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Sociologias Emergentes: uma

agenda nao-exemplar

Conferéncia do Prof. Dr. Marcelo C. Rosa (UnB),
por ocasiao da aula inaugural do Doutorado em
Ciéncias Sociais da Universidade Federal do
Espirito Santo.

ostaria de comecar agradecendo o convite e dizer que vocés tém um

desafio e tanto que marca as ciéncias sociais: como juntar trés

disciplinas com associacdes cientificas diferentes, congressos diferentes,
publicacdes diferentes, para produzir conhecimento juntas e formar mestrandos
e doutorandos. Ha uma outra agenda de longo prazo para um programa que
estd comecgando: o que definird as ciéncias sociais em Vitéria e na UFES? Que
tipo de ciéncias sociais se fara aqui e por que vir estudar aqui? O que se
aprendera aqui que ndo se aprende em outros lugares? Algo que sera discutido
ao longo do tempo entre os professores e estudantes, certamente. Por isso,
quero dar os parabéns pelo esforco de abrir o programa, agradecer novamente
por me receberem, organizarem essa aula, e desejar boa sorte nos proximos
anos, para que tudo isso venha culminar em 2023, ja, provavelmente, com os
primeiros doutores com titulos daqui. Entdo, boa sorte a vocés!

Agora, entrando no tema dessa aula inaugural — “Sociologias emergentes: uma
agenda ndao exemplar” -, eu queria comecar justificando o que é isso e de onde
vem. “sociologias emergentes” foi um curso que criei na UnB, com outros
colegas, ha seis anos. Estdvamos fazendo uma reforma no curso de graduagao
em ciéncias sociais e queriamos tornar o nNosso curso mais contemporaneo,
mais atrativo, mais interessante para quem estava ingressando na graduacgao. A
ideia era trazer para os debates de teoria socioldgica referéncias bibliograficas
gque ndo eram lidas em cursos obrigatérios. Durante muito tempo fui professor
de sociologia contemporanea, tanto na Universidade Federal Fluminense (UFF)
quanto na UnB. Em Brasilia, tinhamos, no curriculum de sociologia, uma
disciplina chamada de “Teorias classicas”, cuja ementa era Marx, Weber e
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Durkheim. Depois, havia o curso de sociologia contemporénea, em tese, com
tudo que se fez entre 1920 e 2019! Entdo, tinhamos um semestre para trés
autores e, no semestre seguinte, um curso para 75 autores! Eu estou
exagerando aqui, mas era muito dificil dar um curso de sociologia
contemporanea realmente abrangente.

Eu confesso a vocés que quando comecei a dar aula de sociologia, ha 15 anos,
0 que se chamava de sociologia contemporanea no Brasil eram teorias
contemporaneas do meu avo! Alids, meus avés nunca foram a universidade,
nem meus pais, mas, se tivessem ido a universidade, teriam lido Habermas,
Bourdieu e Giddens, que ja estavam escrevendo naquele momento as teorias
que lemos até hoje como contemporaneas.

Nos discutimos muito isso no Departamento de Sociologia da UnB, e a solucdo
encontrada foi a proposicao do nome “sociologias emergentes”. Emergentes
porque evocam textos que ganhavam protagonismos tematicos e/ou regionais,
ou ainda textos que eram feitos por pessoas e em lugares ndao hegemonicos.
Averiguamos que nos cursos obrigatérios de teoria socioldgica liamos
basicamente homens, brancos e europeus. Ndo havia uma uUnica mulher nas
bibliografias formais, assim como nos cursos obrigatérios em que estudei
sociologia a vida inteira. O tema passou a ser uma preocupacao de alguns
professores. O mundo visto por homens brancos, europeus, existe, mas eles
nao sao os Unicos que veem o mundo. Como é que poderiamos lidar com isso?
Queriamos criar um curso que desse conta desse problema. Como é que a
gente vai lidar com um curso que “trabalha” com teoria, se queremos uma
teoria que nao seja feita exclusivamente por homens brancos e europeus dos
anos 1960? O nome politicamente correto foi, entdo, “sociologias emergentes”,
teorias que emergem de varios lugares e pessoas.

Vou tomar uma area como exemplo: o chamado pensamento social brasileiro.
Ao longo do tempo, foram estabelecidos cursos de pensamento social brasileiro
em varias graduacdes. Cursos que nao sao chamados de tedricos, tampouco de
metodoldgicos, sendo, na maior parte dos casos, estudos de histéria da
sociologia brasileira. O ponto fundamental é que esses cursos propositalmente
nao desafiam ou ampliam os canones das teorias socioldgicas gerais que
ensinamos, e tendem a ser usados para interpretar apenas o Brasil.

