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RESUMO

Este artigo reflete a presenc¢a do racismo religioso no cotidiano escolar e as possibilidades de
resisténcia por meio de praticas pedagdgicas afrocentradas. A partir de um relato de
experiéncia vivenciado durante o0 més da Consciéncia Negra em uma escola publica da Zona
Norte do Rio de Janeiro, analisa-se a reacdo da comunidade escolar a realizacdo de uma
apresentacdo teatral que abordava elementos das religides de matriz africana. O episddio
evidencia como a suposta neutralidade da escola, muitas vezes, opera como pacto de
silenciamento das espiritualidades negras. Fundamentado em autores como Freire (1996),
Munanga (1999), Nascimento (1980), Bento (2019), Gomes (2005), Asante (1991) e
Nogueira (2020), o estudo discute como a afrocentricidade, a oralidade e a espiritualidade se
configuram como dimensdes legitimas da formagdo escolar. A metodologia utilizada ¢
narrativa e qualitativa, centrada no relato vivido pelo autor enquanto coordenador pedagogico.
O texto evidencia tanto os obstaculos institucionais — marcados pelo medo da diferenga e
pela omissdo diante do racismo religioso — quanto a poténcia das infancias negras em
reencantar a escola e afirmar sua ancestralidade. O reencontro simbdlico de uma crianca com
Oxum, durante a apresentagdo, torna-se o marco da esperanca e da resisténcia educativa,
apontando para caminhos possiveis de ruptura com o modelo eurocentrado dominante.
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ABSTRACT

This article reflects on the presence of religious racism in everyday school life and the
possibilities for resistance through Afrocentric pedagogical practices. Based on an experience
report from a public school in the North Zone of Rio de Janeiro during Black Consciousness
Month, the article analyzes the school community's reaction to a theatrical performance that
addressed elements of African-based religions. The episode highlights how the school's
supposed neutrality often operates as a pact to silence Black spiritualities. Based on authors
such as Freire (1996), Munanga (1999), Nascimento (1980), Bento (2019), Gomes (2005),
Asante (1991), and Nogueira (2020), the study discusses how Afrocentricity, orality, and
spirituality are configured as legitimate dimensions of school education. The methodology
used is narrative and qualitative, centered on the author's experience as a pedagogical
coordinator. The text highlights both institutional obstacles—marked by fear of difference and
inaction in the face of religious racism—and the power of Black childhoods to re-enchant
school and affirm their ancestry. A child's symbolic reunion with Oxum during the
presentation becomes a marker of hope and educational resistance, pointing to possible paths
to breaking with the dominant Eurocentric model.

Keywords: Afrocentric education. Religious racismo. Black childhoods;

RESUMEN

Este articulo reflexiona sobre la presencia del racismo religioso en la vida escolar cotidiana y
las posibilidades de resistencia a través de practicas pedagogicas afrocéntricas. A partir de un
relato de experiencia en una escuela publica de la Zona Norte de Rio de Janeiro durante el
Mes de la Conciencia Negra, el articulo analiza la reaccioén de la comunidad escolar ante una
obra teatral que abordd elementos de las religiones de origen africano. El episodio destaca
como la supuesta neutralidad de la escuela a menudo funciona como un pacto para silenciar
las espiritualidades negras. Basado en autores como Freire (1996), Munanga (1999),
Nascimento (1980), Bento (2019), Gomes (2005), Asante (1991) y Nogueira (2020), el
estudio analiza como el afrocentrismo, la oralidad y la espiritualidad se configuran como
dimensiones legitimas de la educacién escolar. La metodologia utilizada es narrativa y
cualitativa, centrada en la experiencia de la autora como coordinadora pedagogica. El texto
destaca tanto los obstaculos institucionales —marcados por el miedo a la diferencia y la
inaccidn ante el racismo religioso— como el poder de las infancias negras para reencantar la
escuela y afirmar su ascendencia. El reencuentro simbolico de una nifia con Oxum durante la
presentacion se convierte en un simbolo de esperanza y resistencia educativa, sefalando
posibles caminos para romper con el modelo eurocéntrico dominante.

