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“A identidade do sujeito depende, em grande medida, da relacdo que
cria com o corpo. A imagem ou enunciado identificatorio que o
sujeito tem de si estdo baseados na experiéncia de cor, prazer ou
desprazer que o corpo obriga-lhe a sentir e a pensar.”

Jurandir Freire Costa

“Ndo se pode isolar o sujeito que sofre o racismo como método de
resolucdo do problema, antes, porém, precisamos compreender o que
se passa na cabega do racista. O racismo é tdo violento que silencia
quem o sofre e legitima quem o torna silencioso. Por isso, devemos
sempre compreender este fendmeno na relacdo entre o racista e a
pessoa que sofre racismo.”

Osmilde Nguxito



RESUMO

Esta pesquisa busca compreender processos de construcdo das identidades e representacdes
sociais de negros africanos e brasileiros na cidade de Sdo Luis do Maranhdo. A partir de uma
perspectiva tedrica-metodoldgica voltada a discussdo epistemoldgica do conhecimento e do
reconhecimento do negro, sua historicidade na sociedade brasileira e as acdes sociais deste
enquanto parte de um pais racializado. O método de pesquisa e andlise utilizado foi o de
histérias de vida ou narrativas destes sujeitos. Analiso seis (6) casos especificos de negros
residentes em Sao Luis, dos quais trés de paises africanos (Cabo-Verde, Guiné-Bissau e
Nigéria) e outros trés brasileiros. Considero que a constru¢do de identidades dos africanos e
brasileiros em Sao Luis do Maranhdo ainda esta relacionada ou condicionada a cor da pele,
atravessando os ambitos econdmico, politico, social e cultural.

Palavras-chave: Negros(as). Identidades. Representacdes. Sdo Luis do Maranhao.



ABSTRACT

This research aims to understand the processes of construction of social identities and
representations of African and Brazilian blacks in the city of Sdo Luis do Maranhdo. From a
theoretical-methodological perspective focused on the epistemological discussion of black
knowledge and recognition, its historicity in Brazilian society and its social actions as part of
a racialized country. The method of research and analysis used was the life histories or
narratives of these subjects. I analyze six (6) specific cases of blacks living in Sdo Luis, three
of them from African countries (Cape Verde, Guinea Bissau and Nigeria) and three other
Brazilians. 1 believe that the construction of identities of Africans and Brazilians in Sdo Luis
do Maranhio is still related or conditioned to the color of the skin, crossing the economic,
political, social and cultural spheres.

Key-words: Blacks. Identity. Representation. Sdo Luis do Maranhao.
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1. INTRODUCAO

“O fato de saberes que a pesquisa elaborada ndo é a pura
‘verdade’, ndo deixa de trabalhar com rigor”.

Hordcio Antunes (Trecho retirado da aula de Metodologia em
Ciéncias Sociais-UFMA)

Este trabalho tem origem na pesquisa de Conclusdao do Curso de Comunicac¢io
Social, habilitacdo Jornalismo na Universidade Federal do Maranhdo (UFMA), aprovado no
ano de 2016, cujo titulo foi Africa na Televisdo Brasileira: construcdo da identidade e
representagdo dos estudantes africanos no Maranhdo!. Durante a minha estadia em Sdo Luis
do Maranhdo como estudante de Jornalismo tive a oportunidade de conhecer estudantes de
diversos paises de Africa, dentre eles, angolanos, beninenses, cabo-verdianos, congolenses,
guineenses € nigerianos. A partir de conversas feitas com os mesmos sobre a representacao
da Africa na TV brasileira, percebi diferentes dizeres de revolta e insatisfacio quanto 2
projecdo estereotipada do continente na midia brasileira e isto me desafiou a aprofundar os
olhares destes, ou seja, foi através das ‘pré-noc¢des’ sobre o continente africano que busquei
entender mais profundamente as percep¢des desses estudantes com a finalidade de refletir
sobre o assunto. Na época, limitei-me em apreender o campo académico que era o ambiente
pelo qual eles passavam maior parte do tempo-UFMA.

O Brasil € um pais que tem desenvolvido parcerias através do Ministério das
Relacdes Exteriores e da Educagdo, junto as universidades publicas — federais, estaduais e
particulares, por intermédio do Programa Estudante-Convénio de Graduagdo (PEC-G) e o
Programa Estudante-Convénio de Pds-Graduacdo (PEC-PG), que selecionam estrangeiros
com o ensino médio ou superior completo, para realizar estudos de graduacdo e pos-
graduacao.

No ambito dessas relacdes, desenvolvi uma pesquisa que se restringia, em
primeira instancia, a entender as relagdes sociais dos estudantes africanos dentro da UFMA a
partir da recepgio televisiva. Notei que, para entender a construgdo imagética da Africa e dos

africanos na televisdo ou outro espaco comunicacional, requer conhecimento sobre a histéria e

'Este trabalho teve duracdo de trés anos, na época membro do grupo de pesquisa Trabalho Escravo
Contemporaneo no Maranhdo, orientado da professora e doutora em Comunicagdo Social, Fldvia Almeida
Moura, com o objetivo compreender de que forma um grupo de estudantes africanos do Campus Bacanga se
viam representados na TV brasileira, a partir de produtos jornalisticos sobre a Africa. E a continuagio da mesma
em cidade de Sdo Luis do Maranhdo tem a ver com lugar, uma vez que apresenta um niimero elevado de
emigrantes africanos e de descendentes africanos. E ainda, por ser o ambiente em que venho desenvolvendo
debates, pesquisas em torno da temdtica desde a minha chegada no Brasil.
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a antropologia dos povos africanos e do lugar em si. Assim, durante as assisténcias com 0s
estudantes africanos pude perceber nas suas falas algumas categorias repetitivas quanto a
temadtica. Categorias essas como: negro, Africa, africanos, pobreza, racismo, guerra e miséria
para relatar as experiéncias na midia brasileira. Como destaca Lenoir (1996), é importante que
compreendamos essas categorias a partir de um contexto proprio e nunca isoladas para
atendé-las como sendo um problema social. Esses termos por sua vez, me ajudaram a
reelaborar novas questdes para pensar o sujeito negro na sociedade brasileira, particularmente,

em Sio Luis do Maranhdo®. Procurei entender os relatos de experiéncia dos estudantes

20 processo pelo qual a construcao do homem negro foi dada na sociedade de Sdo Luis do Maranhdo nao é
diferente da realidade de Sao Paulo, Bahia, Rio de Janeiro e outros Estados no que toca as relacdes estabelecidas
com outros grupos sociais ndo negros. Através de uma andlise histdrica e social, buscarei aqui analisar de que
forma o (a) negro (a) aparece nas diferentes esferas sociais da cidade de Sao Luis, e, concomitante, analisd-lo-ei
entranhado na configuragao relacional, ou seja, na inter-relagdo com outros grupos nido negros, de tal modo que
me ajudard a entender que a construcio do negro nunca é, no entanto, algo holistico. Adentrando a realidade dos
negros na cidade de Sdo Luis do Maranhdo nos remete sempre a escraviddo, ou seja, ndo se difere muito de
outros Estados do pais. Pereira (2006); Faria (2012) e Santos (2015) debrugaram-se pela histéria da formacao
histérica e social de Sdo Luis entre séculos XIX e XX e concluem que a mesma estd fundada na méo-de-obra
escravizada de africanos e seus descendentes. O que implica, por sua vez, numa sociedade demarcada por grupos
sociais, econdmicos e politicos diferenciados. (PEREIRA, 2006), fato que gera relagdes elitistas e estratificadas
“[...] Uma sociedade em que mais da metade de seus componentes vivem sob o estigma da escraviddo gera
relagdes elitistas e estratificadas” (FARIA, 2012, p. 68), ou seja, o negro residente no século XIX a XX em Sdo
Luis era visto nada mais do que uma maquina laboral e isso vai refletir. Em processo de baixa de rendal...], pela
l6gica do sistema, a coldnias internas- o desenvolvimento delas se tornou, desde entdo e até hoje, uma hipotese
autocontrariada. Mesmo que tivessem, potencialmente, capacidade para se promover de escravos a cidaddos, os
negros dessas regides ndo se beneficiariam nunca de um quadro econdmico-social propicio (e isto, naturalmente,
abstraindo o peso da cor numa sociedade aristocratizante) (SANTOS, 2015, p. 153). Nesta ordem de ideia,
observa-se em Sao Luis do Maranhdo uma estratificacio social em que o negro €, portanto, visto por diferentes
autores nacionais como uma figura problematica, para ndo dizer ‘ausente e presente’ nas classes vigentes. “Os
negros ou pretos, por sua vez, sdo vistos por Gaioso e Pereira Lago constituindo um grupo s6 [...] o africano
torna-se escravo e, estando enegrecida a escraviddo [...]” (FARIA, 2012, p. 76). Para Faria (2012), Gaioso
dividiu as classes sociais em Sao Luis em quatro partes. Em primeiro, ele considera os filhos do reino ou os
brancos portugueses, em segundo lugar, os nacionais que sdo os filhos descendentes dos portugueses que se
dedicam a lavoura, em terceiro lugar a geracao misturada que estd ligada a mesticagem do europeu com negra
(mulatos) ou com indio (mesti¢cos), por fim, temos a quarta classe que estd voltada para os negros. Doutro lado,
Prazeres classifica ndo muito diferente de Gaioso, mas refor¢a que tanto os negros africanos como 0s seus
descendentes se encontram por dltimo na camada das classes, ainda temos Pereira Lagos, que vem confirmar a
presencga dos brancos em primeira instincia, porém trazendo o indio em segunda como parte das classes sociais
e, por ultimo, os negros e os seus descendentes. Nesta perspectiva podemos ver que a ‘raga’ ¢ a forma pela qual
esses autores buscaram analisar os grupos sociais existentes na cidade de Sdo Luis. Essa classificacdo ndo é uma
mera abstracdo da organizacdo social, politica ou econdmica da cidade naquela época, mas como destaca
Josenildo Pereira (2006), que essas classes se tornam estruturantes em diversos espacos sociais. Se antes a
comunidade negra lutava pela alforria, hoje, a luta é pela afirmacdo negada anteriormente. Isso se da
principalmente nas lutas constantes pelas politicas de afirmacdio da comunidade negra em diversas instituicdes
publicos. Pereira (2006) reforca que o processo de constru¢do das barreiras invisiveis e estruturantes na
sociedade de Sao Luis € histérico e social das relacdes de interdependéncia entre os sujeitos brancos e nao
brancos. A partir de uma andlise mais historica e econdmica, podemos observar a divisdo do trabalho e da
atuacdo da comunidade negra em Sdo Luis do Maranhdo, na qual ele apresenta tanto os sujeitos escravizados do
eito, relativo aqueles que trabalham em zonas agricolas e os escravizados urbanos que, por sua vez, estavam
inseridos nas dreas urbanas. A respeito do trabalho escravo em drea urbana, vale salientar que foi mais dindmico
[...], os homens, entre outras, as de marinheiros, carregadores, estivadores, oficiais de construgdo civil [...]. As
mulheres, por sua vez, ocupavam-se de servicos domésticos (PEREIRA, 2006, p. 45). Ora, o que podemos ver é,
na verdade, uma configurag@o social de sujeitos em situagdo desclassificada enquanto parte de uma sociedade.
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africanos, antes e depois da chegada ao Maranhdo, para analisar o modo que eles esperavam
se ver ou serem vistos na TV brasileira. Deste contato, percebi também o quanto a
problemadtica da Africa, dos negros africanos e dos brasileiros ndo se limitava na
representacdo mididtica, mas envolvia todo processo histérico no qual o continente foi
construido. Por essa razdo busquei atender as questdes que ndo pude responder no campo
anterior e que foram colocadas no periodo da pesquisa. De acordo com Pamela Marques e
Maria Genro (2016), é importante problematizar de forma cuidadosa questdes que envolvem
grupos ou individuos em posi¢des diferentes. Para elas, falar de pesquisa cuidadosa ou
pesquisa sem cuidado €, portanto, reconhecer os limites dos lados e nunca o fazer de forma
unilateral. Assim sendo, elas acreditam que as mesmas perguntas que muitas vezes sao
levantadas pelos pesquisadores envolvem subjetividades epistemoldgicas e metodoldgicas.
Como solugdo para escapar desta ratoeira € necessaria uma producdo colaborada. Foi, entdo, a
partir dai que achei importante responder as questdes colocadas pelos estudantes africanos
como empreendimento do projeto para mestrado em Ciéncias Sociais.

Destarte, procuro perceber de que forma os negros africanos e os brasileiros se
identificam e se veem representados na cidade de Sao Luis do Maranhdo. Para isso, tentarei
responder as seguintes questdes: Quem € esse negro africano e brasileiro na sociedade
brasileira, em particular, em Sao Luis do Maranhdao? Como ele foi construido socialmente? O
que significa ser negro africano ou brasileiro nesta cidade? De que modo os negros africanos e
brasileiros se identificam ou se veem representados na cidade de Sao Luis? Algumas dessas
questdes foram colocadas durante o periodo da primeira pesquisa e ndo pude responder
devido a limitacdo do campo na época. Como € sabido, as ciéncias sociais em nenhum
momento estd preocupada em definir o que € ou ndo deve ser estudado (pesquisado), mas sim
compreender o processo de construcdo dos objetos (LENOIR, 1996), e por meio dela que
busquei construir, conduzir e trabalhar o meu objeto de pesquisa de modo que me ajudou a
responder as inquietagdes supramencionadas antes.