Existem teorias que o canone da sociologia brasileira, com diplomacia, nomeia
“pensamento social brasileiro”, “teoria social latino-americana”, “teorias
feministas”, mas no que isso muda o que fazemos como sociologia? Confesso
que sou cético quanto ao potencial do que fazemos e ensinamos nas ciéncias
sociais. Tendemos a ser muito diplomaticos ao reconhecermos que o que
sabemos é limitado, mas o que fazemos para buscar uma ampliagao? Na melhor
das hipdteses, chamamos, como eu faco, esses e essas autores(as) para as
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“periferias” de nossa graduacdao e pds-graduacao: as disciplinas optativas. No
entanto, ainda nao encontramos um modo para que essas teorias outras
desafiem o centro do que fazemos. Ou seja, essa diplomacia tem nos permitido
ter contato periférico ou temético com teorias feitas por mulheres, na Africa, na
india, na América Latina, mas na hora de elaborar nossas aulas de teorias
socioldgicas, usamos quase sempre 0s homens europeus que ja conhecemos.
Assim, criamos alguns cursos de Pensamento Social de um ou outro lugar, ou
de Teorias Feministas, por exemplo.

Em termos de movimentos emergentes, que certamente vocés ja devem ter
visto em seus cursos, parece haver duas caracteristicas gerais que surgem
contra o canone ou para além do canone que periferiza. Existem bons textos,
gue nao sao de agora, que criticam uma certa geopolitica euro-norte-americana
nas ciéncias sociais. E importante lembrar que a teoria social ajuda a pensar, a
enxergar, a descrever e a fazer o mundo. Querendo ou nao, boa parte do que a
gente faz € um uso normativo da teoria social. A gente vai, normalmente, ao
mundo para testar o que o Giddens ou o que Bourdieu dizem nos textos que
lemos, e acabamos vendo!

Pierre Bourdieu é o autor mais lido nas ciéncias sociais brasileiras, pelo menos é
o0 mais citado ha mais de duas décadas. Costumo ler frequentemente
dissertacoes e teses que veem o habitus em tudo... porque se vocé vai procurar
o habitus, tende a encontra-lo sempre. E ndo a toa, Bourdieu escreve muito
bem sobre isso, sobre o habitus e sobre o campo (seus conceitos-chave).
Nossos professores em suas dedicadas aulas nos convenceram bem de como
eles funcionam para falar do “social”. O problema ndo estd em Bourdieu e em
seus conceitos, esta na sociologia que a gente faz! Como a teoria se tornou uma
ideia normativa, nds aprendemos que precisamos ver na realidade o que se
aprendeu na teoria. Limitamo-nos a isso, deixando de ver outras coisas
inusitadas porque ndo dispomos de teoria (conceitos) para interpreta-las.
Tornamo-nos bons observadores da vida dos homens brancos e de suas acoes
que afetam os demais seres no mundo.

NoOs, brasileiros, iamos a Paris aprender com Bourdieu, mas o que Bourdieu
aprendia com a gente? Com cientistas sociais e com a realidade brasileira?
Vocés talvez ndo sejam dessa geracdo, mas Bourdieu chegou a escrever, no
final dos anos 1990, em seu periodo mais militante, um texto que foi usado
contra a adogdo de politicas de acdes afirmativas no Brasil'. Ele e seu dileto
estudante L. Wacquant afirmavam que o tema racial como foi adotado no Brasil
era “imperialismo norte-americano”. Nao faria nenhum sentido ter acgoes

! BOURDIEU, Pierre; WACQUANT, Loic. Sobre as artimanhas da razdo imperialista. Estudos
afro-asiaticos, 2002, 24.1, pp. 15-33.
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afirmativas nas universidades publicas no Brasil, porque os EUA é que tém
cotas raciais em uma sociedade racialmente polarizada. Bourdieu, ao contrario
de Wacquant, nunca tinha pisado aqui. O texto foi divulgado no comecgo das
discussdes das acOes afirmativas — eu era aluno ainda - e foi muito utilizado
para desmerecer as acgOes afirmativas nas universidades brasileiras entre
cientistas sociais de esquerda. Afinal, as interpretagdes vinham do principal
canone vivo da sociologia nacional.

De novo, o problema nao é Bourdieu e sua opinido politica, mas sim ele falar
por meio da sociologia de coisas, pessoas e lugares dos quais ndo tinha a menor
ideia. A extensao do dilema é que as teorias canOnicas e hegemonicas falam de
coisas especificas, mas suas teses e conceitos se tornaram “universais” pelo
modo como as ensinamos e utilizamos. A ideia das “sociologias emergentes”
tem a ver com procurar coisas que ainda ndo existem nas teorias hegemonicas.

Nas “sociologias emergentes”, no curso optativo que ofereco ha cinco anos na
graduacdo e na pds-graduacao, tento dar atencao a duas coisas:

a) uma critica da sociologia hegemonica, para mostrar os limites daquilo que
fazemos como ciéncias sociais ou como sociologia;

b) sociologias que apresentam outras formas de existir e objetos nao
encontrados nas teorias hegemonicas.