Palabras clave: Educacion afrocéntrica. Racismo religioso. Infancia negra.
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O més de novembro chega as escolas como um sopro apressado. Murais, cartazes,
ensaios de ultima hora. Um esfor¢o concentrado para fazer do Dia da Consciéncia Negra um
evento, ¢ ndo um compromisso. Em muitos corredores, a pressa substitui o cuidado; a
obrigacdo, a consciéncia. A celebragdo que deveria carregar o peso da memdria e da luta se
reduz, muitas vezes, a um ritual simbdlico esvaziado de sentido, marcado por atividades
superficiais, folclorizadas e descoladas da realidade das criancas negras. Em vez de
oportunidade pedagdgica para reconfigurar olhares e reconhecer saberes ancestrais, o

novembro escolar se torna uma vitrine passageira — bonita aos olhos, mas sem raiz.

No entanto, para quem carrega a memdoria dos terreiros, dos quintais, das rodas de
histérias, novembro ¢ um chamado — ndo para enfeitar, mas para recordar. E um tempo de
reencantamento, de invocagdo das vozes que foram caladas, dos corpos que foram negados e
dos saberes que resistiram. E também o momento de tensionar o cotidiano escolar, propondo

que ele va além da estética da consciéncia e caminhe em dire¢do a ética do reconhecimento.

Era nesse espirito que eu, entdo coordenador pedagogico de uma escola publica da
Zona Norte do Rio de Janeiro, desejei fazer diferente. Em vez de apenas decorar paredes, quis
trazer para dentro da escola a voz das aguas, dos ventos, dos ancestrais. Entendi que nao
bastava pintar simbolos africanos nos murais se os corpos que ali circulavam permanecessem
desprovidos de reconhecimento e pertencimento. Quis provocar um deslocamento — daqueles
que nao cabem nas planilhas ou nos planejamentos trimestrais. Por isso, convidei um grupo de
teatro independente, cuja arte se enraizava nas narrativas das religides de matriz africana, para

apresentar cinco historias — entre elas, as de Ogum, Oxum e Iemanja.

Eu ja conhecia a poténcia daquele trabalho; sabia que, mais do que um espetaculo, era
um ritual de reconhecimento. Cada encenagdo carregava simbolos, cantos, movimentos e
palavras que conectavam o presente escolar a ancestralidade negada pelos curriculos
tradicionais. Era um gesto de devolugdo simbolica, uma tentativa de fazer da escola um
espaco onde a espiritualidade negra pudesse entrar nao pela porta dos fundos, mas pelo palco
— 1iluminada, ouvida e reverenciada como saber legitimo. Apostei na poténcia do

encantamento como caminho pedagogico e politico.
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Era nesse espirito que eu, entdo coordenador pedagogico de uma escola publica da
Zona Norte do Rio de Janeiro, desejei fazer diferente. Em vez de apenas decorar paredes, quis
trazer para dentro da escola a voz das 4guas, dos ventos, dos ancestrais. Entendi que nao
bastava pintar simbolos africanos nos murais se os corpos que ali circulavam permanecessem
desprovidos de reconhecimento e pertencimento. Quis provocar um deslocamento — daqueles
que ndo cabem nas planilhas ou nos planejamentos trimestrais. Por isso, convidei um grupo de
teatro independente, cuja arte se enraizava nas narrativas das religides de matriz africana, para

apresentar cinco historias — entre elas, as de Ogum, Oxum e Iemanja.

Eu ja conhecia a poténcia daquele trabalho; sabia que, mais do que um espetaculo, era
um ritual de reconhecimento. Cada encenagdo carregava simbolos, cantos, movimentos e
palavras que conectavam o presente escolar a ancestralidade negada pelos curriculos
tradicionais. Era um gesto de devolucao simbolica, uma tentativa de fazer da escola um
espaco onde a espiritualidade negra pudesse entrar nao pela porta dos fundos, mas pelo palco
— 1iluminada, ouvida e reverenciada como saber legitimo. Apostei na poténcia do

encantamento como caminho pedagogico e politico.