A minha experiéncia com os estudantes africanos na UFMA €, no entanto, uma
das principais justificativas que destaco neste trabalho, mas ndo € s6 isso que me conduziu a
pesquisar uma tematica tao antiga e a0 mesmo tempo tao atual como esta. O fato de ser negro

e africano foi outro motivo razodvel para investir nela. Todavia, mais que uma causa racial ou

Esse modo de representacdo dos negros na sociedade de Sdo Luis, estd presente de forma incorporada nas
relacdes sociais nos dias atuais. Conforme destaca Carlos Rodrigues (1984) e Paula Balthazar (1984),
convencionalmente a sociedade apresenta valores culturais dos grupos hegemonicos que atribuem a populacdo
negra um determinado espago fisico e social, isto é, desde o periodo da escraviddo.
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regional, essa pesquisa envolve um desafio existencial. H4 séculos que existe uma hierarquia
histérica entre grupos de diferentes partes do mundo que se encontram em estado de
submissdo a uma ordem mundial. O ndo reconhecimento epistemoldgico de sujeitos dos
paises subalternos até os dias de hoje tem sido um desafio para quem a liberdade procura em
si mesmo encontrar. As herancas coloniais cada vez mais perduram a forma de ser, saber e
poder nas sociedades colonizadas. A colonialidade® é um fendmeno que estd imposto de
forma intersubjetiva através de uma concep¢do de mundo enraizada e prolongada pelo
discurso hegemonico do colonizador (QUIJANO, 2010).

Isso vai estar presente no Walter Mignolo (2003). Para ele, o processo colonial
global que teve sua emergéncia no século XX tornou os pafses cada vez mais idénticos.
Conhecido, assim, como novas formas de colonialismo ou colonialidade. O desafio se deu
desde a minha chegada ao Brasil. O desconhecimento da Africa, do ser africano, do saber
sobre, tornou-se uma luta constante em mim. Vdrias vezes fui abordado devido ao meu
sotaque, perguntavam-me que lingua falava, as vezes as pessoas se dirigiam gesticulando e
falando de forma lenta como se eu ndo soubesse ou ndo entendesse a lingua portuguesa. Essa

questao linguistica é ainda menos forte com relagdo a minha vivéncia toda.

O escritor martinicano Aimé Fernand David Césaire (2010) afirma a
necessidade de pensar a questdo da raca, civilizacdo e modernidade de forma concomitante.
Ora, por mais que a escravidao nao foi construida na base da raga- vale relembrar que sempre
existiu luta de dominacdo em todos as sociedades, seja esta tradicional ou moderna, a
colonizagdo do continente africano permitiu que se criasse estratégias discursivas para
continuar com o sistema escravista. A histdria do negro no Brasil, portanto, € nada mais do
que uma luta constante de busca de si mesmo numa sociedade cujo passado estd ancorado em
sujeitos ‘sem histdria’ e ‘sem principios’. Por isso, afirmo que uma das razdes principais do
empreendimento deste trabalho €, em primeira instancia, uma luta de coexisténcia. Portanto,
entender-me como parte de uma histdria social ndo total é o primeiro passo no processo de
auto reconhecimento. Isso s6 serd possivel se as relacdes estruturadas pelas quais a articulacao
heterogénea e descontinua de diversos meios de existéncia social, cada uma delas com as suas
proprias histérias, tiverem descontinuas no tempo e conflituosas nas formas relacionais

(QUIJANO, 2010), que se resume ao respeito da diversidade humana.

3Colonialidade é um conceito que jé foi trabalhado por vérios pesquisadores pés-coloniais, para designar os
habitos culturais estruturante nas sociedades colonizadas, isto é, resultado da relacdo entre o colonizador e o
colonizado. Autores como Walter Mignolo (2003), Nelson Maldonado-Torres (2007), Anibal Quijano (2010) e
outros.
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Assim sendo, a minha experiéncia como africano no Brasil, especificamente
Sdo Luis do Maranhdo, tem sido tdo marcante que, todavia, considero-a como uma parte
imprescindivel na elaboracdo desta pesquisa. De um lado, por ter me descoberto como um
individuo negro e, por outro lado, por estar vivendo uma relacdo inter-racial que resultou na
minha primogeénita. O primeiro caso foi mais dificil de entender, uma vez que venho de um
pais africano (Angola) no qual a maioria da populacdo € negra e a cor da pele nunca foi um
obstdculo de transito nos espagos ou fonte de qualquer constrangimento psicoldgico e social.
Estando no Brasil, fui percebendo aos poucos, o quanto a minha cor tem sido alvo de
julgamento e colocado em situacdo de limitacdo social.

Ja o segundo, esta relacionado ao exercicio de autocontrole constante do ‘eu’ em
diferentes espacos de sociabilidade quando estou com a minha companheira. Fendmenos
corriqueiros, como por exemplo, o garcom entregar para ela pagar a conta sempre que estd
comigo, confundir-me com motorista ou mesmo acharem que € mais uma relacdo de
interesses materiais ou de desejos (sexuais). Penso que, mais do que uma causa objetiva ou
subjetiva, existe o querer antecipar uma resposta que talvez a minha filha me coloque
futuramente, quando a cor da sua pele for um empecilho de acesso ou mesmo de desejo na
relacdo com outros individuos ou grupos diferente dela, ou, talvez ela possa viver algo
diferente.

Por outro lado, trago como o terceiro motivo pela qual me levou a pesquisar
essa temadtica, a relacdo que tenho tido tanto com os negros africanos e brasileiros de
diferentes esferas sociais, como, professores, estudantes, comerciantes, mde de santos,
militantes, psicologas e outras. Experiéncias tnicas e com olhares diversificados sobre o
modo de ver o negro, isto €, desde as suas vivéncias familiares, nos ambientes de lazer até nos
seus oficios de trabalho. Apenas para mencionar um exemplo, cito o caso do estudante
nigeriano que antes de vir para o Brasil j4 fazia faculdade no seu pais de origem, mas quando
chegou a sala de aula foi tratado como pessoa que desconhecia o ambiente académico e
relatou que o professor de cédlculo o destratou, questionando o seguinte, “o professor falava
um monte de coisa na presenca dos colegas inclusive me perguntou se tinha chegado aqui de
navio negreiro” (OSMILDE, 2016).

A fala do estudante de Quimica industrial da UFMA levou-me a pensar em
dois aspectos. O primeiro estd relacionado a questdo de ‘povo’ e ‘lugar de origem’ por outro

lado me ajudou a articuld-lo com o segundo, que esta direcionado a ‘raga’*. Os dizeres deste

4 A nogio de ‘raga’ usada nesta pesquisa estd relacionada com a discussdo feita pelo pesquisador Anténio
Guimardes no seu livro Racismo e Antirracismo no Brasil. Guimardes (2009) se distancia da visdo de raga
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estudante nigeriano e outros nao mencionados aqui, sdo as causas que me levaram a fazer uma
introspecdo da minha presenca como de outros negros africanos e brasileiros na sociedade
maranhense. Mais do que ser negro africano ou brasileiro em Sao Luis, existe a experi€ncia
individual.

Como afirma o tedrico cultural e soci6logo jamaicano Stuart Hall no texto Que
‘negro’ ¢ esse na cultura negra? (2013), pensar o negro na sociedade colonizada € preciso
relaciond-lo com trés pontos importantes, a saber: O primeiro estd associado ao deslocamento
do modelo cultural europeu nas coldnias; o segundo a expansado e globalizag¢do das culturas e,
o terceiro e ultimo ponto, estd baseado no processo de descolonizacio das coldnias. Esses trés
pontos, por sua vez, ajudaram-me a compreender o negro em si mesmo, ndo como algo dado,
mas a partir da relacdo estabelecida com o sujeito ndo-negro, ndo-africano e nao-brasileiro.
Assim, reforco com a fala da estudante cabo-verdiana do curso de Medicina da UFMA,
quando inquirida sobre o que € ser africana no Brasil, ela respondeu: “Ninguém tivera
perguntado para mim até entdo o que ¢ ser uma africana”, ou seja, o ndo reconhecimento da
pergunta remeteu-me a uma busca que talvez seja recorrente para pensar os diferentes
contextos do ser negra e africana em outros lugares fora do Brasil.

Essas questdes s6 podem ser respondidas se os regulamentos outorgados em
2003, a exemplo das leis para Educacdo das Relacdes Raciais como a Lei 10.639/2003 de
Histéria e Cultura Africana e Afro-brasileira, como consequéncia do crescimento de debate
sobre estudos africanos no Brasil, for aplicada nas escolas de ensino médio e fundamental a

nivel nacional. Tal legislacdo altera a Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo e institui que:

Nos estabelecimentos de ensino fundamental e médio, oficiais e particulares, torna-
se obrigatério o ensino sobre Histéria e Cultura Afro-brasileira. O Contetddo
programdtico a que se refere o caput deste artigo incluird o estudo da Histéria da
Africa e dos Africanos, a luta dos negros no Brasil, a cultura negra brasileira e o
negro na formacdo da sociedade nacional, resgatando a contribui¢do do povo negro
nas dreas social, econdmica e politicas pertinentes a Histéria do Brasil. Contetdos
referentes a Histdria e Cultura Afro-Brasileira serdo ministrados no &mbito de todo o
curriculo escolar, em especial nas dreas de Educacdo Artistica e de Literatura e
Histérias Brasileiras (BRASIL, 2003, pag. 19).

estudada nos Estados Unidos da América, apresenta a conceito a partir de dois grupos diferenciados, o primeiro
formado que o negam no uso das ciéncias sociais, alegando que as biologias em nenhum momento nos seus
estudos estdo baseadas na existéncia de ragas humanas, ou ainda a partir de uma ideologia de raga, e o segundo
pelos que aceitam através de praticas de racismo constante nas relacdes de grupos diferentes. Ele se apoia no
segundo grupo para argumentar que a necessidade de estudar ou se compreender a questdo racial s € possivel no
ambito de uma desigualdade estrutural entre humanos convivendo na mesma sociedade, por uma teoria ou
ideologia que apreende este fendmeno e, por ultimo, quando estas formas sdo justificdveis a partir do
pertencimento dos sujeitos de acordo com a ordem natural. Assim diz o autor, o conceito de raca ndo faz sentido
sendo no Ambito de uma ideologia ou teoria taxondmica, a qual chamarei de racialismo (GUIMARAES, 2009).
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Estes dispositivos legais das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacgdo
das Relagdes Etnico-Raciais e para o Ensino de Histéria e Cultura Afro-Brasileira e Africana
s6 vém reforcar a necessidade da luta pela coexisténcia epistemoldgica de saberes
diversificados na sociedade brasileira. No entanto, justifico que, quanto ao aspecto social,
cultural e politico, a histéria de Africa, dos africanos e dos negros brasileiros € de extrema
importancia nesta sociedade, tal como a europeia, asidtica e a indigena, na constru¢do de uma
cultura brasileira cada vez mais plural e diversificada.

Falar dos negros africanos e brasileiros no Brasil nos remete sempre a
colonizacio da Africa e, doutro lado, os povos negros desterrados em situacio de
escravizados para o Brasil colonia. Histéria essa que ainda hoje figura em livros, cinemas,
novelas e na realidade social dos negros na sociedade brasileira. Essas narrativas, por sua vez,
foram congeladas ao ponto de enxergarem o continente a partir das lentes da miséria, fome
extrema, guerra e, em suma, violéncia estrutural continua. Como destacou o estudante

angolano na pesquisa anterior que,

[...] existe uma dificuldade de se separar escravos africanos que durante século
trabalhou no campo brasileiro. Toda aquela relacdo social, em que o negro era
escravo e o africano era aquele que vinha para se tornar o escravol...] se aboliu a
escraviddo e ndo se trabalhou na insercdo desse homem negro. Isso foi se
cristalizando com tempo, entdo a ideia que se tem do negro hoje, primeiro eles sdo
africanos que vieram para [sic] o Brasil para ser escravizado e depois é de um
escravo que depois da abolicdo [...] ndo tinha lugar pra [sic] cair morto (MIRANDA,
2016, p. 78).

Isso influenciou na construcdo da identidade dos povos negros deportados do
continente africano na época colonizacdo para o Brasil e a vivéncia destes em situacdo de
escravidao nao s6 reforcou como também ratificou legalmente a posi¢ao social dos individuos
negros. A cor da pele, portanto, vai ser o definidor da posi¢do social dos individuos na
sociedade brasileira e considerado como a marca de reconhecimento das diferencas entre os
grupos sociais negros e nao negros (BASTIDE; FERNANDES, 2008) ou ainda como destaca
Carlos Hasenbalg (1992) que o fato de ser negro na sociedade brasileira na época, antes e
depois da aboli¢cdo, ja era determinante nas relacdes sociais com outros grupos nao-negros,
isto €, tanto na forma objetiva como subjetiva das acdes dos individuos. Para este autor, a
objetividade se dava na forma pela qual os negros estavam sujeitos a poucas oportunidades de
chance na atuagdo social como parte da sociedade e a subjetividade se dava no sentido de
pertencimento tanto de lugar como parte do espaco no qual ele estava inserido.