No primeiro grupo, o foco tem se dado na “dependéncia académica” das
sociologias como a brasileira. O ponto de partida é que somos academicamente
dependentes da Europa e dos EUA. Muitos professores da minha geracao e das
anteriores foram formados na Europa e nos EUA. Isso ja era um problema
porque demonstrava que o saber estava apenas “la fora” e a pesquisa poderia
ser feita por aqui mesmo. Os livros nao chegavam aqui no Brasil com
frequéncia, a internet ndo existia, entdo nao tinhamos contato com a literatura
mais recente. famos para fora a fim de ler coisas que nas bibliotecas brasileiras
nao havia. Liamos em inglés, francés, alemao, mas ndo havia acesso livre a
livros importados aqui, de modo que se criava um movimento em que aquele
gque ambicionava a carreira académica de sucesso tinha de ir para a Europa ou
para os Estados Unidos. Hoje, gracas a internet e a varios sites alternativos que
distribuem contelidos, conseguimos acessar muitas dessas coisas. O acesso € a
circulacao da literatura sao agora muito maiores, mas, se vocés prestarem
atencdo, vocés continuarao lendo Bourdieu, Habermas e Giddens nos cursos de
formacdo, como literatura candnica.

Ainda assim, ha um apelo da literatura sociolégica pela “independéncia
académica”, que ao longo de 40 anos tem exposto os limites dos canones para
lidar com casos que estdo fora do mundo deles. Raewyn Connel, sociéloga
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australiana, em seu livro Teoria do Sul, explicita isso. O socidlogo portugués
Boaventura de Sousa Santos publica também a coletanea, com a socidloga
mocambicana, Maria Paula Meneses, Epistemologia do Sul. Essa ideia do “Sul”
vem para lidar com isso: do “sul” sdo as referéncias que ndo sdo candnicas,
pois nada que é do sul é candnico, e basicamente, se quisermos localizar o sul
nas ciéncias sociais, seria basicamente tudo o que nao é Europa (central) nem
EUA.

Essa discussdo do sul e das ciéncias sociais tem origem & nos anos 1960.
Vérios autores debatem isso. O socidlogo mexicano Pablo Gonzales Casanova*
vai discutir isso na América Latina. O socidlogo malaio Syed Hussein Alatas
desenvolveu uma tese, nos anos 60, quando foi fazer doutorado na Holanda
(assim como a India, a Malésia foi se tornar independente apenas na segunda
metade do século XX), escrevendo sobre o sociélogo com a mente cativa, ou
sobre o “cativeiro da mente”®. Explicou que todo mundo era autorizado a “fazer
sociologia” se wusasse a mentalidade dos europeus e suas categorias
classificatorias, portanto, se procurasse pelas coisas que havia nas teorias
europeias ao olhar para a sua realidade. Ele problematiza os textos sobre
religido de Max Weber. Nos textos de Weber, esta |a a ética protestante, havia
religiao na China, na india, havia o judaismo antigo. Weber faz uma referéncia
enorme ao Oriente sem nunca ter feito uma pesquisa com pessoas de |a. Alatas
mostra como a teoria weberiana ajudou a “complicar” a vida da sociologia
malaia, porque é uma teoria da racionalizacgdo, da secularizacdo e do
desencantamento do mundo. Ele expde com habilidade o que acontece com o
mundo europeu (uma parte dele) e sua sociodiceia. Como ele ou outros
socidlogos descreveriam a Maldsia? Um pais predominantemente mugulmano do
mundo, onde mulgumanos fazem sociologia com religido.

S. H. Alatas discute em seus textos os limites das impressoes de Weber. Mostra
como a literatura sociolégica malaia, que utilizava Marx, Weber, Durkheim e
outros para descrever a Malédsia, chegava a conclusdo equivocada de que o pais
nao se desenvolvia como os europeus porque tinha a religiao como centro da
vida. Alatas usava em sua tese de doutorado a expressao “O Mito do Nativo-

2 CONNELL, Raewyn. Southern theory: The global dynamics of knowledge in social science.
Allen & Unwin, 2007.

3 MENESES, Maria Paula; SANTOS, Boaventura de Sousa. Epistemologias do sul. Coimbra:
Almedina, 2010.

* GONZALEZ CASANOVA, Pablo. Sociedad plural, colonialismo interno y desarrollo. América
Latina, 1963, 6.3, pp.15-32.

> ALATAS, Syed Hussein. The Captive Mind In Development Studies. [Part 1]. International
Social Sciences Journal, 1972, 24.1, pp. 9-25.
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Vagabundo” para descrever esse dilema. Ele fez uma interessante discussdo

critica com Weber, de maneira a mostrar que se vocé sé ensina Weber, seus
alunos sé vao medir as coisas de acordo com o que ele prescreve. Se pegarmos
uma boa parte do pensamento social brasileiro, as coisas também caminham
por ai, para mostrar as coisas que nos faltam, e nos faltam para ser como a
teoria nos diz que temos de ser.