Chegado o dia da apresentacao, eu aguardava ansioso na secretaria pela chegada do
grupo teatral. Apesar da seguranca no propdsito, meu corpo carregava o peso da tensdo
acumulada nos dias anteriores. Foi nesse momento que fui interpelado pela diretora adjunta da

unidade: mulher branca, evangélica, que, com olhos arregalados e tom de alerta, disparou:
— “Vinicius, esse grupo ai vai apresentar coisa de macumba?”

A pergunta, mais do que pessoal, era institucional. Carregava o peso de séculos de
apagamento, demoniza¢do e controle dos saberes afro-brasileiros. Nao se tratava de uma
davida inocente. Era uma reacdo marcada por uma ldgica histérica que associa as religides de
matriz africana a transgressao, ao perigo, ao “problema”. Sua expressao de estranhamento
deixava entrever que a escola, para ela, era lugar para certas manifestagdes religiosas — e nao

para outras.

Respondi com serenidade, sem recuar:
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— “Vao, sim. E estamos amparados pela Lei 10.639. Se houver questionamentos,

estou pronto para responder.”

Minha resposta foi direta, amparada pela legislacdo e pela convicgdo ética. Ainda
assim, ndo a moveu da posicdo de distanciamento. A palavra “problema” pairava no ar,
invisivel, mas presente: o problema seriam os pais, as maes, o incomodo que a diferenga
poderia causar. Ao invés de assumir sua responsabilidade como lideranga escolar, garantindo
o direito a diversidade religiosa e ao acesso a outras cosmovisdes, ela se esquivou com a

frase:

— “Entdo eu vou mandar falar com vocé...”

Esse gesto, por mais sutil que pareca, escancarou uma ldgica muito presente no
ambiente escolar brasileiro: a da omissdo disfarcada de neutralidade. O Estado ¢ laico, mas a
escola nem sempre é. A gestdo escolar, sobretudo, deveria ser aliada na promog¢do de uma
educacdo antirracista, plural e respeitosa as leis que regem o ensino de histéria e cultura afro-
brasileira. No entanto, quando opta pelo siléncio ou pelo medo de “ter problemas com os

pais”, cede a pressao do racismo estrutural.

Como aponta Santos (2020, p. 125), “a negacao das religides de matriz africana nas
escolas se opera tanto pela omissao institucional quanto pela escolha ideologica de manter o
cristianismo como Unica referéncia legitima no imaginario escolar.” Essa andlise ilumina o
contexto em que a diretora adjunta atuou: sua recusa em se posicionar ndo foi neutra, mas
reveladora de uma estrutura escolar que legitima apenas o sagrado cristdo, excluindo as

espiritualidades negras do campo do aceitavel.

Nesse contexto, a Lei 10.639/03, que torna obrigatorio o ensino de histdria e cultura
afro-brasileira nos curriculos escolares, representa uma tentativa de corrigir décadas de
apagamento. No entanto, como destacam Silva e Gomes (2016, p. 91), “a efetivacdo da Lei
ainda esbarra em resisténcias estruturais e simbolicas, principalmente quando toca em temas
como religiosidade de matriz africana, vistos como tabus no ambiente escolar.” Nao basta a

existéncia da lei: € preciso um compromisso €tico com sua implementacao.
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Como afirma Sueli Carneiro (2005, p. 59), “a falsa neutralidade racial da escola
mascara a reproducdo sistematica da exclusdo, ao legitimar como universais apenas oS
referenciais eurocéntricos.” Nesse sentido, o que se apresenta como neutralidade ¢é, na
verdade, adesdo tacita a um projeto de silenciamento das epistemologias negras e de

manuten¢ao da hegemonia branco-crista.

Esse processo nao acontece apenas por acdes explicitas de repressdo, mas, sobretudo,
por gestos cotidianos de omissdo. A gestdo escolar que evita o debate, que teme o incoémodo,
acaba, ainda que inconscientemente, fortalecendo a logica que exclui. E justamente essa
engrenagem silenciosa, mas persistente, que alimenta a estrutura da escola publica brasileira

— ¢ ¢ ela que se escancara no episoddio com a diretora adjunta.