Vale lembrar que a constru¢do do negro na sociedade brasileira ndo surgiu de
forma espontanea ou isolada, mas por meio de lutas entre diferentes grupos, isto é, entre os

povos colonizadores e os outros em situacao de colonizacdo. Ora, falar destas relagcdes €, por
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sua vez, compreender os lacos que esses paises estabeleceram no passado. Nunca foram dadas
de forma horizontal, muito pelo contrario, foram edificadas dentro de um processo continuo
de exercicio da violéncia simbdlica e fisica. As relacdes entre o colonizador e colonizado se
deram a partir de relacdes sociais de exploracdo em uma perspectiva de dominagao articuladas
com conflitos para o controle da existéncia social (QUIJANO, 2010).

Entender a relacdo entre colonizadores e em situacdo de colonizacdo é, no
entanto, apreender o hibridismo identitdrio existente neles. Para isso, analiso as categorias
sociais de forma cautelosa sem negar as relacdes pretéritas que demarcaram e demarcam até
os dias atuais. Assim destaca Walter Mignolo (2002) ao designar essa relagdo como
pensamento liminar, ou seja, € nada mais do que o reconhecimento dessa diferenca colonial,
sem negar as relagcdes existentes entre os colonizadores e colonizados. (MIGNOLO, 2002).
Ora, é a partir dos olhares e das experi€ncias que estruturalmente a historia dos povos
africanos bem como dos negros no Brasil foi registrada, buscando entender a constru¢do
identitdria e representacional destes na sociedade brasileira.

Assim feito, considero o impacto da escraviddo e da colonizacdo dos paises
africanos, forcadamente trazidos para Brasil coldnia, e como isso tem influenciando ainda
hoje na constru¢do da identidade e da representacdo destes individuos. Apresento como 0s
africanos e seus descendentes sdo caracterizados por partilharem uma histdria idéntica e de
que modo essa histdria foi construida, dadas as diferentes experiéncias de colonias vigente
nos dias de hoje. Como afirmava Franz Boas (2004), que as ideias ndo existem de forma unica
e homogénea por toda parte, por mais que tenha uma mesma origem, “as variagdes das causas
podem ser internas ou externas” (BOAS, 2004, p.27). Assim sendo, ao apreender os sujeitos
pesquisados procuro, no entanto, compreender ndo s6 a histéria colonial como denominador
comum, mas também as suas experiéncias de vida nos seus paises de origem.

O pesquisador Jamaicano Stuart Hall (2012) destaca que apds o processo colonial
e a emersdo da sociedade moderna, houve a necessidade de se pensar a questao da identidade.
A construcio de novas fronteiras politicas, o trafico de escravo, a colonizagdo da Africa, Asia,
Austrdlia e Américas tornaram a sociedade chamada moderna em uma nova configuracdo de
divisdo e de aliancas histdricas e sociais. Isto permitiu que se pensasse nas relacdes de grupos
diferenciados em um contexto hibrido. A globalizagado, entdo, tornou-se este ‘centro’ cada vez
mais descentralizado o que permitiu novas formas de definicio da identidade para os
individuos no espaco e no tempo, “a globalizacdo se refere aqueles processos, atuantes numa
escala global, que atravessam fronteiras nacionais, integrando e conectando comunidades e

organizacdo em novas combinagdes [...]” (HALL, 2012, p.67).
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A identificacdo vai ser o processo pelo qual grupos diferenciados buscardo
construir, a partir do reconhecimento de alguma origem comum ou de caracteristicas
compartilhadas com outros grupos ou pessoas ou ainda a partir dos mesmos ideais (HALL,
2012). Assim, tanto os africanos como os afro-brasileiros na sociedade brasileira buscam
constantemente se identificar com a realidade na qual estdo inseridos, isto é, através das
memorias compartilhadas com os seus antepassados ou mesmo com outros grupos diferentes.
O conceito de identidade é usado para “significar o ponto de encontro, o ponto de sutura,
entre, por um lado, os discursos e as praticas que tentam nos ‘interpelar’, nos falar ou nos
convocar que assumamos nossos lugares como sujeitos sociais de discursos particulares”
(HALL, 2012).

Doutro lado, procuro alcangar também as limitacOes identitdrias, isto é&,
respeitando as particularidades dos individuos sociais para que ndo haja violéncia. Respeitar a
individualidade identitdria é por sua vez perceber as diferencas existentes nas relacdes sociais
entre os grupos. Alguns grupos tendem a pretender ser mais importantes que os outros, o que
torna imprescindivel diferencid-las de tal modo que as emergéncias dessas diferencas devem
ser entendidas a partir de um percurso histérico e social das relacdes entre os individuos,
reivindicando através dos antecedentes que cada um € parte da sociedade (WOODWARD,
2012). Nessa direcdo o indiano Amartya Sen (2015, p.21), a partir de um individualismo
absoluta afirma que a violéncia € fomentada pela imposicdo de identidades singulares e
beligerantes a pessoas crédulas, defendida por competentes artifices do terror.

Normalmente isso acontece quando buscamos a sintese da complexidade de um
grupo para explicd-lo como todo. Nesta pesquisa, procura-se no maximo trabalhar com as
experiéncias identitdrias de cada individuo a partir do grau de complexidade de cada um nas
suas semelhancgas ou diferencas. Reconhecer a pluralidade das identidades dos grupos e suas
diversas implicagdes ajudou de forma critica, a entender o quao ¢ “importante compreender o
papel da escolha ao determinar a validade e pertinéncia de certas identidades que sdo
inevitavelmente diversas” (SEN, 2015, pag. 23).

Apreendendo o processo identitario de cada individuo ou dos grupos restou-me,
como exercicio mais amplo, entender também as formas de representagcdes sociais dos negros
africanos e brasileiros na sociedade brasileira em particular na cidade de Sao Luis do
Maranhao. Assim sendo, busco entendo o conceito de representacdo no campo das ciéncias
sociais a partir de Emile Durkheim presente no texto Sociologia e Filosofia do ano de 1994.

Nele, o autor distingue a representacdo mental da representacao social.
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Em um exercicio epistemoldgico da realidade social no que toca a constru¢do de
um campo cientifico, Durkheim (1994) destaca que as representacdes mentais ndo podem
existir a ndo ser fora da prépria consciéncia do individuo, o que para ele torna limitada a
relacdo entre a realidade social e o individuo representado. Deste modo, ele elabora o conceito
de representacdes sociais para complementar ou reforcar aquilo que faltava na construcao de
uma representacdo mental. “As representagdes sociais [...] originam-se das relacdes que se
estabelecem, tanto entre os individuos, de tal forma combinados, quanto entre os grupos
secunddrios que se interpdem entre o individuo” (Durkheim, 1994, p.41). Isto posto, ele
demonstra o quanto a representacdo € resultado das relagcdes interacionais entre os individuos
do mesmo ou de grupos diferentes.

A partir da abordagem de Durkheim (1994), é trabalhado também o conceito de

> dos

espaco de Pierre Bourdieu (1996), para entender as disposi¢cOes sociais Habitus
individuos ou grupos pesquisados para apreender de que modo estes se veem representados no
ambito dos bens culturais, sociais e econdmicos. E a partir do espaco que me proponho a
compreender um “[...] conjunto de posi¢des distintas e coexistentes, exteriores umas das
outras, definidas uma em relagdo as outras por sua exterioridade mutua e por relagdes de
aproximacaol...], distanciamento e também por relacdes de ordem” (BOURDIEU, 1996, p.18-
19), isto é, para ele, a questdo da representacdo se dd a partir do espago social no qual os
individuos estdo distribuidos ou inseridos.

Isso, portanto, vai estar mais claro na abordagem de Stuart Hall (2016), quando
ele afirma que o processo de representacdo estd em todo momento presente na producio da
linguagem, ou seja, “a linguagem ¢ um dos meios através do qual pensamentos, ideias e
sentimentos sdo representados numa cultura” (HALL, 2016, p.18). Consequentemente, para
ele, a representacao significaria, entdo, o uso da linguagem para tornar visivel, inteligivel e
expressar algo sobre o mundo ou representd-lo a outras pessoas. Os significados sdo
produzidos e compartilhados entre individuos ou membros de uma determinada cultura
(HALL, 2016). De tal modo que o exercicio ndo estd simplesmente em entender a cultura
produzida na sociedade brasileira, porém os sentidos compartilhados por diferentes grupos

sociais e perceber como eles se veem representados.

> O conceito de “Habitus” de Bourdieu estd sendo usado nesta pesquisa para ajudar a compreender como
“sistemas de disposi¢des durdveis e transponiveis, estruturas estruturadas predispostas a funcionar como
estruturas estruturantes, ou seja, como [...] representacdes que podem ser objetivamente adaptadas ao seu
objetivo sem supor a inten¢do consciente de fins e o dominio expresso das opera¢des necessarias para alcangé-
los[...]” (BOURDIEU, 2011, p.87). Esta presente na construcdo representacional nas relagdes sociais dos negros
africanos e dos brasileiros na cidade de Sdo Luis do Maranhdo.
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Por meio do percurso metodolégico voltado para histérias e narrativas de vida
dos negros africanos e brasileiros residentes na cidade de Sdo Luis do Maranhdo que
possibilitou a apreensdo dos relatos e vivéncias dos sujeitos entrevistados. Essa metodologia
me permitiu ndo s perceber as vivéncias ou experiéncias de vida destes sujeitos como
também a auto compreensao do eu enquanto parte da pesquisa. Assim, destacam os estudos de
Scherto Gill e Ivor Goodson (2015) que o método em proa é uma compilacdo de experiéncias
vividas de individuos ou grupos no passado e no presente, que buscam situar os relatos da
narrativa dentro dos contextos sociais, politicos, econdmicos e histéricos nos quais essas
experiéncias tiveram lugar, ou seja, o método tem como objetivo compreender a interacdo

entre mudanca social, vidas e acdo de individuos e grupos.

[...] estudar um fragmento particular da realidade social-histérica, um objeto
social; compreender como ele funciona e como se transforma, destacando as
configuracdes de relagdes sociais, os mecanismos, 0s processos, as logicas de
acdo que caracterizam. Nesta perspectiva, recorrer as narrativas de vidas nao
exclui, de forma algumas outras fontes, tais como estatisticas, textos
regulamentares, entrevistas com informantes situados em posi¢do ‘central’ ou
a observagao direta dos comportamentos (Daniel Bertaux, 2010, p.16)

E a partir deste método que as narrativas ou histérias de vidas dos envolvidos na
pesquisa foi construido dentro de uma perspectiva ndo linear e coerente, mas que procura
atender os contextos sociais e histdricos das vivéncias dos sujeitos. Reconstruir uma histéria
€, portanto, reorganizar relatos marcantes ou significantes de um exercicio consciente da
memoria, de um olhar direcionado, com cortes, selecdo e op¢des do que entra ou ndo nela.
Assim afirma Bertaux (2010), que € a partir do verbo ‘contar’ ou ‘narrar’ que se comeca a
produzir o discurso dos sujeitos da pesquisa e que esse processo envolve uma delimitacdo dos
personagens, as relacdes reciprocas, as formas de agir, os contextos das acdes e interacoes
para apreender a realidade objetiva e subjetiva dos sujeitos pesquisados.

Historia ou narrativas de vida € entendido neste trabalho como um método que
reconhece as relacdes de poder, as tramas tanto objetivas como subjetivas que os sujeitos
entrevistados compartilham com o entrevistador. Por esta razdo que Scherto Gill e Ivor
Goodson (2015) afirmam que a histéria ou narrativa de vida apresentam como enfoque os
significados que, na verdade, sdo construidos socialmente a partir das ag¢des e das atividades
humanas que estdo sujeitas a influéncias socioculturais, historicas e politicas. Pois, € por meio
destas que, acrescentam eles, “o papel do pesquisador de narrativa € facilitar € promover a voz
do participante e, em muitos casos, apresentar essa voz sem alteragdo, a fim de evitar a

‘colonizagdo académica” (GILL, GOODSON, 2015, p. 216).
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Nessa perspectiva, € importante levar em conta a posi¢do ou lugar do pesquisador
dentro da pesquisa. Ou seja, entender os passos de um trabalho requer um esforco enorme em
compreender, em todo caso, o lugar de fala do pesquisador. Isso é imprescindivel para
qualquer pesquisa, e nesta ndo fiz diferente. Compreender-me como africano e negro levou a
refletir em torno dos caminhos os quais percorri para alcangar os meus objetivos. Argumento
que € preciso me pensar na pesquisa, uma vez que eu ja me apresento enquanto parte dela e
que acarreto um modelo de andlise que, talvez, possa intervir ou nio na realidade objetiva.
Afirmo que ndo nego as minhas subjetividades presentes em cada parte da elaboracdo deste
trabalho como ponto inicial da metodologia que estou propondo, mas também objeto uma
posicdo ideoldgica reaciondria. Considero o universo social como sendo, “lugar de uma luta
para saber o que é o mundo social” (BOURDIEU, 2004). E, portanto, em busca do
conhecimento da realidade social destes sujeitos que me proponho a fazer esse trabalho.

