnomas, ou “grupos conectados a rede”, com uma divisao
de trabalho complexa. Ha “soldados escudeiros”, “soldados de campo”,
“socorristas”, “brigadas de incéndio”, ‘“observadores de policia”,
“construtores de barricadas”, ‘“combatentes da linha de frente”,
“designers” e equipes de “comunicagio digital”.*>

Trata-se de um avanco importante. Em 1969, o Weather
Underground tentou incitar as massas em Chicago durante os “Dias de
Fuaria”, mas as massas nunca chegaram; os radicais foram sumariamente
espancados, humilhados e presos pela policia. Em 2020, em contraste,
os novos grupos militantes de esquerda, armados com garrafas, pedras,
armas e bombas, conseguiram manter mais de 100 noites consecutivas
de tumultos e destruicdo em cidades como Portland, dominando as ruas
e colocando a policia na defensiva.*6

Como destacou o National Contagion Research Institute:

Uma caracteristica importante dos grupos conectados a rede é sua capacidade de
frustrar a habilidade das autoridades policiais de detectar ataques ideoldgicos
direcionados. Um ntcleo principal de atores consegue mobilizar a violéncia e o



desrespeito a lei. Se isso se difunde, os grupos conectados a rede habilitam uma

estrutura capaz de adaptacdo e evolucdo, sobretudo se reaparecer ao longo de dias

consecutivos de tumulto.47

De acordo com os orgdos de seguranga, o resultado € que esses
grupos de esquerda descentralizados iniciaram uma “insurgéncia de
baixa intensidade continua com ataques ideoldgicos direcionados por
extremistas antigoverno”.3

Com a disseminac¢ao dos tumultos, parecia que o antigo proletariado
dividido em duas partes de Marcuse tinha ressurgido — e, sob o
estandarte do Black Lives Matter, gerou devastagao.

Os protestos apds a morte de George Floyd foram os mais amplos
desde o auge da Nova Esquerda em 1968. Ocorreram mais de 10 mil
manifestacbes em todo o pais, com os manifestantes praticando
violéncia, saques, incéndios criminosos € vandalismo nos 50 estados.*”
A policia prendeu mais de 10 mil manifestantes e registrou 25 mortes
relacionadas aos tumultos.>® Os manifestantes causaram mais de 2
bilhdes de dolares em danos materiais — 0 maior prejuizo coberto por
seguro jd registrado devido a desordem civil.>!

A violéncia bruta e a destruicdo ganharam as manchetes dos jornais
norte-americanos, mas os padroes e os detalhes dos tumultos
promovidos pelo movimento Black Lives Matter revelam outro aspecto
interpretativo. A guerra fisica foi uma expressdo de uma guerra
simbdlica mais profunda. Os atos individuais de violéncia — o ataque
contra delegacias de policia urbanas, os coquetéis molotov lancados em
viaturas policiais, a derrubada de estdtuas historicas, o saque em grande
escala de hipermercados — eram, na verdade, representacdes de uma
revolugdo cultural em curso havia muito tempo.

Os manifestantes estavam seguindo inconscientemente a formula que
Angela Davis sugerira outrora aos estudantes em suas primeiras aulas na
UCLA: apagar o passado, demolir o presente e controlar o futuro. Eles



buscaram travar uma guerra contra os simbolos € a memoria historica da
fundacdo do pais. Vandalizaram e derrubaram estatuas de George
Washington, Thomas Jefferson e Abraham Lincoln, pichando frases
como ‘“‘senhor de escravos” em Jefferson e datas como “1619” em
Washington. “Fazemos algo ao derrubar essa imagem”, disse um
homem. “Eu estou vivendo s6 do seguro-desemprego. Entdo, posso até
ganhar dinheiro do governo para desmantela-lo.” As autoridades, em vez
de defenderem as esttuas, as removeram.>2

Davis também percebeu o poder dessa reconstru¢ao narrativa. Com
os tumultos ap6s a morte de George Floyd se alastrando, ela declarou a
revista Vanity Fair que as manifestacdoes de rua eram “ensaios para a
revolugdo”, e elogiou a destruicdo das estdtuas historicas. “Essas
estatuas sao nossos lembretes de que a historia dos Estados Unidos da
América é uma historia de racismo. Assim, € natural que as pessoas
tentem derrubar esses simbolos”, ela disse. “Se € verdade que os nomes
estdo sendo alterados e as estatuas estao sendo removidas, também deve
ser verdade que as instituicdes estdo olhando para dentro e descobrindo
como se transformar radicalmente. Esse é o verdadeiro trabalho.”>3

Ou seja, o proposito de derrubar estatuas ndo era simplesmente
exercer poder nas ruas, mas também solapar os mitos fundamentais da
sociedade, ou, nas palavras de Eldridge Cleaver, transformar os “herdis
brancos” dos Estados Unidos em ‘“arquivildes” na origem de uma
sociedade 0pressora.54 Quando esses mitos fossem desfeitos, os
manifestantes acreditavam que a populagdo procuraria preencher o vazio
com novos mitos, € a revolucdo poderia finalmente ocorrer. “Os
protestos oferecem as pessoas uma oportunidade de se juntar a essa
demanda coletiva para promover uma mudanca profunda, uma mudanga
radical. Cortar as verbas da policia, abolir o policiamento como o
conhecemos agora”, Davis concluiu. “S3o os mesmos argumentos que

defendemos hd muito tempo no que se refere ao sistema prisional e todo



o sistema de justica criminal. Foi como se todas as décadas de trabalho
de tantas pessoas, que ndo receberam nenhum crédito, se
concretizassem.”>>

Por um periodo do verdao de 2020, o movimento Black Lives Matter
conseguiu uma importante vitoria tatica: o dominio das ruas.

Cidade apos cidade, os ativistas do BLM, incluindo suas facc¢des
paramilitares nacionalistas negras e anarcossocialistas, bloquearam dreas
urbanas, intimidaram os moradores e instituiram sua ideologia como um
requisito social. Multidoes de apoiadores do BLM fizeram uma passeata
pelas ruas e ameacaram moradores € clientes de restaurantes ao ar livre
até a submissao.

Em Washington, D. C., dezenas de ativistas mascarados, com seus
punhos erguidos na tradicdo do Black Power, cercaram uma mulher
sentada a mesa de um restaurante. Eles entoaram “Sem justica, sem paz”
e proferiram ameacas a poucos centimetros do rosto dela. “Vocé €
crista?”, perguntou um dos ativistas aos berros. “Erga seu maldito

punho!”, outro bradou.®

Em Pittsburgh, manifestantes negros
quebraram garrafas e gritaram com os clientes brancos: “Dane-se [a
policia] e danem-se os brancos que criaram o sistema que € contra o

meu!”.5’

Em Nova York, ativistas subiram nas mesas e lancaram
insultos contra um dono de restaurante branco: “Nao queremos vocé
aqui! Nao queremos sua porra de taqueria! Propriedade de homens
brancos de merda!” .8

Em todas essas cidades, as multiddes se tornaram violentas apds o
por do sol: saques, incéndios criminosos, vandalismo e destruicdo. A
medida que essas ameacgas se intensificavam, as grandes redes varejistas
comecaram a publicar declaracoes de lealdade ao movimento, e lojistas
locais afixaram cartazes com a inscricdo “Black Lives Matter” e

fotografias de George Floyd em suas vitrines — em alguns casos, por



convic¢do, mas na maioria dos casos, por medo. A mensagem: “No6s nos
submetemos. Por favor, ndo incendeie este estabelecimento”.>”

Nesse interim, a midia nacional adotou a perspectiva do BLM.
Mesmo nas agé€ncias de noticias, como a Reuters, os reporteres
passaram a imitar o estilo e o conteudo das ruas. “Michael Brown. Eric
Garner. Freddie Gray”, a Reuters entoou. “Seus nomes estdo gravados
nas memorias dos norte-americanos, exemplos flagrantes de violéncia
policial letal que incitaram protestos e originaram grandes indenizacoes
para as familias das vitimas.”

Embora algumas das reportagens que cobriram os primeiros dias de
caos em Minneapolis fossem explicitas acerca da violéncia — “Protestos
e saques irrompem em Minneapolis devido a uma morte com
conotagdes raciais por parte da policia”’, dizia uma manchete —, a
cobertura rapidamente passou por um filtro de ideologia e eufemismo
com o avan¢o do verdo. Os artigos comecaram a enquadrar os tumultos
como um “novo acerto de contas nacional sobre a injustica racial” e a
descrever os protestos como “pacificos, na maioria das vezes”, apesar da
violéncia generalizada, dos saques e da criminalidade.

As reportagens baseadas em dados e as “checagens de fatos” das
agéncias de noticias nao se sairam melhor, recontextualizando
sistematicamente informacdes precisas sobre violéncia racial e
policiamento a fim de enfraquecer as narrativas opostas e alinhar sua
cobertura com a retérica do movimento Black Lives Matter.®°

O 4apice da jornada de tumultos ocorreu em 6 de junho em
Minneapolis. Naquela tarde, o prefeito progressista da cidade, Jacob
Frey, de 38 anos, vestindo uma camiseta Henley azul e cinza e uma
mascara facial com o slogan “Nao consigo respirar’, chegou a uma
manifestacdo em apoio a aboli¢do da policia. Milhares de manifestantes
ocupavam as ruas, com cartazes dizendo “Defendam as vidas dos

negros” e “Abolico da policia ja”.%!



Os organizadores animaram a multiddo com chamadas e respostas.
“Nos estamos aqui! N6os ndo iremos embora! NOs vamos construir um
novo estado! Cortem as verbas da policia de Minneapolis!” Mais tarde,
os lideres do protesto, postados em cima de um palco improvisado no
meio de um cruzamento, chamaram o prefeito Frey para se juntar a eles.
Os ativistas abaixo, usando méscaras com a mensagem ‘“Parem de matar
0s negros”, cercaram-no com os punhos erguidos.%?

“Jacob Frey, temos uma pergunta para vocé cuja resposta so pode ser
sim ou ndao. Vocé se compromete a cortar as verbas do Departamento de
Policia de Minneapolis? Sim ou nao?”, uma mulher negra no palco o
questionou, enquanto Frey baixava os olhos. “Nao queremos mais
policia. Esta claro? Nao queremos pessoas com armas circulando em
nossa comunidade, atirando em nds. Vocé tem uma resposta? E um sim
ou € um nao?”’, a mulher bradou, com a multiddo rugindo cada vez mais
alto a seu redor.

Finalmente, Frey assumiu a postura de uma crianga envergonhada e
sussurrou ao microfone: “Eu ndo apoio a eliminacdo completa da
policia”.63

A multidao se enfureceu. “Cai fora daqui! Vocé nao € de nada!” Em
seguida, os manifestantes passaram a entoar um cantico — “Vaza, Jacob,

"’

vaza!” —, e zombaram de Frey enquanto ele avancava em zigue-zagues
pela multiddo em dire¢do a saida. “Vergonha! Vergonha! Vergonha!
Vergonha!”, eles gritavam. “Nao estamos aqui para ouvir esse papo-
furado sobre reforma da policia. Acabe com a policia e, depois, com as
prisdes!”*

Todo o espeticulo estava carregado de significado simbdlico: a
ascensdo da multiddo; o ritual de humilhacao publica; a marcha furiosa
da dialética. Por um momento, o0s ativistas reencenaram OS
acontecimentos lendarios da Comuna de Paris. Eles haviam

transformado o espirito evanescente da revolta em um momento carnal.



Com os corpos grudados uns nos outros, os ativistas acreditavam que,
depois de incendiar a delegacia do Terceiro Distrito do Departamento de
Policia de Minneapolis, poderiam “construir um novo estado” em seu
lugar.

A presenca pairante acima de tudo — acima do corpo a corpo das
manifestacdes de rua, acima dos signos e significantes da guerra de
propaganda, acima da violéncia desencadeada em nome da justi¢a social
— era a de Angela Davis.

Ap6s a morte de George Floyd, Davis, com 76 anos, foi ressuscitada
pela imprensa e reconduzida a sua posi¢do de consci€ncia da revolta
racial. Sua foto adornava as paginas da revista Time, onde ela foi
celebrada como uma das 100 pessoas mais influentes do ano. “Ela ousou
se levantar contra um sistema racista. Ela viu e testemunhou tudo, e
continua a inspirar, educar e resistir a opressao”’, comentou um
analista.®> “Uma ativista. Uma autora. Uma académica. Uma
abolicionista. Uma lenda”, derramou-se em elogios outro.

Como os orgdos de imprensa soviéticos nos velhos tempos
revoluciondrios, a midia norte-americana apresentou o movimento Black
Lives Matter como uma marcha rumo a libertagdo. Suas transgressoes —
os centros comerciais incendiados, as vitimas das represdlias, os
policiais mortos — deveriam ser minimizadas, encobertas, ignoradas.
Nenhuma delas poderia ser utilizada como forma de pressionar o BLM,
que, diziam, ndo era uma organiza¢ao, mas sim um movimento.

Adotaram o refrdo de Assata Shakur, que, perante um juiz devido a
acusacgoes de sequestro e assalto a mao armada, disse aos jurados:

O Exército de Libertagdo Nacional ndo € uma organizagdo: vai muito além disso.
Trata-se de um conceito, um movimento popular, uma ideia. O conceito do BLA
surgiu por causa da opressdao politica, social e econdmica contra as pessoas negras
deste pais. E onde ha opressdo, havera resisténcia. O BLA faz parte desse movimento

de resisténcia. O Exército de Libertagdo Negra defende a liberdade e a justica para

todas as pessoas.67



Como Davis explicara muitas décadas antes, a revolucdo exigiria
certa quantidade de violéncia. Naquela época, seu camarada Jonathan
Jackson levava os exemplares surrados e com as paginas com as iniciais
de Davis de Violence and Social Change e The Politics of Violence para
dentro do tribunal do Condado de Marin. Atualmente, os jovens radicais
levam as ideias de Autobiography e Women, Race & Class de Davis para
os edificios incendiados de Minneapolis, Portland e Seattle. Os danos
concretos perpetrados por seus seguidores — naquela época, como agora
— sd0 incorporados na narrativa dos bens abstratos. Quando isso ndo da
certo, os crimes sao justificados como uma reacdo automdtica a
opressao.

Para Davis, esse era o preco do progresso. Ela declarou a Vanity Fair:

Eu sempre reconheci meu proprio papel como ativista em ajudar a criar as condi¢des
de possibilidade para a mudanca. E isso significa expandir e aprofundar a consciéncia
publica sobre a natureza do racismo, do heteropatriarcado, da poluicdo do planeta e
sua relacdo com o capitalismo global. Portanto, deve haver uma maneira de pensar
sobre a ligacdo entre todas essas questdes e como podemos comecar a imaginar um

tipo de sociedade muito diferente. Isso € o que significa “cortar as verbas da policia”.

Isso € o que significa “abolir a poh’cia”.68

Por um momento, no verdo de 2020, pareceu que Davis poderia
finalmente transformar em realidade o sonho estagnado fazia tanto
tempo.



CAPITULO 9

OCLOCRACIA EM
SEATTLE

A cidade de Seattle foi o epicentro da revolu¢do George Floyd. Os
saques espetaculares e a violéncia em Minneapolis e Portland podem ter
dominado as manchetes, mas sob a superficie os ativistas em Seattle
lancaram uma campanha sem precedentes para transformar os protestos
de rua num novo regime politico. Eles aperfeicoaram a narrativa ao
estilo Angela Davis acerca do “complexo industrial-prisional”, reuniram
milhares de militantes nas ruas e defenderam a derrubada dos trés
pilares do sistema tradicional de justica — a policia, as prisdes e 0s
tribunais —, substituindo-os por uma nova concepgao de lei e ordem com
base nos principios da justiga social.

Essa campanha levou décadas para ser elaborada. Nos anos que
antecederam 2020, os progressistas radicais da cidade gradualmente
obtiveram o controle sobre todo o aparato da politica local, incluindo a
midia, as instituicdes acad€micas, as fundacoes filantropicas, o
Conselho Municipal e a burocracia publica. No entanto, houve uma
excecdo 1mportante: o sistema de justica criminal. Os ativistas
acreditavam que a policia, as prisdes e os tribunais eram o ultimo
resquicio de uma sociedade opressora e o ultimo baluarte contra o
controle total.



Em sua concepcgao, se eles conseguissem desmantelar a instituicdo da
justica criminal, poderiam finalmente comecar a estabelecer a nova
sociedade que escapara de seu alcance.

Durante os protestos apds a morte de George Floyd, em vez de
resistir, o establishment politico da cidade aderiu a campanha dos
ativistas para desmantelar o sistema de justica. Seguindo a diretriz dos
ativistas, as autoridades eleitas em Seattle e no Condado de King
anunciaram sua inten¢do de, simultaneamente, cortar as verbas do
Departamento de Policia de Seattle, fechar permanentemente a maior
prisdo do condado e esvaziar o sistema de tribunal municipal. Eles
argumentaram a favor de que a manutencdo tradicional da ordem
publica deveria ser substituida pelo que poderia ser descrito como um
“sistema de justica alternativo” de programas sem fins lucrativos
ideologicamente alinhados. Acreditavam que poderiam substituir o
Estado carcerario por um novo Estado terapéutico, sob o pressuposto de
que, quando a opressao do sistema de justica fosse revogada, a nova
sociedade poderia ser orientada por meio de psicoterapia, alternativas ao
processo criminal e rituais de justica ao estilo tribal.

Os fundamentos tedricos desse movimento foram tirados diretamente
do manual da ideologia da libertacio negra. Nikkita Oliver, a
autodenominada “abolicionista” que se tornou a figura central do
movimento para desmantelar o sistema de justica de Seattle, modelou
conscientemente sua politica e estética com base em Angela Davis,
bradando para as multidoes que elas deviam se juntar a luta para por fim
ao “‘capitalismo racializado” e eliminar definitivamente “o patriarcado, a
supremacia branca e o classismo”.! Na insurreiciio de 2020, milhares de
ativistas de esquerda atenderam ao chamado de Oliver, tomando as ruas,
quebrando vitrines de lojas e assumindo o controle de um distrito
policial na regidao de Capitol Hill da cidade. Por um breve momento, eles
estabeleceram sua propria Comuna de Paris: a Zona Autdnoma de



Capitol Hill — ou CHAZ, na sigla em inglés —, tentando criar um sistema
de autogoverno fora do alcance do opressor norte-americano.

Os ativistas, que se consideravam os “novos abolicionistas”, estavam
dispostos a se envolver no jogo perigoso. Eles enxergavam o caos como
0 preco necessario — € o acelerador — para sua revolug¢ao. Sua agenda foi
copiada quase textualmente das paginas do programa do Partido dos
Panteras Negras. Eles disseram: “Honrando a longa historia da luta
abolicionista, nds nos associamos a seus esfor¢cos para retirar as verbas
do complexo industrial-prisional, investir em nossas comunidades e criar
as condi¢des para nosso objetivo final: um mundo sem policia, onde
ninguém é mantido numa jaula”.?

Contudo, ao contrdario do Partido dos Panteras Negras, que se
dissolvera na histdria, os jovens revoluciondrios de Seattle acreditavam
que tinham os orgdos estatais a seu lado. Os mais altos servidores
publicos da regido acatavam seus pleitos, imitavam sua linguagem,
juntavam-se a eles nas barricadas e prometiam cortar as verbas da
policia e transformar o sistema de justica criminal conforme os
principios do “antirracismo’.

Nesse periodo, parecia que Seattle estava se desintegrando. A
criminalidade cresceu drasticamente no centro da cidade; as lojas
protegiam suas vitrines com barricadas; os cidadaos comegaram a temer
que a cidade entrasse num periodo prolongado de casos. No entanto, os
ativistas e a classe politica avancaram com seu experimento de
“aboli¢do” com incrivel rapidez. Eles elevaram um conjunto de trés
mandamentos — “Abolir a policia”, “Abolir as prisdes” e “Abolir os
tribunais” — a uma nova categoria de santissima trindade.
Transformaram uma palavra de ordem de rua — “queimar tudo” — numa
plataforma politica real.

Eles acreditavam que seu tempo havia finalmente chegado.



* sk ok ok

O primeiro mandamento dos novos abolicionistas € “abolir a policia”.
Na narrativa dos ativistas, as forcas policiais norte-americanas foram
inicialmente criadas para capturar escravos fugitivos, e t€ém atuado como
guardides da supremacia branca desde entdo. Como a Decriminalize
Seattle Coalition sustentou: “A policia nunca serviu como uma resposta
adequada aos problemas sociais. Ela estd baseada na violéncia contra os
negros. Para proteger as vidas dos negros, este momento exige investir €
ampliar nossa seguranca e nosso bem-estar para além do policiamento”.?
Portanto, a solu¢ao nunca pode ser a reforma: o sistema policial deve
ser desmantelado. Nos distirbios apds a morte de George Floyd, essa
linha de pensamento ganhou aceitacdo no governo local. O Conselho
Municipal de Seattle, respondendo a pressao dos ativistas, divulgou um
projeto de lei que sugeria um caminho para abolir o departamento de
policia e substitui-lo por um novo “Departamento de Seguranca
Comunitaria e Prevengcdo da Violéncia” sob o comando de civis. O
plano se baseou na ideia de que o ‘racismo institucional” e a
“insuficiéncia de investimentos em comunidades niao brancas” eram a
causa da criminalidade, e depois que o departamento de policia fosse
abolido e seu orcamento redistribuido para as comunidades nao brancas,
os assistentes sociais e as organizagdes sem fins lucrativos poderiam
manter a paz mediante a “praxis sensivel ao trauma, de apoio a
identidade de género e antirracista” e “a transferéncia imediata de terras
publicas subutilizadas para propriedade da comunidade composta por

negros, indigenas e nio brancos’

— 0 que, na pratica, significa governo
baseado no ativismo.

Entretanto, a fim de aumentar a pressdo externa, a turba itinerante de
ativistas patrulhava as ruas dos bairros residenciais e fazia visitas

noturnas a servidores publicos vacilantes. O grupo, que se



autodenominava Every Day March [Marcha diéria], reunia grupos de até
300 pessoas e se dirigia as residéncias pessoais da prefeita de Seattle,
Jenny Durkan, da chefe de policia de Seattle, Carmen Best, e de quase
todos os membros do Conselho Municipal. Eles tocavam tambores,
entoavam palavras de ordem, aterrorizavam os vizinhos e deixavam
mensagens ameacadoras nas entradas de garagem e nas portas de seus
supostos inimigos: “Libertem as comunidades oprimidas”, “Nao sejam
racistas nojentos”, “Guilhotinem Jenny”.>

Em um incidente, a multidao se dirigiu at€ a casa do membro do
Conselho Municipal Andrew Lewis e o acordou depois da meia-noite.
Quando Lewis chegou a entrada do prédio, o chefe da turba, Tealshaw
Turner, exigiu que ele se comprometesse verbalmente com o corte de
verbas para a policia. Sozinho a porta do prédio, Lewis, visivelmente
assustado, cedeu. Ele prometeu reduzir o orcamento da policia em 50%,
demitir os policiais contra os quais haviam sido registradas reclamagdes
de cidadaos e redirecionar milhdes de dblares em financiamento publico
para “comunidades ndo brancas”. ApOs ter conseguido o que desejava,
Turner fez mencado de partir, mas antes ameacou: “Se voc€ ndo cumprir
a sua promessa, com certeza nos voltaremos”.®

Apesar dessas ameagas, ou talvez por causa delas, o governo se
posicionou em favor dos manifestantes. Ao mesmo tempo que eles
ampliavam seu controle das ruas, o Conselho Municipal aprovou uma
legislacao para privar o departamento de policia de recursos essenciais
para o controle de multiddes, como spray de pimenta, gas lacrimogéneo,
balas de borracha e bombas de efeito moral.” Em uma carta desesperada
aos moradores, a chefe de policia Best alertou que os policiais ndo
teriam “nenhuma capacidade de intervir com seguranga para preservar a
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propriedade no meio de uma multidio violenta em suma,

comunicando o colapso da lei e da ordem no perimetro urbano.