Eu confesso que depois de ensinar a sociologia por 15 anos, estou farto de
descrever o mundo assim. Mas eu tenho emprego, ganho saldrio, sou convidado
pra vir aqui... e sei que somos avaliados por saber os canones. Eu fiz concursos
publicos para professor (uns cinco ou seis na vida), nem em todos eu passei,
mas sempre tive de dar aula sobre Marx, Weber ou Durkheim. De novo, o
problema do Weber ndo é do Weber ou do Durkheim ou do Marx. O problema é

que a gente s6 sabe o que eles nos prescrevem. A ideia dos “emergentes” é
tentar lidar com isso e incorporar mais possibilidades no que a gente ja sabe.

Ha varias fontes bibliograficas alternativas. Mais recentemente (ha mais de 20
anos), um cientista social do Benin chamado Paulin Hountondji’ trabalha com a
ideia de “endogenizagao”, que seriam formas de “traduzir criticamente” as
teorias hegemonicas para nossos lugares de pesquisa. Na América Latina, ja
citei o Pablo Gonzales Casanova, que esta vivo, com mais de 90 anos. Ele
reescreveu muito recentemente um texto de como as ciéncias sociais também
podem reproduzir o que ele chamou, 14 nos anos 60, de “colonialismo interno”é,
porque ndés acabamos copiando as categorias europeias e norte-americanas
com que nos descrevem.

Essas categorias produziram um continuum no tempo/espaco, no qual as coisas
gue hoje chamamos de Brasil sé entram depois de 1.500 anos, como se nada
existisse antes. Pablo Gongalves Casanova falava, nos anos 1960, em como a
elite intelectual mexicana e todas as elites intelectuais latino-americanos sao
brancas, e ai ha outro dilema: a ideia de que a América Latina ndo é um
continente de brancos. O Brasil, felizmente e oficialmente, deixou de ser um
pais branco nas ultimas duas décadas, segundo o censo, sé que a mentalidade
de quem dirige o pais, em varios sentidos (em nosso caso, intelectualmente),
continua sendo branca, e foi isso que Gonzdles Casanova chamou de
“colonialismo interno”. Os brancos ocupam posicdes-chave, escolhem e filtram o
que vai ser ensinado, o que vai ser pensado e quem vai ser beneficiado por

® ALATAS, Syed Hussein. The Myth of the Lazy Native: A Study of the Image of the Malays,
Filipinos and Javanese from the 16th to the 20th Century and Its Function in the Ideology of
Colonial Capitalism. Routledge, 2013.

7 HOUNTONDJI, Paulin J. (ed.). Endogenous knowledge: Research trails. African Books
Collective, 1997.

8 CASANOVA, Pablo Gonzalez. Colonialismo interno (uma redefinicao). BORON, AA; AMADO,
J.; GONZALEZ (Org.). A teoria marxista hoje: problemas e perspectivas. Buenos Aires:
CLACSO, 2006, pp. 395-420.
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isso, obviamente. E um dilema muito interessante na América Latina que o
branco aqui ndo seja visto como estrangeiro. Em outros lugares, na Africa do
Sul, onde fago pesquisa, quem é branco é sempre estrangeiro, mesmo quem
esta ha trés, quatro, cinco geragoes por la.

Outra critica mais recente que se faz € ao modo colonial de se fazer sociologia e
ciéncias sociais e ao seu “império classificatério”, que colonizou as mentes de
cientistas. Catherine Walsh, pesquisadora americana ligada ao grupo que
debate a colonialidade do saber, reflete sobre os limites dessa classificagdo®.
Prestem atencao que eu nao falei aqui da Catherine Walsh por acaso, pois
quantas mulheres decoloniais a gente |é por ai? Os autores e autoras
decoloniais que a gente mais cita sdo indigenas da América Latina? N3do, sdo
quase todos homens brancos como eu.

Uma das coisas que eu tenho tentado pensar é como fazer pesquisa com a
critica dos chamados decoloniais. Uma coisa € a gente saber que nossas
categorias sdo limitadas, ja disse, mas como é que a gente faz pesquisa
diferente sabendo disso? Todo mundo que estda aqui e da aula na sociologia
brasileira faz pesquisa! A questdo é: como vocé utiliza essa critica para fazer
pesquisa? Nas ciéncias sociais, ainda nao vejo uma agenda clara de como a
gente fard pesquisa com a critica pds-colonial e decolonial. E importante saber
gue Weber nao explica tudo, que Marx tem limites, que Bourdieu tem limites
nisso e naquilo, mas como é que a gente faz pesquisa para além deles?