A pesquisa estd voltada para o estudo de seis (6) casos de individuos negros
residentes em Sao Luis, dos quais trés de paises africanos (Cabo-verde, Nigéria e Guiné-
Bissau) e outros trés brasileiros em Sdo do Maranhdo. Assim sendo, procuro entender a partir
de entrevistas semiestruturadas as vivéncias ou experiéncias desses individuos no que cerne a
constru¢do de uma identidade e representacdo, antes, porém ressalto como relevante, o
reconhecimento das narrativas dos sujeitos entrevistados como algo imprescindivel nas
relacdes estruturais dos quais eles estdo inseridos. Diferente da primeira pesquisa, feita com
os estudantes africanos, nesta, ndo pretendo trabalhar com um grupo especifico. Procuro
encontrar entrevistados diferentes e que, por sua vez, apresentam disposicdes® sociais
variadas.

Reconhecer a diferenca como ponto de partida ajudou na valorizagao dos bens que
cada um proporcionou na pesquisa. Foi através de uma apreensdo das disposi¢des que os
entrevistados e da andlise dessas disposicdes que ajudou na reflexividade do campo com um
todo(LAHIRE, 2004). Segundo Pierre Bourdieu (2012) €, portanto, por via desta
diferenciacdo e variacdo das disposi¢cdes que os jogos acontecem no processo dialdgico das

entrevistas. Isto comec¢a bem antes da pesquisa, quando buscamos,

[...] tentar saber o que se faz quando se inicia uma relacdo de entrevista é em
primeiro lugar tentar conhecer os efeitos que se podem produzir sem o saber por esta
espécie de intrusdo sempre um pouco arbitrdrio que estd no principio da troca

¢ Conceito de ‘disposigdo’ aqui € apropriado do socilogo Bernard Lahire (2004), no seu livro Retratos
Sociologicos: disposicdes e variagdes individuais no qual considera que disposi¢do € uma realidade construida
que, tal, nunca é observada diretamente. Portanto, falar de disposicdo pressupde a realizagdo de um trabalho
interpretativo para dar conta de comportamentos, praticas, opinides, etc.
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(especialmente pela maneira de se apresentar a pesquisa, pelos estimulos dados ou
recusados etc. (BOURDIEU, 2012, p. 695).

O trabalho de campo foi a parte essencial nesta pesquisa. No entanto, foi
trabalhado com muita aten¢do de modo a apresentar e dominar os sentidos durante o processo
de entrevista junto aos sujeitos entrevistados. Razdo pela qual Bourdieu (2012) afirma que
devemos considerar sempre esse processo como jogo de negociacdo constante entre o
entrevistador e o entrevistado que, na verdade, outros autores também estdo de comum

acordo, a exemplo de Jean-Claude Kaufmann quando diz,

[...] o pesquisador € o condutor do jogo, ele define as regras e coloca as perguntas; o
informante se contenta, inicialmente, em responder. Tudo se joga em seguida: ele
deve sentir que aquilo que diz vale ouro para o pesquisador, que este 0 segue com
sinceridade, ndo hesitando em abandonar sua grade para pedir que comente a
informacdo fundamental que acaba de ser declarada de forma sucinta
(KAUFMANN, 2013, p. 80).

Numa primeira instdncia, comego-a conhecendo os entrevistados através de
didlogos relacionados as experiéncias de vida destes no que toca as relagdes estabelecidas
dentro da familia, vida profissional e outros lugares que possam, talvez, fazer parte do
processo vivéncia destes. Isto feito, procurei de conhecer os espagcos de mediacdes destes,
para pensar as formas de representacdo. Todo esse processo de constru¢do metodoldgica s6
foi possivel, considerando que o inicio de uma pesquisa comeca desde a valorizacdo dos
pequenos detalhes que, muitas das vezes, passam despercebidos. Isso se deu a partir da
elaboracdo das questdes avaliacdo, transcri¢do das entrevistas, organizacdo até a andlise dos
conteddos. Pois, o campo foi considerado como um todo imprescindivel no sentido do
reconhecimento do desconhecido daquilo que se pretende saber, ou seja, foi por meio do
exercicio constante do olhar, escutar, entender e reconhecer (assimilar) que foi desenvolvido

esse trabalho.
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2. CAPITULO: CONSTRUCAO EPISTEMOLOGICA DO SUJEITO NEGRO NA
SOCIEDADE POS-COLONIAL

O oceano separou-me de mim

Enquanto me fui esquecendo nos séculos
e eis-me presente

reunindo em mim o espago

condensando o tempo

Na minha historia

Existe o paradoxo do homem disperso.

Antonio Agostinho Neto (trecho do poema
‘Confian¢a’-livro: Sagrada Esperanca)

Neste capitulo objetivo tratar da dialética do conhecimento e reconhecimento de
sujeitos diferentes em ambientes pos-coloniais a partir de duas perspectivas filosoficas. A
primeira chamarei de Ubuntu- que consiste em duas palavras numa s6. O prefixo ‘ubu’ e a
raiz ‘ntu’ que evoca a ideia de ser em geral (RAMOSE, 2010), e a segunda é a dialética
hegeliana do reconhecimento. E desenvolvido teoricamente o modo pela qual estas correntes
filos6ficas compreendem a relacdo entre sujeitos diferentes que partilham o mesmo tempo-
espacial, considerando os principios sociais, politicos e culturais.

Refiro-me de sujeitos-epistemes ‘que lutam e tem lutado pelo reconhecimento
social através dos seus conhecimentos proprios que estdo inscritos em suas linguagens
corporais, como, povos indigenas, negros, gays € mulheres. Como referia Larrissa Pelucio que
esta luta ndao s6 deve ser constante, mas também um exercicio da descolonizacdo
epistemolégica (PELUCIO, 2012). Assim, os questionamentos de partida para desenvoltura
deste trabalho sdo os seguintes: Serd que basta se relacionar para ser reconhecido ou o
reconhecimento se dd a partir da relacao? Como podemos reconhecer as diferencas entre os
sujeitos-epistémicos que partilham o mesmo espaco-temporal?

Acredito que essas duas questdes sdo importantes para pensar a dialética da
relacdo e do reconhecimento entre sujeitos diferenciados num momento tdo critico de
reivindicagdo de espacos de saberes no campo académico. De tal modo que Larissa Peldcio
(2012, p. 398) afirma que, ‘“anunciar o lugar de fala significa muito em termos
epistemoldgicos, porque rompe ndo s6 com aquela ciéncia que esconde seu narrador, como

denuncia que essa forma de produzir conhecimento € ‘geocentrada’, ou seja, que desqualifica

7 Refiro-me a palavra ‘sujeito-episteme’ a todos individuos cujas narrativas foram consideradas, durante séculos,
negadas historicamente a partir de narrativas generalizadas e centralizadas, como, os negros, os povos indigenas,
as mulheres, 0s gays e outros, etc.
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outros sistemas simbdlicos e de producdo de conhecimento. Por isso, falar de saberes
subalternos nao € simplesmente dar voz aqueles que ndo os tém, mas trazer novas gramaticas

de saberes a vista.

2.1 Por que (re) conhecer os saberes do Sul?

Observou-se na secdo acima, que a modernidade® sempre foi apresentada e
estudada de forma critica, mas ela ndo foi um projeto construido e pensado para as sociedades
colonizadas. Serd por qué? Os colonizados nunca foram modernos? Ou a modernidade nunca
existiu para os colonizados? Ou seja, quando observamos a crise de representacdo na
sociedade moderna vem sempre acompanhada de forma subjetiva a questdo- por que
precisamos reconhecer os saberes do sul ou os saberes nio reconhecidos?

E necessério que olhemos em torno de nds e perguntamos a nés mesmos. Quem
fomos? Quem somos? E quem seremos? Acreditamos que essas trés questdes sdo
imprescindiveis para pensarmos 0 quanto precisamos nos pensar € nao ser sujeitados a normas
ou leis estabelecidas a partir de ordem unilateral. Ora, ha séculos que os saberes do sul foram
e continuam sendo marginalizados pelo saber ocidental. A necessidade desta critica ndo esta
simplesmente na crise epistemoldgica do ocidente, mas estd naquilo que os corpos ainda
reproduzem como normal nos legados institucionais.

Como apresenta o pesquisador francé€s, Michel Foucault (2010) no livro Em
defesa da sociedade, quando critica que o local se efetua através daquilo que se poderia
chamar de reviravoltas de saber, uma vez que, para este autor, os saberes universais tornaram
os sujeitos colonizados sujeitados as normas jamais pensadas para eles. Portanto destaca ele
(2010, p.8), “saberes sujeitados € [...] toda uma série de saberes que estavam desqualificados
como saberes ndo conceituais, como saberes insuficientemente elaborados: saberes ingénuos”.
Deste modo, € necessdrio que se reconhega esses saberes como saberes ndo ingénuos. Para

isso, precisamos apreender a genealogia desses saberes e concomitantemente acoplar os

8 O conceito de modernidade é trabalhado aqui a partir do pensador Boaventura de Sousa Santos (2011). Ele
escreve no livro Critica da razdo indolente: contra o desperdicio da experiéncia que a modernidade ao mesmo
tempo que engendra férmula para solucionar problemas acaba ndo solucionando os problemas. Dos trés
principios de regulacdo (mercado, Estado e comunidade), o principio da comunidade foi, nos dltimos anos, o
mais negligenciado, o que por sua vez limitou as formas diferenciais de conceber as realidades objetivas.
Todos resistiram a especializacdo e a diferenciacdo técnica-cientifica através das quais a racionalidade cognitivo-
instrumental da ciéncia moderna colonizou os outros dois principios modernos de regulagdo: o mercado e o
Estado” (Boaventura Santos, 2011, p.75), assim sendo, para determinar as virtualidades epistemoldgicas do
principio da comunidade, saliento duas dimensdes: participagdo e solidariedade.
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conhecimentos eruditos e as memorias locais como forma de constituir este saber histérico
que estd em constante disputa e usé-la a partir das téticas atuais.

Para Foucault (2010, p. 10) reconhecer essas outras formas de conhecimento é
renascer os saberes antes nao reconhecidos. Ele demonstra que ndo é contra os conteidos
produzidos, métodos ou os conceitos de uma ciéncia, mas de uma insurrei¢do sobretudo
contra os efeitos centralizadores de dominio que sdo vinculados a instituicdo e que, por sua
vez, sujeitadas nos paises colonizados. Refere-se ao encontro daquilo praticado e conhecido
como saberes menos importantes, mas estao presentes de forma invisibilizada. Tal autor via a
genealogia como um projeto de insercdo dos saberes na hierarquia do poder préprio da
ciéncia, uma espécie de empreendimento para dessujeitar os saberes historicos e torna-los
livres. Esse projeto tornaria ndo s6 horizontalidade epistemoldgica dos saberes cientifico e
ndo cientificos, como também ajudaria no reconhecimento dos saberes na perspectiva de uma
negacao histdrica entre saberes superiores e inferiores.

Mas, acima de tudo isso, Foucault (2010, p.13) afirma que, ndo é necessario dar
um solo tedrico continuo e so6lido a todas as genealogias, mas tentar por em luta, nesse por em
insurreicio os saberes contra a instituicio e os efeitos de saber e de poder’ do discurso
cientifico. Nesta ordem de ideia, a critica ao saber cientifico é nada mais do que a crise
paradigmdtica que o campo de representacdo cientifico tem enfrentado durante esses anos
todos. Isso principalmente se dd4 na &4rea das humanas, onde o questionamento &
constantemente feito no que toca a representatividade institucional e os saberes sujeitados.

Nesta mesma perspectiva o artigo do pesquisador portugués, Boaventura de Sousa
Santos, Para além do pensamento Abissal: das linhas globais a uma ecologia de saberes,
publicado no livro Epistemologia do Sul (2010), ajuda a refletir sobre o pensamento moderno
ocidental abissal, uma vez que consiste num sistema de diferenciacio entre os saberes visiveis
e invisiveis, e a importancia de reconhecermos os saberes do sul. Esses saberes por mais
diferentes que parecem, sdo interdependentes, visto que um precisa do outro para existir
enquanto visivel, ou seja, a visibilidade assenta na invisibilidade de formas de conhecer que
ndo se encaixam em nenhuma destas formas de conhecer. Isso, portanto, serd visivel na
apropriacdo e na violéncia entre os saberes antagdnicos na linha abissal juridica e

epistemologica (SANTOS, 2010).