Embora a ordem de controle de tumultos tenha sido bloqueada por
um juiz horas antes de entrar em vigor, um policial veterano disse que os
ativistas adotaram uma estratégia agressiva: reduzir o poder da policia o
suficiente para alcancar a oclocracia (ou seja, o exercicio do poder pela
multiddao) e, em seguida, pressionar os politicos por mais. Se
conseguissem cortar as verbas da policia e privar os policiais de armas
de controle de multidoes, poderiam acabar com o monopolio estatal da
violéncia. Sempre que seus lideres conseguissem mobilizar uma grande
multiddo, poderiam dominar o ambiente fisico e estabelecer um novo
padrdo de ordem publica que se adequasse a seus principios de justica
social.

De maneira inacreditavel, no meio da crescente baderna nas ruas e da
intimidacdo das autoridades publicas, a maioria dos eleitores de Seattle
apoiou o plano de cortar verbas da policia. Numa pesquisa por telefone,
mais da metade apoiou o plano de “reduzir permanentemente o
orcamento do Departamento de Policia de Seattle em 50% e destinar
esse dinheiro para servicos sociais e programas comunitarios”.”

De acordo com fontes do departamento de policia, os policiais
ficaram atOnitos. Eles estavam sitiados em duas frentes: nas ruas € nos
corredores da Prefeitura. As turbas vestidas de preto quebraram
impunemente as vitrines de agéncias bancarias e lojas, o Conselho
Municipal votou a favor de um conjunto inicial de cortes orcamentérios
que preparou o terreno para a “abolicao”, e os ativistas empreenderam
com éxito uma campanha de humilhacao do legislativo e de intimidagao
politica contra a chefe de policia Best, que acabou renunciando ao cargo.

“Nossa lideranga estd em estado cadtico”, um policial da linha de
frente afirmou. “A prefeita tomou a decisao de permitir que um grupo de
mil pessoas imponha a politica de segurancga publica para uma cidade de
750 mil habitantes.”!”



* sk ok ok

O segundo mandamento dos novos abolicionistas € “abolir as prisdes”.
Esse tem sido um tema recorrente em movimentos radicais, desde a
tomada da Bastilha na Revolucdo Francesa até a fuga da Prisdo de
Kresty na Revolucdo Russa.

Na Seattle contemporanea, porém, a revolucdo vem acontecendo de
dentro para fora. Segundo um conjunto de documentos vazados do
Gabinete do Executivo do Condado de King, na €época de George Floyd,
os formuladores de politicas estavam ocupados em elaborar as
justificativas para o fechamento permanente da maior prisao da regiao e
para o término de todo encarceramento de jovens — incluindo menores
acusados de crimes graves como estupro € assassinato.

Os documentos oficiais retratam o sistema prisional como uma
instituicdo de “‘opressdo baseada em raca e forjada para manter a
supremacia branca”. Num grifico em forma de piramide, os
formuladores de politicas alegaram que o crime € o encarceramento
eram apenas manifestacdo na “ponta do iceberg”’; no entanto, em um
nivel mais profundo, o sistema de justica estd baseado na “cultura
supremacista branca”, “distribui¢ao desigual de renda”, “acumulacdo de
poder” e na crenga de que as “pessoas ndo brancas sao perigosas ou
devem ser temidas”. Apds estabelecer essa premissa, a conclusdao €
inevitavel: a supremacia branca ndo pode ser reformada; ela deve ser
abolida.!!

Para esse fim, Dow Constantine, o executivo do Condado de King,
divulgou um plano para acabar de maneira definitiva com a detencdo de
jovens e fechar a prisao no centro de Seattle, que representava cerca de
dois tercos da capacidade total das prisdes do condado. E, ao contrario
da retorica de libertar os “infratores nao violentos”, mais da metade dos
presididrios do sistema do Condado de King estavam presos por crimes



violentos — portanto, o plano, por simples aritmética, libertaria
criminosos violentos nas ruas.!?

Os agentes penitenciarios do condado, que ndo foram consultados
sobre o anuncio do executivo, ficaram chocados. Um supervisor afirmou
que “os ativistas [estdo] procurando reescrever a narrativa da sociedade”
e, se os fechamentos forem aprovados, “os que sofrerdo no final sdo [as
minorias raciais], ja que a criminalidade aumentard drasticamente € o
desrespeito a lei se tornard a norma”. De acordo com o supervisor, apos
0 anuncio, os agentes penitencidrios da linha de frente e as equipes
médicas das prisdes ficaram em estado “cadtico” e se preparando para
“demissdes em massa”. 13

Porém, em vez de levar em conta essas preocupacoes, o executivo do
condado decidiu que era simplesmente o preco do progresso: segundo
documentos internos, ele alertou sua equipe para esperar “estresse,
confusdo e sensacdo de opressdo” no departamento, mas disse que 1SS0
nao deveria impedir o trabalho de criar uma “mudanga na estrutura de
poder” e aconselhou seus funciondrios a deixar “vir a tona a
discriminacdo e o racismo internos’, para que pudessem ser
suprimidos.!#

A pergunta enfrentada por esses funciondrios era evidente: o que
substituird as prisdes nesse novo regime? A principal coalizdo do
movimento progressista de reformas da regido, a Budget for Justice,
tinha uma resposta: o governo deveria “transferir os recursos financeiros
dos sistemas formais de justica para programas de cuidados
comunitarios” que ‘“‘se baseiam em praticas da justica restaurativa que
sdo sensiveis ao trauma e baseadas em direitos humanos e equidade”. Os
ativistas destacaram trés iniciativas sem fins lucrativos como modelos
para o novo sistema de justica — Community Passageways, Creative
Justice, and Community Justice Project [Projeto de passagens

comunitdrias, justica criativa e justica comunitdria] — que oferecem



programas de “circulos de cura”, “narrativa de historias”, terapia
baseada em arte e organizacio comunitéria.'?

As trés iniciativas compartilham uma base filos6fica comum: a
suposicdo de que a pobreza, o racismo € a opressao forcam os
despossuidos a uma vida de crime e violéncia. Seus programas sdo
concebidos claramente para desconstruir como “os sistemas de poder
criam condi¢des que perpetuam a violéncia em nossas casas e vidas
didrias” e ajudar os infratores a “reimaginar uma sociedade na qual sua
libertacdo nao s6 € possivel como também sustentdvel pela propria
comunidade”. Elas encarnam o coragdo e o espirito da revolu¢do, mas
foram um desastre na pratica, € ndo conseguiram desenvolver a
capacidade de servir com substitutos uteis para o “sistema de justica
formal”.!6

Em um caso de grande repercussdo, os promotores encaminharam
um jovem infrator chamado Diego Carballo-Oliveros para um programa
de “circulo de paz”, em que os lideres da organiza¢do sem fins lucrativos
queimaram sdlvia seca para afastar energias negativas, passaram uma
pena de fala!” e guiaram Carballo-Oliveros por “meses de
autorreflexio”.!® Segundo um dos agentes penitencidrios com
conhecimento do caso, os promotores € os ativistas exibiram o jovem
pela cidade como o “exemplo brilhante” de sua abordagem.!” No
entanto, duas semanas depois de concluir o programa do circulo de paz,
Carballo-Oliveros e dois cimplices atrairam um garoto de 15 anos para
a floresta, assaltaram-no e depois o atacaram, cortando seu abdome,
peito e cabeca com uma faca retratil. O garoto fez um telefonema
desesperado para a irma, e um transeunte chamou uma ambulancia, mas
a vitima perdeu muito sangue e morreu mais tarde no hospital.?’

Apesar desses reveses publicos, Dow Constantine, o executivo do
Condado, persistiu em seu plano de fechar permanentemente a prisdao do

centro da cidade e acabar com o encarceramento de todos os jovens. E



os ativistas trabalharam para acelerar o processo. Durante os tumultos,
eles enviaram uma turba até a casa de Constantine na escuridao da noite
para exigir que ele fechasse a prisao imediatamente. Eles o
interromperam com gritos e sacudiram latas de tinta spray, intimando
Costantine a libertar todos os prisioneiros jovens, incluindo menores
acusados de assassinato, porque “a policia assassina o tempo todo”.

Constantine, parado sob um poste de ilumina¢do com os bragos
cruzados, assentiu com a cabeca vagamente e procurou acalmar a
turba.?!

k sk ok ok

O terceiro mandamento dos novos abolicionistas € “abolir os tribunais”.
Em termos simples, os revoluciondrios modernos querem destruir a
concep¢do existente de “justica” e substitui-la por um novo regime de
“Justica social”.

Na imaginag¢do histérica da esquerda radical, os tribunais norte-
americanos ndo sdo o forum imparcial e publico descrito na Sexta
Emenda, mas sim uma extensdo de um aparato estatal brutal, racista e
punitivo. Em Seattle, h4 muito tempo os ativistas procuraram limitar o
alcance e a autoridade dos tribunais municipais. Durante anos,
organizacoes influentes, como Budget for Justice e Public Defender
Association, defenderam eliminar a fianga em dinheiro, reduzir
consideravelmente o departamento de liberdade condicional, diminuir a
quantidade de juizes municipais e atenuar os requisitos de registro de
agressores sexuais — tudo no ambito da “mudanca continua, real e
progressiva da politica e do sistema”.??

No entanto, com a ascensdo do movimento Black Lives Matter
propiciando um ambiente politico ainda mais favoravel, a coalizdo de
ativistas se mobilizou em prol de uma agenda muito mais ambiciosa:



abolir completamente o tribunal municipal e transferir a autoridade para
um sistema de tribunal alternativo administrado por organizagdes sem
fins lucrativos alinhadas ideologicamente, como o programa Law
Enforcement Assisted Diversion, ou LEAD, que oferece “resposta a
situacoes de crise, avaliacdo psicossocial i1mediata e servigos
abrangentes de longo prazo, incluindo tratamento de transtornos

relacionados 4 dependéncia quimica e moradia”??

ou seja, uma
iniciativa para substituir o aparato estatal punitivo por meio de um
processo terapéutico.

Infelizmente, o regime sociopolitico que surgiu apds essas “reformas
iniciais” ndo marcou o inicio da utopia, mas se degenerou em anarquia.
Nos anos que antecederam 2020, Seattle se tornou um refigio para
acampamentos de barracas, consumo de drogas em lugares publicos e
desordem nas ruas, e ostentou uma das taxas de crimes patrimoniais
mais elevadas do pais. O programa LEAD, que recebeu milhdes de
doélares em recursos municipais por ano, falhou repetidas vezes em
produzir resultados. Em seu original “estudo cientifico”, ao levar em
conta mandados de prisao antigos, o LEAD ndo teve nenhum impacto
estatisticamente significativo em novas prisdoes — ou seja, a participacao
do LEAD foi tio eficaz quanto ndo fazer nada.?*

Em 2019, depois de uma série de casos de “reincidentes” notorios,
Ed McKenna, juiz do Tribunal Municipal de Seattle, tentou soar o
alarme acerca do fracasso da cidade em processar criminosos habituais,
como Francisco Calderon, um morador de rua que acumulara mais de 70
condenacoes, mas continuou a obter acordos de pena sem prisdo da
promotoria e da defensoria publica.’> O apelo de McKenna para
restaurar a ordem publica causou alvoroco. A histéria de Calderon
recebeu ampla cobertura da midia e se harmonizou com um relatério
explosivo sobre os “delinquentes contumazes” da cidade, que

aterrorizavam os moradores e as empresas com poucas consequéncias.?S



Contudo, a postura publica de McKenna provocou uma reagao
contraria ainda mais forte. Quase imediatamente, os lideres do
movimento de justica progressista — o procurador municipal Pete
Holmes, a chefe da defensoria publica Anita Khandelwal e a
cofundadora do LEAD Lisa Daugaard — travaram uma impiedosa guerra
de relacdes publicas contra o juiz e conseguiram pressiond-lo com
sucesso a se aposentar dois anos antes do término de seu mandato.

Apo6s se mudar para outro estado, o juiz McKenna alertou o publico
de que a coalizdo de justica progressista estava perigosamente proxima
de criar um sistema judicial alternativo. Ele sustentou que os lideres da
coalizdo governamental e sem fins lucrativos de justi¢ca criminal vinham
se tornando “senhores e proprietarios contemporaneos”, com o poder de
exercer a justica fora do arcabouco constitucional. McKenna explicou
que os programas alternativos sem fins lucrativos, que existem além dos
limites do Estado e ndo estdo sujeitos a um escrutinio publico
significativo, estavam infringindo potencialmente a Sexta Emenda, que
garante o direito a um julgamento publico perante um juri de seus pares.

McKenna disse:

Em [esquemas alternativos anteriores ao julgamento], os réus em potencial sdo
contatados por promotores e informados de que, se participarem ‘voluntariamente’ de
programas especificos, ndo serdo apresentadas acusagdes criminais contra eles.
Contudo, a preocupacgdo ética é se as pessoas acusadas estdo abrindo mao de seus

direitos “consciente e voluntariamente” ou se as pessoas acusadas se sentem obrigadas

a abrir mao desses direitos sob a ameaga de acusagdo e priséio.27

No entanto, apesar dessas preocupagdes éticas, a campanha para
substituir a justica pelo ativismo continuou em ritmo acelerado. Apds os
tumultos causados pela morte de George Floyd, dezenas de promotores
do Condado de King, organizados como o “Equity & Justice
Workgroup”, divulgaram uma carta incentivando sua promotoria a parar
de ingressar com acusacOes de agressdao, furto, trafico de drogas,



arrombamento, fuga, evasdo tarifaria e roubo de carros — na prética,
passando todos, exceto 0s crimes mais graves, para O Processo
alternativo sem fins lucrativos.?8

Enquanto isso, os mentores do LEAD, percebendo a oportunidade de
ampliar seu poder, declararam formalmente sua intencdo de levar a
cidade “além da policia” e atuar como elemento central do novo
complexo de justica progressista.”

Os funciondrios dos tribunais municipais sentiram sua
vulnerabilidade. Temeram que todo seu setor do governo, concebido
para propiciar um férum aberto para a justica € um anteparo contra a
tirania, poderia ser destruido pelos novos abolicionistas. “O sistema nao
quer ser reformado e resiste a reformulagdo”, declarou Daugaard,
cofundadora do LEAD, aos reporteres. “E ndo resta duvida de que ndo
teriamos nada parecido com a magnitude da conversa de reestruturacdao
que vem ocorrendo se ndo fossem as demandas significativas das
pessoas nas ruas.”Y

De repente, os ativistas que construiram com paciéncia seu
movimento se achavam em vantagem. Seattle se viu no meio de um
momento extraordindrio: o0 movimento em favor da aboli¢ao da policia,
das prisdes e dos tribunais jd ndo era mais o sonho de radicais e
utopistas marginalizados; ele tinha sido adotado nas esferas mais altas
do Estado.

“Estamos preparando o terreno para um tipo diferente de sociedade”,
afirmou Kshama Sawant, membro socialista do Conselho Municipal, no
auge dos tumultos. “Nos estamos chegando para desmantelar esse
sistema extremamente opressor, racista, sexista, violento e
completamente falido do capitalismo: esse Estado policial. Nao
podemos parar e ndo vamos parar até acabar com ele e substitui-lo por
um mundo baseado em solidariedade, democracia auténtica e igualdade:

um mundo socialista.”3!
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O momento Comuna de Paris dos novos abolicionistas veio durante a
longa e turbulenta tarde de 8 de junho de 2020.

Os manifestantes haviam atacado sem parar o quartel-general da
policia do Distrito Leste da cidade, arremessando garrafas, pedras e
explosivos na linha de policiais que protegiam o prédio. Entdo, de
repente, a policia desapareceu. A prefeita decidira entregar o distrito
policial para a turba. Os policiais fecharam o prédio com tabuas,
removeram as barricadas e recuaram para a cidade, deixando os
manifestantes fazerem a transi¢cdo desconcertante do protesto para a
conquista.

Naquele anoitecer, grupos de homens armados associados ao
movimento Antifa, ao John Brown Gun Club e a outras organizac¢des
militantes de esquerda fixaram um novo perimetro de segurancga ao redor
do bairro e declararam o territério como Zona Autonoma de Capitol
Hill, ou CHAZ, prometendo governa-lo de acordo com os principios da
justica social. Durante a noite, a CHAZ se transformou num
experimento de laboratério em pequena escala para os compromissos
ideoldgicos da esquerda moderna e demonstragdo do conceito relativo a
um novo sistema de governo, incluindo a aboli¢dao da policia, das prisdes
e dos tribunais.??

Os resultados desse experimento de abolicdo s3ao bastante
esclarecedores. Quase de imediato, os ativistas estabeleceram a estrutura
social béasica da CHAZ, seguindo a teoria de politica identitaria
formulada na declaragdo do Combahee River Collective. As mulheres
negras, indigenas e transgénero foram elevadas a posicdo de maior
autoridade; a identidade determinava o status social; os brancos foram
intimados a realizar rituais de expiacdo. Por meio de uma série de
discursos e reunides, os lideres da comuna procuraram implantar a



pratica social da “decolonizacdo”, concedendo tratamento favoravel a
minorias raciais, “centralizando” mulheres negras e indigenas em todas
as reunides publicas, e incitando os brancos a “‘superar a culpa ou
fragilidade” e “comprometer-se com agdes e responsabilidades a longo
prazo”.

Em um evento noturno, um ativista dos direitos indigenas com uma
bandana roxa cobrindo o rosto anunciou uma campanha de indenizagdes
imediatas em pequena escala: “Quero que vocés deem 10 ddlares a uma
pessoa afro-americana desta zona autbnoma”, ele disse para a multidao.
“Brancos, eu vejo vocés. Vejo cada um de vocés, e lembro de seus
rostos. Encontrem uma pessoa afro-americana e deem a ela 10
délares.”3

A pratica de distribui¢do racial era um tema recorrente. Os lideres da
CHAZ adotaram politicas de segregacdo racial explicita, com alguns
espacos reservados para os BIPOC — negros, indigenas € nao brancos, na
sigla em inglés. O ativista Marcus Henderson, um agricultor urbano
negro com diploma de engenharia de Stanford, criou um projeto agricola
compartilhado no parque do bairro com uma placa anunciando: “Este
jardim é para negros e indigenas e suas plantas aliadas”.>* Como
Henderson disse aos reporteres, o jardim urbano era uma resposta a
“questdo de como os negros t€m sido privados de direitos por tanto

35

tempo”> e uma demonstracdo de “posse coletiva da terra, reavendo a

propriedade e realmente fazendo-a funcionar em prol do povo”.3¢
Alguns dias depois da declaracdo de independéncia da CHAZ, os
ativistas comecaram a considerar a formalizacdo do governo da zona

37 Embora os manifestantes estivessem unificados em

autOnoma.
oposicao ao Departamento de Policia de Seattle, varias faccdes
concorrentes surgiram na CHAZ - e se envolveram numa luta

intrapartiddria para representar 0 movimento.



Os ativistas do movimento Black Lives Matter, liderados por Nikkita
Oliver, queriam que o novo microestado priorizasse a desigualdade
racial e o corte de verbas da policia. Os grupos socialistas e antifascistas
deram énfase a natureza politica radical dos protestos, com Kshama
Sawant, membro socialista do Conselho Municipal, insistindo que a
ocupacdo deveria ser orientada para o “desmantelamento do prdprio
capitalismo” e avanco da “revolucao socialista”. Uma terceira faccdo
composta predominantemente por jovens brancos burgueses desejava
transformar a CHAZ em uma festa comunitaria, com muralistas,
musicos € pequenos comerciantes oferecendo artesanato e
entretenimento ao estilo Woodstock.3®

Em 10 de junho, com o objetivo de obtencdo de um consenso e de
designacdao de uma lideranca para o movimento, os manifestantes
organizaram a primeira Assembleia Popular da CHAZ. Apds montarem
um palco e instalarem um sistema de som, um dos oradores apresentou a
questdo da autoridade legitima, perguntando ao publico: “Qual é a
estrutura e como vamos alcangar algum tipo de hierarquia comunal com
a qual todos nos sintamos satisfeitos?””. Em resposta, o publico vaiou e
insistiu que o movimento deveria permanecer sem lideres e horizontal.
No final da Assembleia Popular, um dos ativistas admitiu que nenhuma
lideranga tinha sido instituida, mas sustentou que o grupo havia optado
em favor dos principios ideoldgicos de um “sistema abolicionista” e do
“compromisso com a solidariedade e responsabilidade perante as
comunidades negra e indigena”.3?

No entanto, esse vacuo de autoridade legitima ndo perdurou.

Alguns dias depois da Assembleia Popular, as fac¢cdoes mais bem
armadas e agressivas na CHAZ comecaram a exercer dominio sobre o
territorio e se tornaram o poder de policia na pritica. Um grupo rotativo
de vigilantes armou seus seguidores com rifles semiautomaticos e
ocupou posi¢des nas barricadas. Esses soldados retiraram jornalistas a



forca da zona autbnoma e espancaram os dissidentes que se opuseram a
seu dominio. Em um incidente, militantes mascarados do Antifa
confrontaram de modo violento um pregador de rua cristdo e
provocador, sufocaram-no até ele perder a consciéncia e o arrastaram
pelas ruas. Em outro incidente, uma grande multiddo perseguiu e
capturou um homem que supostamente tinha roubado itens de uma loja
de autopecas local antes de incendiar o edificio. A policia, tendo cedido
o controle da CHAZ para os ativistas, ndo respondeu a nenhum pedido
de auxilio.*

Em seguida, comecaram as mortes. A primeira vitima de assassinato
fol morta num surto de violéncia de gangues. A segunda, que, ao que se
diz, estava desarmada e dando umas voltas com um carro roubado, foi
alvejada pelas forcas paramilitares da CHAZ. Na breve historia de
independéncia da zona autbnoma, houve dois assassinatos, quatro
tiroteios adicionais e uma taxa de homicidios geral que acabou por ser
quase 50 vezes maior do que a da cidade de Chicago.*! Numa ironia
cruel, todas as vitimas identificadas eram homens negros, exatamente o
grupo demografico para o qual o Black Lives Matter e os lideres da
CHAZ afirmaram oferecer protecao.

Depois dos homicidios, os ativistas perderam confianca em seu
projeto revolucionario, € a prefeita tomou medidas para retomar o
territorio. No inicio da manha de 1° de julho, uma unidade policial de
Seattle, armada com cassetetes longos e rifles semiautomaticos,
desocupou de vez a Zona Autbnoma de Capitol Hills. Enquanto os
policiais e as equipes de servigos publicos removiam as barricadas e
limpavam as pichacdes, o verdadeiro legado da CHAZ foi revelado: dois
jovens negros, Lorenzo Anderson Jr., de 19 anos, e Antonio Mays Jr., de
16, tinham morrido sob a falsa promessa de utopia.*?

A verdade € politicamente inconveniente, mas factualmente
incontestdvel: o verdadeiro problema nos Estados Unidos, desde o



Partido dos Panteras Negras até o movimento Black Lives Matter, nao €
a brutalidade policial, mas a brutalidade das ruas norte-americanas. Ao
instituir uma “zona sem policia”’, a CHAZ nao se tornou pacifica; na
realidade, tornou-se sem lei, brutal e violenta. A governanga dos
extremos ndo é automaticamente melhor, mas muitas vezes € pior do que
a governanca do centro.

Enquanto a midia nacional realizava sua autOpsia final da CHAZ,
houve um detalhe tragico que escapou despercebido. O edificio do
Distrito Leste do Departamento de Policia de Seattle, que os radicais
acreditavam ser um simbolo da “supremacia branca”, foi construido
originalmente sob a lideranca de Sam Smith, o primeiro membro afro-
americano do Conselho Municipal de Seattle, que queria proporcionar
tempos de resposta mais rapidos para o Distrito Central da cidade, onde
os moradores negros haviam exigido maior protecdo policial.** A ironia
¢ profunda: Smith, que cresceu no Sul Profundo dos Estados Unidos no
periodo da vigéncia do sistema de segregacdo racial (Jim Crow), via a
policia como um servico publico; 60 anos depois, radicais com
educagdo superior a viam como uma for¢ca do mal que devia ser abolida.