Isso tem me preocupado bastante. Citarei alguns exemplos de como tento lidar
com esses dilemas nos meus cursos. Ha alguma literatura ja em portugués,
especialmente para as pessoas da graduacdo, com propostas metodoldgicas
interessantes. Toda teoria social tem método. Teoria e método caminham mais
ou menos juntos, e o dilema é que para mudarmos ou ampliarmos a teoria, a
gente também tem de pensar em outros métodos, outros modos de fazer
pesquisa. E complicado se a gente continuar fazendo pesquisa sempre da
mesma forma. Um exemplo classico é aplicar questiondrios de pesquisa
(surveys): vocé faz sempre as mesmas perguntas e pouco importa para qué.
Isso ndo muda a teoria que informou seu projeto de pesquisa. Para mudar, vocé
deve ter outro modo de fazer as perguntas. Uma boa pesquisa levara a
perguntas cujas respostas devem testar os elementos tedricos das ciéncias
sociais. Mas nao se faz isso numa pesquisa quantitativa, por exemplo.

Passo agora aquelas sociologias que tentam produzir e trabalhar com outro
modos de existir.

° WALSH, Catherine. ¢Son posibles unas ciencias sociales/culturales otras? Reflexiones en
torno a las epistemologias decoloniales. Ndmadas (Col), 2007, 26, pp. 102-113.
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Ha muitos outros modos de fazer e pensar as ciéncias sociais, movimentos
interessantes como, por exemplo, o movimento das “sociologias indigenas”.
Alguém aqui ja leu alguma coisa sobre isso? Pela falta de reagao do publico,
ninguém leu! “sociologia indigena” é um movimento que se criou dentro da
Associacdo Internacional de Sociologia (ISA), na década de 80, para falar da
Africa e da cultura da Africa. Foi o jeito de incluir a Africa nas teorias sociais. No
grupo de teoria social da Associacao Internacional de Sociologia, nos congressos
mundiais, criou-se uma secdo para se falar de “sociologias indigenas”, que
seriam teorias feitas para se falar de modos de existir africanos. Alguns
socidlogos africanos (na época, todos homens), especialmente o nigeriano
Akinsola Akiwowo!?, desenvolveram uma teoria a partir da poesia iorubd, e essa
teoria foi debatida durante vinte e poucos anos na Associacao Internacional de
Sociologia (acabei de escrever um texto sobre isso)!!. O problema da
“sociologia indigena”, que era a sociologia africana para o Ocidente, era que
nem na Nigéria era lida quando foi produzida. La se liam também os classicos
gue conhecemos por aqui. Ela foi feita por cientistas sociais africanos para uma
audiéncia internacional aberta ao didlogo com a Africa.

As sociologias indigenas (africanas), nos anos 80, foram uma sociologia da
poesia oral e da tradicdo oral ioruba, para pensar uma ideia de sociedade. Mas
qual o problema desta iniciativa? Uma socidloga contemporanea, que defende a
importancia das teorias do sul por exemplo, afirma que a fonte oral ndao pode
ser objeto da sociologia porque ela ndo é exata e confiavel. O conhecimento
oral muda: cada um que conta a histéria, conta de um jeito diferente e,
realmente, a tradicdo ioruba vai mudando ao longo da histdria. Por isso, a
oralidade é uma coisa com que a teoria social lida muito mal. O dilema da
oralidade é que ela muda e que ndo da para ter um conceito que explique a
acao, por exemplo. Se vocé tem um conceito fixo, ele deixa de ser oral e passa
a ser escrito, e isso se complica. S6 que nao da para fazer “sociologia indigena”,
nigeriana, com a mentalidade de quem nunca viveu em um mundo social nao
conceitual.

Outro bom exemplo € um grupo mais conhecido como estudos subalternos da
India. Acho que todo mundo aqui ja ouviu falar da Gayatri Spivak, que se
tornou a representante mais famosa no Brasil desse grupo. Mas ela entrou
muito tarde para ele e, na verdade, era uma critica dos estudos subalternos
indianos originais. Ela se insere a partir da critica ao fato de que o grupo nao
tinha autoras e vozes de mulheres. No classico livro dela, Pode o subalterno

10 AKIWOWO, Akinsola A. Contributions to the sociology of knowledge from an African oral
poetry. International Sociology, 1986, 1.4, pp. 343-358.

11 ROSA, Marcelo C. Sociologias indigenas ioruba: a Africa, o desconcerto e ontologias na
sociologia contemporanea. Estudos Historicos (Rio de Janeiro), 2019, 32.67, pp. 389-408.
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falar?, ela trata do Sati, o sacrificio das vilvas, e de como se fazia apenas a
leitura ocidental e colonial das mulheres indianas e da dominacao de género.
Spivak, entdao, faz uma pesquisa para mostrar que se criou uma leitura
etnocéntrica sobre as mulheres indianas, de que elas eram mais vitimas do
patriarcado do que as mulheres ocidentais seriam. Isso porque o mundo
ocidental enxerga predominantemente as mulheres como dependentes e
vitimas dos homens!?.