9 Para Foucault, o ‘poder’ é o maior problema e razio de toda discussdo histérica. Ele observa: o poder como
sendo aquele concreto, que todo individuo detém e que vivia a ceder, total ou parcialmente, para constituir um
poder, uma soberania politica. Ou seja, para ele o poder nio se d4, nem se troca, nem se retoma, mas que ele se
exerce e sO existe em ato. O poder ndo é primeiramente manutencio e recomendagdo das relacdes econdmicas,
mas, em si mesmo, primeiramente, uma relacdo de forca (FOUCAULT 2010).
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Deste modo, Santos (2010) destaca que as coldnias representam um modelo de
exclusdo radical que permanece atualmente no pensamento e praticas modernas ocidentais tal
como aconteceu no ciclo colonial. Assim sendo, nota-se que a colonizagdo ndo estd
simplesmente na presenca do colonizador na coldnia, porém na relacdo vitoriosa da
implantacdo dos seus modos de ser, poder, saber juridico e epistemoldgico nas coldnias. Pois,
¢ através desta guerra histdrica entre a epistemologia diferenciada que Santos (2010) propdem
a emergéncia do reconhecimento dos saberes do sul. Diz o autor, “a emergéncia do
ordenamento da apropriagao/violéncia sé podera ser enfrentada se situarmos a nossa
perspectiva epistemoldgica na experiéncia social do outro lado da linha” (SANTOS, 2010, p.
53). O autor destaca a necessidade de se reconhecer o saber do sul a partir das experiéncias
nos paises colonizados, quando a realidade dos sujeitos, isto €, no modo de ser, fazer e se
relacionar estiver em constante conflito com os saberes institucionais e corporais.

Ele (2010) também afirma que € necessdria a copresenca entre 0s sujeitos,
significa que préticas e agentes de ambos os lados da linha abissal sdo contemporaneos em
termos 1igualitdrios, ou seja, ndo importa se ele € engenheiro africano, asidtico ou sul
americano, o que importa € a experiéncia diferenciada acumulada de todos os grupos. Cada
conhecimento € sempre uma riqueza. Nao existe saberes melhor ou pior, maior ou menor,
existem simplesmente saberes.

O pensamento pds-abissal tem como premissa a ideia da diversidade do
conhecimento. Isso por sua vez deve ser pensado e articulado com a realidade dos paises
colonizados que buscam um reconhecimento dos saberes antes desclassificados por saberes
centralizado. Santos (2010, p.57) reforca que, “uma das premissas bdsicas da ecologia de
saberes € que todos os conhecimentos t€ém limites internos e externos”. As intervencoes
internas tém limite ao real e que as externas decorrem do reconhecimento de intervengdes
alternativas tornadas possiveis por outras formas de conhecimento. Essas limita¢des, por sua
vez, sdo as razodes pelas quais demonstram o quanto € necessdrio para os saberes do sul. Nesta
perspectiva, Santos (2010) demonstra que todos os conhecimentos sustentam praticas e
constituem sujeitos.

Todos os conhecimentos sdo testemunhais porque o que conhecem sobre o real se
reflete sempre no que diao a conhecer sobre o sujeito do conhecimento. Assim sendo, “[...] €
préprio da natureza da ecologia de saberes constituir-se através de perguntas constantes e
respostas incompletas” (SANTOS, 2010, p. 66), e € a partir da busca do reconhecimento de

outros saberes e sujeitos-epistémicos que procuramos dar continuidade a discussdo, uma vez
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que o foco é compreender a construcao do negro na sociedade colonizada e isto perpassa por

uma ordem epistémica.

2.2 Por uma dialética do reconhecimento: do Ubuntu ao Hegelianismo

Comeco por apresentar a palavra Ubuntu como sendo um conceito indispensavel
no sistema organizacional e politico dos povos falantes da lingua bantu'® no que tange ao
processo de reconhecimento dos individuos ou grupos. A palavra indica, por sua vez, uma
acdo particular j4 realizada, uma agdo ou estado duradouro de ser. Este tipo de compreensdo
se da em processo de movimento constante através de um principio de vida cujo intercambio é
continuo e essencial na coexisténcia destes (RAMOSE, 2010).

Apresento essa dialética para pensarmos a questdo do reconhecimento. Numa
primeira perspectiva trago o termo “MothoKemothokabatho” um aforismo que significa, “o
ser humano € afirmar a humanidade dos outros e, sobre tal embasamento, estabelecer relacdes
humanas respeitosas para com eles” (RAMOSE, 2010), ou seja, ndo s6 justifica o modo de
reconhecimento como ela também apresenta o principio ético das relacdes. Essa dialética para
0s povos bantos se explicaria da seguinte forma: a minha existéncia enquanto pessoa sé €
reconhecido por meio de outra pessoa, o que seria eu sO existo porque 0s outros existem
concomitante.

Penso que ainda € complexo compreender a dialética do reconhecimento na
perspectiva Ubuntu. Por exemplo, eu serei reconhecido na sociedade que eu moro caso eu
reconheca as outras pessoas que 14 também habitam, isto é, ontoldgica, epistemoldgica e
eticamente a partir das praticas sociais. Como destaca Ramose (2010, p.212) que, “motho” ¢é
humano somente e verdadeiramente no contexto das relagdes reais com outros seres
humanos.”. Essa perspectiva de ver o mundo a partir da relagdo estabelecida e do
reconhecimento do outro como parte de mim € importante para refletirmos o quanto a nossa
vida humana comecga a partir do outro, ou seja, o respeito sobre mim acontece em paralelo ao
outro.

Outro ponto essencial no processo de reconhecimento € que esse processo nunca
estd acabado, o reconhecimento € perpetuado em tudo e em todas as praticas da vida. O

reconhecimento da vida nunca se dd de interesse tempordrio e de modo individual. Ele é

(€N

sempre construido nas a¢des ou nos feitos. Fazer o bem estd presente nas nossas agdes e

10 [_fngua banto é falada por povos provenientes da regido central e sul da Africa, entre eles, podemos encontrar
atualmente paises como Angola, Africa do Sul, Mogambique, Repiiblica Democritica do Congo, Repiiblica do
Congo e outros paises do sul da Africa.
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através dele que somos reconhecidos. O nosso reconhecimento é fundamentalmente uma
pratica continua das nossas agcdes com outras pessoas. O que significa que a preservacdo de
mim mesmo enquanto ser, € que perpetua o reconhecimento como prética social continua que
torna assim a vida jaz da existéncia de uma geracdo. Conforme destaca Wanderson
Nascimento (2016, p. 236),” ubuntu expressa-se como um processo no qual os elementos
relacionados sdo produtos desta mesma relacdo e inexoravelmente dependentes dela [...] ndo

h4 elementos isolados fora das relagdes dindmicas: apenas em relacio € que algo existe”.

[...] o cardter de interdependéncia da existéncia, faz com que a humanidade dos
humanos ndo se separa, ndo possa se separar, os outros elementos que compdem a
existéncia dos outros existentes. E, neste cendrio, o que determina o estatuto
ontolégico dos seres humanos é que a movimentacdo e a articulacdo dos elementos
da existéncia diferem em modalidades de interconex@o e interdependéncia, uma vez
que todas as entidades existentes estdo em constante vincula¢do, provocando uma
percepcao de existéncia distinta em relacdo aos outros existentes (NASCIMENTO,
2016, p. 237).

Doutro lado, temos outro aforismo “Feta Kgomoot shware motho” que significa
“quando uma pessoa enfrenta uma escolha decisiva entre a riqueza e a preservacdo da vida de
outro ser humano, ela deve optar pela preservacao da vida” (RAMOSE, 2010, p.213). Usa-se
este segundo para demonstrar o quanto a diferenca existente no proprio processo continuo da
organizacdo social e politica dos povos banto, uma vez que € de perfeita consciéncia que esses
povos veem as relacOes através de uma perspectiva imperfeita, ou seja, estabelecidas a partir
de hierarquias e lutas constantes pela vida diferenciadas entre os grupos. Por isso que, “o
cuidado mutuo e o partilhar entre si precede a preocupacdo com a acumulacdo e com a
protecao de riquezas” (RAMOSE, 2010, p. 213).

Entendo, portanto, que o processo de conhecimento e reconhecimento dos povos
de lingua banto consiste em duas instincias: em primeiro lugar, existe um ‘eu social’ o qual
permite-me ver e me reconhecer enquanto parte de um grupo, ou seja, a constru¢ao do eu
nunca € separado do outro e o processo de me conhecer s6 € possivel por intermédio de outra
pessoa. Em segundo lugar, essa relagdo so existe na interdependéncia e na preservacdo mutua
da vida compartilhada. Assim, reconhecer o sujeito-epistéme -diferente € sempre um desafio
constante de busca a ser [reconhecida] a partir da filosofia banto, quanto mais for humano,
maior a possibilidade de preservacdo da diversidade humana.

Na perspectiva Hegeliana, procuro ndo sé entender o projeto da constru¢io das
relagdes de conhecimento como também empreender o reconhecimento como ponto de
chegada. A partir da atualiza¢do do pensador alemao Alex Honneth (2003), no livro Luta por
reconhecimento, o projeto de Hegel tinha como finalidade elaborar uma dialética relacional

abstrata, que por sua vez ndo estava baseada em um movimento de reconhecimento mediado
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pela luta. Mas, € de extrema importancia entender o pensamento antes mesmo de ser criticado.
Como destaca também Jacques d’Adesky (2001) que o principio fundamental de Hegel esta
baseado no desejo de reconhecimento em que nada estd tdo formulada ou acabada, porém em
constante construcao.

A ideia pela qual conhecemos e reconhecemos as coisas estdo baseadas, segundo
Hegel, em trés tarefas fundamentais no que toca aos principios sociais. A primeira, Hegel
destaca que ndo é possivel conhecer ou reconhecer alguém a ndo ser pela interacdo de dois
sujeitos, a segunda € que esse processo acontece a partir de uma intersubjetividade, ou seja, a
partir do reconhecimento das existéncias de outros sujeitos na interacdo, que se distinguem
através do grau de independéncia, e através de desejos como amor, direito e ética. “O desejo
do homem de ser reconhecido como ser humano investido de dignidade estd ligado de
maneira fundamental a sua vontade de, eventualmente, arriscar sua vida em luta de morte
unicamente por prestigio” (HEGEL apud D’ADESKY, 2001, p.22). E através da luta pelo
reconhecimento pelo outro que os sujeitos entram em conflito intersubjetivo (HONNETH,
2001).

Esses trés pontos sdo, entdo, cruciais para entender de forma prética o processo de
reconhecimento de Hegel de acordo com Honneth, uma vez que ele apresenta algumas
caracteristicas importantes para a andlise. Diferente da filosofia Bantu, Hegel apresenta uma
dialética totalmente sistemadtica que se d4 a partir de uma relacdo, valorizando o individuo na
interacdo com outros individuos. Apesar de ele ndo ter desenvolvido o processo pelo qual
acontece como um todo, esfor¢a-se em apresentar um projeto social. De acordo com Honneth
(2003, p. 117), “Hegel abandonou a meio caminho do seu proposito original de reconstruir
filosoficamente a constru¢do de uma coletividade ética como uma sequéncia de etapas de uma
luta por reconhecimento.”

Essas duas perspectivas dialogicas de pensar o processo de conhecimento e
reconhecimento apresentam algumas limitagdes praticas no tempo-espacial, ou seja, pensa-las
enquanto filosofia social sem, portanto, observar ou mesmo analisd-las junto as agdes dos
sujeitos concretos as tornaria simplesmente teorias vazias. A primeira, relativa a filosofia
Ubuntu apresenta limitagdes como, por exemplo, pensar o sujeito colonizado na sociedade
‘moderna’, como no caso de muitos negros, indios e mesmo africanos, hoje, sem levar o
contexto normativo e a hierarquia histdrica as quais estdo submetidos. E a Hegeliana, limita-
se a pensar em sujeitos que compartilham tempos-espaciais iguais sem, no entanto, levar em

consideracdo as diferencas. A questdo que colocamos como pensar esses sujeitos diferentes
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em tempos-espaciais iguais'', dado que as estruturas coloniais, as memdrias, as referéncias se
encontram numa simbiose constante de conflito a partir de um discurso hegemdnico e
subalterno. Como pensar as normas epistemoldgicas hegemonicas e subalternas nos dias de
hoje? Como deve ser conhecer ou reconhecer sem levar em conta a historia das diferencas dos

individuos ou grupos que partilham o mesmo tempo-espacial?

2.3 Sujeitos-epistémicos na sociedade pds-colonial

Todo sujeito-epistémico tem uma histéria propria e a partir desta que ele
compartilha as experi€ncias individuais ou coletivas com o grupo ao qual pertence ou outros
diferentes. E o mesmo que dizer que todo sujeito-epistémico é um conjunto de narrativas
individuais e coletivas que o compde ou estrutura os vinculos com outros. Mas, com o
processo de colonizacdo Europeia em territérios como Africa, Asia, Australia e Américas,
muitos foram negados e tornados ‘a-histéricos’, consequentemente este processo durou
séculos que até os dias de hoje perduram nas estruturas sociais, econdmicas, politicas e
culturais de muitas coloniais. O desafio € perceber de que modo posso refletir teoricamente o
processo de conhecimento e reconhecimento de sujeitos cuja vida se deu no ambito de uma
tremenda desvalorizacdo e desclassificagdo dos seus saberes.