As consequéncias desse movimento foram devastadoras. Os ativistas
do Black Lives Matter obtiveram os mesmos resultados do movimento
de libertagdo negra que os precedeu: violéncia, instabilidade, caos e
mortes. Apos os tumultos causados pela morte de George Floyd, os
Estados Unidos testemunharam o maior aumento anual de homicidios
desde o inicio do registro em 1960: um total de 21,5 mil pessoas
baleadas, esfaqueadas, envenenadas, surradas e espancadas até a
morte.** Os cientistas sociais atribufram os milhares de assassinatos
adicionais as consequéncias nao intencionais do movimento Black Lives
Matter.®

Em Seattle, o mesmo cenario se repetiu. No ano dos tumultos, a
policia registrou o maior nimero de homicidios numa geracdao, com os



maiores ndices de violéncia concentrados em comunidades negras.*0 Os
vitimados muitas vezes voltaram a se tornar vitimas. Por exemplo,
Horace Lorenzo Anderson, pai de um dos adolescentes mortos na
CHAZ, foi alvejado no rosto, mas felizmente, ao contrario de seu filho,
sobreviveu.4’

No entanto, o fracasso da CHAZ, assim como o fracasso da Comuna
de Paris, ndo vai deter a revolugao.

Como seus antecessores historicos, os novos abolicionistas ndo tém
intencdo de realizar reformas no dmbito da ordem social vigente. Eles
procuram derrubar completamente essa ordem social. Marx, e
posteriormente Herbert Marcuse e Angela Davis, viram a efémera
Comuna de Paris como um modelo em pequena escala para seu projeto
maior de revolta moral e politica. A Zona Autonoma de Capitol Hill
tinha a mesma fungdo, atualizada para a era digital — e, como no
passado, a irrup¢cdo da violéncia e instabilidade foi considerada um
acelerador, e ndo um dissuasor, em relacdo a mudanga social. Afinal, a
revolucdo € a aplicacdo implacavel da dialética negativa: subverter,
mudar, desmascarar, destruir.

Em Seattle, o clima revolucionario criou uma sensacao de perigo. Os
proprietarios de edificios fortificaram quarteirdes inteiros. Grupos de
sem-teto criaram grandes mercados de drogas ao ar livre. Os traficantes
vendiam heroina, fentanil e metanfetamina em plena luz do dia. Os
viciados conseguiam dinheiro esvaziando lojas de esquina e quebrando
janelas de carros.*® Enquanto isso, os revoluciondrios da classe
trabalhadora qualificada usaram a imagem dos oprimidos para justificar
acoes mais radicais e travar sua propria guerra simbodlica. Também
usaram seu vasto aparato informacional para moldar a percepcdao da
realidade rumo a revolugdo.

O objetivo final € alcancar o impossivel: trazer a promessa do paraiso
para a terra. Angela Davis disse a seus alunos:



[Certa vez] Karl Marx afirmou que a religido € o sonho de aspiracio de uma
humanidade oprimida. As vontades, as necessidades e os desejos verdadeiros sdo
transformados em sonhos de aspiracdo por meio do processo de religido, porque
parecem impossiveis neste mundo: essa € a perspectiva de um povo oprimido. Mas o
que € importante, o que é crucial, é que esses sonhos estdo sempre prestes a voltar a

seu status original: as aspiracdes e as necessidades reais aqui na terra. Sempre hd a

possibilidade de redirecionar esses sonhos de aspiracdo para o aqui e agora.49
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CAPITULO 10

PAULO FREIRE

O mestre da subversao

No outono de 1969, o educador marxista brasileiro Paulo Freire chegou
ao campus da Universidade Harvard com uma mala cheia de roupas e
um original em portugués de um livro que ele intitulou de Pedagogia do
Oprimido. Freire chegou na condi¢do de eLivros, forcado a deixar o
Brasil apos um golpe militar de direita, e logo se envolveu em circulos
politicos radicais em Cambridge, Massachusetts. Com a chegada do frio
do inverno, Freire deixou a barba crescer e adotou a aparéncia de um
guru — o tedrico do Terceiro Mundo com os segredos da subversao.

Na breve permanéncia de Freire em Harvard, onde ele atuou como
pesquisador adjunto do Centro de Estudos em Educagio e
Desenvolvimento, Freire e seus colegas traduziram o original de
Pedagogia do Oprimido para o inglés, o que, ao longo das décadas
subsequentes, ajudou a transformar a educagcdo norte-americana.
Pedagogy of the Oppressed vendeu mais de 1 milhdo de exemplares.!
Ele é agora a terceira obra mais citada em ciéncias sociais.” Tornou-se
um texto fundamental em quase todas as escolas de pos-graduacdo em
educagcdo e programas de capacitacdo de professores. Embora Freire

tivesse passado apenas seis meses em Cambridge, ele partiu como um



profeta da esquerda intelectual e identificou o sistema educacional como
um veiculo para a revolucao.

Como livro, Pedagogy of the Oppressed é um teste de Rorschach. Em
um primeiro nivel, a obra apresenta uma licdao simples, até incontestavel:
as criancas devem se engajar em sua propria educacdo e se envolver na
solugdo criativa dos problemas, em vez de serem submetidas ao
aprendizado mecanico e ao controle de cima para baixo. Atualmente,
essa percep¢do € apresentada nas escolas norte-americanas como
“pedagogia critica” e “ensino culturalmente responsivo”, com Freire
desempenhando o papel de professor amdvel e barbudo que quer cultivar
o0 espirito da justica social.

Contudo, sob a superficie, ha uma corrente mais profunda e
preocupante que percorre todo o conteudo de Pedagogy of the
Oppressed. Freire embasa sua pedagogia na crencga politica de que o
capitalismo escravizou a populacdo e “anestesiou” os oprimidos do
mundo com uma série de mitos: “o mito de que a ordem opressora é
uma ‘sociedade livre’”; “o mito de que todas as pessoas sdo livres para
trabalhar onde querem”; “o mito de que essa ordem respeita os direitos
humanos”; “o mito da propriedade privada como fundamental para o
desenvolvimento humano pessoal”; “o mito da caridade e generosidade
das elites”.?

Freire estd pronto para oferecer a solu¢cdo. Por meio de sua obra, ele
revela a visdo de um sistema educacional ideal que desconstroi os mitos
da sociedade, desmascara seus opressores € desperta nos estudantes a
“consciéncia revoluciondria”.* A linguagem de Freire — libertagdo,
revolucgdo, luta — ndo é meramente simbdlica. As figuras politicas mais
citadas no livro sdo Lénin, Mao, Guevara e Castro, todos os quais
recorreram a violéncia para promover sua causa politica.

“A revolucdo pode comecar na sala de aula”, Freire disse a seus
alunos, “mas terd seu desfecho nas ruas”. Ele cultuava a agdo decisiva



dos militantes do Terceiro Mundo e via o sistema educacional como o
local de recrutamento ideal para a revolugdo cultural que subverteria o
mundo. Ele bradou:

A “revolugdo cultural” pressupde a reconstrugdo total da sociedade. Conforme a
revolugdo cultural aprofundar [a consciéncia critica] na praxis criativa da nova
sociedade, as pessoas comecardo a perceber por que os vestigios miticos da antiga

sociedade sobrevivem na nova. E, entdo, elas serdo capazes de se libertar mais

rapidamente desses fantasmas.”

Paulo Freire se imaginava um ordculo: um homem que desmitificara
as opressoes de seu tempo. Porém, na verdade, ele era um homem que
desencadearia crueldades inimagindveis em nome da justica. “O ideal
reside em punir 0os perversos — os assassinos das liderancas populares,
dos camponeses e dos povos da floresta — aqui e agora”, ele proclamou.®

O professor risonho e barbudo era mais um fanatico do que um guru.
Mesmo quando os regimes marxistas-leninistas se revelaram como
propagadores de grandes barbaries, ele se recusou a abandonar a fé. Ele
se apegou a seus idolos — Che, Lénin, Mao — mesmo quando suas
proprias sociedades os repudiaram. Porém, apesar do fracasso de sua
ideologia em todos os lugares em que foi tentada, sua influéncia se
enraizou em um lugar improvavel: os Estados Unidos da América.

Foi onde ele se tornou um profeta.

k sk ok ok

Paulo Reglus Neves Freire nasceu em Recife, no dia 19 de setembro de
1921. A cidade, que havia sido um dos principais portos de escravos das
Américas, permanecera pobre, atrasada e muito movimentada na costa
do Atlantico. Enquanto outras regides do Brasil comecavam a se

industrializar, o Nordeste se mantinha estagnado: a economia continuava



seguindo o padrdao colonial, com grandes fazendas que supriam o
mercado mundial com agticar e um sistema ferrovidrio primitivo.” Na
época da juventude de Freire, a regido tinha a menor renda per capita da
América Latina e uma das maiores taxas de analfabetismo, desnutricdao
e doencas tropicais.®

A familia Freire se situava socialmente de forma precéria entre a
classe média e a classe baixa. Joaquim, o pai de Paulo, era um oficial da
Policia Militar, mas foi obrigado a se aposentar precocemente devido a
um problema cardiaco, € nunca mais conseguiu encontrar um emprego
fixo. Ele acabou morrendo quando Paulo era adolescente, o que levou a
familia a enfrentar circunstancias muito dificeis. A mae de Paulo
manteve algumas das aparéncias da classe média — roupas, gravatas, um
piano na sala de estar —, mas as criangas costumavam passar fome.”

Freire remontou as origens de seu pensamento politico as privagdes
de sua infancia. “Minhas vivéncias como crianca € como adulto
ocorreram socialmente no ambito da historia de uma sociedade
dependente, em cuja natureza terrivel e dramatica participei desde
cedo”, ele recordou em sua autobiografia. “Devo destacar que foi essa
natureza terrivel da sociedade que fomentou minha crescente
radicalidade.”!® Como exemplo de sua educacio politica, Freire relata
uma historia na qual ele e um grupo de amigos, exaustos e famintos,
entraram sorrateiramente em um pomar para roubar mamades, mas foram
pegos pelo proprietario. “Eu devo ter ficado pélido por causa da surpresa
e do susto. Nao sabia o que fazer com minhas maos trémulas, das quais
0 mamado caiu no chao”, Freire escreveu. “Naquela ocasido, roubar a
fruta era necessario, mas o homem me deu um sermao moralista que
tinha pouco a ver com minha fome.”!!

Este mundo simbdlico da infancia de Freire — parte lembranga, parte
alegoria — propiciou o fundamento humano para a filosofia que se

exteriorizou na maturidade de Freire. De fato, os sentimentos de trai¢ao



e indignacdo de Freire com as condi¢des de Recife se justificavam. O
antigo territorio colonial estruturava-se em hierarquias rigidas e tolerava
um sofrimento tremendo dos pobres. O sistema de latifiindios, em que
grandes proprietdrios de terra enviavam uma imensa quantidade de
trabalhadores para plantacoes de cana-de-acucar, ainda mantinha o
estigma do feudalismo. Os camponeses estavam presos a terra e
trabalhavam até a exaustao. Além disso, como analfabetos, estavam
impedidos de votar nas elei¢des. Eles viviam a mercé dos proprietarios
de terras nacionais e dos mercados de commodities estrangeiros, que
sempre tinham sido senhores brutais.!?

A politica proporcionou um caminho para escapar desse pesadelo.

Ap06s concluir o ensino médio, Freire foi para a Universidade Federal
de Pernambuco, obteve um diploma em direito e ingressou no Servigo
Social da Industria (SESI), onde comecou a trabalhar como educador
dos cidadaos mais pobres da regido. Ele deu inicio a sua carreira como
inovador e reformista, acreditando que a “educagdo progressista”
poderia levar a alfabetizacdo as massas e incorporar seus interesses no
sistema governante. Como jovem, ele percorreu as favelas da cidade e as
areas rurais isoladas pregando o valor de uma “educacdo democratica” e
o “trabalho do homem com o homem”.!3

No SESI, Freire concebeu a prética dos “circulos de cultura”, em que
os participantes se envolviam num didlogo ativo com seus instrutores,
buscando entender sua posi¢do histérico-politica, assim como a
mecanica da alfabetizagdo. Esse foi o periodo de Freire como humanista,
orientado pela convic¢ao de que “os seres humanos, ao criar e recriar
coisas e transformar o mundo, podem transcender a situacao em que seu
estado de ser é quase um estado de ndo ser, e avangar para um estado de
ser, em busca de se tornar mais plenamente humano”. !4

Com o tempo, porém, Freire se sentiu desiludido com esse modelo.

Ele passou a enxergar seu trabalho no SESI como algo que atendia aos



“interesses da classe dominante”, e criticou a instituicdo por abandonar
seu propdsito utdpico e se transformar num “servico paternalista e
burocratico”.!> Para Freire, a instituicio representava os valores do
humanismo, mas era, em ultima anélise, concebida “para mitigar a luta
de classes e impedir o desenvolvimento de uma consciéncia politica e
militante entre os trabalhadores”. Era uma tentativa das entidades
industriais de “domesticar” os homens que povoavam as plantacdes de
cana-de-acticar e os chios de fibrica.!®

Como reacdo, Freire buscou uma nova teoria que adequasse a
natureza radical da luta de classe com uma filosofia politica igualmente
radical. Ele se aprofundou na literatura marxista, que forneceu o
impulso utdpico e a visao de uma sociedade sem classes, assim como 0s
meios para alcancé-la: a revolu¢ao. Segundo Freire, isso foi uma espécie
de conversdo espiritual que uniu o humanismo cristdo ao marxismo
dialético. “Foram a mata de Recife, refugio dos escravos, e as
ribanceiras onde os oprimidos do Brasil vivem, aliadas a meu amor por
Cristo e a esperanca de que Ele seja a luz, que me levaram a Marx”, ele
escreveu. “A realidade tragica das ribanceiras, matas e brejos me
levaram a Marx.”!”

A conversdo de Freire foi rdpida e profunda. Em meados da década
de 1960, a medida que os revoluciondrios marxistas comegaram a tomar
o poder na Asia, Africa e América Latina, Freire comecou a considerar
a educacdo como um meio de impulsionar e apoiar a “revolucdo
cultural” que propiciava a base intelectual para transformar a ordem
politica, econdmica e social do Terceiro Mundo. “A revolugdo € sempre
cultural”, ele escreveu, “quer seja na fase de denunciar uma sociedade
opressora e proclamar o advento de uma sociedade justa, quer na fase da
nova sociedade inaugurada pela revolugdo.”!8
Nesse periodo, a pedagogia reformista dos primeiros anos de Freire

virou uma pedagogia marxista visando nada menos que a transformagdo



completa da sociedade. Em Pedagogy of the Oppressed, ele descreve
esse novo método:

A pedagogia do oprimido, como uma pedagogia humanista e libertdria, possui duas
fases distintas. Na primeira, os oprimidos desvendam o mundo da opressdo e, por meio
da préaxis, comprometem-se com sua transformacdo. Na segunda fase, em que a
realidade da opressdo ja foi transformada, essa pedagogia deixa de pertencer aos

oprimidos e se torna uma pedagogia de todas as pessoas no processo de libertacdo

permanente. 19

Como deve ser interpretada essa nova abordagem pedagogica?
Primeiro, € necessario reconhecer que, ao longo de sua vida, Freire
adotou uma postura ambivalente: ele utilizou abstracdes como
“libertagao” que poderiam ser interpretadas sob o prisma do humanismo
ou radicalismo. “Libertacdo” significava um processo pessoal de atingir
a conscientizacdo, ou ‘“‘consciéncia critica”’, que liberta o aluno do
analfabetismo, desamparo e ignorancia. Porém, “libertacdao” também
significava uma luta revolucionaria para por fim a um determinado
regime politico e instaurar 0 marxismo-leninismo como a nova ideologia
do Estado.

A fim de suavizar sua imagem, os discipulos de Freire tém enfatizado
sistematicamente sua missao humanista, retratando-o como uma figura
sdbia e pacifica. Em uma representacdo tipica, Donaldo Macedo,
tradutor para o inglés de varias obras de Freire, € Ana Maria Aragjo
Freire, segunda mulher de Freire, declararam que o educador e filésofo
brasileiro “jamais se manifestou a favor da violéncia ou da tomada do
poder pela forca das armas, nem defendeu isso. (...) Ele lutou e vinha
lutando por uma sociedade mais justa € menos perversa,
verdadeiramente democratica, onde ndo haja opressores contra
oprimidos, onde todos possam ter uma voz e uma oportunidade”.?’

Porém, essa suavizagdo, que procura tornar a obra de Freire aceitavel
para o publico de nossa €poca, € absurda.



De forma explicita, Freire justificou a violéncia em Pedagogy of the
Oppressed e defendeu revoluciondrios violentos como Lénin, Stalin,
Castro e Mao,?! que deixaram um rastro de cerca de 90 milhdes de
mortos.?? Freire escreveu:

A violéncia é desencadeada por aqueles que oprimem, que exploram, que ndo
reconhecem os outros como pessoas, € nao por aqueles que sdo oprimidos, explorados
e ndo reconhecidos. Consciente ou inconscientemente, o ato de rebelido pelos
oprimidos (um ato que € sempre, ou quase sempre, tdo violento quanto a violéncia
inicial dos opressores) pode suscitar o amor. Enquanto a violéncia dos opressores

impede que os oprimidos sejam plenamente humanos, a resposta destes a essa

violéncia se fundamenta no desejo de perseguirem o direito de ser humanos.2>

Mesmo depois de as atrocidades dos herdis de Freire serem
reveladas, ele continuou a idealiza-los. Em 1974, ele considerou a
Revolugdo Cultural Chinesa — que resultou na morte, fome e perseguicao
de milhdes de pessoas inocentes — como a “solu¢do mais genial do
século”.?* Em 1985, ele descreveu Che Guevara como a encarnagio da
“auténtica utopia revoluciondria”, o que “justificou a guerra de guerrilha
como uma introducio a liberdade”.?> Para Freire, a violéncia
revoluciondria era mais bem compreendida como “um ato de amor”.?

No entanto, os militares brasileiros adotaram uma interpretagcdo
diferente. Na década de 1960, Freire havia ampliado seus “circulos de
cultura” por toda a regido Nordeste brasileira € comandou um programa-
piloto em Angicos, no Rio Grande do Norte, com o apoio do presidente
esquerdista Jodo Goulart, que delineara uma ambiciosa agenda politica
conhecida como Reformas de Base, que incluia aumento da carga
tributaria das empresas, redistribuicdo de terras em larga escala,
concessao do direito de voto para os analfabetos e maiores investimentos
em educacgdo. Goulart participou de uma cerimonia num dos circulos de
cultura de Freire em Angicos, na qual o anfitrido do presidente declarou
com orgulho que o movimento estava criando “um povo que decide, um



povo que estd se erguendo, um povo que comegou a tomar consciéncia
de seu destino e comecou a participar do processo historico brasileiro de
maneira irreversivel”.?’

Naquele mesmo ano, Goulart contratou Freire para desenvolver a
campanha nacional de alfabetizacdio do governo federal, que,®
juntamente com as Reformas de Base, eles esperavam que finalmente
marcasse o inicio da “Revolugdo Brasileira”.?® O Partido Comunista
Brasileiro apoiou plenamente a iniciativa, convencido de que as
“reformas estruturais da sociedade” de Goulart proporcionariam “um
elo no processo revolucionario que culminaria com o advento e a
construcio do socialismo”.30

Com tal retérica, Goulart, Freire e os comunistas se colocaram
diretamente na mira dos militares brasileiros e dos presidentes norte-
americanos John F. Kennedy e Lyndon Johnson. Em 1963, diplomatas
norte-americanos e aliados  brasileiros trocaram  mensagens
desenfreadamente, alertando a respeito de “um processo de subversao
institucional de extrema gravidade” que “pode exigir a eliminacdo da
ameaca por meio de acdo militar”. Uma mensagem descreveu o
programa de alfabetizacdo de Goulart e Freire como uma campanha de
“lavagem cerebral” que utilizava as mesmas técnicas dos comunistas
chineses.’!

No final de marco de 1964, os militares brasileiros puxaram o
gatilho. Os generais depuseram Goulart, acabaram com os programas de
alfabetizacdo e prenderam suspeitos de serem comunistas e subversivos.
Autoridades militares denunciaram a campanha nacional de
alfabetizacdo como uma tentativa de “comunizar” o Brasil e criar “5
milhdes de robds eleitorais em favor dos partidos populistas, incluindo
0s comunistas’.

Em questdo de meses, as forcas armadas desmantelaram a estrutura

da campanha de Freire. Os militares apreenderam uma grande



quantidade de documentos, detiveram lideres dos circulos de cultura e
até incendiaram alguns edificios escolares. O novo regime acusou Freire
e seus camaradas de liderar “o trabalho de subversdio mais sutil e
eficiente ja realizado no Brasil”, com o objetivo principal de transformar
as “massas analfabetas em um instrumento para a conquista pacifica do
poder pelo Partido Comunista”.3> No inverno, o governo prendeu Freire
em sua casa e o transferiu para uma cela de prisao em Recife. “Mais um
para a jaula”, o oficial de seguranca disse.?>

Nos 70 dias seguintes, os interrogadores questionaram Freire sobre
suas técnicas de subversdo, apoio a revolu¢do comunista, relacio com
Cuba e a URSS, e um suposto depdsito de armas descoberto na sede do
movimento de cultura popular de Freire.3* Freire negou as acusacdes,
considerando-as como “alucinacdes”.?

Por fim, os militares o libertaram. Com receio de ser preso
novamente, Freire pediu asilo na embaixada boliviana, e dali partiu para
o exilio.

Nos 16 anos seguintes, Freire percorreu o mundo, incluindo os
Estados Unidos, a América Latina e a Africa pés-colonial, procurando
colocar em prética suas teorias de libertacdo. Segundo Freire, o golpe
militar no Brasil o radicalizara.’® O humanista amdvel de Recife tinha se
transformado no pedagogista da revolucdo mundial. Freire havia perdido
a esperanga na politica reformista e, quando partiu para o exilio, havia se
tornado um marxista convicto, que acreditava que sO a transformacado
total da sociedade poderia por fim a desumanizacdo das classes
trabalhadoras.

Embora seu projeto tivesse fracassado no Brasil, Freire acreditava
que poderia ter sucesso em paises do Terceiro Mundo aonde os
comunistas tinham chegado ao poder, como Chile, Nicardgua, El
Salvador, Angola, Mocambique, Tanzania, Cabo Verde, Sao Tomé e
Principe, e um pequeno pais na costa ocidental da Africa: Guiné-Bissau.
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A costa da Guiné-Bissau adentra o Oceano Atlantico como um conjunto
de dentes de tubardo. A série de ilhas, baias e enseadas proporcionava
condicoes seguras para a navegacdo das caravelas coloniais portuguesas,
que utilizavam a Guiné-Bissau como centro de transito para o envio de
escravos africanos para o Brasil. Os portugueses dominaram a Guiné-
Bissau por quase cinco séculos, embora nunca tivessem se aventurado
muito no interior do territorio, limitando seu empreendimento colonial
ao litoral e a pequenos centros urbanos ao longo da costa. Até uma fase
tardia do século XX, grande parte do interior do pais permaneceu
intocado pelo mundo moderno.

Quando Freire chegou a capital do pais, Bissau, em 1975, a colonia
parada no tempo acabara de conquistar sua independéncia de Portugal e
estabelecera um regime marxista-leninista revolucionario, sob a
lideranca do Partido Africano da Independéncia da Guiné e Cabo Verde,
ou PAIGC. Freire chegou a convite do presidente Luis Cabral, meio-
irmao e sucessor do lider revoluciondrio Amilcar Cabral, que havia sido
assassinado no final da guerra. Luis Cabral e seu comissario de
Educacdo, Mario Cabral, convidaram Freire com a esperanca de que o
brasileiro pudesse usar as técnicas pedagogicas para ajudar o governo a
levar da fase da revolu¢do militar, que Freire descreveu como “a tomada
do poder”, para a revolucdo cultural, que ele descreveu como a
“inauguracdo de uma sociedade de mulheres e homens no processo de
libertagio progressiva”.’

A tarefa de educar as massas era desafiadora. O pais tinha acabado de
emergir de uma década de guerra violenta, e apenas 10% da populagdo
era alfabetizada.’

Em vérias cartas a Mario Cabral, comissario da Educacgdo, Freire
expressou grande admiracdo pelos guerrilheiros e concebeu o programa



nacional de educacdo como uma extensao da revolucdo, combinando sua
campanha de alfabetizagdo com o planejamento econdmico centralizado,
uma politica agricola coletivista e doutrinacao politica. Escreveu Freire:

Se a sociedade, ao se reconstruir, se mover em direcdo ao socialismo, ela precisard, por
um lado, organizar seus métodos de produgdo com esse objetivo em mente, e, por
outro, estruturar sua educacdo em estreita relacdo com a producdo, tanto do ponto de

vista da compreensdo do processo produtivo quanto da formacgdo técnica dos

aprendizes.39

Para Freire, o novo regime deve ‘“considerar a alfabetizacdo dos
adultos como um ato politico, coerente com os principios do PAIGC”,40
o que, em conformidade com a doutrina marxista, levaria a uma
sociedade em que “a produtividade econdmica aumentaria até o ponto
em que a consciéncia politica das massas populares se tornaria mais
clara” 4!