4

E interessante que os “estudos subalternos” da india tinham uma inspiracao
quanto as fontes de pesquisa na historiografia britdnica, de Edward Thompson,
que, para discutir o movimento operario inglés, estudava a vida cotidiana dos
trabalhadores. Mas eles vao além disso porque trazem o dilema de que, na
india, os subalternos, mais especialmente as mulheres, ndo tém fontes escritas.
Ndo se encontram documentos em cartério, ndo se encontra imprensa que fale
desses grupos e, quando fala, fala “em nome” desses grupos. Precisava-se,
entdo, de um modo de ampliar o que se sabia sobre o mundo ali, para se lidar
com a realidade. Eles criaram uma tradigao, ainda muito pouco vista no Brasil,
até onde eu sei, sobre as metodologias que precisam ser desenvolvidas para se
fazer uma teoria acerca da vida desse subalterno e, de novo, para nao medir a
vida do subalterno na relagdo com a vida do dominante. Esse é o problema
classico para o qual Spivak chamou atencdo: “pode o subalterno falar?”. E a
resposta dela é outra pergunta: “quem ouve o subalterno?”. No fundo, ninguém
ouve, porque a gente ndao tem ouvidos para isso; a gente esta procurando saber
do subalterno em outros documentos, ou se vai ao subalterno com perguntas
que vocé faria para si mesmo, tendo como parametro da vida desse subalterno
a vida do dominante, sempre. Mudando o foco da atencao, porém, os estudos
subalternos indianos levaram ao desenvolvimento de outras narrativas tedricas
fundamentais sobre o Estado, sobre a democracia, que a gente nao |Ié aqui. A
maioria delas é voltada para a prépria india, algumas para a Africa, mas, no
Brasil, quase nao se veem esses estudos. Quando muito, viraram “estudos
culturais”, mas ndo entram de verdade nas ciéncias sociais brasileiras.

Nas “sociologias ndo-exemplares”, ha ainda um grupo para o qual eu queria
chamar atencao, chamado aqui de “feminismo de terceiro mundo”. Vejam, eu
faco pesquisa de campo sobre movimentos que lutam por terra, sem terras, na
Africa do Sul. Essa é a pesquisa que eu faco ja hd 14 anos. H& algum tempo, eu
estava participando de um desses debates, estava discutindo sobre teoria social
com colegas de universidades africanas e usei esse argumento: “- Olha,
nenhuma teoria que a gente faz aqui ‘toca’ nas teorias que a gente ensina.
Nada mudou nenhuma teoria social. As teorias subalternas, decoloniais e todos

12 MOHANTY, Chandra Talpade. Under Western eyes: Feminist scholarship and colonial
discourses. Boundary 2, 1984, pp. 333-358.
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esses movimentos sociais, de origens indigenas e africanas que lemos, nada
disso mudou a teoria social ou socioldgica”. Foi nesta situacao que uma colega
da Universidade de Dar Es Salaam, Marjorie Mbiliniyi, me chamou atengao: “-
Vocé, entdo, nao leu as teorias feministas!”. Foi nesse momento que eu me dei
conta, por acaso, de que eu ja havia lido algumas dessas teorias feministas, e a
colega foi me mostrando que, dentro da teoria feminista, houve um debate ja
nos anos 1970 de que as mulheres nao-europeias e nao-brancas nao sao iguais
as mulheres brancas do Norte, e que uma coisa fundamental era que a
experiéncia delas (mulheres europeias e americanas) ndo poderia servir para
medir o que é ser mulher. Por isso, hd uma série de autoras que eu conhecia
muito pouco e acabei incorporando ao meu curso mais recentemente. Alias,
uma parte do compromisso do meu departamento com a oferta desse curso de
“sociologias emergentes” é que metade da bibliografia tem de ser escrita por
mulheres. Temos uma série de autoras, as chamadas também de “chicanas”, na
fronteira dos Estados Unidos com o México. Sao diversas autoras que nao fazem
parte do mesmo movimento.

Eu queria ainda citar Oyeronke Oyewumy, uma autora nigeriana que eu conheci
na UnB ha uns dois anos, em um evento. Figuei fascinado pelas coisas que ela
escrevia porque ela discutia com essas sociologias indigenas e ioruba para
mostrar como foram feitas por homens iorubas e ndao por mulheres. Ela faz um
debate interessantissimo sobre a “invencdo da mulher pelo Ocidente” e os
impactos que isso tem nas mulheres do “terceiro mundo”, que nunca eram
“mulheres de verdade”, “porque elas sao sempre piores do que as mulheres do
Ocidente”. Ela faz uma discussao muito densa de como isso complica
literalmente o reconhecimento de que existiam quaisquer movimentos politicos
de mulheres que ndo fossem os movimentos politicos de mulheres ocidentais,
como se o movimento feminista s6 pudesse ser traduzido pelas categorias nas
mulheres ocidentais. Ha varios livros interessantes dela e todos eles circulam de
graca pela internet, mas saiu um livro organizado pelo professor Joaze
Bernardino!®, do meu departamento na UnB, que tem um texto dela, em que
ela lida justamente com esses limites da teoria feminista. Assim, dentro da
teoria feminista, também as feministas nao brancas norte-americanas se
sentiram um tanto quanto “incomodadas” pela hegemonia branca.