A reacdo da diretora adjunta, ao associar a apresentacdo a “macumba” com espanto e
repulsa, expressa exatamente esse processo de negagdo disfarcado de preocupagao
pedagbgica. Seu siléncio posterior, travestido de neutralidade, ndo foi neutro: foi pacto. Um
pacto com a manuten¢do da hegemonia branco-cristd, que exclui tudo aquilo que escapa a

norma ocidentalizada da escola publica.

E nesse ponto que a educagdo afrocentrada, conforme propdem Asante (1991) e
Gomes (2005), se revela como uma ferramenta de ruptura. Mais do que um conjunto de
conteudos, trata-se de uma préatica pedagdgica e politica que recentraliza o sujeito negro, suas
memorias e espiritualidades, como eixos legitimos do processo educativo. Essa abordagem
rompe com o modelo eurocentrado dominante, que silencia narrativas negras e desautoriza
saberes ancestrais. Ao contrario, propde uma escuta sensivel e comprometida, que reconhece
a oralidade, a corporeidade e a espiritualidade ndo como ornamentos culturais, mas como

dimensodes fundantes da formacao humana.

Foi1 exatamente isso que a presenca daquele grupo teatral, com suas histérias de Oxum,
Ogum e Iemanja, provocou na escola: um deslocamento. Um abalo na “normalidade” branca-
cristd que opera como padrdo silencioso de pertencimento. As divindades que ali se

apresentavam ndo estavam apenas no palco — elas circulavam no imaginario das criancas,
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nos gestos, nos olhares e nas lembrangas de casa. Cada cena rompia com a estética da
neutralidade institucional e instaurava uma outra ordem: a do encantamento pedagogico, que
¢, como lembra Renato Nogueira (2020), o caminho por onde o saber se faz também pelo

afeto, pelo simbolo e pela presenca ancestral.

Enquanto o grupo encenava as histdrias, eu via nos olhos das criangas um brilho que
ndo se ensinava em livros didaticos. Vi corpos se reconhecendo, espiritos se fortalecendo. Ali
nao havia folclore — havia memoria. Uma professora, inquieta, aproximou-se com os olhos

tensos:
— “Ja esta acabando? Estou com medo...”

Nao era medo da violéncia. Era medo do outro: do sagrado que nao veste terno e
gravata, do axé que ndo se domestica. O que se revelava ali era o que Paulo Freire (1996)
chamaria de “ineditavel”: uma experiéncia que desafia a forma como aprendemos a ver o
mundo, e que exige de nds ndo negacdo, mas abertura. A fala da professora escancarava o
incomodo diante do que ndo cabe nos moldes racionalistas do curriculo oficial. Como propde
Gomes (2005), a espiritualidade afro-brasileira traz a escola outras formas de conhecimento,
que rompem com o monopolio da razdo e exigem escuta, corporeidade e reconstrucdo de

sentidos.

Naquele momento, a escola se tornou terreiro, palco e encruzilhada. E foi nesse
cruzamento de historias, saberes e afetos que as criangas — e talvez nds também — passamos
a compreender que educagdo, quando ¢ viva, também ¢ rito. Quando a apresentacao terminou,
eu ajudava a direcionar os alunos de volta para suas turmas, com o apoio dos professores,
quando uma menina negra, ao lado de sua professora, me disse, com os olhos brilhando como

cachoeira sob o sol:
— “Tio, eu vi minha mae Oxum! Obrigada!”

Aquela frase, dita com a simplicidade e a verdade que sé as infancias sabem carregar,

continha uma revelacao. Nao se tratava de ficcdo nem de fantasia: era reconhecimento. Era o
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reencontro simbdlico com sua historia, com suas referéncias de poder e beleza, com o que ha

de sagrado em si.