Na pratica, Freire e seus colegas conceberam uma campanha de
alfabetizacdo que s6 pode ser descrita como propaganda. O conteudo do
programa se concentrou em oito “temas nacionais”, incluindo producao,
defesa, educacdo, cultura e trabalho, e incorporando slogans
revoluciondrios de Amilcar Cabral e ensinamentos destinados a infundir
“clareza politica” nas massas. Freire imaginou transformar os
professores em um grupo de “militantes” por meio de “uma revisio
permanente de [seu] condicionamento ideoldgico de classe”.*2

Ao seguir a teoria revoluciondria de Amilcar Cabral, Freire sustentou
que os assimilados do pais, moradores urbanos e a insignificante
burguesia deveriam cometer “suicidio de classe” e ir para as fazendas, a
fim de transcender as fronteiras entre cidade e campo, mente e corpo,
ricos e pobres.*> A ambicio de Freire ndo era s6 forjar uma sociedade
marxista-leninista, mas também criar “o0 novo homem e a nova mulher”.

Para ele, a populagdo nativa da Guiné-Bissau podia ser “analfabeta, no



sentido literal do termo”, mas “era muito alfabetizada politicamente”
por causa de sua experiéncia na guerra de libertacio.**

No entanto, Freire e o regime cometeram uma série de erros fatais.
Primeiro, eles basearam todo seu projeto politico e cultural num
conjunto de ideias econdmicas que estavam fadadas ao fracasso. Na
primeira Assembleia Nacional Popular apds a independéncia do pais, o
PAIGC aboliu a propriedade privada, nacionalizou toda a terra, ordenou
a coletivizagdo da agricultura por meio dos Comit€s de Aldeia e
decretou 0 monopolio estatal sobre bens bdsicos por meio das Lojas
Populares administradas pelo governo.

A revista Black Scholar, uma das principais publicacdes do
radicalismo negro nos Estados Unidos, descreveu o programa da Guiné-

Bissau em um artigo de 1980:

Os lideres escolheram basear a economia na agricultura, na qual 86% da populacio
esta envolvida. O governo vem introduzindo gradualmente a produg@o mecanizada e
diversificada nas dreas de cultivo tradicionais. Ele considera um sistema coletivista de
algum tipo como a solucdo para o progresso econdmico. Os pequenos agricultores sao
incentivados a adotar o modo cooperativo. As fazendas estatais estdo em operacio
sempre que possivel. (...) As fazendas experimentais foram criadas pelo Estado;

algumas no interior, onde existiram grandes propriedades abandonadas pelos

portugueses.45

Em segundo lugar, apesar da visdo de Amilcar Cabral acerca de um
marxismo distintamente africano, baseado na “reafricanizacdo das
mentes”, os comissarios da Educagdo escolheram o portugués como a
lingua nacional de ensino.*® A decisdo foi desconcertante: eles estavam
adotando a lingua do poder colonial, mas, acima de tudo, adotando uma
lingua que quase ninguém no pais conseguia entender. Na €poca, apenas
5% da populacdo da Guiné-Bissau falava portugués. O restante do pais

se comunicava numa mistura de lfnguas tribais e indigenas.*’



Amilcar Cabral sonhara com a revolu¢do como uma campanha para
“decolonizar mentalmente” a populacdo nativa, mas, ao optar pelo
portugués como lingua nacional, o regime estendeu a influéncia da
lingua colonial no pafs mais do que nunca.*® E ao convidar Freire, o
regime acrescentou mais uma ironia: o educador chegou & Africa como
um autodeclarado libertador, mas trouxe consigo a lingua e a
mentalidade de um europeu - afinal, ele era descendente de
colonizadores portugueses na colonia mais importante da metrépole.

Por fim, a visdao de Freire para a Guiné-Bissau se inspirou na
Revolugdo Cultural Chinesa, que se revelaria um desastre econdmico e
humano. Como Freire explicou no livro de memorias sobre seu trabalho
na Guiné-Bissau, Pedagogy in Process [Cartas a Guiné-Bissau], seu
modelo era a comuna agricola Dazhai, na provincia de Shanxi, na China,
que o presidente Mao celebrou na campanha “Aprenda com Dazhai”
como tendo aprimorado o desenvolvimento econOmico comunista, a
produgdo agricola e a educacdo em massa.

Embora a Revolugdo Cultural Chinesa estivesse a beira do colapso
quando Freire chegou a Guiné-Bissau, ele ainda acreditava que ela era a
solucdo para o futuro do pais. Ele escreveu:

O novo clima criado pela libertagdo permite que o povo se envolva numa campanha de
alfabetizacdo e na reforma agriria. Um programa ligado a producdo que busca
desenvolver incentivos sociais, como o trabalho cooperativo, e que se preocupa com o
bem comum deposita sua fé nos seres humanos. Possui uma crenca critica, nao
ingénua, na capacidade das pessoas de serem transformadas no processo de

reconstrugao de sua sociedade.

Para Freire, o programa de trabalho coletivo em Dazhai era a prova
de que o marxismo revoluciondrio tinha tornado possivel “a dinamica de
transformar a realidade”, que poderia ser aplicada diretamente a

situacdo da Guiné-Bissau.*’



Havia um problema: apesar da insisténcia de Freire em dizer que ele
nao se deixava iludir pelos “mitos” das sociedades capitalistas, ele foi
seduzido pelos mitos ainda mais perigosos das sociedades comunistas.

Na realidade, Dazhai foi um desastre. O presidente Mao forcara os
camponeses a seguir rotinas de trabalho brutais, mourejando dia e noite
até a exaustdo, e o governo inventara os nimeros da safra: a comuna nao
era autossuficiente, mas recebia subsidios estatais significativos.
Enquanto isso, os grandiosos projetos de constru¢do em Dazhai,
terraplanando montanhas até o leito rochoso e aterrando as ravinas,
eram pog¢os sem fundo econdmicos; nenhum desses projetos levou a
uma maior prosperidade ou produtividade agricola.’® Como concluiu
um estudioso da campanha de Dazhai: “Raramente houve um momento
historico em que coincidiram a repressao politica, os ideais equivocados
e uma visdo absolutista de prioridades e métodos corretos, para resultar
em ataques tdo concentrados contra a natureza, destruicdo ambiental e
sofrimento humano”.>!

Freire deveria ter agido com mais discernimento. Em 1975, quando
ele chegou a Guiné-Bissau, a Revolucao Cultural Chinesa estava a
menos de um ano do colapso total — e o sistema agricola coletivo de
Dazhai seria oficialmente rejeitado pouco tempo depois.>?

Porém, Freire ainda se encontrava sob o fascinio da Revolucdo
Cultural. Ele ignorou os horrores, as brutalidades, as ondas de fome, os
massacres € as mortes em massa que se acumularam ao longo da
revolugdo. Ele ndo manifestou ceticismo algum em relagdo a campanha
de propaganda e seus slogans fantasiosos sobre Dazhai, tais como
“mover as montanhas para criar campos agricolas” e “mudar o céu e
alterar a terra”.>> Mesmo em 1985, quando a violéncia e a destruigdo da
revolugdo chinesa ja eram conhecidas pelo mundo, Freire se recusou a

reconhecer seus erros. Ele continuou a enaltecer os “grandes méritos” da
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Revolugdo Cultural®® e louvou o presidente Mao como um modelo de

“tolerancia”, “humildade” e “paciéncia”.>>

Essa cegueira — a negacdo dos velhos mitos e a certeza nos novos —
condenou os esfor¢os na Guiné-Bissau.

Em 1977, o Terceiro Congresso do Partido da Guiné-Bissau
promulgou uma politica agricola nacional que era quase idéntica a antiga
politica soviética de “acumulacdio primitiva socialista”.’® Como
resultado, a producdo de alimentos despencou. O pais se converteu de
exportador liquido de arroz em dependente de ajuda estrangeira. A
escassez de alimentos, a fome, o contrabando, o suborno e a corrupcao
eram generalizados. O programa de educacdo nacional de Freire
degenerou em pura ilusdo.

Em uma aula para jovens educadores no Centro Maximo Gorki de
Formacdo de Professores da Guiné-Bissau, o brasileiro afirmou que

qualquer insucesso na educagao era uma falha na politica:

A militancia nos ensina que os problemas pedagdgicos sdo, antes de tudo, problemas
politicos e ideoldgicos. Portanto, insistimos cada vez mais, nos semindrios de
qualificacdo, na andlise da realidade nacional, na clareza politica do educador, na
compreensdo do condicionamento ideoldgico e na percepcao das diferencgas culturais.

Tudo isso deve comecar muito antes da discussdo a respeito das técnicas e dos métodos

de alfabetizagéo.S 7

Os resultados do programa econdmico de Cabral e do programa de
educacao de Freire foram idénticos: um fracasso completo.

Durante anos, Né Pintcha, jornal oficial da Guiné-Bissau, procurou
apoiar a campanha de alfabetizacdio de Freire com manchetes
otimistas.”® Porém, no estudo mais completo do programa de Freire na
Guiné-Bissau, a académica Linda Harasim descobriu que, apesar de
todo o grande alarde, o projeto de Freire foi completamente infrutifero.>®

Segundo os registros oficiais, o0 Departamento de Educacdo de Adultos



constatou que, dos 26 mil participantes do programa de Freire ao longo
de trés anos, quase nenhum alcancara a alfabetizagio basica.®”

A pedagogia, as codificacdes, os panfletos, a faculdade de formacado
de professores, a mobilizagdo popular, o apelo ao suicidio de classe —
nada disso ensinou a populacdo da Guiné-Bissau a ler. “As atividades
previstas e finalmente implantadas eram inadequadas, irrealistas e além
das capacidades do pais”, Harasim concluiu. “O objetivo da estratégia
[de Freire] estava mais em orquestrar o ‘suicidio de classe’ dos
[professores de alfabetizacdo] do que nas tarefas concretas, como
ensinar a populacio a ler e escrever.”¢!

Em 1977, Freire concluiu seu trabalho na Guiné-Bissau, deixando o
pais, sob quase qualquer parametro, pior do que quando chegou.

Nas trés décadas seguintes, a Guiné-Bissau passou por uma série de
eventos, incluindo elei¢des, golpes, assassinatos € uma guerra civil; as
politicas econOmicas coletivistas fracassadas do pais deram lugar a
reformas cadticas e, em seguida, ao dominio do mercado negro e surtos
recorrentes de inflacdo.5> Em 1990, o papa Jodo Paulo II visitou a
Guiné-Bissau e rezou para que o pais superasse a violéncia e a
corrupc¢do. O papa incentivou o entao presidente Joao Bernardo Vieira a
reformar o curriculo nacional, que, de acordo com autoridades do
Vaticano, ainda estava impregnado de propaganda marxista. “Eu rezo
para que os programas educacionais desfrutem de pleno sucesso,
comecando com a verdadeira alfabetizacdo”, ele disse, encorajando a
populacdo da Guiné-Bissau a resistir “a tudo que procure esmagar O
individuo ou anuld-lo em uma coletividade andénima por meio de
instituicdes, estruturas ou um sistema”.%3

Atualmente, a Guiné-Bissau € um Estado falido. Os cartéis de drogas
sul-americanos usam as ilhas ao longo da costa como lugar de passagem
de drogas, contrabandeando até uma tonelada de cocaina para o

territorio todas as noites. O vasto e corrupto exército da Guiné-Bissau



aluga aer6dromos e bases navais para os cartéis, que subornam a
burocracia com o dinheiro do trifico de drogas.®*

Enquanto isso, a populaciao sofre. A Guiné-Bissau é um dos paises
mais pobres do mundo: quase 70% da populacdo depende de ajuda
estrangeira para a sobrevivéncia bésica.®> O territério é assolado pela
escraviddo, trabalho infantil, casamentos forcados, mutilacdo genital
feminina e tortura da oposicdo politica.?® E, apesar das ambicdes do
regime, a Guiné-Bissau continua sendo uma sociedade de analfabetos:
54% dos adultos ndo sabem ler, incluindo 69% das mulheres.®’

Em retrospecto, Freire cometeu um erro tragico. Ele havia
identificado um conjunto de monstros — colonialismo, capitalismo,
ignorancia, opressao —, mas depositou muita fé na revolucdo. Na Guiné-
Bissau, Freire e Cabral seguiram sua teoria até seus limites, expulsando
o poder colonial, desmantelando a economia de mercado e criando o
Estado de partido unico que, apenas por meio da conscientizacdo,
“transformaria a realidade”.®® Contudo, apds derrotarem o antigo
conjunto de monstros, desencadearam outro: violéncia, barbarie,
precariedade e desilusao.

Os portugueses, que nunca haviam estendido sua influéncia para
além da costa, proporcionaram um contraponto conveniente. Porém,
apoOs sua partida, os revoluciondrios tiveram que lidar com as complexas
realidades tribais, econdmicas, linguisticas e culturais no emaranhado
interior do pais. Para essa tarefa, as teorias de Freire se mostraram
insuficientes. Aonde quer que ele tenha ido — Angola, Mog¢ambique,
Nicaragua, El Salvador, Guiné-Bissau —, o sistema de colonialismo dera
lugar a um sistema de pobreza, repressdo, analfabetismo, assassinatos
em massa e guerra civil.

No entanto, apesar dessa série de fracassos, a imagem de Freire como
um guru sibio e itinerante perseverou. Seu trabalho pratico pode ter sido
uma grande decep¢do — ele acabou favorecendo mais a tirania do que



promovendo a alfabetizacdo —, mas seu projeto tedrico seria ressuscitado
em breve num lugar improvével: os Estados Unidos da América.



CAPITULO 11

“NOS DEVEMOS PUNI-
LOS”

O marxismo conquista as salas de aula norte-americanas

Para Paulo Freire, os Estados Unidos eram o opressor supremo — € por
essa razdo, ele aceitou um cargo na Universidade Harvard, a fim de
estudar o inimigo por dentro. “Achei que era muito importante para
mim, como intelectual brasileiro no exilio, passar, ainda que
rapidamente, pelo centro do poder capitalista”, ele disse. “Precisava ver
o animal de perto em seu préprio territério.”!

Entre 1969 e 1970, Freire passou seis meses como pesquisador
adjunto da Escola de Poés-Graduacdo em Educacdo de Harvard,
promovendo semindrios, escrevendo artigos e frequentando livrarias de
esquerda com outros professores e ativistas. Seu trabalho, apesar de ser
anticapitalista, foi financiado por duas das maiores fundag¢des norte-
americanas: Carnegie Corporation e Fundacdo Ford. Os meses em
Cambridge foram bastante produtivos. Freire trabalhou com um colega
para traduzir Pedagogia do Oprimido para o inglés e escreveu dois
ensaios para a Harvard Education Review, que, como o historiador Isaac
Gottesman documentou, ajudou a introduzir o “marxismo critico” no

campo da educacio norte-americana.’



Ainda mais i1mportante, Freire estabeleceu dois relacionamentos
fundamentais — primeiro, com o reformador educacional Jonathan
Kozol, e, em viagens subsequentes, com o professor Henry Giroux —
que, ao longo do tempo, incorporariam suas ideias em todo o sistema
educacional publico norte-americano. Kozol, que se tornou um dos
primeiros defensores norte-americanos de Freire, publicou uma carta na
New York Review of Books promovendo as teorias do brasileiro e
defendendo a tese de que suas ideias eram “diretamente pertinentes as
lutas que enfrentamos nos Estados Unidos na atualidade, e em dreas
muito menos mecanicistas € muito mais universais do que a mera
alfabetizacdo bésica”.?

Giroux se revelou um aliado ainda mais importante. Durante varios
anos, Freire se correspondera com Giroux, e, apOs seu trabalho com os
regimes marxistas-leninistas na Africa e na América Latina, finalmente
conheceu o académico norte-americano no inicio da década de 1980.*
Giroux, que tinha se envolvido no ambiente intelectual do “marxismo
critico” inspirando-se em tedricos criticos como Herbert Marcuse e em
pedagogos criticos liderados por Paulo Freire, foi seduzido
imediatamente pelas ideias de Freire.”

Depois de estabelecer um relacionamento, Giroux e Freire iniciaram
uma longa colaboragdo, coeditando uma série influente intitulada
Critical Studies in FEducation, que deu inicio ao processo de
popularizacdo de suas teorias pedagogicas radicais. Giroux dedicou seu
primeiro livro da série a seu mestre, chamando Freire de a encarnagdo
viva do principio que fundamentava sua obra: “(...) que a pedagogia
deve se tornar mais politica e que a politica deve se tornar mais
pedagégica”.%

Embora o trabalho de Freire tivesse fracassado no Terceiro Mundo,
ele procurou revivé-lo no Primeiro Mundo.



Freire acreditava que os Estados Unidos eram a fonte principal dos
problemas mundiais, projetando guerra, racismo, imperialismo,
dominagao e opressao em escala global. Ele também acreditava que o
pais projetava essas forcas internamente. Embora Freire de inicio se
abstivesse de ativismo politico explicito durante sua permanéncia em
Harvard — afinal, era um eLivros politico —, ele discretamente
desenvolveu suas proprias teorias sobre os Estados Unidos em

7 Como Giroux

colaboragdo com seus colegas norte-americanos.
explicou num artigo para a revista Curriculum Inquiry, a analise de
Freire precisava levar em consideragdo a natureza da dominac¢ao nos
Estados Unidos, que era mais sutil do que nas sociedades pds-coloniais:
“O fato da dominagdo nos paises do Terceiro Mundo, assim como a
natureza significativa dessa dominacgao, € relativamente evidente. (...) As
condicoes de dominacdo ndo sdao apenas diferentes nos paises
industrializados avancados do Ocidente, mas também sio muito menos
Obvias, e, em alguns casos, pode-se dizer que sdo mais abrangentes e
poderosas”.®

A teoria basica de Freire a respeito da opressao no Primeiro Mundo
era que o capitalismo “desenraizava” os pobres e a classe trabalhadora,
e, em seguida, os “domesticava” por meio de uma série de “mitos” que
buscavam legitimar e forjar apoio para o sistema de propriedade privada,
direitos individuais e iniciativa humana.” Essa ordem democritica
liberal criava a aparéncia superficial de liberdade e prosperidade, mas,
mediante uma andlise mais profunda, servia aos interesses das elites
econOmicas € submetia as massas a uma forma de escravidao
psicoldgica. “Talvez a maior tragédia do homem moderno seja sua
dominacdo pela forca desses mitos”, Freire explicou em seu livro
Education for Critical Consciousness. “Aos poucos, sem perceber a
perda, ele abre mao de sua capacidade de escolha; ele € banido da orbita

das decisoes. (...) E quando os homens tentam se salvar seguindo as



prescricdes [das elites], eles se perdem na anonimia niveladora, sem
esperanca e sem fé, domesticados e ajustados.”!?

Em suas viagens aos Estados Unidos durante a década de 1970,
Freire passou a maior parte de seu tempo ajudando a organizar

comunidades pobres e minoritdrias,!!

acreditando que a revolucdo
deveria comecar com o que ele chamava de “o Terceiro Mundo no
Primeiro Mundo”.!> O FBI acompanhou de perto os movimentos e as
ligacdes de Freire. O arquivos tornados publicos do FBI descrevem
Freire como um ‘“revoluciondrio intelectual radical” que, segundo
informantes confidenciais, estava trabalhando para organizar uma escola
de orientacdo esquerdista em Bridgeport, Connecticut, e dando palestras
para jovens militantes, incluindo membros do Partido dos Panteras
Negras.!3

Porém, o educador brasileiro enfrentou uma dupla frustracdo nos
bairros degradados norte-americanos. Apods trabalhar com grupos
radicais compostos por “negros, indios, chicanos, porto-riquenhos e
brancos”, Freire escreveu numa carta para um amigo que oS
revoluciondrios norte-americanos sofriam “de falta de clareza ideoldgica
e politica, de visao estreita da realidade [e] de auséncia de pensamento
dialético”.!* Além disso, Freire comecou a perceber as limitacdes de
trabalhar com as elites, que financiavam sua atuacdo em Harvard, e,
posteriormente, no Conselho Mundial de Igrejas, sediado em Genebra,
na Suica, mas que eram, em ultima instancia, moldadas pelos interesses
da sociedade capitalista. “Nao podemos esperar que as classes
dominantes se suicidem’, ele confidenciou. “Na realidade, elas nao
podem nos permitir implantar um tipo de educacdo que vai destrui-las,
uma vez que a razdo de ser da realidade opressora seja revelada.”!?

Essa percepg¢ao, originalmente aplicada ao Terceiro Mundo, era ainda
mais evidente em relacdo ao Primeiro Mundo. Se a pequena e fragil elite

da Guiné-Bissau ndo podia ser persuadida a cometer “suicidio de



classe”, como seria possivel convencer as enormes classes média e alta
dos Estados Unidos a fazé-10?

Para Freire, a resposta a essa pergunta estava no sistema educacional.
Desde Pedagogy of the Oppressed, ele sustentava que as escolas
tradicionais haviam sido criadas para mudar a consciéncia dos

16 5u, em termos modernos,

oprimidos, e ndo a situagao que os oprimia;
que o foco da educacgdo era individualista em vez de sist€émico. Freire
propds virar do avesso esse modelo: “A solu¢do ndo é ‘integrar’ [os
alunos] na estrutura de opressdo, mas transformar essa estrutura para
que eles possam se tornar ‘seres por si mesmos’”.!”

Freire acreditava que essa estratégia politica era universal. “Em
termos metafisicos, a politica é a alma da educagdo, sua propria
esséncia, quer no Primeiro Mundo, quer no Terceiro Mundo”, ele
afirmou.'’® “A  educacio deve ser um instrumento de acdo
transformadora, uma praxis politica a servico da libertacdo humana
permanente. Isso, repetimos, ndo acontece apenas na consciéncia das
pessoas, mas também pressupde uma mudanca radical de estruturas,
durante a qual a consciéncia se transformard por si mesma.”!”

Na década de 1980, os discipulos norte-americanos de Freire,
liderados por Henry Giroux, comec¢aram a tornar realidade as visdes do
brasileiro. O primeiro passo, uma série de livros em colaboragdo direta
com Freire, exporia sua “teoria critica da educacdo” e estabeleceria a
base de apoio na academia. Essa iniciativa era explicitamente
neomarxista. Como Giroux explicou: “A posi¢cdo neomarxista, em nossa
opinido, fornece o modelo mais esclarecedor e abrangente para uma
abordagem mais progressista quanto a compreensdao da natureza da
educacdo e do desenvolvimento de um programa emancipatorio para a
educacdo social”. Giroux acreditava que as escolas publicas atuavam

como ‘“‘agentes de controle ideologico” em favor da classe opressora —



que, para ele, o circulo de intelectuais ao redor de Paulo Freire poderia
desmistificar e subverter de dentro para fora.?’

O passo seguinte, segundo Giroux, era dar inicio a uma “intervencao
politica” no ambito da universidade e trabalhar para garantir a
estabilidade no emprego de uma centena de intelectuais radicais. Para
Giroux, se eles conseguissem reformular os conceitos na academia,
acabariam se espalhando nas salas de aula.?! Assim, com Freire como
guru e Giroux como estrategista, o projeto nasceu: os tedricos criticos da
educacdo comecaram a desconstruir metodicamente os curriculos, as
pedagogias e as préticas existentes, e substitui-los, de forma gradual,
pela ideologia da revolugao.

O que veio a seguir foi simplesmente um golpe. Ao longo de 40 anos,
o grupo inicial de Giroux de 100 académicos de Oculos e malvestidos
expandiu sua influéncia, recrutou seguidores € dominou o campo da
educacdo. Eles produziram trabalhos académicos, garantiram
estabilidade no emprego, marginalizaram os rivais e transformaram a
atividade académica em ativismo. O livro Pedagogy of the Opressed
tornou-se a biblia das faculdades de pedagogia em todos os Estados
Unidos,?? e criou uma pequena industria de publicacdes académicas.?