Chela Sandoval** criou um uma metodologia chamada “metodologia dos

oprimidos” para falar das mulheres ndao brancas e desenvolveu um tipo de
metodologia diferente, cuja leitura eu recomendo. E quase ninguém fala que o
Walter Mignolo “usurpa” (no sentido de ficar com o reconhecimento do uso do

13 BERNARDINO-COSTA, Joaze; MALDONADO-TORRES, Nelson; GROSFOGUEL, Ramon.
Decolonialidade e pensamento afrodiasporico. Auténtica, 2018.
14 SANDOVAL, Chela. Methodology of the Oppressed. University of Minnesota Press, 2013.
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termo) a ideia de “fronteira” de Gloria Anzaldia®®>. Ela, ainda nos anos 80,
desenvolve a ideia de “fronteira”, “fronteira de género”, porque nao sao
mulheres no sentido binario classico do termo, sdo mulheres que se relacionam
com mulheres, que vivem na fronteira entre México e Estados Unidos, e
também ndo sdo brancas. Entdo, nos debates feministas, parece que se
avangou um pouquinho, mas o problema maior é se a gente considera que a
teoria feminista é teoria social, seja na antropologia, seja na ciéncia politica ou
na sociologia. Eu quase nunca vi as tedricas feministas adentrando os cursos
obrigatodrios de teorias. Se vocés souberem, me avisem. Elas normalmente vao
entrar em cursos sobre feminismo, sobre teorias feministas, mas elas
raramente entram em curso de teoria, raramente ocupam o centro do que a
gente faz.

E muito legal poder estar aqui hoje falando das coisas que eu faco no meu
grupo de pesquisa, que, na verdade, comecou |& na Universidade Federal
Fluminense, e ainda se chama “Laboratério de Sociologia Nao-Exemplar”. Eu
trabalho com os meus alunos e com as minhas alunas do seguinte modo: “-
Vocé quer fazer pesquisa de alguma coisa, mas se vocé tiver um conceito para
descrever a coisa, tem outros professores para ajuda-lo(a)”. Eu gosto de
orientar coisas que nao podem ser definidas pelos conceitos que a gente ja tem
e que nao alcancam as coisas que a gente tem feito e que a gente ainda tem
duvidas de como classificar. Minha orientacao pessoal é que meus alunos nao
classifiquem em lugar nenhum, que ndao procurem um escaninho para encaixar

as coisas.

A nossa formacgdo € assim: a gente tem professores, eu vou para a sala ensinar
os alunos a botarem as coisas em escaninhos, isso € isso, aquilo é aquilo, isso
aqui é “feminista”, isso aqui é “democracia”, e o Brasil ndo cabe bem nessas
coisas, a gente sempre fica na margem. Mas o ponto é esse. Nao-exemplar é
lidar com duas coisas fundamentais: inspirado nessa critica tedrica, admitir o
nosso lugar e os limites da sociologia e das ciéncias sociais que fazemos.
Ninguém nunca faz uma pesquisa para dizer assim: “- Olha, eu so fiz seis
perguntas e eu sé posso dizer isso”. A gente faz as seis perguntas e fala de
“democracia”. Esse é o jeito de falar na ciéncia, universalmente. Além da critica
aos limites - o conhecimento vai ser sempre limitado -, o “ndao-exemplar” traz
uma ideia de expansao do que a gente faz. Eu tenho chamado para isso nao so
autores e autoras ndao hegemodnicos, mas penso na expansao ontoldgica ou
expansao de existéncias que a gente ainda ndao consegue nas teorias
convencionais. Estava conversando com os colegas do PGCS-UFES hoje de
manha: a gente sabe qual é a populacdo da India? Um bilhdo e trezentos
milhdes de pessoas; na China, um bilhdo e quatrocentos; na Africa, um bilh&o e

15 ANZALDUA, Gloria, et al. Borderlands: la frontera. San Francisco: Aunt Lute, 1987.
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trezentos. Isso é 60% da populacao do mundo. A gente faz sociologia ignorando
0 que se faz de sociologia para essa maioria do mundo. A minha questao nao é
dizer que a teoria do capitalismo ou da modernidade estd errada, mas afirmar
gue ela ndao fala do mundo inteiro.