A negacdo da presenca negra ndo ¢ apenas um erro histérico, mas uma violéncia
cotidiana que desautoriza existéncias e interditam futuros. Resgatar essas presencas
¢ ato de cura, ¢ convocar um outro tempo, em que o afeto e a memoria sejam forcas
pedagdgicas. (Bento, 2019, p. 41)

Essa frase de Cida Bento ecoa com forca no brilho dos olhos daquela menina. Sua
declaragdo — tdo simples quanto revolucionaria — nos mostrou que, quando a escola
reconhece os saberes afro-brasileiros, ela também abre espago para outras formas de estar, de
lembrar e de sonhar. Como afirma Lé¢lia Gonzalez (1988), as tradi¢des afro-brasileiras sao
territorios fundamentais na construcdo de identidade de sujeitos negros, principalmente por
funcionarem como “lugares de resisténcia e manutengdo de uma memoria coletiva que o
racismo tenta apagar” (Gonzalez, 1988, p. 77). No contexto escolar, permitir o contato direto

com esses simbolos ¢ uma forma de interromper o ciclo da negagao.

Esse gesto da crianca ¢ também o que Molefi Kete Asante (1991) chama de
deslocamento do eixo da experiéncia. Segundo o autor, a afrocentricidade visa “reposicionar o
sujeito africano como agente no centro de sua propria narrativa historica e cultural” (Asante,
1991, p. 28), inclusive no campo do imagindrio. Ver-se representada em Oxum, portanto, nao
¢ apenas reconhecer uma divindade: € reinscrever-se como parte legitima de um mundo que

historicamente a excluiu.

Naquele instante, a escola deixou de ser apenas uma instituigdo de ensino e se
transformou em espago de afirmacdo ancestral. A fala da menina ¢ um exemplo vivido do que
Paulo Freire compreende como esperancgar, isto €, ndo apenas manter esperanca, mas agir
sobre ela com dignidade e consciéncia historica: “€ preciso ter esperanga, mas ter esperanca
do verbo esperancgar, porque ha gente que tem esperancga do verbo esperar” (Freire, 1996, p.

92).

Ao refletir sobre o papel de mitos e divindades no processo formativo de criangas

negras, Renato Nogueira (2020, p. 58) afirma que “Oxum ¢ um arquétipo que comunica
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inteligéncia afetiva, beleza e forgca ancestral, rompendo com os estigmas historicos da
hipersexualizacdo e da subalternidade”. Trata-se de uma referéncia simbdlica que reconfigura
o modo como meninas negras podem se perceber e ser percebidas: ndo como auséncia, mas
como poténcia. Nesse sentido, a fala da menina ndo ¢ apenas tocante — ¢ profundamente
formadora. Ao reconhecer e ver a imagem de sua mae Oxum, ela também se vé refletida com

dignidade, dogura e forga.

Quando uma crianga negra reconhece em uma representacdo de Oxum a imagem de
uma figura materna sagrada, ela ndo esta apenas vendo uma personagem — estd se
reencontrando com uma heranga espiritual e simbolica que a escola historicamente tentou
apagar. E um gesto de cura contra os efeitos acumulados do silenciamento. E o que Nogueira
(2022, p. 103) chama de “pedagogia do reencantamento”, na qual o afeto, a ancestralidade e o
corpo sao revalorizados como caminhos legitimos do saber. A escola, nesse cenario, deixa de
ser territério de exclusdo e se transforma em espaco de retomada: de autoestima, de

pertencimento e de possibilidade de futuro.

A pedagogia do reencantamento propde criar condigdes para que as criancas negras
se reconhegam como sujeitos plenos, capazes de imaginar futuros a partir de suas
referéncias ancestrais, simbolicas e culturais. (Nogueira, 2022, p. 102)