No total, a obra de Freire gerou quase 500 mil citacdes académicas, e
seu discipulo, Henry Giroux, gerou outras 125 mil.?* Os conceitos de
Freire — “mitologizagdao”, “invasdo cultural”, “codificacio e
decodificagdo”, “consciéncia critica” — reformularam a linguagem da
teoria pedagégica e dominaram o discurso nas publicagdes académicas.
Com o tempo, essas ideias se tornaram parte da estrutura oficial do
ensino superior: a UCLA patrocina o Paulo Freire Institute; a
Universidade Chapman promove anualmente a Paulo Freire Democratic
Project Awards; a Universidade McGill administra o Paulo and Nita

Freire Project for Critical Pedagogy; e iniciativas semelhantes foram



criadas em diversos paises, incluindo Espanha, Portugal, Irlanda,
Alemanha, Finlandia, Austria, Inglaterra e Brasil. 2

Como o historiador da educacao Isaac Gottesman documentou, o
campo da educagdo passou por uma “virada critica” que radicalizou a
disciplina, desde o ensino fundamental at€ a universidade. Gottesman
explica:

A virada para o pensamento marxista critico ¢ um momento decisivo nos ultimos 40
anos de pesquisa e estudos académicos na drea da educacdo, sobretudo para os
académicos educacionais que se identificam com a esquerda politica. Ela introduziu as
ideias e o vocabulario que continuam a moldar grande parte dos didlogos no campo da
justica social, tais como hegemonia, ideologia, consciéncia, praxis e, acima de tudo, a

propria palavra “critica”, que se tornou onipresente como descritora em relacdo aos

estudos académicos educacionais de esquerda.26

O educador brasileiro se situa no centro dessa mudanga: “Freire € a
voz de referéncia — os estudos académicos que advogam a justica social
quase sempre estdo em didlogo com essa abordagem educacional
critica”.?’

Ao longo do tempo, os estudos académicos que comegaram nas
universidades se disseminaram nos sistemas de ensino fundamental e
médio. O resultado € que milhares de escolas publicas estdo agora
ensinando seus alunos, de forma explicita ou implicita, a enxergar o
mundo através da perspectiva da pedagogia critica.

Na Califérnia, o estado vanguardista dos Estados Unidos, as ideias de
Freire reformularam completamente o curriculo. Em 2021, o
Departamento de Educagio californiano aprovou um ambicioso Ethnic
Studies Model Curriculum [Curriculo Modelo de Estudos Etnicos], com
o objetivo de transformar a educacdo em 10 mil escolas publicas que
atendem um total de 6 milhdes de estudantes. O curriculo, baseado em
grande parte no arcabouco de consci€ncia critica, decolonizacdo e
revolta de Freire, comeg¢a com a suposi¢cdo de que os alunos devem



aprender a “desafiar crencas racistas, intolerantes, discriminatorias e
imperialistas/colonialistas” e criticar “a supremacia branca, o racismo e
outras formas de poder e opressao”. Em seguida, os professores sdo
incentivados a orientar seus alunos a participar de “movimentos sociais
que lutam por justica social” e “forjar novas possibilidades para uma
sociedade pds-racista, pés-racismo sistémico”.?3

R. Tolteka Cuauhtin, um dos primeiros a ocupar o cargo de codiretor
do Ethnic Studies Model Curriculum, desenvolveu grande parte do
material referente a historia inicial norte-americana. Em seu livro
Rethinking Ethnic Studies, citado no guia de referéncia oficial do estado,
Cuauhtin sustenta que os Estados Unidos foram fundados com base num
“paradigma eurocéntrico, supremacista branco (racista, antinegro e anti-
indigena), capitalista (classista), patriarcal (sexista e misOgino),
heteropatriarcal (homofébico) e antropocéntrico trazido da Europa”.
Cuauhtin alega que os brancos comecaram a “se apropriar da terra”,
“promover  hierarquias” e = “desenvolver em = favor da
Europa/branquitude”, o que criou “riqueza em excesso” que “‘se tornou a
base da economia capitalista”. O resultado foi um sistema de
“hegemonia” branca que continua até os dias de hoje, em que as
minorias sdo submetidas a  “socializacdo, domesticagdo e
‘zumbificacao’”.

Segundo Cuauhtin, a solu¢do € “nomear, censurar, resistir e
transformar a condicdo neocolonial eurocéntrica hegemoOnica” numa
postura de “resisténcia transformacional”. O objetivo final €
“decolonizar” a sociedade norte-americana e instituir um novo regime
de “contragenocidio” e “contra-hegemonia”, que desafiard a
predominancia da cultura branca cristd e levard a ‘“regeneracao da
futuridade epistémica e cultural indigena”.?’

Na busca desse objetivo, o curriculo estadual incentivou os
professores a orientar seus alunos na execucdo de cancoes, canticos e



afirmacoes indigenas, incluindo a afirmacdo “In Lak Ech”, que apelava
diretamente aos deuses astecas. Os alunos batiam palmas e entoavam
canticos a divindade Tezcatlipoca — a quem os astecas tradicionalmente
cultuavam com sacrificios humanos e canibalismo —, pedindo-lhe o
poder para se tornar “guerreiros” da “justica social”. Quando o cantico
chegava ao climax, os alunos realizavam uma suplica por “libertacgdo,
transformacao [e] decolonizacdo”, apds o que pediam aos deuses o
poder da “consciéncia critica”.3°

Isso € puro Paulo Freire. Segundo a “declaracdo de missao”
elaborada pelo Departamento de Educacdo, o propésito do curriculo ndao
¢ ajudar os alunos a alcancar a alfabetizacdo ou competéncia, mas
propiciar uma ‘“ferramenta para transformacdo, mudanca social,
econdmica e politica, e libertacdo”.3! Os autores do curriculo retrataram
deliberadamente os Estados Unidos como uma nagao opressora que deve
ser ‘“decolonizada” por meio da politica. Despudoradamente, eles
promoveram os astecas — que sacrificaram brutalmente milhares de
homens, mulheres e criancas inocentes — a simbolos religiosos da
ideologia aprovada pelo estado da Califérnia.

Como Cuauhtin relata, os cristaos brancos cometeram ‘‘teocidio”

32 Egsas divindades devem ser

contra a espiritualidade indigena.
ressuscitadas e restauradas a seu lugar legitimo na cosmologia da justica
social. Num sentido filoséfico, trata-se de uma vinganga dos deuses.

Esse curriculo ja esté transformando os distritos locais em centros de
ativismo politico de esquerda.

Em 2020, a Secretaria de Educacdo do Condado de Santa Clara
realizou uma série de cursos de capacitagdo de professores para
implantacdo de estudos €tnicos na sala de aula. Como explicou Jorge
Pacheco, assessor estadual de estudos étnicos, o curriculo modelo se
baseia na “pedagogia do oprimido”, e, embora os fundamentos

marxistas da teoria possam “assustar as pessoas’, ele insistiu que os



professores devem ter “como base a politica correta para educar os
estudantes”.

Nos cursos de capacitacdo, Pacheco disse aos professores que os
Estados Unidos possuem um regime politico baseado no “colonialismo
de povoamento”, que ele descreveu como um “‘sistema de opressao” que
“ocupa e usurpa terras, trabalho e recursos de um grupo de pessoas em
beneficio de outro”. Segundo Pacheco, o regime colonialista de
povoamento “nao € apenas algo cruel do passado, mas [um regime que]
existe desde que os colonizadores passaram a viver em terras ocupadas”.

Qual é a solugdo? Pacheco disse aos professores que eles devem
“despertar [os alunos] para a opressao” e orienta-los a “decodificar” e
finalmente “destruir” o regime politico dominante. Nesse processo, 0O
primeiro passo € ajudar os alunos a “entrar na mente de um homem
branco” como Cristovao Colombo e analisar “qual ideologia levou esses
colonizadores brancos do sexo masculino a serem 4vidos por terras e
poder e justificar o roubo de terras indigenas por meio do genocidio”.
Pacheco descreveu esse processo como a transformacdo de estudantes a
partir dos seis anos de idade em “intelectuais ativistas” que
“decodificam sistemas de opressdao” em seus elementos constituintes,
incluindo ‘“‘supremacia branca, patriarcado, classismo, genocidio,
propriedade privada e Deus”.

“Nunca € cedo demais” para o processo de conversdao ser iniciado,
Pacheco afirmou, dizendo aos educadores que eles deveriam “aproveitar
a empatia inata das criancas” a fim de reformular seus fundamentos
ideolégicos.3?

Atualmente, esse método de pedagogia critica é obrigatorio em toda a
California. Apos a divulgacdo do curriculo modelo, a Assembleia
Estadual da Califérnia aprovou rapidamente uma lei tornando os estudos
étnicos uma exigéncia para a graduacdo de todos os estudantes do



ensino médio, o que tornard a “pedagogia do oprimido” a ideologia
oficial em todos os distritos escolares californianos.3*

Os ativistas dos estudos étnicos compreendem a natureza de
desestabilizacido de seu projeto, mas acreditam que isso lhes proporciona
vantagem para seus fins politicos mais amplos. Na apresentacdo em
Santa Clara, os orientadores forneceram ao publico um folheto com uma
citacdo de Paulo Freire: “Costumam dizer que a consciéncia critica €
anarquica. Outros acrescentam que a consciéncia critica pode levar a
desordem. Alguns, porém, confessam: por que nega-la? Eu tinha medo
da liberdade. Nio tenho mais medo!”.3> No minimo, eles buscam uma
revolucdo moral — e, a partir desse tumulto, a revolugdo politica que
poderia se seguir.

Os pedagogos criticos destacam a ideologia, mas ha outra forca mais
profunda em jogo: a expansao fria e deliberada da burocracia da escola
publica. Em cada etapa do processo de “decolonizacdo” estd implicita
uma transferéncia de poder dos pais, das familias e dos cidaddos para a
classe burocratica: administradores, orientadores, consultores,
especialistas, assessores € burocratas.

Ao seguir o modelo das universidades, os maiores distritos escolares
comegaram a incorporar as pedagogias criticas na burocracia, sob uma
variedade de nomes, como “Diversidade e Inclusao”, “Equidade Racial”
e ‘“Programas Culturalmente Responsivos”’. Esses departamentos
cumprem um proposito duplo. Primeiro, eles atuam como um
mecanismo de imposi¢do ideoldgica. Segundo, funcionam como um
programa de oportunidades de emprego para graduados universitarios
com formagao em teorias criticas. Ao contrario da afirmacdo de muitos
céticos de que os estudantes nas areas de raca, género e identidade
teriam dificuldade para encontrar emprego, esses diplomados com
formacgdo ideologica encontraram oportunidades em expansdo acelerada
na burocracia educacional.



As estatisticas revelam a extensdo dessa mudanca de poder. Entre
1970 e 2010, a quantidade de estudantes nas escolas publicas norte-
americanas registrou um aumento de 9%, ao passo que a quantidade de
administradores experimentou um acréscimo de 130%. No total,
atualmente, metade dos funciondrios das escolas publicas € de
administradores nao ligados ao ensino, burocratas e trabalhadores de
apoio.3® Segundo o Departamento de Trabalho norte-americano, existem
agora centenas de milhares de gestores de escolas publicas ganhando
100 mil dolares por ano, em média, o que € muito mais do que ganham
os professores em sala de aula e a média das familias norte-
americanas.’’

Esse experimento de 50 anos quase ndo propiciou melhorias nos
resultados académicos — o desempenho em avaliagdes dos estudantes do
ensino médio permaneceu estagnado desde que o governo federal

comecou a coletar dados em 197133

—, mas a expansdo da burocracia
continua, com o crescimento recente impulsionado pelas divisdes de
“diversidade e inclus@o” nos maiores distritos escolares. Como a
Heritage Foundation descobriu, 79% dos distritos escolares com mais de
100 mil estudantes contrataram um “diretor de diversidade” e
implantaram programas de “diversidade, equidade e inclusao” ao estilo
universitdrio.>”

O Seattle Public Schools proporciona um modelo de como a
burocracia pode se enraizar profundamente. O distrito, que possui um
orcamento anual de 1 bilhdo de ddlares para 52 mil estudantes, criou um
Departamento de Promocdo da Equidade Racial; uma Divisdo de
Equidade, Parcerias e Engajamento; um Departamento de Estudos
Etnicos; um Escritério de Realizacdes de Homens Afro-Americanos; e
um Comité Consultivo de Equidade e Raca. Os programas de raca e
identidade do distrito recebem pelo menos 5 milhdes de dolares em

financiamento anual exclusivo e envolvem centenas de funcionarios



escolares, que criam politicas em escritorios centrais € as implantam
como parte das “Equipes de Equidade Racial” ao nivel escolar.*

Esses cargos sdo exclusivamente ideoldgicos: por exemplo, como
parte do Departamento de Promoc¢ao da Equidade Racial, o distrito
emprega um diretor em tempo integral para criar “movimentos de
libertagdo negra”, um gestor de programas em tempo integral para
“desmantelar ativamente os sistemas de opressao”, € um “tedrico critico
da raga” em tempo integral para “desenvolver a capacidade de lideranca
racial”. !

A narrativa desses programas € conhecida: nos materiais de
capacitacao de professores, o Seattle Public Schools explica que os
Estados Unidos sdo uma “sociedade supremacista branca baseada em
raca’, que as escolas publicas sdo culpadas de ‘“assassinato espiritual”
das minorias e que os professores brancos devem encarar sua “heranca
usurpada”. A fim de corrigir essas injusti¢cas, os funciondrios escolares
devem adotar a “pedagogia antirracista”, apoiar os “movimentos atuais
de justica social em curso” e trabalhar para a “abolicdo” da
branquitude.*> No escritério central, os planejadores de aulas estdio
ocupados concebendo um “curriculo libertador para o primeiro ciclo do
ensino fundamental, incorporando Estudos Negros em todas as matérias
[e] um curso de Estudos Negros em todo o distrito para os estudantes do
segundo ciclo do ensino fundamental e do ensino médio, que sera
obrigatério para a graduacdo”.*?

Até mesmo a matemadtica e a ciéncia foram influenciadas. Segundo o
Math Ethnic Studies Framework [Modelo de Estudos Etnicos em
Matematica] do distrito, os estudantes devem aprender a rejeitar a
“matematica ocidental”’, que tem sido usada para “oprimir e
marginalizar as pessoas e comunidades ndo brancas”, e adotar a teoria
superior da “etnomatematica”, desenvolvida por Ubiratan D’Ambrosio,
professor € matematico pds-moderno brasileiro e aluno de Paulo



Freire.** O distrito promove o mito pés-colonial de que a teoria
matematica “tem raizes nas antigas historias de pessoas e impérios de
pessoas nao brancas”’, cujas realizacdes foram entdo roubadas,
subvertidas e obscurecidas por europeus brancos. Portanto, os estudantes
devem decolonizar a matemdtica e, segundo Freire, aprender a
“decodificar o conhecimento matematico”, “defender-se contra praticas
matematicas opressoras’ € “mudar a matematica de um pensamento
individualista para um pensamento coletivista”.*>

No entanto, em Seattle a verdadeira inovagao vai além do conteudo e
do curriculo. Os planejadores do distrito iniciaram uma campanha sem
precedentes para revestir cada subdivisdo do sistema escolar com uma
camada de burocracia racial. Como nas universidades, comeca com um
interminavel rodizio de palestras e programas de capacitacdo, mas
termina com o envio de “Equipes de Equidade Racial” orientadas
ideologicamente para cada escola do distrito.*® O programa, que
atualmente funciona em 49 escolas, procura criar ‘“educadores
racializados”, implantar a pedagogia critica “em todas as salas de aula”,
desconstruir “a branquitude [e] o privilégio” e se envolver na “defesa do
antirracismo nas escolas”.*’ Essas equipes sdo compostas por um
administrador e quatro professores em cada escola, que se encontram
com regularidade, passam por capacitacdo extensiva em pedagogia
critica e aplicam a ideologia em todas as dependéncias do campus.*3

Eles sdo os olhos e os ouvidos da burocracia, da mesma maneira que
os comissarios politicos dos regimes pds-coloniais monitoravam e
regulavam as praticas das escolas locais. A ideologia é a arma, a
burocracia € a autoridade e a revolugao € o objetivo.

Os fundamentos ja mudaram no ambito do Seattle Public Schools.
Nas reunides, os professores se identificam por identificadores de raga e
género — “Brandon, Ele/Dele, Branco”, “Nichole, Ela/Dela, Negra” — e
participam de rituais elaborados e repeticoes da crenca. Eles confessam



seu status como colonizadores, prometem “acabar com seu privilégio” e
orientar suas salas de aula rumo 2 “abolicio”.*® Eles também acumulam
poder. A burocracia subvenciona e recompensa individuos que impoem
a ortodoxia, e, por sua vez, reforcam a burocracia. Da etnomatematica as
“auditorias de equidade racial” obrigatorias, a educacao é submetida ao
crivo da politica — e ndo hé principio limitador.

Ao longo de sua existéncia, Freire demonstrou certa ambivaléncia
acerca da politica identitdria pura, que vinha ganhando terreno nos
circulos académicos. Perto do fim de sua vida, no livro de
correspondéncia com sua sobrinha, Letters to Cristina [Cartas a
Cristina], ele se curvou as categorias identitarias de “classe, género, raca
e cultura”, mas alertou que “a luta pela libertagdo” nunca poderia ser
“reduzida a luta das mulheres contra os homens, dos negros contra os
brancos”. Em sua retérica, Freire se esforcou para proporcionar uma
base para a unidade, priorizando caracteristicas universais humanas em
detrimento de categorias identitarias fragmentadas. “A luta é de todos os
seres humanos em direcdo a um patamar superior”, ele escreveu. ‘“Trata-
se de uma luta para superar obstaculos com o intuito da humanizacao de
todos. Trata-se de uma luta pela criacdo de condicOes estruturais que
possibilitem uma sociedade mais democratica.”>°

Porém, a0 mesmo tempo, ele ndo conseguiu resistir as tentacdes das
explicagdes abrangentes € do reducionismo racial. Ao ser questionado
sobre 0 motivo para os ‘“estudantes ndo brancos” nao terem logrado
alcangar resultados educacionais soOlidos mesmo nas “chamadas
sociedades progressistas”, Freire respondeu: “O fracasso dos estudantes
nao brancos representa o sucesso de um poder racista dominante. (...) Os
estudantes negros nao sao responsdveis por seu fracasso, mas sim as
politicas discriminatérias contra eles”. Ou seja, as razdes complexas
para as disparidades educacionais — incluindo influéncias de formagao
como familia, cultura e habitos de estudo — poderiam ser reduzidas a



priori a uma unica varidvel: o racismo. O problema era que as
sociedades progressistas podiam ter adotado um regime de igualdade
juridica, mas ‘“ainda ndo tinham deixado para trds sua natureza racista
ou experimentado seu renascimento como sociedades democraticas”.

Como sempre, a resposta de Freire era a favor de mais revolucdo.
Para ele, os ativistas de esquerda ndo s6 deviam se apoderar da
“infraestrutura” das instituicdes estatais como também trabalhar
continuamente para mudar a ‘“superestrutura” da cultura, que
inevitavelmente ficava para tras.”!

No entanto, na realidade, esse processo sempre acaba em decepcao:
da Guiné-Bissau aos guetos da California, as teorias de Freire nunca
resultaram em melhorias significativas das habilidades praticas, como ler
e escrever. Elas oferecem uma func¢do critica constante, mas ndo uma
alternativa substancial. Porém, em vez de confrontar essas falhas em
seus proprios termos, os pedagogos criticos as utilizam como
justificativa para uma revolu¢ao permanente contra a “invasao cultural”
da classe dominante.’?> A medida que a ideologia se esgota de maneira
l6gica e empirica, o humanismo perde for¢a e a vingancga revela sua face
repulsiva.

No periodo final de sua vida, Freire relatou em suas cartas que sua
visdo ainda era influenciada pelas historias de fantasmas que ouvira na
infancia, em que Deus enviava os espiritos dos opressores se lamentando
na escuriddo das plantacdes de cana-de-acucar. Porém, como adulto, ele
acreditava que essa desforra devia se tornar realidade no mundo
material. Ele escreveu:

O ideal € puni-los na histéria, e ndo na imaginagdo. O ideal estd na superagdo de nossa
fraqueza e impoténcia, deixando de nos preocupar com a punicdo das almas dos
injustos e “fazendo” com que eles perambulem com gritos de arrependimento. Pelo

fato de ser o corpo vivo e consciente das pessoas cruéis que precisam derramar

lagrimas, nés devemos puni-los na sociedade.3



Isso — 0 idealismo que se degenerou em vinganca — € para onde sua
revolucao se voltaria.

kockok ok

Paulo Freire morreu em 1997 no Hospital Israelita Albert Einstein, na
cidade de Sdo Paulo.”* Ele morreu como um heréi da esquerda mundial.
Na ultima fase de sua vida, Freire viajou pelo mundo recebendo as
honras da intelligentsia liberal: o Prémio UNESCO de Educacdo para a
Paz, o Prémio Rei Balduino para o Desenvolvimento Africano e 27
titulos de doutor honoris causa de instituicdes de todo o mundo.>?

De certa forma, o legado de Freire € uma surpresa. A historia deveria
ter reduzido Pedagogy of the Oppressed a uma curiosidade ideoldgica.
As figuras revoluciondrias que ele idealizou — Lénin, Stalin, Mao,
Castro, Guevara - revelaram-se monstros. Lénin, Stalin e Mao
devastaram suas proprias sociedades em nome da revolucdo. A Cuba de
Castro e Guevara ainda se apega ao comunismo estatal, mas € um pais
pobre, isolado e autoritario. E todos os regimes dos paises que Freire
assessorou — Angola, Mocambique, Tanzania, Cabo Verde, Sao Tomé e
Principe e El Salvador — abandonaram o marxismo-leninismo e
procuraram, por vezes furtivamente, fazer a transicdo para uma
economia de mercado e um sistema democratico de governo.

E mesmo assim, Freire permaneceu impenitente at€¢ o fim. Ele,
depois de ver suas revolucoes falharem em todo o mundo, depois de ver
as mortes em massa desencadeadas em nome da utopia, quis tentar mais
uma vez. Em suas ultimas obras, ndo ha nenhum sinal de culpa ou
introspeccdo, nenhum resquicio de arrependimento acerca dos regimes
que ele havia orientado e racionalizado.

Bem depois da queda do Muro de Berlim em 1989, Freire ainda
protestava contra “o mal intrinseco do capitalismo” e a “democracia



burguesa”. Pouco antes de sua morte, ele teimou que “na verdade, o
apregoado triunfo do capitalismo e morte do socialismo apenas realca a
perversidade do capitalismo, por um lado, e o sonho socialista
duradouro, por outro, se for purificado, com sacrificio e dor, da distor¢ao
autoritdria”.’® Ele minimizou as atrocidades do stalinismo,
considerando-as como “erros histéricos, filoséficos e epistemoldgicos”,
e ndo como falhas intrinsecas do comunismo estatal. Ele insistiu que seu
“sonho”, sua “utopia”, ainda era possivel — sO precisava ser purificado,
purgado, reimaginado.”’

Todavia, embora Freire ndo tenha conseguido institucionalizar suas
ideias nos paises marxistas-leninistas, sua obra tem tido grande
influéncia nos Estados Unidos — o coracdo pulsante do capitalismo
global.

Para os homens e mulheres do Terceiro Mundo, onde reinavam a
pobreza, a fome, as doengas e a corrupgdo, as abstracOes de Freire
ofereciam pouco sustento; seu apelo em prol de “cometer suicidio como
classe” era uma loucura.’® Contudo, no Primeiro Mundo, isolado das
misérias concretas das sociedades pds-coloniais, os apelos abstratos de
Freire a libertacdo, a revolucado e ao socialismo encontraram um publico
receptivo. Os intelectuais norte-americanos consideraram os conceitos
de Freire como uma metéafora, acreditando que as favelas do “Terceiro
Mundo no Primeiro Mundo” proporcionavam uma justificativa para, no
minimo, uma revolugdo cultural. Esses letrados e ativistas, mantidos
pelo sistema universitirio e celebrados em escolas publicas,
imaginaram-se uma nova vanguarda que poderia finalmente corrigir os
assuntos pendentes do século XX.

Os coveiros do cemitério em Sdo Paulo podem ter enterrado o corpo
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de Paulo Freire,”” mas nada, ao que tudo indica, poderia abalar

adequadamente o mundo de suas ideias. Os Estados Unidos podem ter



subjugado a revolugdo no exterior, mas sO para se encontrar no meio de

uma revolugdo em casa.