Honneth (2001) a partir de uma leitura critica sobre o George Mead, analisa o
processo de conhecimento e reconhecimento intersubjetivo dos seres humanos apresentando
uma proposta interessante de pensar a interacdo desses sujeitos como ponto crucial e de
partida para entender limites e razdes que nos levam a nos relacionar e reconhecer outros
sujeitos no que tange as diferencas e que, por sua vez, me levou a incluir nas sociedades pos-
coloniais, dado a relevancia que ele traz na historicidade dos sujeitos negros em relacdo a algo
que ndo esta presente em Hegel.

A vivéncia em geral se efetua na forma de uma interiorizacdo de regras de acdo de
sujeitos, sejam estas negativas ou positivas que emanam da generalizacdo das experiéncias de
comportamento de todos os membros que fazem parte desta sociedade (HONNETH, 2001),
isto implica que, pensar as relacdes de conhecimento e reconhecimento entre sujeitos-
epistémicos e os considerados ‘a-histdricos’ na sociedade pds-coloniais nunca é dada de modo

igualitiria. Como podemos ver, por exemplo, o esforco que os sujeitos-epistémicos

I Refiro-me a uma igualdade do tempo-espacial para este caso no que cerne a hibridizacdo ou relagio entre o
sujeito colonizado e colonizador, ou seja, a uma relacdo presente e, principalmente, vigente na didspora ou ditas
nas sociedades globalizadas.
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colonizadores t€m em conhecer e reconhecer o outro como parte social ou mesmo apreender e
assimilar outra como parte de si mesmo, como foi feito com os africanos em situacdo de
escravos e os indios americanos. Deste modo destaca o autor que foi preciso que os sujeitos
considerados ‘nfo-epistémicos’ assumam as normas sociais de acdo do outro generalizado'?
para que possa ser reconhecido como parte da sociedade, e quando isto ndo acontece este é
visto como marginal.

O sujeito colonizado sé pode estar em condi¢des de auto afirmar que conhece e
deve ser reconhecido como um sujeito com conhecimento quando colocado a prova do “Eu
generalizado”, ou seja, quando for colocado na ordem de uma comunidade juridica ampliada
do sujeito colonizador (HONNETH, 2001). A luta por reconhecimento nesta perspectiva se da
através da moralidade em que cada pessoa do grupo com prestigio se torna visivel e, por sua
vez, conhecida e reconhecida a partir de uma heranca privilegiada e construida na violéncia'?.
Essas normas cabem, portanto, a sujeitos vistos como alvos de saberes eruditos cujas histdrias
sdo visiveis.

E necessério que se saiba que o prestigio ou carisma que cada individuo ou grupo
possui € proveniente de habilidades magicas ou extraordindrias que as pessoas desejam expor
para ganhar o mesmo prestigio e serem valorizadas. Pensar isso na sociedade colonizada é
meio complicado quando na verdade, a forma de ser, de gostar e de poder escolher, estao
submetidas numa hierarquia de poder histérica que torna meio complexo a um debate de
preferéncia (‘ndo impingida’), principalmente, a questdo das pessoas negras. Quando afirma
Honneth (2001, p. 154), “para poder demonstrar ao outro o reconhecimento que se apresenta
num interesse soliddrio pelo seu modo de vida, € preciso antes o estimulo de uma experiéncia
uns com outros, num sentido existencial [...]”, se torna uma utopia em sociedades totalmente
desiguais historica e socialmente. Por esta razdo que o Alexandre Carvalho (2014, p. 111)
reforca que, “opera-se o deslocamento do sujeito que vem a falar na histdria, que estd nela e
que, portanto, pode tentar modificar o seu posicionamento e tratamento num jogo de forcas

que nao fecha as possibilidades de formas de subjetividades”.

1ZEste “outro generalizado”, refere-se ao sujeito colonizador, cujos principios e as normas sociais fazem parte de
sua gramadtica social.

13 Refiro-me 2 violéncia no Ambito de Byang-Chul Han (2017). Este analisa tanto a macro/micro violéncia na
historia da humanidade. E percebe diferentes formas da representacdo da mesma na sociedade pré-moderna até
pos-moderna, mas o que nos chama atengdo € a questdo da representagdo pds-moderna, assim considerado por
muitos cientistas, segundo Byang-chul Han, a violéncia simbdlica se torna uma pritica constante da
naturalizacdo dos hdbitos ou costumes e a histéria antes vista pelo viés da desigualdade se torna alvo de critica
pelo ndo reconhecimento de certos grupos sociais como forma de escapar da prépria realidade obvia de si
enquanto parte ou membro prestigiado.
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A questdo que se coloca é: Como pensar o reconhecimento da pessoa negra na
sociedade pés-colonial frente a uma estrutura de desigualdade social, econdmica e racial? E
possivel ser reconhecido sem pensar na estrutura normativa que me torna parte sem me tornar
igual? Como pensar o “tu” que considera o outro fora do nosso espaco de conforto? Esses
limites v@o estar presente, diria, no trabalho de Honneth uma vez que a critica que ele
apresenta ainda estd ligada a sujeitos epistémicos ndo colonizados e que partilham olhares

diferentes, mas ontologicamente experenciam realidades culturais antagdnicas.

2.4 (Re) conhecer/Assimilar as normas dos sujeitos diferentes

Penso que este processo relacional de conhecimento e reconhecimento na sociedade
poOs-colonial exige de nds um exercicio epistemoldgico dos quadros normativos de
inteligibilidade entre os seres humanos. O normativo opus mediante regras que produzem a
ideia ou no¢do de humanos digno de ser conhecido e reconhecido (BUTLER, 2015), ou seja,
o problema ndo estd no ser humano, mas nos movimentos histricos e geopoliticos que
tornam sujeitos particulares em universais sem respeitar, portanto, a diversidade existente.
Nessa perspectiva, entende-se que as normas de enquadramento dos considerados ndo-
epistémicos se tornam um obstdculo se pensado no seu proprio contexto normativo. O que
quer dizer, “existem normas que condicionam e orquestram o sujeito que pode aparecer e de
fato aparece” (BUTLER, 2015, p. 201).

Como seria, entdo, pensar a historia da pessoa negra na sociedade colonizada
frente a este desafio normativo, em que o seu desejo de ser reconhecido escapa a propria
normatividade ontolégico e epistemoldgico do qual ele estd inserido, ou ainda, como conhecer
ou reconhecer o sujeito colonizado numa sociedade cuja historia a qual faz parte foi
construida ou perpetuada a partir de um discurso de anulagdo? Isso porque a Butler (2015)
afirma que a normas pelas quais eu me reconheco no outro nunca fazem parte de mim, ou
seja, elas sdo sempre externas a nos.

Muitas das vezes, o pensamento normativo acaba limitando as relagdes de
conhecimento e reconhecimento de principios éticos diferentes quando se baseia em leis
singulares para pensar o universal. “Este € o grande desafio da teoria social do
reconhecimento que insiste no papel das normas quando se trata de construir a inteligibilidade
do sujeito” (Butler, 2001, p. 44), a inteligibilidade independe das normas, mas das vidas
visiveis e invisiveis. Por isso, a questdo apresentada perante esse problema histérico e
geopolitico de conhecimento e reconhecimento normativo &, portanto, a seguinte: Quem es tu

que precisa ser conhecido e reconhecido como parte de mim?
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Butler (2015) destaca a filosofa italiana e feminista Adriana Cavarero que
apresenta uma perspectiva problemadtica sobre a forma de conhecer e reconhecer levando em
considera¢do a histdria e a geopolitica hierarquizada que cada grupo pode apresentar de forma
diferenciada. Ela demonstra dois pontos cruciais nesta dialética, o primeiro esta relacionado a
questdo da interdependéncia fundamental do outro enquanto parte de ‘eu’, ou seja,
questionando quem és tu? Conhecendo e reconhecendo a dimensdo temporal e espacial deste
outro tornd-lo inteligivel. O segundo, afirma ela que, por mais que cada um de nds deseje o
reconhecimento e o exige, nds nao somos como outras pessoas, portanto, nem tudo deve ser
ou vale como reconhecimento. Esse ponto reforca a ideia de que o reconhecimento nao é
necessariamente obrigatério ou que nem sempre coisas opostas possam se reconhecer, que
vem confirmar mais uma vez, o porqué que alguns sdo reconhecidos e outros nao.

Mas € preciso dizer que esta leitura ainda estd muito limitada no ambito de
apreensao nao normativa. A principio pode-se destacar dois aspectos sobre o reconhecimento
trabalhado pela pesquisadora Judith Butler para pensar esses limites. ela (2015) ao diferir os
termos “reconhecimento” e “apreensdo”, apresenta um caminho para atender as diferencas
normativas. O primeiro que esta relacionando ao ato ou prética de empreendimento de dois ou
mais sujeitos baseado em determinada acdo reciproca e apresentam as condicdes gerais de
reconhecimento. Ja o segundo é entendido como um determinado modo de conhecer que
ainda ndo é reconhecimento, ou que ainda permanece no processo de ser reconhecido
(inteligivel).

Esses dois aspectos, de modo geral, sdo de extrema importancia para pensarmos a
questdo de assimilacdo normativa, como apresenta Butler (2015, p.20), “nem todos os atos de
conhecer sdo atos de reconhecimento”, isso quer dizer que ndo basta me relacionar ou trocar
impressdes com alguém que estou lhe reconhecendo enquanto parte normativo do ‘eu’. O ato
de reconhecimento requer de um esforco normativo de assimilagdo das diferencas. De tal
modo que ela demonstra que o problema ndo € apenas saber como incluir as pessoas
diferentes nas normas ja existentes, mas entender de que modo essas normas limitam o ndo
reconhecimento das pessoas que nela escapam.

Portanto, para entender o processo pelo qual as pessoas assimilam as normas
diferenciadas €, todavia, um desafio contempordneo e que perpassa a politica de
reconhecimento, ou seja, exige de nds, lutas intersubjetivas de assimilacdo entre grupos ou
individuos diferentes que buscam se relacionar em tempo-espacial semelhante ou nao. Porém,
isso € mais visivel, quando, todavia, mostro no capitulo posterior sobre a qual trato da

construgao da linguagem colonial no processo da configuracdo da ordem imperial.
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3. CAPITLO: LINGUAGEM RACIAL PROCEDIDA DA LINGUAGEM
COLONIAL: UM OLHAR SUBVERSIVO SOBRE O NEGRO NA SOCIEDADE
COLONIZADA

Um povo sela a sua liberdade na medida em que ele
reconquista a sua palavra.

Paulo Freire (A Africa ensinando a gente: Angola,
Guiné-Bissau, Sdo Tomé e Principe)

Um homem que possui a linguagem possui, em
contrapartida, o mundo que essa linguagem expressa e que lhe é
implicito.

Franz Fanon (Pele negra, mascara branca)

Neste segundo capitulo, entendo a colonialidade como um fendmeno que
procedeu do processo da colonizacdo em alguns continentes, como o africano, asiatico e
americano, e que até os dias atuais deixou marcas visiveis e invisiveis na gramética cultural
desses territdrios, isto é, na forma de enxergar o mundo. Temos como pressuposto que, por
meio da linguagem que a disseminacdo e assimilagdo de saberes coloniais se instalaram a
partir das relagdes ou interacdes comunicativas hierarquizadas e ordenadas.

Compreender a linguagem' €, todavia, empreender um processo de reflexdo sobre
codigos de sentido. Para isso € necessario questionar: o que € a linguagem? Como ela emana
no seio dos individuos e para que serve? Por meio destas questdes darei mais um passo no que
toca a preocupacdo com a temdtica em destaque- “linguagem racial, procedido pela
linguagem colonial”. Tanto a linguagem oficial como a racializacdo dos povos africanos e
outros perpassa pela questdo da colonizacdo. Assim Vera Aguiar (2004) afirma que existe
diferentes linguagens de que dispomos, verbais e ndo verbais, que precisamos pensar que elas
existem para que possamos nos comunicar.

A lingua humana é uma parte destas diversas linguagens que podemos encontrar
no universo. Entender a amplitude da linguagem como um todo é, todavia, apreender a
dimensdo da sua importancia no processo de interacdo comunicativa entre individuos ou

grupos que pertencem ou ndo aos mesmos espacos de relacdo. Entendo esse processo, procuro

1%0 termo gramadtica cultural € utilizado neste artigo como um territério outonamos ou no com um determinado
comportamento proprio, ou seja, um espago de relagdes de sentido partilhado por diferentes grupos.

15Quando falamos de lingua ou linguagem, neste texto, nos referimos a lingua-humana, ou seja, a lingua pode ser
verbal e ndo verbal, entre elas, destacaremos a linguagem dos animais e outras, mas a que nos referimos trata-se
da linguagem produzida pelos seres humanos na interacao entre uns e outros.
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a partir de Stuart Hall (2016) definir a linguagem como sendo o meio privilegiado pelo qual
‘damos sentido’ as coisas, onde o significado ¢ produzido e intercambiado.