Como afirma o autor, essa proposta pedagdgica ndo se resume a inserir simbolos
negros nos murais escolares — ela exige um compromisso radical com o reencantamento do
processo educativo, em que as infincias negras possam imaginar-se como protagonistas de
seus proprios futuros. Reconhecer-se no sagrado ¢, aqui, um gesto pedagégico e politico. E
enxergar-se como bela e valiosa em um espago que tantas vezes silencia e nega essa
possibilidade, e exclui a beleza negra. Nilma Lino Gomes (2005) refor¢a que a escola tem
papel central na construcao da autoestima de criangas negras. Ela aponta que “a valorizacao
da identidade negra no cotidiano escolar ¢ um fator decisivo para o sentimento de
pertencimento e de possibilidade de futuro” (Gomes, 2005, p. 68). Logo, uma escola que
permite experiéncias como essa ndo apenas acolhe a diversidade — ela rompe com o

epistemicidio cotidiano e planta um novo chdo de existéncia.
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Essa experiéncia, a luz de autores como Munanga (1999) e Nascimento (1980), revela
0 que estd estruturalmente inscrito nas praticas escolares: um racismo religioso
institucionalizado, muitas vezes disfarcado sob o verniz da laicidade, que silencia e exclui
saberes, simbolos e espiritualidades que ndo se encaixam no padrao branco-cristdo dominante.
Trata-se de um silenciamento que ndo ¢ acidental — ele é construido, mantido e reproduzido
historicamente pelas engrenagens da escola, do curriculo e das politicas de gestdo. Como

denuncia Munanga (2004):

E na escola que o racismo se institucionaliza como forma de conhecimento. Os
contetdos ensinados silenciam a contribuigdo dos africanos e de seus descendentes
para a construcdo da sociedade brasileira. O eurocentrismo no curriculo produz uma
imagem negativa do negro, inferioriza suas culturas e naturaliza a desigualdade. O
epistemicidio ocorre quando a escola apaga a historia e os saberes de um povo em
nome de uma pretensa neutralidade cientifica. (Munanga, 2004, p. 21)

Como explica Boaventura de Sousa Santos (2009, p. 46), o epistemicidio “¢ o
assassinato de conhecimentos alternativos, o silenciamento de vozes e a destruicao de modos
de existéncia que ndo cabem na racionalidade eurocéntrica”. Na escola, esse assassinato se da
de forma sutil: quando a historia africana aparece apenas no contexto da escravidao; quando a
religiosidade negra ¢ tratada como folclore; ou quando a oralidade, a musicalidade e a

ancestralidade sao ignoradas como formas legitimas de ensinar e aprender.

Ao denunciar o epistemicidio presente no cotidiano escolar, Munanga nos convida a
observar como o curriculo, longe de ser neutro, atua como uma ferramenta de exclusdo e
domesticacdo simbolica. O apagamento das contribuigdes africanas, aliado a exaltacao de
valores eurocentrados, refor¢a uma hierarquia racial e cognitiva que impacta diretamente a
subjetividade das criangas negras. Essa estrutura ndo apenas limita as possibilidades de
reconhecimento identitario, mas legitima o privilégio de determinados saberes em detrimento
de outros. A escola, nesse contexto, torna-se um espago onde o conhecimento ¢ filtrado por
lentes racializadas, e o que escapa ao paradigma branco-cristdo ¢ tratado como exdtico,

inferior ou perigoso.

Como escreve Sueli Carneiro (2003, p. 42), “a branquitude se estrutura a partir da

recusa de se enxergar como identidade racial. Ao se colocar como norma universal, ela
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desloca toda diferenca para o campo da subalternidade.” Esse mecanismo € o que sustenta o
que a propria autora, anos depois, ira denominar como “loégica de subalternizagdo simbdlica”
(Carneiro, 2005), expressa ndo apenas em praticas excludentes, mas na negagdo sistematica
do direito de existir de outras epistemologias. Na escola, esse pacto se manifesta como uma
alianga silenciosa: evita-se o conflito aparente em nome de uma suposta neutralidade, mas
reafirma-se cotidianamente a centralidade branca como norma. Esse movimento opera como
manuten¢do da hegemonia — um pacto narcisico em que o privilégio branco se apresenta
como natural, e toda presenga negra ¢ tratada como excec¢do, ameaga ou ruido. Assim, o
curriculo, a gestdo e a pedagogia se tornam instrumentos de uma exclusdo sutil, porém

continua, das infancias negras e de suas formas de ver e viver o mundo.