Como comentei antes, comecei pesquisando o MST no Brasil. Depois, cheguei a
Africa do Sul muito entusiasmado e procurando um novo objeto de estudo. Eu
me ofereci para ser tradutor porque os militantes do MST que foram para |& nao
falavam inglés. Na Africa do Sul, na primeira reuniao com os militantes do MST
e os militantes sul-africanos, a primeira pergunta do militante sul-africano foi:
“— Vem c&, por que tem ‘sem-terra’ branco no Brasil? Porque aqui na Africa, os
brancos vieram e roubaram a nossa terra. No Brasil, ndo foi assim?”. Eu conto
essa memoria porque nos 12 anos em que eu pesquisei “sem-terra” no Brasil,
eu nunca tinha pensado que o MST era um movimento ideologicamente de
camponeses, que € uma categoria classica do Ocidente branco, tanto que
quando a gente fala de movimentos indigenas ou movimentos quilombolas, a
gente nao os classifica entre os “sem-terra”. Pela primeira vez, me dei conta
também de que a “existéncia” na terra, no caso africano, ndo era delimitada
pela agricultura comercial, como era o caso do MST. Eu sabia como as coisas
eram e que, no Brasil, havia comunidades tradicionais. Mas quem disse que o
gue define o uso e o sentido da terra é a agricultura? Entdo, desde 13, eu tenho
trabalhado com isso, tenho sofrido para lidar com isso, com essas questodes.

A\Y

O ponto que tem de ficar mais ou menos marcado é: “- O que eu faco para
pensar tudo que ndo é exemplar? Como desenvolver categorias novas para falar
com essas pessoas?”. Nao adianta falar que quilombola ndo é “sem-terra”, mas
como é que eu vou explicar “quilombola” e dizer para alguém da Africa que essa
€ a categoria para a populacdo negra? Ha uma relagao com o mundo que nao é
s6 com a cor — é com a terra, com o espago. Eu ainda ndo vi as nossas teorias
darem conta disso, talvez porque a gente tenha categorias muito ocidentais, ou
ocidente-centradas, para descrever quem sao essas pessoas, negros, brancos e
indigenas, mais ou menos como eu aprendia na escola como a populacdo
brasileira se dividia. Mas as categorias ndao sao universais. O universal s6 é
universal porque tem poder e forca, entdo, tudo aquilo que a gente acha que é
universal ndao o é porque tem mais pessoas no mundo, mas € porque elas
tiveram mais forca para se impor como categoria de verdade. Vocés tém ideia
da populacdo rural do mundo? A urbana sé se tornou maior ha seis anos. S6
que faz 40 anos que a sociologia diz que o mundo € um mundo industrial e isso
é o que importa. A sociologia rural parou de existir no Brasil, de verdade, como
disciplina autébnoma ha 30 anos. Porém, sao quatro bilhdes de pessoas no
mundo que vivem da terra e na terra, e a gente nao consegue lidar com isso,
assim como a maioria da populacdo do mundo ndao é de homens e a gente fala
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como se fosse, ndo é de branco e a gente fala como se fosse, ndo é de
ocidentais e a gente fala como se fosse.

Para concluir, o ponto aqui ndo é fazer uma contraposicdo com a sociologia que
a gente conhece e dizer que ela nao serve para nada. O desafio que eu coloco
para este Programa, com um doutorado que se inaugura agora, para 0s
doutores que comecam a ser formados agora, é para onde a gente vai expandir
o conhecimento e como podemos introduzir o desconhecido, o inesperado,
como algo que seja impulso para a pesquisa. Em geral, aquilo que a gente nao
identifica, a gente tende a descartar, porque ndao tem quem oriente, ndao cabe
no projeto, ndo tem literatura para lidar com aquilo. Mas este é o meu ponto:
como criar? Eu nao tenho nenhum problema em reproduzir categorias como
“camponeses”, “proletarios”, “democracia”..., mas, para além de reproduzir, a
ideia de fazer ciéncias sociais e fazer pensamento social é, para mim, fazer
pesquisa ontoformativa. Contribuir para a inclusao de novas existéncias e para
pensar novos modos de existir para as ciéncias sociais e, também, para as
politicas publicas, para outros lugares, onde as existéncias que ha hoje nao
aparecem. Nessa ideia de ontonormatividade, o ideal seria ndo dizer o que é
mais democracia e o que é menos democracia, quando a gente ndo precisar
mais fazer isso. A gente pode partir para descrever coisas que ainda nao foram
descritas, novas existéncias, e criar novas teorias. A Unica forma de se
contrapor as teorias exemplares ndo é dizendo que elas sao limitadas. O desafio
é formar novas categorias a partir dai, s6 que provavelmente nao estarei vivo
para ver isso no Brasil, pois demandara algum tempo. Mas certamente sera
uma agenda bem interessante para as ciéncias sociais.

Fim da conferéncia
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