E da linguagem que as pessoas ddo vida aos seus mundos, assim sendo, é da
linguagem que existe a vida entre os sentidos dados. Imaginar que cada individuo tivesse a
sua propria lingua seria o fim do mundo ou o comeg¢o do fim das relacdes comunicativas. O
mesmo aconteceria se cada mundo individuo tivesse um tunico sentido das coisas. A
linguagem é o meio, podemos assim dizer, que revolucionou as relagdes humanas. E a partir
da linguagem que hoje trocamos impressdes com as outras pessoas, nos comunicamos, nos
interagimos, rimos, brincamos, cantamos, dangamos, pulamos e, etc. E também através dela
que brigamos, sofremos, choramos nos aborrecemos e gritamos de fdria. A linguagem é esse
campo amplo de sentido complexo.

Ora, entender a linguagem como sindénimo de paz e guerra €, concomitantemente,
analisid-la como um campo de relagdes de conflito entre sujeitos que compartilham ou ndo os
mesmos sentidos. E partir deste viés que apresento a linguagem colonial'® que, por sua vez, é
apresentada pelo colonizador como um conjunto de novos habitos de realizagdo, o qual o
sujeito colonizado pode empreender de forma consciente ou ndo. Isso nos leva a entender o
que precisamos de fato elaborar enquanto questdes essenciais para analisar essa relacdo entre
o colonizador e esse sujeito subalterno'’.

Nelson Maldonado-Torres no seu artigo Sobre a colonialidade do ser:
contribui¢oes ao desenvolvimento de um conceito (2007) o autor destaca alguns pontos
importantes para pensar a colonialidade do ‘ser’ relevante para esse trabalho. Baseado em
autores como Dussel, Gordon, Quijano e Wynter. Ele ajuda a compreender a ideia de raca e a
certeza sobre a mesma como uma expressao céptica e fundamental. Também relaciona esse
cepticismo da ideia de raca e a colonialidade com a naturalizacdo da ndo ética da guerra como

algo essencial. Explica que a vinculagdo intrinseca entre a raca e género na modernidade, em

'®Linguagem colonial: entendemos como linguagem colonial, aquelas herdadas pelos pafses colonizados a partir
do processo relacional com o seu colonizador. Essa linguagem é dada através de relacdes complexas de
‘vivéncias’ impostas ou ndo pelo colonizador, cujo objetivo principal é a assimilacdo dele. Habitus € um
conceito apropriado pelo pesquisador Pierre Bourdieu. Para ele “todo ato de fala e, de um modo geral, toda
acdo é uma conjuntura, um encontro de séries causais independentes: de um lado, as disposi¢des, socialmente
modeladas, do habitus linguistico, que implicam uma certa propensao a falar e a dizer coisas determinadas[...] do
outro, as estruturas do mercado linguistico, que se impdem como um sistema de sancdes e de censuras
especificas.” (BOURDIEU, 2008, p. 24).

17 Numa inquietagdo constante com as ordens normativas hegemonicas a pesquisadora indiana Gayatri
Chakravorty Spivak (2010), questiona se pode o subalterno falar? A partir deste questionamento a pesquisadora
faz uma critica severa sobre os reconhecimentos saberes. Para ela, o termo subalterno estid relacionado as
camadas mais baixas da sociedade que sofrem na sua maioria das vezes praticas constantes de exclusdo social,
isto €, nos mercados, da representacio politica e legal, e que estdo em constante dominadncia por outros grupos.
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relacdo com essa ideia de ndo ética e sua naturalizacdo torna a experiéncia do sujeito
subalterno submisso a uma natureza humana sempre inferior- o que é na verdade uma
construcdo linguistica da gramadtica colonial. Para isso, é importante que eu descreva, por
exemplo, a realidade portuguesa e francesa que através de um discurso disfarcado de ajudar as
colOnias justificam a dominacao:

[...] Justificavam suas presencas nesses territérios [...] em especial no que tange a
reforcar a retdrica da tolerancia racial e apresentar-se perante a ONU como uma
nacdo unitdria e plurirracial por exceléncia, que envolvia organicamente as
populagdes e os territdrios ultramarinos. Doutro lado, a Franga através de uma nova
doutrina propde uma equivaléncia entre colonizagdo e civilizacdo (VILLEN: 2013,
p- 26-27).

Ou seja, esse sujeito euro-centrado se v€ no poder paterno de melhor
administrador ou cuidador dos seus filhos nas colonias. O que era na verdade uma linguagem
colonial voltada para o interesse politico e econdmico se tornaria um bem necessirio e
humanitério para os povos ‘selvagens’ ou ‘ndo civilizados’ nas colonias. Portanto, € a partir

da ordem da linguagem colonial que busco empreender o processo de construcdo desta.

3.1 Menos que um ‘fonema’ ¢ um sistema gramatical alheio

A experiéncia da colonizacio em certos paises da Africa, América e Asia
tornou a relacdo entre o colonizador e o colonizado cada vez mais andloga no que toca a
gramdtica das relagdes interpessoais e institucionais. Essa relacdo que antes estava
barganhada nas relacdes econdmicas e politicas apriori, posteriormente, passaram a ter outros
interesses que deixavam de envolver ndo sé os bens econdmicos- como café, ouro, pimenta e
escravos. Passaram também a ter a necessidade de transformar o sujeito colonizado em um
novo homem. Esse novo homem da dimensdo moderna e ndo da liberdade da sua casta de
submundo e inferior, que precisa ainda de seu pai para orientd-lo. Como destaca Fanon (2005,
p.58), “a sociedade colonizada ndo € apenas descrita como uma sociedade sem valores. O
indigena € declarado impermedvel a ética. A auséncia de valores, e de negacdo de valores.”
O que era simplesmente uma relagdo de ocupagdo e de exploracdo passou a se
tornar um espago de produgdo de novas praticas culturais em prol da metrépole. Uma nova
gramédtica administrativa de saber do colonizador chega as colonias com objetivo de

18>

transformar o homem ‘selvagem’ ou ‘ndo civilizado'®’ em ‘sujeito ético’!®. Em contrapartida,

a gramatica do saber local desrespeitada e estuprada ao ponto de perder o valor de uso local.

18 Referente ao sujeito autdctone.
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Neste ambito, percebe-se que a gramdtica cultural do colonizador se torna uma
referéncia na colonia. E para que o sujeito colonizado ndo usasse mais a sua gramatica
cultural, eles através do poder de forca que exerciam ou detinham nas colonias mesmo sendo
a minoria, tornaram durante o processo de colonizagdo a gramdtica cultural colonial como um

principio obrigatdrio de salvagao.
[..] Como vemos, o intermedidrio do poder utiliza uma linguagem de pura violéncia.
O intermedidrio ndo alivia a opressdo, nao disfar¢a a dominagdo. A cidade do colono
€ uma cidade sdlida, toda de pedra e ferro. E uma cidade iluminada, asfaltada, onde
as latas de lixo transbordam sempre de restos desconhecidos, nunca vistos, nem
mesmo sonhados. [...] a cidade do colonizado [sujeito-outro] € uma cidade faminta,
esfomeada de pao, de carne, de sapatos, de carvao, de luz. A cidade do colonizado é
uma cidade agachada, uma cidade de joelhos, uma cidade prostrada. Esse mundo

compartimentado, esse mundo cortado em dois € habitado por espécies diferentes
(FANON, 2005, p. 55-56).

Para quem ndo falasse ou ndo se comportasse de acordo com a gramdtica cultural
deles ndo teria como se tornar igual a eles e nem teria acesso a esse ‘milagre interno e
externo’ do que ¢ sentir, respirar e viver o mundo do colonizador. Isso aconteceu nas colOnias
francesas, inglesas, portuguesas e espanholas. Essa gramdtica que, por sua vez, foi construida
e convencionada a partir dos principios de um determinado grupo especifico e em tempos
gramaticais diferentes construiu um novo sujeito a partir do modelo colonizador como
principio regente nas colonias. Para assimilar a cultura do opressor, reforca Fanon (2005, p.
60), e nele aventurar-se, o colonizado teve de apresentar garantias. Entre outras coisas, teve de
fazer suas as formas de pensamento da burguesia colonial.

O colonizador criou mecanismos através de relacdo de forcas na colonia para
impingir normas e regras de assimilacdo, trocou-se os nomes dos reis através de novos rituais
e implementou-se novas regras e instituicdes que absolveram as suas demandas. Para Fanon
(2005, p. 67), isto vai ser mais visivel a partir da introdu¢do da nocdo de disciplinas,
especialidades, de dreas, nessa terrivel maquina de misturar e amassar que € uma revolucao
popular. Tudo em prol de uma cura ética e moral do sujeito colonizado no novo mundo. Esse
principio vai se apresentar na sua prépria linguagem- no que cerne o seu modo de ver mundo,
ou seja, através dos preceitos e preconceitos sobre o seu mundo e realidade conflituosa com o
mundo do outro. Em outras palavras considera-se como a verdadeira contesta¢do do sistema
de colonizacdo do Ocidente- ratificando na sua totalidade e como fendmeno exclusivamente
de exploracdo implica aspectos politicos, econdmicos e culturais de dominacdo (VILLEN,

2013).

19 Sujeito-ético: percebemos o sujeito-€tico, neste texto, como sendo aquela ou aquela pessoa que detinha a
faculdade mental a partir de um comportamento ético e moral baseado na gramdtica cultural ocidental
‘eurocentrismo’.
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Com o surgimento do Estado-Nacdo na Europa e o crescimento da
industrializacdo nos paises colonizadores a necessidade de expansdo de uma gramética
administrativa emana com forca e com finalidade de orientacao dos recursos coloniais. Mas,
apds as lutas de libertagdo nas coldnias a heranca dessa gramdtica da linguagem colonial
continuou presente nesses paises mesmo sem a presenca do colonizador. Os paises
colonizados foram impingidos a adotaram a linguagem do colonizador como a oficial nos
proprios paises como forma de criar um elo entre os diferentes grupos étnicos (mesmo aqueles
que jd tinham a lingua crioulo,?® como a lingua popularmente mais falada, porém pela
auséncia de aparatos registrados, quadros que poderiam construir ou sistematizar a lingua
crioula, e pela emergéncia da invencdo do Estado-nacdo decidiram herdar o sistema colonial
como a lingua legitima, como € o caso da Guiné-Bissau, Cabo-Verde e outros paises). Assim
sendo, encontra-se, tanto, na Africa como nas Américas, paises cujas linguas reconhecidas

mundialmente sdo as linguas dos colonizadores.

3.2 Producio e reprodugdo da linguagem colonial

Como explicar que a colonizagcdo teve uma linguagem, quando muitos ainda
desconhecem os precedentes da realizacdo desta atividade cruel. Serd que eles entenderdo a
linguagem utilizada na época? Ainda mais de alguém que nem se quer nasceu e nem foi
pensado na época? Essas e outras perguntas, portanto, me deixaram muito pensativo no
momento de sentar-se e comecgar a escrever esse texto. Mas, ao mesmo tempo em que fui
pensando nelas, deu-me forcas para escrever porque mais do que viver a experiéncia da
colonizag¢do €, no entanto, dificil ndo ter vivido e ser todo momento lembrado pelo espectro de
uma experiéncia que de fato vocé ndo viveu.

Segundo Pierre Bourdieu (2008, p. 23) “embora seja legitimo tratar as relacdes
sociais e as proprias relacoes de dominacdo como interagdes simbolicas, as relacdes de
comunicacdo sdo também por exceléncia, ou seja, nela se atualizam as relacdes de forca. A
constru¢cdo da linguagem colonial ndo se deu de forma isolada, porém através de estratégias
de comunicacdo com esse sujeito colonizado. A desconstrucdo da gramdtica €, assim, uma
maneira de entender essa linguagem como algo construido e ndao natural. Como destaca
Bourdieu (2008, p.24) que, “a gramdtica define muito parcialmente o sentido, e ndo € na

relagdo com um mercado que se opera a determinagdo completa do significado do discurso.”

20 Crioulo: designada as linguas cujas emanam da mistura entre duas linguas diferentes ou sofrem influéncias de
duas linguas diferentes.



43

Na auséncia da relacdo entre o colonizador ou colonizado ndo existiria essa linguagem. Essa
linguagem colonial €, na verdade, um produto da prépria relacao entre ambos.

No ambito destas ideias Bourdieu (2008) afirma que, todo ato de fala e, de um
modo geral, toda acdo é uma conjuntura, um encontro de séries independentes: de um lado, as
disposic¢des, socialmente modeladas, do habitus linguistico, que implicam em certa propensao
a falar e a dizer determinadas coisas e, doutro lado, as estruturas do mercado linguistico, que
se impdem como um sistema de sancdes e de censuras especificas. Isso implica que a relacao
entre os colonizadores e as colOnias foi estabelecida a partir de habitus linguisticos que, por
sua vez, eram determinados pelo mercado linguistico colonial de forma consciente.

O que o colonizador falava ou deixava de falar, a maneira de vestir, andar, pensar
nao estava fora do contexto politico, econdmico, cultural e social de suas acdes. Mas, sim,
como uma forma de linguagem de mundo resultado dos principios da gramdtica cultural do
seu grupo. E a partir dessa linguagem que se vai propagar nas coldnias as politicas de
assimilacdo da gramdtica imperial. Para isso, hd primeiramente o valor distintivo, que resulta
do relacionamento operado pelos locutores, consciente ou inconscientemente, entre oOS
produtos linguisticos oferecidos por um locutor socialmente caracterizado e os produtos
simultaneamente propostos num espago social determinado (BOURDIEU, 2008).