E justamente nesse cenario de normalizagio da centralidade branca que Munanga
(1999) insere sua critica ao chamado universalismo eurocentrado — uma ideologia que oculta
seus privilégios sob o manto da “neutralidade”. Essa falsa universalidade legitima a exclusao
e reforca hierarquias raciais dentro do espaco escolar. A esse pano de fundo se soma o que
Bento (2019) conceitua como “pacto narcisico da branquitude”: uma estrutura psiquica e
politica que resiste a ceder privilégios, operando pela omissdo, pelo medo e pela negacao
diante da presenca de epistemologias negras. Foi justamente esse pacto que se materializou na
postura da diretora adjunta: ao se recusar a confrontar a intolerancia religiosa, ela ndo apenas
silenciou, mas reafirmou — ainda que indiretamente — a logica excludente que estrutura a

escola publica brasileira.

A escola, que deveria ser territorio de pluralidade e emancipagdo, torna-se entdo um
espaco de disputa simbolica, onde a diversidade ¢é tolerada apenas como folclore, e ndo como
epistemologia. Trazer Oxum, Ogum e Iemanja para dentro da escola nao foi apenas um ato

cultural — foi um rompimento com esse pacto.

Foi nas criancas que encontrei a esperanca. Sua recepgao calorosa, sua capacidade de
se enxergar nas narrativas afro-brasileiras, mostram que a educagdo antirracista ¢ possivel —
e urgente. A cada sorriso, a cada desenho, a cada palavra, as infancias negras afirmavam:

estamos aqui, somos sagrados, existimos. Como afirma Nilma Lino Gomes (2005, p. 63), "o
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reconhecimento de si nas narrativas escolares ¢ condi¢@o para a constru¢do de uma identidade
positiva". Ali, cada crianga negra encontrava ndo apenas representatividade, mas dignidade,

pertenca € memoria viva.

Paulo Freire (1996, p. 68) nos ensinou que "¢ preciso ter esperanga, mas esperanga do
verbo esperangar" — aquela que se manifesta em agdo concreta, em movimentos de
libertagdo. Essa experiéncia foi um gesto de esperancgar coletivo: corpos em roda, escutando
os deuses e as deusas que a escola tenta calar. Como afirma o proprio Freire, "a escola ¢ um
espaco de formacdo e também de transformacdo. Mas sé se transforma se houver amor,

indignacgdo e coragem" (1996, p. 42).

A coragem de seguir com a apresentagdo, apesar dos medos e resisténcias, revelou-se
também um ato de ternura. Como lembra bell hooks (2018, p. 25), "a educagcdo como pratica
da liberdade é um ato de amor, um ato de reconhecer o outro na sua inteireza". E o amor —
como verbo e gesto politico — se materializou no brilho dos olhos da menina que viu sua mae

Oxum.

Fazer da escola um espago onde Oxum possa entrar livremente, onde Exu ndo seja
demonizado, onde a pluralidade ndo seja apenas tolerada, mas celebrada, ¢ talvez o ato mais
revolucionario ¢ amoroso que podemos praticar hoje. Uma escola que acolhe os Orixas ¢
também uma escola que acolhe os corpos negros, suas vozes, seus saberes e suas formas de

existir no mundo.

Como propoe Renato Nogueira (2022, p. 88), "as divindades africanas sdao arquétipos
que educam o afeto, estimulam a imaginacdo e fortalecem vinculos com o sagrado. Sao
dispositivos formativos e politicos". Quando esses arquétipos ganham espaco no cotidiano
escolar, reorientam o curriculo, ampliam os horizontes de pertencimento e possibilitam as

criancas negras aprenderem sem se esconderem.