CAPITULO 12

ENGENHEIROS DA
ALMA HUMANA

Em 1932, o ditador soviético Josef Stélin ergueu sua taca para brindar
com um grupo de artistas reunidos na casa do renomado escritor
Miéiximo Gorki. “A ‘produgdo’ de almas € mais importante do que a
producgdo de tanques de guerra”, ele disse, explicando que os comunistas
desejavam ndo s6 recriar o mundo da politica e da economia, mas
também reformular a natureza humana segundo os ditames da ideologia
de esquerda. Ele continuou: “Portanto, ergo minha taga para voces,
escritores, os engenheiros da alma humana”.!

Esse conceito — a aplicacdo implacdvel da politica aos reconditos
mais intimos do espirito humano — nortearia os regimes comunistas
durante a maior parte do século XX. Os soviéticos tinham seus artistas.
Os chineses tinham seus propagandistas.”> Os exércitos do Terceiro
Mundo tinham seus pedagogos. Todos estavam comprometidos com a
criacdo do Novo Homem.

Os marxistas no Ocidente, como Paulo Freire, defendiam a mesma
filosofia. Freire e seus discipulos acreditavam que as pedagogias criticas
poderiam reformular a alma humana e inspirar a revolucao de baixo para
cima. Porém, em contradi¢cdo com seus homoélogos no Oriente, a linha
divisoria entre opressores € oprimidos no Ocidente ndo era a classe
social, mas a identidade racial.



Henry Giroux, o colaborador norte-americano mais proximo de
Freire, explicou:

Embora a obra inicial [de Freire] fosse compreensivelmente enraizada numa
preocupacdo quase exclusiva com a classe, muitos de nds percebemos que ela tinha
deficiéncias tedricas ao lidar com as questdes centrais que moldam o debate
multicultural. Muitos de nés comecamos a expandir a nocdo de justica social para
incluir um discurso sobre justica racial. Ou seja, a justica ndo poderia ser assumida em
termos de posse dos meios de produgdo, ou estritamente em torno de questdes de
trabalho ou divis@o de riqueza. Estas eram questdes muito importantes, mas excluiam

questdes sobre o racismo, o colonialismo e os mecanismos do Estado racial.3

Ecoando a redefinicdo de Marcuse sobre o proletariado — os
intelectuais brancos unidos a classe subalterna negra —, os discipulos
norte-americanos de Freire desenvolveram uma estrutura elaborada para
categorizacao e subversdao da ordem dominante. Sua principal estratégia
pedagogica era classificar como patoldgica a identidade branca, que era
considerada inerentemente opressora, e radicalizar a identidade negra,
que era considerada inerentemente oprimida. As vezes, na literatura
académica, essa técnica € referida como “pedagogia revoluciondria”,
“multiculturalismo critico” ou “decoloniza¢ao”, o que implica livrar o
sistema educacional da influéncia repressiva da “branquitude” e infundir
nele a influéncia libertadora da “negritude”.

Peter McLaren, outro discipulo de Freire que trabalhou em conjunto
com Henry Giroux, esquematizou a mecanica de como essa nova
pedagogia da revolucdo funcionaria na pratica. Para McLaren, os
professores e estudantes norte-americanos, devem “[quebrar] o poder
imagindrio das identidades mercantilizadas no capitalismo” e “construir
locais — locais provisorios — em que novas mobilidades estruturadas e
linhas de for¢a tendenciais possam ser feitas para suturar a identidade
em relacfio 4 problemdtica maior da justica social”.#



Apelando diretamente a figuras como Che Guevara e Vladimir
Lénin, McLaren sustentou que o objetivo final da pedagogia critica era
utilizar o poder da politica identitiria a fim de “ganhar o controle da
producdo de significados™ e marcar o inicio de uma “sociedade
socialista democratica” que combinasse “a luta baseada na identidade
em torno dos significados culturais” com a tradicional “redistribuicdo de
recursos materiais” marxista.® Para McLaren e os pedagogos criticos,
esse movimento de decolonizagdo ja estava em andamento nos limites
da década de 1990, conforme a influéncia das teorias de Freire
comecava a se expandir na academia e na administragdo escolar.
“Espacos decolonizados estdo se formando em fronteiras”, McLaren
previu hd um quarto de século. “E isso afetara as salas de aula do
futuro.”’

Esse futuro ja chegou. Os distritos escolares publicos em todo o pais
comecaram a aplicar os principios da pedagogia critica nas salas de aula.
A prética segue um padrdo recorrente: os professores definem uma
ancora emocional ao enquadrar os Estados Unidos como uma sociedade
opressora, dividem os alunos em categorias de “opressor” e “oprimido”,
e direcionam o grupo para conclusdes politicas predeterminadas. Como
a czarina da diversidade e os professores ativistas do Buffalo Public
Schools explicaram recentemente, os distritos escolares que seguem a
“pedagogia da libertacao” comecam a “preparar [os alunos] aos quatro
anos de idade”, os ensinam a alcancar a ‘“‘consciéncia critica” € 0s
transformam em “ativistas do antirracismo”.?

E assim como foi para os revolucionarios do Terceiro Mundo, o
objetivo de Giroux, McLaren e os pedagogos criticos da segunda
geracdo € sempre 0 mesmo: desmantelar o sistema de justica criminal,
abalar a estrutura da familia nuclear, por fim ao sistema do capitalismo
e, nas palavras de Freire, transformar as escolas em “um instrumento



extraordinario para ajudar a construir uma nova sociedade e um novo
homem”.”

Os pedagogos criticos atuais combinaram essa visao de longa data
com as técnicas mais recentes das ciéncias sociais € comportamentais.
As técnicas de Freire foram adaptadas, mescladas e combinadas com
uma variedade de outras abordagens educacionais, incluindo justica
social critica, estudos criticos €étnicos, estudos criticos da branquitude,
ensino culturalmente responsivo, pedagogia antirracista e aprendizagem
socioemocional. Os tedricos dividlem o mundo em hierarquias
identitarias; os professores se envolvem no trabalho de decolonizagao;
os alunos se convertem em registros em extensos bancos de dados; as
burocracias transformam dados humanos em mudancas sociais.°

O pedagogo McLaren afirma:

E importante reconhecer que agora é o momento de desafiar firmemente a pratica
convencional de ensino até que toda a gama de opgdes pedagdgicas revoluciondrias
esteja disponivel nas escolas publicas do pais. Parte da tarefa € ética: tornar a
libertacdo e a abolicdo do sofrimento humano o objetivo da prépria empreitada

educacional. Parte da tarefa € politica: criar uma sociedade socialista democratica na

qual a democracia seja exortada diariamente a cumprir sua promessa. 11

Ao brindar com os artistas da Russia pds-revolucionaria, chamando-
os de “engenheiros da alma humana”, Stilin falava de forma metaférica,
imaginando o dia em que os artistas poderiam criar novos homens com
precisdo cientifica. Os pedagogos criticos acreditam que esse momento
chegou. O objetivo acalentado da libertagdo por meio da educagdo,
estampado no céu por Guevara e implantado na alma por Freire, pode
finalmente estar ao alcance. ApOs os estudantes serem preparados
emocionalmente, categorizados individualmente e mobilizados
coletivamente, eles podem comecar a executar o trabalho da revolugao.

kockok ok



Na pratica, “pedagogia da libertacdao” compde-se de duas pedagogias
paralelas: uma para o opressor e outra para o oprimido.

O método dominante, dada a demografia racial dos Estados Unidos,
pode ser descrito como a “pedagogia da branquitude”. O fundamento
desse enfoque € a reificacdo da identidade branca, que é reduzida e
reforcada numa categoria essencialista — a “branquitude” — e entdo
carregada com conotacdes negativas. Barbara Applebaum, destacada
académica no campo dos “estudos criticos da branquitude”, descreve
essa metafisica racialista em seu livro Being White, Being Good.:

Os estudos criticos da branquitude comegam com o reconhecimento de que a
branquitude e seus privilégios concomitantes tendem a permanecer invisiveis para a
maioria das pessoas brancas. A fim de desalojar a branquitude de sua posi¢do de
predominincia, ela deve ser estudada para “tornar visivel o que € tornado invisivel
quando observado como o estado normativo da existéncia”’. Dessa perspectiva, o
racismo € basicamente um problema dos brancos. (...) Para os brancos, entdo, é

impossivel obter uma compreensao do racismo sist€émico sem nomear a branquitude e

entender seu funcionamento. 12

Applebaum sustenta que todos os brancos estdo “infectados” por um
conjunto de males psicologicos: “ignorancia branca”, “cumplicidade
branca”, “privilégio branco”, ‘“nega¢do branca” e ‘‘supremacia
branca”.!3 Os individuos brancos podem insistir em sua prépria retiddo
moral, mas, na verdade, “todos os brancos, devido ao privilégio branco
sisttmico, que € inseparavel dos modos brancos de ser, estiao
comprometidos com a produ¢do e reproducdo da injustica racial

[(1X3

sisttmica”. Em outras palavras, como Applebaum resume, “‘todos os

brancos sdo racistas’” ou, no minimo, cimplices, independentemente de

1.1 O racismo estd

seu comportamento, carater ou crenca individua
incorporado na prépria ontologia da branquitude. Trata-se de uma
condicdo psicologica coletiva que emana e sustenta as estruturas

opressivas da sociedade.



Em um sistema assim, o que pode ser feito? Para Applebaum e os
pedagogos criticos, come¢a com a confissdo. Uma dupla de tedricos
descreve isso de forma simples: “Um grande passo seria os brancos
admitirem que sdo racistas e, em seguida, analisar o que fazer a
respeito”. 1

O Distrito Escolar Unificado de San Diego representa um exemplo
concreto desse processo. Em um programa de capacitacdo em todo o
distrito, os administradores apresentaram ordens diretas da pedagogia da
branquitude, dizendo ao corpo docente branco: “vocé € racista”; “voce
estd defendendo ideias, estruturas e politicas racistas”; ‘“confronte e
examine seu privilégio branco”. Trata-se do equivalente pedagdgico da
terapia de choque: atordoa o sujeito, provoca um caos emocional nele e
elimina a doenga do organismo. Os administradores admitem que essa
técnica provavelmente causard “culpa, raiva, apatia, frustracdo, estreiteza
mental [e] atitude defensiva”.'® Porém, isso faz parte do processo: os
professores devem recuar horrorizados diante de sua branquitude.

O tema recorrente dessa pedagogia € a criacdo de culpa. Em outra
capacitacdo, um consultor do San Diego Unified School District
explicou que os professores brancos eram culpados pelo “assassinato
espiritual” das criancas negras e que a “branquitude deles reproduz a
pobreza, as escolas deficientes, o desemprego elevado, o fechamento de
escolas e o trauma dos ndo brancos”. Segundo o distrito, a cura envolve
a rejeicdo aos aspectos associados ao preconceito racial e a “terapia
antirracista para os educadores brancos”, que devem ‘“reconhecer”,
“confrontar” e ‘“usar” sua branquitude em prol da causa do

“antirracismo”’ !’

e, nas palavras de um funciondrio escolar, da “cura
racial”.!® Na pritica, esse é o teor da pedagogia critica: a branquitude é
percebida como uma for¢ca maligna e invisivel que molda o mundo

material e se manifesta como doenca no ambito de toda uma raga.



Embora esse método confessional possa teoricamente resolver o
problema psicoldgico da branquitude, ele ndo resolve o problema
econdmico e politico da “branquitude”. Aqui devemos recorrer a outro
tedrico, Noel Ignatiev, que foi o primeiro ativista, posteriormente
académico, a elaborar a teoria do “privilégio da pele branca”.

Ignatiev foi aquele que construiu uma ponte entre a antiga esquerda e
a nova esquerda: ele trabalhara em usinas siderurgicas e atuara como
representante sindical do Partido Comunista dos Estados Unidos antes
de obter um doutorado na Escola de Pos-Graduacdo em Educacdo de
Harvard. Em um influente ensaio de 1967, White Blindspot, Ignatiev
elaborou sua teoria de que os capitalistas norte-americanos € o0s
dirigentes sindicais fizeram um pacto impio, concedendo privilégios
raciais a classe trabalhadora branca a fim de satisfazé-la com confortos
materiais, separd-la das minorias oprimidas e impedir o
desenvolvimento de uma revolucio socialista baseada em classes.!”
Ignatiev escreveu:

A classe dominante norte-americana fez um acordo com os falsos lideres da forca de
trabalho norte-americana e, por meio deles, com as massas dos trabalhadores brancos.
Os termos do acordo, formulados ao longo dos 300 anos da histéria do
desenvolvimento do capitalismo em nosso pais, sdo os seguintes: vocés, trabalhadores
brancos, nos ajudam a conquistar o mundo e escravizar a maioria nao branca da forca
de trabalho do planeta, e nds recompensaremos vocés com o monopodlio dos trabalhos
especializados, protegeremos voc€s contra os choques mais severos do ciclo
econdmico, ofereceremos a vocés instalagdes de satde e educagdo superiores aquelas
da populagdo ndo branca, concederemos a vocés liberdade para gastar seu dinheiro e
seu tempo de lazer como desejarem, sem restrigdes sociais, possibilitaremos
ocasionalmente a promocdo de algum de vocés para fora das fileiras da classe

trabalhadora e, em geral, conferiremos a vocés os privilégios materiais e espirituais

condizentes com sua pele branca.2V

Para Ignatiev, os brancos devem se livrar desse “privilégio da pele
branca” a fim de criar solidariedade inter-racial, e entdo subverter o



sistema do capitalismo. Portanto, a renincia a “branquitude” se torna
mais do que um ato pessoal de purificagdo. Torna-se também um ato
politico contra toda a ordem racial e econdmica. Assim como Freire
exortou a burguesia a cometer suicidio de classe na Guiné-Bissau,
Ignatiev encorajou os brancos a cometer suicidio racial nos Estados
Unidos — tudo, € claro, para promover a revolugao.

Ignatiev implorou:

Os comunistas devem procurar os trabalhadores brancos e dizer francamente: vocés
devem renunciar aos privilégios que possuem atualmente, devem se unir aos
trabalhadores negros, porto-riquenhos e de outras cores na luta contra a supremacia
branca, devem tornar isso a primeira, imediata e mais urgente tarefa de toda a classe
trabalhadora, em troca da qual vocés, juntamente com o restante dos trabalhadores,

receberdo todos os beneficios que decerto virdo de uma classe trabalhadora (de

diversas cores) lutando em conjunto.21

Décadas depois, apds obter seu doutorado em Harvard e se tornar
professor de estudos da branquitude, Ignatiev fundou a revista Race
Traitor e intensificou sua retdrica: “abolir a raca branca”; “traicdo a
branquitude € lealdade a humanidade”; “pretendemos continuar
atacando os homens brancos mortos, assim como 0s Vivos, € as
mulheres também, até o constructo social conhecido como ‘raga branca’
ser destruido — ndo ‘desconstruido’, mas destruido”.?2 Como um dos
colaboradores de Ignatiev afirmou, os novos radicais devem ver “o
ataque contra a supremacia branca como a chave para a estratégia na luta
pelo socialismo nos Estados Unidos”.??

A visdo de mundo de Ignatiev, por mais radical que fosse, ndo se
restringiu aos limites da academia. Seus conceitos e sua retorica, que
servem como o elo fundamental entre a acdo individual e coletiva,
infiltraram-se no sistema de educacdo publica.

Por exemplo, na East Side Community School, em Nova York, o

diretor Mark Federman enviou uma carta aos pais brancos encorajando-



os a se tornarem “‘traidores brancos” e apoiarem a “abolicdo branca” — a
terminologia precisa desenvolvida por Ignatiev décadas antes. A carta
incluia um diagrama apresentando oito estigios do desenvolvimento da
identidade branca, desde a forma mais baixa, “supremacista branca”,
passando pelas formas intermedidrias, “confessional branca” e “traidor
branco”, até a forma mais elevada, “abolicionista branco”.?*

O objetivo desse processo, segundo o criador do diagrama, Barnor
Hesse, professor da Universidade Northwestern, € desafiar o “regime de
branquitude” e, com o tempo, “contestar a autoridade branca” e “ndo
[permitir] o restabelecimento da branquitude”.? Para Hesse, os
conceitos ocidentais de ‘“‘racionalidade’, ‘liberalismo’, ‘capitalismo’,
‘secularismo’ [e] ‘Estado de Direito’” sdo “mitologias brancas”
empregadas para justificar, ampliar e perpetuar a dominacéo branca.?6 O
trabalho tedrico de Hesse apresenta andlises densas sobre Kant, Hegel,
Marx, Weber e Foucault, mas seu diagrama “Oito identidades brancas™ €
facilmente assimilado por professores e ativistas de esquerda. Hesse
afirma que seu método cria um “choque no sistema”, que pode comecar
a preparar o terreno para “a abolicdo das instituigdes brancas que se
baseiam na autoridade do racismo estrutural e na supremacia branca”.?’

A ambi¢cdo da pedagogia da branquitude € abrangente: desde as
mudancas iniciais na “identidade branca”, passando pela condenacdo
das “mitologias brancas”, até a subversdo de todo o “regime da
branquitude”, os pedagogos criticos enxergam a manipulacdo da
identidade racial como um mecanismo fundamental para a promog¢ao da
revolucdo de esquerda. Os pais norte-americanos podem expressar
desagrado ao submeter seus filhos aos exercicios que desafiam o
“privilégio branco”, mas eles costumam ser tranquilizados pela
linguagem suave e terapéutica de muitos educadores. ‘“Trata-se
simplesmente de reconhecer que algumas pessoas comecam a vida com

mais vantagens do que outras”, um professor pode dizer. Ou, se houver



resisténcia, os funciondrios escolares podem empregar taticas mais
rigidas de culpa e vergonha. Como a East Side Community School disse
aos pais: os brancos que hesitam em “admitir [seu] privilégio” estdo
defendendo a prdpria supremacia branca. “O racismo e o 6dio [sdo] a
causa subjacente que alimenta suas crengas.”2®

Porém, sob a retdrica, os pedagogos criticos estdo participando de um
jogo sério. Eles querem desmantelar os pilares da sociedade ocidental —
o racionalismo, o individualismo, o capitalismo, os direitos naturais, o
Estado de Direito — e dar inicio a uma ordem politica pds-liberal ou pos-
branquitude. Esse processo come¢a com a engenharia da alma humana:
o educador pode remodelar a psicologia da crianca e depois conduzi-la
pelo caminho do ativismo politico.

Embora isso possa ser convertido em ilustracdes coloridas para
criangas do jardim de infancia, a esséncia da pedagogia da branquitude é
pOr em pratica uma revolucao de valores contra o Ocidente e estabelecer
outro conjunto de valores que levard a concretizacao do sonho elusivo de
Paulo Freire: o suicidio da burguesia.

k sk ok ok

A pedagogia para os estudantes de minorias — a verdadeira “pedagogia
dos oprimidos” — € a imagem espelhada da pedagogia da branquitude.
Freire e seus discipulos conceituaram as comunidades minoritarias
nos Estados Unidos como “o Terceiro Mundo no Primeiro Mundo™: o
poder dominante criou uma teia de estruturas e mitologias que
asseguram os interesses das elites brancas e submergem a consci€ncia
dos oprimidos.?? Assim como as populacdes nativas em Mocambique ou
Guiné-Bissau, as minorias raciais nos Estados Unidos devem lutar para
decolonizar suas comunidades e se libertar de seus opressores.



Para Freire, a libertacdo nao pode ser alcancada por meio do cultivo
individual, mas requer a transformacao da sociedade como um todo. Eis
o que ele escreveu em The Politics of Education:

A relacdo entre a sociedade metropolitana e a sociedade dependente [€] a fonte de seus
respectivos modos de ser, pensar e se expressar. Tanto a sociedade metropolitana
quanto a sociedade dependente, totalidades em si mesmas, fazem parre de um todo

maior, o contexto econdmico, histérico, cultural e politico no qual suas relagdes
30

mutuas evoluem.

Portanto, segundo Freire, os oprimidos devem aprender a “ler o
mundo” a fim de “ler a palavra”.>! Ou seja, o ponto de partida da
educacao € obter consciéncia politica, em vez de apenas alfabetizacdo
basica. Ele apresenta seu ideal como “uma sociedade crescentemente
decolonizada, que rompe cada vez mais os grilhdes que a aprisionaram e
que a mantém como objeto de outros aos quais estd submetida”.3?

No contexto norte-americano, a relacdo entre colonizador e
colonizado assume uma dimensao racial explicita: as categorias sociais
de opressor e oprimido podem ser perfeitamente transpostas as
categorias raciais de “branquitude” e “negritude”. Enquanto as criancgas
brancas sdo orientadas a desmantelar a “branquitude” como um
fendmeno psicoldgico internalizado, as criangas negras precisam
desmantelar a “branquitude” como estruturas sociais externalizadas que
aprisionam, desprestigiam e reprimem sua “negritude”.

Essa interpretacdo pode ser tanto literal quanto figurativa. Na época
de Freire, os decolonizadores travaram guerras fisicas para banir os
brancos da Africa, Asia e América Latina. Atualmente, os
decolonizadores travam guerras simbdlicas para banir a “branquitude”
das instituicdes norte-americanas, come¢ando na sala de aula e

terminando, eles esperam, nas instituicdes culturais, econOmicas e



juridicas. O inimigo esta disperso pela superestrutura — e a “negritude” é
vista como o antidoto contra a “branquitude”.

Peter McLaren, discipulo de Freire, explicita a questdo: “A negritude
e a branquitude ndo sdo simétricas; pelo contrario, elas existem na
sociedade no ambito de uma hierarquia dependente, com a branquitude
restringindo o poder social da negritude: ao colonizar a defini¢ao do que
¢ normal; ao institucionalizar uma maior alocagao de recursos para os
distritos eleitorais brancos; e ao manter leis que favorecem os brancos”.
Portanto, a sociedade deve se libertar das “algemas da branquitude”,
participar da “luta contra o branco” e adotar a politica da “negritude” e
da “Razdo do Outro” — um arcaboucgo epistemoldgico totalmente
distinto que nega a racionalidade ocidental e se opOe a “razdo violenta,
coercitiva e genocida” da branquitude.

McLaren declara:

Eu clamo pela negacdo, pelo desmonte e destruicio da branquitude tal como a
conhecemos. O multiculturalismo revoluciondrio ndo se limita a transformar a
discriminacdo atitudinal, mas também se dedica a reconstituir as estruturas profundas
da economia politica, da cultura e do poder nos arranjos sociais contemporaneos. Nao
se trata de reformar a democracia capitalista, mas sim de transforma-la, cortando-a em

suas articulacdes e entdo reconstruindo a ordem social sob a perspectiva dos

oprimidos.33

Como a “pedagogia da negritude” funciona na pratica? Ela comeca
ensinando aos estudantes pertencentes a minorias a “ler o mundo”
através da perspectiva da pedagogia critica.

A Buffalo Public Schools ¢ um exemplo vivido. O distrito, que
atende uma populacdo discente composta de 45% de negros e 80% de

minorias,>*

adotou uma “pedagogia da libertacdao” que segue os
principios de Paulo Freire. Em vez de se concentrar na melhoria do
desempenho académico — considerado um mito usado para perpetuar a

branquitude —, os administradores escolares adotaram o pacote completo



de métodos em voga da esquerda: “ensino culturalmente responsivo”,
“estratégias educacionais baseadas em equidade”, “Black Lives Matter
na Escola” e um “curriculo emancipatério”.>> Como Fatima Morrell,
czarina responsavel pela diversidade do distrito, explicou aos
professores, a solug¢ao para os desafios enfrentados pela sociedade norte-
americana € ‘“estar desperto, o que em esséncia € estar criticamente
consciente”.3%

O pressuposto da “pedagogia da libertacao” de Buffalo € estabelecer
a narrativa de que a estrutura do poder branco nos Estados Unidos
oprime sistematicamente as minorias — ou seja, estabelecer as condi¢des
das quais os estudantes devem ser libertados. Numa aula de capacitacdo
para todos os professores em que foi apresentado o novo curriculo,
Morrell explicou que os Estados Unidos “sdo construidos com base no
racismo” e que todos os norte-americanos sao culpados do “preconceito
racial implicito”. Ela sustentou que a “doenca norte-americana” leva
alguns brancos a acreditar que os negros “ndo sdao humanos”, o que
torna “mais facil atirar sete vezes nas costas de alguém se voc€ sentir
vontade”.?’

Constantemente, o curriculo retoma esses temas. No jardim de
infancia, os professores pedem aos alunos para comparar sua cor de pele
com alguns l4pis de cor, o que estabelece sua posicdo na hierarquia
racial, e entdo reproduzem um video que dramatiza criancas negras
mortas falando com eles do além-ttimulo, alertando os alunos negros de
que eles podem ser mortos pela “policia racista e violéncia respaldada
pelo Estado” a qualquer momento. Na quinta série, os alunos aprendem
que os Estados Unidos criaram uma “rota da escola até o timulo” para
criangas negras € que, como adultos, “1 milhdo de negros estdo presos
em jaulas”.

No segundo ciclo do ensino fundamental e no ensino médio, os
alunos aprendem a teoria do “racismo sist€émico”, que ensina que 0s



Estados Unidos foram concebidos para o “empobrecimento das pessoas
de cor e para o enriquecimento das pessoas brancas”. Os estudantes sdo
informados de que “todos os brancos desempenham um papel na
perpetuacdo do racismo sist€émico” e que as elites brancas, em
particular, “trabalham para perpetuar o racismo por meio da politica, do
direito, da educagdo e da midia”. Ao final do ensino médio, o
pressuposto estd firmemente estabelecido: o regime da branquitude,
incluindo a epistemologia, a economia e a justica criminal, constitui a
forca onipresente que reduziu as minorias a uma vida de miséria,
fracasso e opressio.>®

E entdo o que acontece? A pedagogia da branquitude. O curriculo em
Buffalo se opde explicitamente a epistemologia, aos valores e as
instituigdes ocidentais. As escolas sdo instruidas a promover os 14
“principios do movimento Black Lives Matter”, que ensinam aos alunos
a perturbar a “dindmica da familia nuclear ocidental”, desmantelar o
“racismo estrutural e a supremacia branca”, desafiar o “privilégio
cisgénero”’, romper com o ‘forte dominio do pensamento
heteronormativo” e abolir “o sexismo, a misoginia e a centralidade
masculina”. Em seu lugar, as escolas devem se tornar “assumidamente
negras”, apoiar ‘“comunidades negras”, criar “rede[s] de afirmacdo
queer”, abracar “familias negras”, enaltecer “pessoas trans negras’ e
contratar “mais professores negros”.

Numa série de aulas sobre o governo, o distrito incentiva os alunos a
imaginar a substituicdo do sistema de justica branco europeu por um
sistema de justica tradicional africano. Segundo o material didatico, os
brancos criaram um sistema de justica “punitivo” e ‘“baseado em
mérito”, que se baseia em penas severas e cria desigualdades. Por outro
lado, o sistema tradicional africano se baseia em uma justica
“restaurativa” e “baseada em necessidades”, que foca na cura, prioriza o
“valor coletivo” em detrimento dos direitos individuais, proibe a posse



de propriedade privada e proveé para cada um de acordo com suas
necessidades — um comunismo primitivo que precedeu o contato com 0s
europeus.*?

O distrito utiliza o livro The Destruction of Black Civilization, de
Chancellor Williams, publicado em 1971, que sustenta que as antigas
civilizagdbes negras tinham constituicdes e sistemas de governo
superiores, que, apos a colonizagdo, “todos os africanos perderam e dos
quais seus descendentes nem sequer t€ém memoria”. Williams propoe
redescobrir essa tradicdo da negritude, evocando o poder das antigas
civilizagdes e reconquistando as instituicoes brancas a sua semelhanca.
“Curiosamente, a reeducacao dos negros e uma possivel solucdo para as
crises raciais podem comegar somente quando os negros perceberem
plenamente esse fato central em suas vidas: o homem branco € seu pior
inimigo”, Williams escreve. “Pois este ndo € o discurso de uma
militancia radical, mas o veredicto sereno e inequivoco de varios
milhares de anos de histéria documentada.”*!

Prontamente, a pedagogia da negritude se transforma em ativismo
politico puro e simples, que costuma ser dissimulado sob o rétulo de
“antirracismo”.

Por exemplo, no School District of Philadelphia, os administradores,
sindicatos e professores convergiram para a politica racial como se fosse
a nova estrela-guia. Apds os tumultos causados pela morte de George
Floyd, o superintendente distrital divulgou uma declaracao antirracista

prometendo desmantelar “os sistemas de iniquidade racial”*?

e
distribuiu um memorando recomendando programas de capacitacdo
racialmente segregados para educadores brancos e negros. Enquanto
1ss0, o sindicato local de professores produziu um video denunciando os
Estados Unidos como uma ‘“colonia de colonizadores baseada na
supremacia branca e no capitalismo” que criou um “sistema que valoriza

pessoas brancas em detrimento de todas as outras”.*? Para o sindicato, a



solucdo € destruir a “estrutura racista do capitalismo”, pagar
“indenizagdes para negros e indigenas” e “erradicar a supremacia branca
e semear as sementes de um novo mundo”.**

Na escola de ensino fundamental William D. Kelley, na Filadélfia,

S 0s

que possui 94% de estudantes negros e 100% de estudantes pobres,*
administradores reformularam o curriculo escolar para se concentrar em
ativismo politico. Como parte do curriculo de estudos sociais, por
exemplo, o professor da quinta série desenvolveu um curso para celebrar
Angela Davis, louvando a “comunista negra” por sua luta contra a
“injustica e a desigualdade”. Ao final do curso, o professor levou os
alunos de 10 e 11 anos ao auditério da escola para “simular” um
comicio do Black Power para “libertar Angela Davis” da prisdo, onde
uma vez ela foi mantida presa aguardando julgamento por acusacoes de
formacao de quadrilha, sequestro e assassinato.

Os estudantes caminharam em direcdo ao palco, segurando cartazes
que diziam “Black Power”, “Prisdo para Trump”, “Liberdade para
Angela” e “Black Power Matters”. Eles entoaram cénticos sobre a
Africa, apelaram a seus antepassados tribais e, em seguida, gritaram
“Liberdade para Angela! Liberdade para Angela!” enquanto ficavam no
proscénio.*® Até mesmo os trabalhos artisticos publicos da escola
mostram essa mudanca: os administradores pintaram por cima do mural
de Martin Luther King Jr., Nelson Mandela e Barack Obama e o
substituiram por uma iconografia de Angela Davis e Huey P. Newton.*’

A teoria em Buffalo, Filadélfia e outros distritos com predominéncia
de minorias € que, ao se concentrar no desenvolvimento da consciéncia
racial e politica, as escolas podem preparar os alunos para remodelar o
mundo. Segundo Paulo Freire, as escolas poderiam “extrojetar” a
ideologia opressora e criar um novo método de libertacdo com base no
conhecimento indigena. Porém, isso € uma ilusdo. O apelo para
abandonar a epistemologia ocidental e retribalizar a “populacdao do



gueto” de Marcuse € um beco sem saida. O apelo aos antepassados
tribais ou ao comunismo primitivo das antigas civilizacdes negras nao €
capaz de prover uma base solida para o sucesso no mundo moderno.

Os protestos escolares podem proporcionar compensagdo psicologica
— a fantasia de libertacdo e vinganca —, mas, apOs a dispersdo da
multidao e a remocdo dos cartazes de papeldo, eles ndo oferecem nada
para o futuro. Como um professor da escola William D. Kelley
comentou: “Umas das coisas mais tristes acerca do curso sobre Angela
Davis € que a maioria dos alunos da turma € funcionalmente analfabeta
ou mal consegue ler e escrever”.*3

E este € o problema. A eficicia da pedagogia da libertacdo nos
Estados Unidos é comparavel a da pedagogia do oprimido de Freire na
Guiné-Bissau — ou seja, € minima. O Buffalo Public Schools € o School
District of Philadelphia possuem or¢gamentos anuais superiores a 30 mil
délares por crianga,*® significativamente maior do que o gasto
educacional médio de todos os outros paises do mundo, incluindo paises
ricos como Dinamarca, Noruega e Suécia.’® No entanto, os resultados
sdo desanimadores. Em Buffalo, apenas 18% dos estudantes negros
alcancam a proficiéncia basica em inglés e 13% alcancam a proficiéncia
bisica em matemdtica.’! Na Filadélfia, apenas 27% dos estudantes
negros alcangcam a proficiéncia basica em inglés e 11% alcancam a
proficiéncia basica em matemdtica.”> Em outras palavras, a maioria
dessas criancas ingressa no mundo moderno funcionalmente analfabeta
e inapta em matematica.

Elas estdao condenadas: ndao pela “dindmica da familia nuclear
ocidental” e pelo “pensamento heteronormativo”, mas pelas patologias
dolorosas em suas comunidades e pelas imensas falhas das institui¢des
que deveriam atendé-las. A lacuna entre retdrica e realidade é quase
inacreditavel. Na escola William D. Kelley, as criancas de 10 e 11 anos
marcham em dire¢cdo a utopia do ‘“comunismo negro”’, mas sao



incapazes de ler e escrever. Os funciondrios escolares prometem
transformar a sociedade, mas mal conseguem ensinar habilidades
basicas.

No caso de Freire, podemos ter alguma compaixdo: a Guiné-Bissau
era um pais paupérrimo, emergindo de uma guerra civil sangrenta,
incapaz de produzir alimentos suficientes para seus proprios cidadaos.
No entanto, nao é o caso do “Terceiro Mundo no Primeiro Mundo”. As
comunidades marginalizadas de Buffalo, Filadélfia, Baltimore, Detroit e
de outras cidades com predominancia de minorias possuem grandes
orcamentos a disposicdo, assim como uma classe de lideranca
supostamente “poOs-colonial” de prefeitos, membros do Conselho
Municipal, chefes de policia e promotores publicos negros, muitos dos
quais pregam o evangelho da libertacdo. Que os estudantes dessas
cidades saiam da escola quase desprovidos de alfabetizacdo bésica é
uma tragédia para eles e uma vergonha para os lideres politicos e
educacionais que prometem “semear as sementes de um novo mundo”.>3

Infelizmente, os administradores decidiram dobrar a aposta. Como
Freire disse sobre suas iniciativas na Guiné-Bissau, eles acreditam que

>4 e, portanto,

“seus erros metodologicos possuem raizes ideologicas”,
concentram-se ainda mais no ativismo politico. Fazem autocriticas
prolongadas, buscam maior pureza ideoldgica e colocam a culpa na falta
de comprometimento por quaisquer falhas.

Em Buffalo, de acordo com um professor veterano, a “pedagogia da
libertagdo” do distrito, transformou-se, na pratica, numa sequéncia de
“repreensoes, chantagens emocionais e exigéncias de se depreciar
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apenas para fazer o outro se sentir ‘empoderado’”. Os professores devem

se submeter a “jogos psicologicos de manipulacdo” e manifestar apoio
as politicas de esquerda da administragdo, ou correm o risco de

retaliacdo profissional.>>



Na Filadélfia, em vez de enfrentar o fracasso pedagogico das escolas
publicas, os educadores jogam a culpa no “racismo sist€émico” e fazem
novas promessas de “justica racial”’. Enquanto isso, os ativistas € o
sindicato dos professores reforcam seu compromisso com a politica
racial e criam novas listas de demandas, incluindo “eliminacdo de
praticas inerentemente tendenciosas como testes padronizados”,
“treinamento antirracista continuo para todos os funciondrios escolares e
distritais” e “demissdo de professores e administradores racistas”.”%

Para eles, a solucdo para o fracasso da revolucdo € mais revolucdo.
Como na Guiné-Bissau, o método de Freire promete reconstruir a
estrutura social a imagem dos oprimidos, mas, na pratica, oferece uma
simulacdo barata de poder politico, incapaz de oferecer um substituto

viavel para a conquista de competéncia.

k sk ok ok

O que os pedagogos criticos querem? Existem muitos termos para seus
desejos — decolonizacao, libertacdo, equidade, antirracismo —, mas o
mais revelador € “abolicdo”.

O termo tem duplo sentido. Aparentemente, apela ao prestigio do
movimento antiescraviddao. Contudo, sob esse involucro linguistico,
existe teoria critica pura, operando com uma dialética implacavel de
negacao.

Como Bettina Love, defensora mais proeminente da educagio
abolicionista, explica em seu livro We Want to Do More Than Survive, o
programa de aboli¢do € totalizante. Para ela, os Estados Unidos sdo um
“superpredador” que sistematicamente ‘“assassina espiritualmente”
criangas pertencentes a minorias € “t€m uma longa historia de aprovar
leis que protegem os brancos que matam, torturam e desalojam pessoas
de cor”’’ Para que os oprimidos possam emergir dessas eternas



crueldades, Love sustenta que os ativistas devem abolir toda a gama de
instituicdes norte-americanas, até seus alicerces. A lista de demoli¢des
inclui instituicdes tangiveis como escolas tradicionais, prisoes, controle
de imigragdo, posse de armas, legislagdo sobre drogas, fianca em
dinheiro e testes padronizados, assim como abstracoes profundas como
racionalidade, branquitude e capitalismo, que perpetuam “o sofrimento
sombrio” e garantem que “os ricos fiquem mais ricos € os pobres sejam
descartados”.>®

Love destruiria tudo isso. Ela acredita que a racionalidade deveria ser
suspensa em favor da imaginagao, a branquitude deveria ser erradicada
em favor da negritude, e o capitalismo deveria ser destruido em favor do
coletivismo. Love sustenta que as pessoas de pele escura t€m acesso a
conhecimentos secretos que podem transformar as sociedades além das
restricoes do branco opressor. Ao citar o historiador Robin D. G. Kelley,
Love sugere que “qualquer revolucdo deve comegar com o pensamento,
com a maneira como imaginamos um Novo Mundo, com a forma como
reconstruimos nossas relagdes sociais e individuais, liberando nosso
desejo e desenvolvendo um novo futuro com base no amor e na
criatividade, e ndo na racionalidade”.>®

Para Love, esse processo pode ser iniciado por administradores e
professores do sistema de ensino publico, que é uma representacao de
um modelo em escala da sociedade em geral. “Gostamos de pensar que
a educacdo € intocada pela supremacia branca, pela raiva branca e pela
antinegritude, e que os educadores sdo de alguma forma imunes a
perpetuacdo do sofrimento sombrio”, ela escreve. “Desde o inicio, a
educacdo se baseou na supremacia branca.”®” Portanto, o trabalho de
abolicdo comeca com a eliminacdo das patologias brancas como
“privilégio branco”, “fragilidade branca”, “emotividade branca”,

“violéncia branca” e “raiva branca”.%!



Love diz aos professores brancos que eles devem se questionar
constantemente e ceder autoridade as pessoas de pele escura, que podem
proporcionar a “visao € o conhecimento coletivos” necessarios para a
construcio da nova sociedade.®? Love explica:

As pessoas de pele clara precisam se curar por conta propria antes de se envolverem
com o ensino abolicionista. Mais do que apenas frequentar semindrios antirracistas e
aperfeicoamentos profissionais em pedagogia culturalmente relevantes, elas devem
lidar com o que é a branquitude, com como a violéncia é necessaria para manté-la, e
com como seus sucessos na vida sdo subprodutos da branquitude. As pessoas de pele
clara ndo podem perder sua branquitude; isso ndo € possivel. Porém, diariamente, elas
podem tentar lidar com a branquitude e rejeitar a branquitude que esta obcecada em
oprimir os outros, centrar-se em si mesma € manter a supremacia branca por meio da

raiva branca. Sentir-se bem e ser branco € rejeitar a branquitude para o bem da

humanidade.63

Para Love, a partir dai, a revolugdo pode avancgar. Os educadores
podem trabalhar para desenterrar as raizes podres da América e reduzi-
las a p6. Mais uma vez citando Robin D. G. Kelley, Love afirma que a
solugdo para os problemas norte-americanos “nao pode ser atribuida aos
Pais Fundadores, a Constituicdo ou a Declaracdo de Independéncia. Ao
contrario, estd evidente nas lutas dos despossuidos para revogar as
estruturas eurocéntricas, elitistas, patriarcais e desumanizadoras do

capitalismo racial e suas bases liberais”.%*
Qualquer que seja o termo utilizado - “abolicionista”,
“decolonizador”, “libertador” —, a nova pedagogia representa um

significativo avanco em relacdo a pedagogia original de Freire, ou seja, a
pedagogia dos oprimidos. A segunda geracdo de tedricos manteve a
estrutura basica do neomarxismo revolucionario de Freire, € em seguida
ingressou no terreno da identidade e aprendeu a manipular as emogdes
instintivas da culpa, vergonha, inveja e orgulho. Eles usaram a andlise de

Freire que considerou o “capitalismo como a origem da dominagio”® e



adicionaram uma politica racial capaz de direcionar os estudantes para
um ativismo orientado pela identidade.

E suas ambicoes também sdo grandes. Como Love disse a uma
plateia de professores e funcionédrios do Departamento de Educagdo dos
Estados Unidos, os brancos devem sacrificar sua riqueza, seu privilégio
e seu poder. Os ativistas devem acabar com as prisdes, as escolas, o
capitalismo e a constituicdo. As minorias devem estar prontas para
receber o que lhes € devido. “Se vocé fosse oprimido durante 400 anos,
vocé gostaria de recomecar”, ela disse, segundo as anotagcOes do
semindrio. “Este mundo nao foi feito para pessoas de cor, entdo [nods]
precisamos destrui-lo.”%®
Para os pedagogos criticos, nada pode ficar de pé. Em ultima analise,

a meta da aboli¢do € a abolicdo dos Estados Unidos da América.



CAPITULO 13

OS JOVENS SOLDADOS
DE PORTLAND

Ha poucos lugares no mundo onde radicais politicos e seus filhos
queimam de forma ritualistica a bandeira norte-americana e bradam
“Morte a América”: Teerd, Bagdd, Beirute, Cabul, Ramala e Portland,
no Oregon.

A cidade de Portland, uma drea metropolitana frequentemente
coberta de nuvens situada na margem sul do rio Columbia, adquiriu uma
reputacdo de uso excessivo de slogans pitorescos por parte de seus
manifestantes politicos. Anarquistas, comunistas, ecofascistas € uma
variedade de outros agitadores denunciam regularmente a policia, os
politicos de ambos os partidos e o proprio Estado norte-americano. A
queima de bandeiras tornou-se parte da sintaxe habitual do movimento
de protesto.

Em 2020, nos tumultos de verdo, os adolescentes associados ao
movimento Youth Liberation Front intensificaram a retdrica com brados
de “Morte a América” e promoveram meses de violéncia para vingar a
morte de George Floyd.! Criancas de apenas trés ou quatro anos
participaram da passeata com a multidao até o tribunal federal, erguendo
o punho do Black Power e gritando “Dane-se a policia! Dane-se a

policia!” .2



A ironia nao € dificil de identificar: Portland € conhecida como a
“cidade mais branca dos Estados Unidos”, e mesmo assim se tornou o
epicentro do radicalismo racial do pais. A cidade promoveu a culpa
branca a condicdo de religido civica. Seus cidaddos desenvolveram um
conjunto esmerado de rituais, devogdes e autocriticas para combater as
quimeras do “racismo sistémico” e da “supremacia branca”. A expressao
maxima dessa ortodoxia € a violéncia: milicias urbanas, que se
autodenominam ““antirracistas” e “antifascistas”, sao rapidas em quebrar
vitrines de seus inimigos e incendiar a propriedade de quem transgride a
nova lei moral.

Pode ser facil descartar isso como obra de alguns radicais inofensivos
que estdo “mantendo Portland esquisita” e, na maioria das vezes,
representam uma coalizdo minoritaria de descontentes € mentalmente
perturbados — uma ripida passada de olhos nas fotos das fichas
criminais do Antifa divulgadas pelo Departamento de Policia de
Portland confirmard essa impressdo. Porém, nos ultimos anos, a
ideologia subjacente dos radicais de Portland se institucionalizou. O
governo municipal adotou uma série de planos quinquenais de
“equidade e inclusdo”, os lojistas afixaram slogans politicos em suas
vitrines como forma de protecdo, e as escolas locais criaram um
programa de educacao politica para seus alunos que parece propaganda.

As escolas de Portland adotaram conscientemente a “pedagogia do
oprimido” de Paulo Freire com sua orientagdo politica, ativaram-na por
meio de um curriculo saturado de teoria critica e a impuseram mediante
a nomeacao de agentes politicos efetivos em cada escola sob o pretexto
de “equidade e justica social”. Os documentos internos de trés distritos
locais — Tigard-Tualatin School District, Beaverton School District e
Portland Public Schools — revelam essa mudancga revolucionaria. Os
administradores e os professores combinaram teoria, praxis e poder a
servigco do ativismo politico de esquerda.



Os resultados sao previsiveis. Ao perpetuar a narrativa de que os
Estados Unidos sdo basicamente malignos, introduzindo as criancas na
doutrina da pedagogia critica e idolatrando os manifestantes nas ruas, as
escolas conscientemente empurraram os estudantes na direcdo da
revolucdo. Na linguagem esquerdista, o programa de educacao politica
nos distritos escolares da area de Portland poderia ser descrito como um
“canal direto da escola para o radicalismo”; ou, de maneira mais
provocativa, como um campo de treinamento para soldados infantis.

Isso ndo € uma hipérbole: alguns dos grupos anarquistas mais
violentos de Portland sdo liderados por adolescentes. Dezenas de
adolescentes foram presos durante o longo periodo dos tumultos apds a
morte de George Floyd. Eles vincularam sua causa politica a mudanca
climatica, ao anticapitalismo, ao antifascismo e ao movimento Black
Lives Matter — o que quer que sirva de pretexto para uma “acdo direta”
violenta.

O movimento € inequivoco: das escolas para as ruas. E ao contrario
daqueles que acreditavam que o fim do governo de Trump conduziria a
um “retorno a normalidade”, a revolugao social e politica em Portland
nao cessou com a ascensdo do presidente Biden — ela so acelerou. No
dia da posse de Biden, os radicais adolescentes fizeram uma passeata
pelas ruas da regido sudeste de Portland, quebrando as janelas do
escritorio da sede estadual do Partido Democrata e desfraldando grandes
faixas com seus pleitos pintados a mado: “Ndo queremos Biden,
queremos vinganca”; “Nos somos ingovernaveis”; “Um novo mundo a
partir das cinzas”.3

Os jovens de Portland, intoxicados pela revolucdo e apoiados pelos
mais velhos, libertaram-se dos grilhdes.

* sk ok ok



Tigard, no Oregon, € uma tranquila cidade suburbana a sudoeste de
Portland. A rua principal histérica da cidade € uma mistura de
cafeterias, butiques, oficinas de automdveis e restaurantes simples.
Historicamente, as disputas politicas da cidade tém se concentrado em
questoes de zoneamento e uso do solo, com os construtores brigando
contra a cidade, os preservacionistas brigando contra os construtores, €
os vizinhos brigando entre si — em outras palavras, os padrdes politicos
tipicos de um subtrbio norte-americano prospero e predominantemente
branco.

No entanto, os educadores do Tigard-Tualatin School District
adotaram completamente a pedagogia radical e a trindade “diversidade,
equidade e inclusao” da justi¢a social.

Em 2020, no auge dos tumultos apos a morte de George Floyd, a
superintendente de Tigard-Tualatin, Sue Rieke-Smith, e a presidente do
conselho, Maureen Wolf, assinaram uma declaracdo ‘“condenando o
racismo e se comprometendo a ser um distrito escolar antirracista”. O
preambulo do documento mencionou os nomes de George Floyd,
Breonna Taylor e Ahmaud Arbery, algo que se converteu no rito
penitencial em circulos da justica social e, em seguida, confessou que os
“estudantes nao brancos do distrito, € os estudantes negros em
particular, ainda enfrentam regularmente o racismo em [suas] escolas”.
Para corrigir essa situacdo, a superintendente se comprometeu a se
tornar “ativamente antirracista’, ‘“desmantelar o racismo sistémico”’,
implantar uma “‘estrutura coletiva de equidade”, consolidar “alicerces de
equidade”, mobilizar “equipes de equidade” nas escolas, criar “grupos

(X3

de afinidade estudantis” racialmente segregados e utilizar ‘“uma
perspectiva de equidade para todas as futuras adogdes curriculares”.*

No més seguinte, o distrito anunciou a criagdo de um novo
Departamento de Equidade e Inclusdo, e nomeou a ativista de esquerda

e pedagoga critica Zinnia Un como diretora.> Rapidamente, Un elaborou



um plano para reformular o curriculo nas escolas de Tigard-Tualatin. O
documento preconizava explicitamente a adogcdo da “pedagogia do
oprimido” de Freire. Seguindo as categorizacdes de Freire, Un sustentou
que o Tigard-Tualatin School District deve passar de um estado de
“leitura do mundo” para a fase de “dentncia” contra os inimigos da
revolugdo e, mais a frente, para o estado de “anunciagao” das massas
libertadas, que comecardo a “reescrever o mundo”. Para Un, os alvos
principais da dentncia nao eram o capitalismo e o colonialismo, como
eram para Freire, mas o novo conjunto de alvos para o Ocidente
moderno: “branquitude”, ‘“daltonismo racial”, “individualismo” e
“meritocracia”.® Sem didvida, esses sdo os valores da sociedade
capitalista, mas, em um nivel mais profundo, sdo os valores da
sociedade branca, que, para os pedagogos criticos de segunda geragao, €
0 eixo primario da opressao.