Essa pedagogia do sagrado, do afeto e do encantamento ndo se opde ao rigor
académico — ao contrario, o fortalece. Como lembra bell hooks (2018, p. 35), “ensinar ¢ um
ato profundamente espiritual, que precisa tocar o coragdo e a imaginacao”. E ¢ nesse gesto de

tocar o coracao que reside o verdadeiro sentido da educagdo transformadora.
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E nesse gesto também que, como canta Emicida, “amar € revolucionario” (AmarElo,
2019). Porque amar, aqui, ¢ reconhecer o outro em sua dignidade plena. E abrir espaco para o
ax¢é circular nas salas de aula, para os tambores baterem nos corredores, para a memoria ser
celebrada — e ndo apenas lembrada. Porque onde a ternura ¢ lembrada, a vida floresce. E

onde a vida floresce, Oxum danga.

O titulo deste trabalho termina com a palavra esperangca — nao por ingenuidade, mas
por escolha ética e afetiva. Ele poderia, sem duvida, ser “resisténcia”, pois resistir foi o que
precisei fazer ao enfrentar o siléncio institucional, ao sustentar a importancia daquela peca
diante da desconfianca e da critica. Resisténcia foi enfrentar o pacto narcisico da branquitude
no cotidiano da gestdo escolar, foi desafiar o medo travestido de neutralidade. Mas, ainda
assim, eu escolhi a esperanga. Porque naquele instante em que uma menina negra olhou para o
palco e reconheceu em Oxum a imagem de sua mdae — ndo apenas como divindade, mas
como espelho de dignidade e beleza —, ela me ensinou que a esperanca também ¢ um ato

radical.

Esse gesto ndo foi isolado. Ele reverberou como ensinamento. A crianga nao apenas
viu — ela se viu. Reconheceu-se como sagrada, digna e bela em um espago historicamente
negado a sua imagem. Como afirma bell hooks (2013, p. 15), “o ato de amar em contextos de
opressao ¢, em si, um ato de resisténcia radical”. E ¢ esse amor que escolho cultivar: o amor
que educa, que reencanta, que ousa colocar o corpo negro no centro da historia com dignidade
e ndo com suplicio. A esperanga que sustento aqui ndo € do verbo esperar — € do verbo fazer

brotar.

Por isso, encerro reafirmando a for¢a de uma pedagogia que danca com as aguas de
Oxum, que escuta os ventos de lansa e que se curva diante da sabedoria de Exu. A escola que
eu sonho — e que ajudei a construir neste episddio — ¢ aquela onde a espiritualidade negra
ndo precisa se esconder, onde cada crianga negra pode encontrar espelhos e nao fantasmas.
Escolhi esperangca porque desejo que outras meninas € meninos, a0 verem Seus Orixas nas
escolas, saibam que pertencem, que importam, que podem florescer. Porque quando o axé

entra pela porta da frente, a escola deixa de ser apenas instituicdo — e se torna casa.
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A palavra esperanga, em muitos sentidos, ¢ uma semente. Plantada no olhar de uma
crianca, regada pelo afeto de um educador, ela ndo brota imediatamente — ela germina em
siléncio, atravessa camadas de terra dura, rasga estruturas antigas e resiste. E por isso que,

neste trabalho, ela ndo aparece como um consolo, mas como um compromisso.

Esperar que a escola mude é insuficiente. E preciso cultivar a mudanga. Cada gesto
antirracista, cada narrativa que rompe o silenciamento, cada apresentagdo que convoca Oxum
a entrar pelas portas da escola ¢ uma rachadura no concreto da exclusdo. E é por essas
rachaduras que brotam os rios da ancestralidade, os canticos das lyas, os passos de Exu nas

encruzilhadas pedagogicas.

Espero que esta experiéncia ndo fique apenas nas paginas desse trabalho, mas que
atravesse quem I€, que inspire quem educa, que convoque quem resiste. Que seja lembrada
sempre que uma crianga negra for silenciada — e também quando ela for celebrada. Porque a
luta por uma escola que acolha, escute e reencante ¢ uma luta por futuro. E como todo futuro
justo, ele comeca com uma escolha: entre o medo e a coragem, entre o siléncio e a palavra,

entre o apagar € o iluminar. Eu escolho a esperanca.

Ora Yé Yé O, mamde Oxum!
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