Qual € a solucdo para a branquitude patologica? De acordo com Un e
o Tigard-Tualatin School District, a resposta reside na nova forma de
“desenvolvimento da identidade branca”. Numa série de “recursos
antirracistas” fornecidos aos professores, o Departamento de Equidade e
Inclusdo distribuiu um folheto com estratégias para o “desenvolvimento
da identidade branca”, destinados a ‘“facilitar o crescimento dos brancos
para se tornarem aliados e, mais cedo ou mais tarde, camplices, em prol
do trabalho antirracista”. O processo, formulado na linguagem do
desenvolvimento pessoal, parte do pressuposto de que todos os brancos
nascem “racistas”, mesmo que ‘“ndo ajam de propdsito ou
conscientemente de maneira racista”. Para transcender esse estado, os
estudantes brancos devem reformular suas identidades segundo os
ditames da ideologia “antirracista”.

O primeiro passo € o “contato”, no qual os estudantes brancos sao
confrontados com “racismo ativo ou experiéncias do mundo real que
destacam sua branquitude”. O objetivo € provocar uma ruptura



emocional que leva o sujeito para a proxima etapa, a “desintegracao’”, na
qual ele sente uma intensa ‘“‘culpa branca” ou “vergonha branca”,
acabando por admitir: “Eu me sinto mal por ser branco”. Uma vez
estabelecidos os ganchos emocionais, o treinamento descreve um
processo para levar os estudantes brancos de um estado de
“reintegracdo” para a “pseudoindependéncia”, “imersao” e “autonomia”,
no qual os brancos podem finalmente atuar como “aliados” para os
oprimidos.

Esse € um projeto explicitamente politico: nas fases iniciais, O
distrito incentiva os estudantes a participar de atividades como
“frequentar um treinamento, ingressar em um grupo de aliados,
participar de um protesto”. Posteriormente, os estudantes brancos sao
instruidos a analisar sua ‘“‘supremacia branca velada”, promover
“conversas dificeis com amigos e familiares brancos sobre o racismo” e
utilizar seu “privilégio para apoiar o trabalho antirracista”. Na fase final,
os instrutores sondam as profundezas da psicologia individual dos
estudantes para assegurar que a “branquitude” patoldgica foi banida de
suas psiques. Os estudantes devem responder a varias perguntas para
demonstrar seu compromisso derradeiro: “Sua solidariedade faz vocé
perder o sono a noite? Sua solidariedade coloca vocé em perigo? Sua
solidariedade prejudica seus relacionamentos? Sua solidariedade torna
vocé suspeito em relagdo as instituicdes predominantemente brancas?
Sua solidariedade tem espaco para a raiva negra?”.’

Nao se trata de uma pedagogia da educagdo; trata-se sim de uma
pedagogia da revolugao.

O programa de ‘“desenvolvimento de identidade” também segue o
processo de doutrinacdo cldssico: persuadir os iniciados de sua culpa
fundamental, apresentar uma solu¢do por meio da participagdo no
grupo, manipular as emog¢des para obter anuéncia, identificar um bode
expiatorio amorfo, exigir lealdade total a nova ortodoxia, fazer



proselitismo através de circulos pessoais, isolar-se de antigos amigos e
de familiares, e manter a solug¢ao definitiva fora de alcance.

Uma professora veterana, que pediu para nao ser identificada por
medo de represdlias, afirmou que o novo movimento liderado por Un e o
Departamento de Equidade e Inclusdo provocou uma “grande mudanga”
no distrito. O foco passou imediatamente do académico para o politico —
e a expectativa era de que os funcionarios aderissem a nova ideologia. A
professora veterana descreveu o curso de aprimoramento profissional
que deixou arrasados alguns de seus colegas numa escola vizinha:
“Alguns professores choraram de verdade por causa de sua
‘branquitude’”.®

O que leva ao ultimo pilar da nova pedagogia em Tigard-Tualatin: a
aplicacdo. Logo que Zinnia Un assumiu o cargo de diretora de equidade
e inclusdo, ela formulou uma nova politica de “discurso de 6dio”
concebida para evitar discursos discriminatorios legitimos — e para
considerar patolégica qualquer oposi¢do politica ao novo regime. Num
memorando interno enviado aos professores, o distrito tracou uma
politica clara em que simbolos e opinides de direita eram proibidos, ao
mesmo tempo que simbolos e opinides de esquerda eram tacitamente
incentivados. Como um exemplo, o documento considerou o boné com a
inscricao “Make America Great Again” como um ‘“simbolo de 6dio ou
opressao” e recomendou que os professores explicassem aos alunos que
o boné “fazia com que [0s estudantes] sentissem medo” e “provocava
um distirbio consideravel no ambiente de aprendizagem”.”

Isso € proposital. O distrito exige que os professores celebrem um
movimento politico e condenem outro. “Sinto-me quase como se
estivesse pisando em ovos. E preciso ter cuidado com o que se diz”, a
professora veterana afirmou. “Tenho receio de dizer o que penso por
medo de perder meu emprego. (...) Ou seja, 0 que aconteceria se eu

dissesse que sou cristd conservadora republicana? Como isso seria



recebido? Como isso seria encarado?” Quando questionada sobre como
o novo programa de educagdo politico a afetara pessoalmente, sua voz
falhou, e ela disse baixinho: “Nao quero voltar ao trabalho. Nao acredito
nisso. Vai contra minha fé religiosa. Esta completamente errado. Todos
nos somos iguais perante os olhos de Deus. Estd completamente errado
o modo como estamos educando nossos filhos. Eu ndo preciso sentir

vergonha por causa da cor de minha pele”. 19
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A cidade de Beaverton nasceu com a chegada da estrada de ferro Oregon
Central Rail Road em 1868. Desde entdo, a pequena comunidade
agricola se transformou num subirbio movimentado e prdspero. Os
funcionarios da Nike enfrentam o trajeto at€é a sede corporativa da
empresa na avenida Southwest Murray com dificuldade, assim como os
funcionarios dos laboratorios de pesquisa da Intel em Hillsboro,
proximo dali. Tal como Tigard, que faz divisa com a cidade ao sul,
Beaverton ¢ uma comunidade predominantemente branca e asidtico-
americana. Apenas 2% da populagio da cidade é negra.!!

Beaverton divide outra semelhanca importante com Tigard: suas
escolas publicas foram dominadas pelo panico racial apés a morte de
George Floyd. Seguindo as mesmas teorias educacionais do distrito de
Tigard, os professores de Beaverton elaboraram e comecaram a
implantar um novo curriculo para todos os niveis de ensino, come¢ando
no jardim de infancia. A linguagem geral para esses curriculos pareceu
inofensiva — “diversidade”, “empoderamento”, “transformacdo”, “ensino
culturalmente responsivo” —, € a maioria dos pais, atarefados com os
compromissos do dia a dia, normalmente daria uma olhada no curriculo

na noite da reunido de pais e professores e se esqueceria dele.



Em 2020, no entanto, muitos pais acompanhavam mais de perto a
educacdo dos filhos por causa dos lockdowns provocados pelo
coronavirus e das condi¢des do ensino a distancia. E descobriram que o
curriculo revelava seu radicalismo nos detalhes.

Uma familia, que havia se mudado para Beaverton em parte devido
as escolas publicas muito bem conceituadas da cidade, juntou uma pasta
com as aulas dadas ao filho da terceira série. O modulo de estudos
sociais sobre raca comecou de forma inocente: a professora pediu aos
alunos de oito e nove anos para refletirem sobre sua “cultura e
identidade” e se juntarem a ela para “celebrar a diversidade”, junto com
imagens de um mapa-mundi e desenhos de criangas sorridentes. No
entanto, as aulas subsequentes se tornaram mais criticas. A professora
explicou aos alunos que “raca é um constructo social” criado por elites
brancas, que usam essas categorias “para manter o poder e o controle de
um grupo em detrimento de outro”. Isso, a professora disse, €
“racismo”, que “pode determinar experiéncias da vida real, inspirar 6dio
e ter um impacto negativo importante na vida dos negros’.

O modulo seguinte se concentrou no “racismo sistémico” € na
historia dos Estados Unidos. A professora disse aos alunos que o
racismo ‘“contamina a propria estrutura de nossa sociedade”, incluindo
“riqueza, emprego, educacdo, justica criminal, moradia, vigilancia e
saude publica”. Para acompanhar o moédulo, a professora incluiu um
video em que o apresentador acusava diretamente as criangas de serem
racistas: “Nossa sociedade promove o racismo. Ela promove o racismo
desde que nascemos. Claro que vocés sdo racistas. A ideia segundo a
qual de algum modo esse conjunto de ideias atingiu a todos, exceto
voces, € um pensamento magico € nao serve para nada”. Em seguida, o
apresentador disse aos alunos que, se ndo se convertessem a causa, eles
“confirmariam o status quo de certos grupos tendo recursos, acesso €
oportunidades, e outros grupos sendo literalmente mortos”.



Os modulos finais apresentaram a solugdo: os alunos deviam adotar
os principios da “revolucao”, “resisténcia” e “libertagdo”. A professora
introduziu esses principios por meio de varias fotografias de ativistas
infantis, o punho erguido do Black Power e as manifestacoes do
movimento Black Lives Matter, além de cartazes de protesto com
palavras de ordem como “Siléncio branco = Cumplicidade”, “Vidas
negras > Propriedade”, “AmeriKKKa” e “Parem de nos matar”.
Segundo o curriculo, o objetivo era que os alunos se tornassem ‘“‘agentes
da mudanca” e “antirracistas em todos os aspectos das [suas] vidas”.
Eles deviam lutar ativamente contra a “supremacia branca, a cultura
dominada por brancos e as instituicoes desiguais’; caso contrario,
estariam defendendo essas perversidades. Na aula final, o curriculo
instruia os alunos do terceiro ano a “realizar o trabalho interior para
descobrir uma maneira de reconhecer como se da sua participacdo nos
sistemas opressores”, ‘“realizar o trabalho externo e descobrir como
mudar os sistemas opressores” € “aprender a ouvir e aceitar criticas com
cortesia, mesmo que seja incomodo”.!?

As familias que tomaram conhecimento do curriculo ficaram
indignadas.

Uma mae, que emigrou do Ird para os Estados Unidos, afirmou que
as aulas eram “totalmente inaceitdveis” e lembravam a doutrinacdo
politica na Republica Islamica. “Eu me mudei para c4 porque aqui sao
os Estados Unidos, por causa dos direitos e das oportunidades que
temos. E este ndo é o destino que desejo para meu pais”, ela explicou.
Quando indagada sobre sua infancia no Ird, ela comecou a chorar.
“Lembro-me de que tinhamos que nos reunir de manha no patio da
escola e entoar ‘Morte a América’. Eu pensava ‘Nao quero recitar isso.
Tenho tios e tias nos Estados Unidos. Nao quero que eles morram’.”

Sem demora, seu marido enviou uma carta ao Beaverton School
District, criticando o curriculo por “apresentar material racista sob o



disfarce de ‘antirracismo’”. Ele disse que o distrito vinha tentando
esconder o conteido do curso das familias. “Eles estdo tentando
doutrinar as criancas”, ele afirmou. “E vém fazendo isso de maneira
muito cuidadosa e aos poucos.” Para ele, a intencdo final da nova
pedagogia era colocar a crianga contra os pais. Apds o inicio do curso,
seu filho ficou dividido entre o que era dito pela escola e o que era dito
pela familia, e de vez em quando chorava por causa da confusdo. “Pouco
a pouco, eles estdo minando as defesas das criancas, minando as defesas
dos pais e criando pequenos guerreiros da justica social”, o pai afirmou.
“Eles estdo tentando deixar as criancas excessivamente empaticas e
emocionais a fim de torna-las mais receptivas a (...) algum tipo de
revolugdo.”

Finalmente, a mae e o pai decidiram retirar o filho do curso de
estudos sociais e fizeram planos para transferi-lo para outra escola no
ano seguinte. Embora tenham temporariamente conseguido optar pela
saida do curso, eles temiam que, deixada sem controle, a campanha para
transformar as criangas em uma “espada apontada para a revolucdo”
poderia levar a consequéncias sociais mais amplas.

A mae assinalou que, inicialmente, muitos iranianos apoiaram a
Revolugdo Islamica em 1979 para depor o x4 e marcar o inicio de um
mundo melhor, mas s6 para ficarem profundamente desapontados. Os
revoluciondrios prometeram uma nova utopia, mas acabaram
transformando o pais numa tirania brutal. “Os cidadaos nao t€m nenhum
direito”, ela disse. “[Os revolucionarios] enforcam pessoas nas ruas. Eles
desaparecem com elas. Nao s6 com elas, mas com suas familias, que sdao
torturadas durante meses em prisoes politicas, e depois, mortas.”

E, para ela, isso poderia acontecer nos Estados Unidos. “Estou
combatendo i1sso na escola e até em meu trabalho, porque vejo este pais

seguindo esse caminho.”!3



Infelizmente, o tipo de ensino em Beaverton nao € mais a exce¢ao no
estado do Oregon — rapidamente, ele esta se tornando a regra. Em 2017,
os legisladores estaduais aprovaram um projeto de lei que reformulou o
curriculo do Oregon e implantou um curso obrigatério de ‘“‘estudos
étnicos” que reflete a ortodoxia racial emergente,'* que, na linguagem da
Critical Ethnic Studies Association, promete desconstruir, desmantelar,
abolir, erradicar, resistir € suspender os elementos constituintes da
ordem liberal.!

De acordo com as versdes preliminares dos novos padroes
curriculares do estado do Oregon, as criancas do jardim de infincia
serdo obrigadas a aprender a “diferenca entre propriedade publica e
privada” de bens e capital, e “desenvolver a compreensdao da formagao
identitaria relacionada ao eu, a familia, a comunidade, ao género e a
deficiéncia”.

Na primeira sé€rie, elas aprenderdo a “definir equidade, igualdade e
sistemas de poder”, “examinar a constru¢do social no que se refere a
raca, afiliacdo étnica, gé€nero, deficiéncias e orientacdo sexual” e
“descrever como caracteristicas individuais e grupais sao usadas para
dividir, unir e classificar grupos raciais, €tnicos e sociais’. Na terceira,
quarta e quinta séries, os alunos aprenderdo a desconstruir a
Constituicdo norte-americana, identificar “sistemas de poder, incluindo
supremacia branca, racismo institucional, hierarquia racial e opressao”,
e “examinar as consequéncias do poder e dos privilégios em questOes
associadas com pobreza, renda e acumulagao de riqueza”.

Se o curriculo do primeiro ciclo do ensino fundamental estabelece a
premissa — os Estados Unidos sdo o grande opressor —, o curriculo do
segundo ciclo do ensino fundamental e o curriculo do ensino médio
proporcionam a conclusdo. Os padroes de aprendizagem parecem um
velho panfleto de esquerda. Os alunos devem internalizar os principios
de “subversdo, resisténcia, desafio e perseveranga” baseados na raca.



Eles devem lutar contra a “opressdo estrutural e sist€émica” do
capitalismo, da autoridade, da religido e do governo. Eles também
devem se comprometer com a “busca da justica social”.!6

Como deixam bem claro os documentos internos do Departamento
de Educacgao do Oregon, o objetivo dos estudos étnicos ndo € o resultado
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académico, mas a “mudanga social”"’ — a educacao é o meio, a politica

€ o fim.

k sk ok ok

Se as cidades de Tigard e Beaverton representam as categorias de teoria
e praxis, a cidade de Portland representa a conclusdo delas: poder.

Nos ultimos anos, Portland emergiu como o principal centro dos
movimentos radicais de esquerda dos Estados Unidos. A rede pouco
rigida da cidade composta por grupos marxistas, anarquistas e
antifascistas transformou o tumulto de rua numa forma de arte. Apds a
morte de George Floyd, os radicais de Portland atacaram policiais e
cercaram prédios federais por mais de 100 noites consecutivas; eles se
armaram com pedras, garrafas, escudos, facas, armas de fogo, tijolos,
lasers, tabuas, explosivos, gasolina, barricadas, fitas com pregos para
furar pneus, socos-ingleses e coquetéis molotov.'® Apés o caos, muitas
empresas localizadas no centro da cidade fecharam as portas, e as
companhias de seguro comegaram a aumentar os custos das apodlices ou
a se recusar a emitir apolices por causa do risco continuo de destruicao
de propriedades.!’

A mesma filosofia que inspira os radicais de rua também inspira os
burocratas do Portland Public Schools, que institucionalizaram a
filosofia da justica social e incorporaram o ativismo politico em todos os
aspectos do sistema educacional. Nos ultimos anos, os administradores
se comprometeram a tornar o “antirracismo” a estrela-guia do distrito,



com a promessa de forjar “um sistema educacional que
intencionalmente abala — e forma lideres para abalar — os sistemas de
opressao”. O superintendente reorganizou a burocracia em torno desses
objetivos, contratando um novo czar de equidade e anunciando um
“Plano Quinquenal de Equidade Racial”, que promete uma sequéncia
estonteante de  acronimos e  borddes académicos como
“interseccionalidade” e “universalismo direcionado” %’

Nao se pode subestimar o quao profundamente a ideologia politica
de esquerda tem sido enraizada em todos os aspectos do sistema de
escolas publicas de Portland.

Para uma professora veterana do ensino fundamental, que se descreve
como uma liberal de longa data, a “jornada antirracista” do distrito
comecou com boas intencoes uma década atrds, mas ao longo do tempo,
tornou-se um dogma sufocante. Atualmente, essa professora deve se
submeter a cursos de antirracismo obrigatorios todas as semanas e
seguir a posi¢ao oficial em todo seu magistério e em seus comunicados.
Ela revelou:

Desde o inicio, disseram-nos que ndo poderiamos questionar [0 programa de
antirracismo]. Telefonei para o departamento de recursos humanos e perguntei se eu
precisava declarar que acredito nisso e se eu tinha que lecionar dessa perspectiva. E me
disseram que eu precisava entender, que precisava saber tudo sobre isso, [e] que
provavelmente perderia meu emprego se meu diretor estivesse muito comprometido em

garantir que eu usasse esse enfoque ao lecionar.

Numa sessdo de antirracismo, essa professora foi obrigada a
participar de um exercicio intitulado “linha de opressao”. Os instrutores
formaram uma fila de educadores e, gritando, enumeraram vdrias
injusticas — racismo, sexismo, homofobia etc. Entdo, pediram aos
professores que eram vitimas desses males para darem um passo a
frente. Em seguida, o recinto foi dividido entre os opressores € 0s
oprimidos, com homens e mulheres brancos heterossexuais forcados a



ajustar contas com sua identidade como opressores. Segundo a
professora, o objetivo era consolidar o poder ideoldgico e intimidar os
professores brancos a se renderem por meio da culpa coletiva e do medo
de serem rotulados como racistas.

Para a professora, o curso de antirracismo “foi o instrumento de
ataque”, mas o objetivo final € o “desmantelamento da cultura ocidental”
e o prenuncio de uma nova utopia esquerdista. “Tenho certeza de que é
exatamente o que eles querem”, a professora disse. “E desmantelar
significa simplesmente desmontar até que nao haja mais nada para
sustentd-la, e entdo eles poderdo substitui-la.”2!

No momento atual, a ideologia do “antirracismo” impregnou todos
os departamentos do distrito.

Mesmo os educadores do curso de inglés como segunda lingua
comegaram a ensinar os principios da pedagogia critica para imigrantes
e refugiados. De acordo com documentos internos, os professores desse
curso sdo instruidos a desenvolver “contranarrativas” a cultura norte-
americana dominante e concentrar seu ensino na ‘“defesa da equidade
racial para estudantes emergentes bilingues e multilingues”. Como parte
do curriculo, eles sdo solicitados a ensinar aos imigrantes que ‘o
racismo nos Estados Unidos é generalizado e atua como o ar que
respiramos” € que “as conquistas dos direitos civis para as pessoas nao
brancas devem ser interpretadas com entusiasmo moderado”.

A fim de combater a influéncia perniciosa de sua propria
“Branquitude”, o distrito recomenda que os professores adotem uma
série de afirmacgdes, comecando com “conhecer a mim mesmo como um
ser racial” e entdo “[desconstruir] a Presenca e o Papel da Branquitude
em minha vida e [identificar] maneiras de desafiar minha Branquitude”.
Finalmente, apds se livrar de suas limitagdes raciais, os professores
podem iniciar o trabalho de “interromper o racismo institucional” e “a

perpetuacio da Supremacia Branca”.??



Esta € uma decisdo curricular desconcertante. Portland possui uma
substancial populacdo de imigrantes e refugiados de paises como
Somalia, Etiopia, Eritreia, Guatemala e El Salvador. Essas familias
escaparam de algumas das condi¢des mais horripilantes do mundo,
incluindo guerra civil, genocidio, fome e pobreza extrema. A cidade de
Portland ndo é perfeita, mas é com certeza, em comparacao, um refagio
de paz e oportunidade para os estrangeiros. No entanto, as escolas de
Portland estdo empenhadas em ensinar aos filhos dos imigrantes e
refugiados que eles devem destruir o proprio pais que lhes propiciou um
porto seguro.

Como esse regime de formacdo de professores se traduz na sala de
aula? De todas as maneiras que se poderia esperar.

Nas escolas de ensino fundamental de Forest Park, Whitman e
Marysville, uma professora chamada Sarita Flores, que coordena o curso
de tecnologia da informacdo, assumiu o papel de uma inquisidora
politica. Segundo os documentos internos vazados e relatos de
denunciantes, Flores mantém sessdOes semanais de “antirracismo’” nas
quais os professores brancos sao solicitados a permanecer em siléncio,
“honrar os sentimentos dos BIPOC” e “dar espaco para os educadores
BIPOC e aumentar a quantidade deles”. Numa série de apresentacdes
semelhantes a uma sessio de luta?® do século XX, Flores instrui os
professores a “aprofundar [sua] andlise politica sobre o racismo e a
opressao” e “comecar a cura com pedidos de desculpas publicas acerca
do [seu] racismo, e depois a voltar a se desculpar por meio de uma
auditoria com uma abordagem antirracista”.?*

Durante uma dessas sessoes, segundo um denunciante, Flores acusou
uma de suas colegas brancas do sexo feminino, gritando “vocé€ me faz
sentir insegura, vocé me faz sentir insegura” repetidas vezes por 90
segundos.?



Para Flores e outros docentes da ala da justica social do Portland
Public Schools, a revolugdo € a unica solu¢do. Numa apresentacao para
os professores, Flores afirmou que “um educador em um sistema de
opressao € um revoluciondrio ou um opressor’. Numa pasta hospedada
no site do distrito, Flores compartilhou uma ilustracio com os
professores que justificava a viol€ncia politica continua em Portland: “A
causa bdasica de todo tumulto € algum tipo de opressdo. Se quisermos
acabar com os tumultos, vamos precisar acabar com a opressdo. Se
quisermos acabar com um tumulto sem acabar com sua causa bdsica, a
agenda ndo terd a ver com paz e justica — terd a ver com silenciamento e
controle”.

A mensagem de Flores para os alunos era semelhante. Numa série de
aulas em video ministradas a seus alunos do ensino fundamental, Flores
declarou que “os negros eram usados como escravos nos Estados
Unidos” e, portanto, os alunos deviam se tornar “combatentes pela
justica”. No auge dos protestos em Portland, Flores veiculou outra aula
em video dizendo as criangas que ‘“‘protestar € quando as pessoas
s