Essa relacdo e distin¢ao entre os grupos tornou a gramatica cultural de ambos um
espaco de conflito constante no processo de interacdo (tanto no concreto como no siléncio,
cujas razoes latentes sdo visiveis espacialmente ou temporalmente), uma vez que, a apreensao
do diferente se baseara na forca existente entre os grupos. Entdo, como explicar a colonizacao
na Africa, nas Américas e na Asia, uma vez que eles detinham de forcas maiores por serem a
maior? Isso se explica através do processo de assimilacdo da gramadtica cultural do
colonizador durante século, como forma de criar estratégias de dominacdo mais fortes nas
colonias.

Os colonizadores procuraram apreender a gramdtica cultural de cada colonia,
estuda-la para melhor dominar. Parece teleol6gico demais. Mas, entender o pensamento de
um adversdrio se torna mais facil quando percebemos que ele o €. A linguagem do
colonizador passou a ser o veiculo de encontro com a civilizacdo. Eles trouxeram as linguas e
trocaram os nomes dos nossos lideres politicos e religiosos, como forma de tornar mais
proximo ao mundo deles. Essa distin¢cdo aparece na relacdo entre o colonizador e colonizado.
Quando Bourdieu (2008) destaca que a melhor forma de analisar a eficdcia da assimilacdo da

gramética cultural do colonizador € na linguagem, estava ponderando que:
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O produto linguistico sé se realiza completamente como mensagem se for

tratado como tal, isto €, decifrado; além do fato de que esquemas de
interpretaciio que os receptores pdem em acdo em sua apropriagdo criativa
proposto podem ser mais ou menos distanciados daqueles que orientam a
producdo. Por meio desses efeitos, inevitdveis, o mercado contribui para
formar, ndo sé o valor simbdlico, mas também o sentido do discurso.

Esse processo, portanto, é sempre intencional. O que levou tanto o grupo
colonizador a elaborar uma estratégica em longo prazo de producdo desta linguagem que,
antes s6 existia como meio na relacdo com o outro diferente. E passa a ser essa arma de
dominacio e controle. E a partir da linguagem que se vai disseminar os novos modos da
epistemologia do ser, do saber e poder, ou seja, € através dos espagos de relacOes entre os
grupos de disputa entre colonizador e colonizado que a magia das gramaticas linguisticas
passard a se tornar inteligivel.

As institui¢gdes como a familia, a escola?' e outras passardo a exercer funcdes
importantes para manutencdo da gramdtica colonial- sem esquecer as igrejas®%. Através delas
que o autdctone se vé€ cada vez mais préximo do espelho do colonizador. De todo modo,
sabemos que ndo existe neutralidade nas palavras e usar a lingua do outro, ou ainda a
gramética cultural do outro e, portanto, experimentar a vida do outro. Esse mundo
apresentado para o colonizador a partir de certos preceitos e preconceitos objetivos e
subjetivos sobre si proprio enquanto outro diferente e estranho, surte o efeito de naturalizacio
e um esquecimento do eu colonizado no dmbito de um reconhecimento geral entre a colonia e
colonizadores de forma técita.

Bourdieu (2008) demonstra que, o recurso a uma linguagem neutralizada se impde
sempre que se trata de estabelecer um consenso pratico entre agentes ou grupos de agentes
dotados de interesses parcial ou totalmente diferentes. O que em outras palavras diria Vera
Teixeira de Aguiar, no livro O verbal e o ndo verbal de 2004, que toda linguagem ¢é
ideoldgica e o enderecamento desta depende da intencionalidade do sujeito falante. Para esta
autora, a sociedade civil realiza-se por intermédio de um conjunto de instituicdes que
interagem entre si e que estdo em constantes lutas de poder. A linguagem colonial foi,
portanto, construida com finalidade de impor um modo filos6fico de enxergar o mundo a

partir de sua propria linguagem, tornando, assim, a gramdtica cultural do colonizador

21 Ag escolas missiondrias era confiada a educacio dos indigenas ou pelo menos da bastante limitada parcela da
populacdo nativa que podia frequentar o sistema colonial. O encargo de defender ideologicamente o sistema
colonial [...] em seus territrios africanos foi concedido as missas catdlicas e, por isso, estas representavam a
Unica possibilidade de instrug@o para os indigenas. (VILLEN: 2013, p. 63)

22 A igreja aqui é destacada como uma institui¢io principal neste processo, como coloca Fanon (2005) que, uma
Igreja nas coldnias € uma igreja de brancos, uma igreja de estranhos. Ela ndo chama o homem colonizado para o
caminho de Deus, mas para o caminho do branco, o caminho do senhor, o caminho do opressor. E continua ele, e
como sabemos, nessa histéria hd muitos chamados e poucos escolhidos.
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legitima. (como chantagem, caso a colonia ndo fizesse acordo ndo teria o reconhecimento da
independéncia pelas ordens mundiais).

Essa aplicabilidade de lingua legitima sé aconteceria de acordo com a gramdtica
colonial através de ajustes. Entre eles, havia também conflitos de apossamento em territorios.
Com isso, foi necessdrio estabelecer Acordos como de Berlim?® na Alemanha que visasse
criar limite territorial entre os reinos (atualmente Estado-nacdo), isto é, da Africa para
terminar com conflitos internos entre eles. O que se demonstrava o quanto a violéncia sempre
esteve instalada na sociedade europeu e que essa violéncia intrinseca se despertava na vontade
de violentar ndo a si mesmo, apds o encontro com outros povos ‘diferentes’ ou ‘barbaros’,
como, eles consideravam.

Ora, o que vamos ver agora é expansio colonial em Africa, Asia e nas Américas a
partir da divisdo promulgada durante a conferéncia de Berlim, o préoximo passo foi a
implementacdo das ferramentas administrativas para atuagdo, isto é, introducdo dos seus
aparelhos ideolégicos. Por que descrever esse momento, agora? Foi a partir de Berlim que,
hoje, com pequenas alteracdes, que se estabeleceram ou se inventaram o Estado- Nagdo nas
colonias. E imprescindivel destacar que esse projeto ideolégico desconfigurou os reinos
fisicamente, assim como, a propria gramdtica cultural dos povos situados hoje no continente
africano.

E, portanto, através do projeto de Estado-nacdo que novas politicas ideolégicas
dos colonizadores se fardo presentes em forma de linguagem em diversas sociedades
africanas. Isso, por exemplo, vai ser mais forte no periodo pds-independéncia das colonias,
Belgas, Espanhol, Francesas, Italiano e Portuguesa. Quando as col6nias adotam depois de um
longo trajeto de repressdo do colonizador reproduzir os mesmos comportamentos linguisticos
da gramatica cultural colonial. Assim, veremos as linguas oficiais das colonias como sendo as
mesmas do colonizador e as linguas locais consideradas como apenas nacionais e dialetos.
Mas, € importante destacar que isso s6 acontece através da auséncia da objetivacdo da escrita
e, sobretudo, como explica Bourdieu (2008), da decodificacdo quase juridica correlata a
constituicdo de uma lingua oficial.

Doutro lado, os intelectuais colonizados que negociaram independéncia dos seus

paises esqueceram-se que, falando a lingua do colonizador estariam a reproduzir de forma

2 A partilha da Africa entre os paises europeus ocorreu entre os anos de 1880 a 1914 alterando radicalmente o
mapa politico e cultural do continente. 10 mil entidades politicas foram reduzidas, a poucas dezenas, que
sobreviveram ao processo de descolonizacio e constituiram, os modernos estados africanos de hoje. Para aprofundar
esse debate ver: WESSELING, Henk L. Dividir para Dominar: a partilha da Africa (1880-1914), Rio de Janeiro:
Revan; Editora UFRJ, 2008.
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consciente ou inconscientemente a gramatica cultural do colonizador novamente. No entanto,
era preciso a descolonizacdo do sujeito construido a partir de uma epistemologia moral e ética
centrado na gramdtica ocidental. O descobrimento da existéncia do sujeito colonizado
dependia da apreensdo do mundo ocidental e apreensdo da gramdtica colonial. E o
entendimento deste processo o levaria a fazer uma leitura critica sobre a mesma. Repensar os

costumes linguisticos locais. Como enfatiza Fanon que:

A importancia extraordindria dessa transformacg@o é que ela € desejada, reclamada,
exigida. A necessidade dessa transformacdo existe em estado bruto, impetuoso e
obrigatério, na consciéncia e na vida dos homens e das mulheres colonizados. Mas a
eventualidade dessa mudanga e também vivida sob a forma de um futuro terrificante
na consciéncia de uma outra ‘espécie’ de homens e de mulheres: os colonos. A
descolonizacdo € o encontro de duas forgcas congenitamente antagonistas, que tém
precisamente a sua origem nessa espécie de substantificacdo que a situagdo colonial
excreta e alimenta (FANON, 2005, p. 51-52).

A linguagem oficial reconhecida pela colonia foi, portanto, uma pecga trunfo na
coloniza¢do. Como afirma Bourdieu (2008, p.34) que a imposi¢do da lingua legitima contra
os idiomas e os dialetos faz parte das estratégias politicas destinadas a assegurar a eternizacao
das conquistas da Revolucdo pela producdo e reproducao do homem novo. Que, doutro modo,
afirma Amilcar Cabral (2013, p.107) que, “o nosso povo africano sabe muito bem que a
serpente pode mudar de pele, mas € sempre uma serpente.” Ou seja, Cabral sentia essa
preocupacio na constru¢do do novo homem e o novo mundo através da gramatica cultural ou
mundo do colonizador, o que para ele, seria um fracasso. Cabral entendia que a revolu¢ao ndo
seria dada através da politica simplesmente, mas também da cultura. Entdo, ele via a cultura
como um fator importante para construcdo deste novo homem.

Ele previa que usando a lingua legitima (a lingua do colonizador, neste caso) na
coldnia tornaria o pais reconhecido mundialmente, porém se tornaria cada vez reféns das
marcas psiquicas da violéncia do colonizador no que toca a reproducdo da mesma gramatica
cultural de repressdo. Isso se tornaria cada vez mais eficaz a partir de institui¢cdes escolares
como o meio responsdvel da disseminacdo da gramatica cultural do colonizador-hegemonica.
Como outrora dizia Bourdieu (2008, p. 35) que, no processo de elaboragdo, legitimagdo e
imposi¢do de uma lingua oficial, o sistema escolar cumpre a fun¢do determinante de ‘fabricar’
as semelhancas das quais resulta a comunidade de consciéncia como sendo o cimento da
nagao.

Toda dominacdo simbdlica supde, por parte daqueles que sofrem seu impacto,
uma forma de cumplicidade que nao € submissdo passiva a uma coer¢do externa nem livre

adesdo a valores. Por mais que as colOnias ndo queiram continuar a mesma trajetdria
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administrativa e ideoldgica colonial, a heranga histdrica, politica e cultural torna impossivel a
amnésia forjada. Isso, como resulta de inquisi¢@o lenta e a longo prazo de relacdo de forca e
pressdo com o colonizador. Esse processo faz com que as marcas ficam inscrito de forma
préitica nas disposi¢des objetivas e subjetivas, pelas sangdes do mercado linguistico que se
encontram, portanto, fora de qualquer cdlculo cinico ou qualquer coercdo conscientemente
sentida. O que significa que eficdcia simbdlica ou reconhecimento da lingua do colonizador
como oficial apresenta o fantasma da colonizacdo cada vez mais presente nas nossas
memorias. (BOURDIEU, 2008)

Destarte, veremos que, apds a independéncia dos paises colonizados, um legado
surge como corddo umbilical entre as ex-colOnias e o pais colonizador. Esse sujeito antes
visto como produto da coloniza¢do se torna um sujeito livre das correntes, porém, ainda refém
da gramatica colonial no que toca a sua forma de pensar, falar, andar e, por fim, ver o mundo.

Isso se dé na linguagem social que eles usam ‘a fabricacdo de um mundo racional’.

3.3 A constru¢do de uma linguagem racial

N3ao seria tdo inconsciente perceber que o racismo € um produto da expansao
colonial e da modernidade. Optar por acreditar que a diferenca entre pessoas tornaria alguns
superiores e outros inferiores através da cor da pele seria tdo reducionista para quem quer
entender a complexidade humana. Chamaria, por esta via, aqueles intelectuais que desta se
fizeram para reproduzir o discurso racial de indolentes. A assimila¢do e o reconhecimento da
gramdtica cultural dos colonizadores tornaram as coldénias um pouco acritica quanto esse
sujeito omnisciente de René Descartes, que ‘pensa e existe’ concomitantemente. A
assimilacdo ndo s6 deixou reféns os colonizados da lingua do colonizador, resultando na
gramética de conceitos e preceitos no que toca os preconceitos sobre os proprios colonizados,
como deixou também os colonizadores reféns dos seus argumentos raciais.

Regras essas que nem funciona na gramadtica do africano, do americano e nem se
quer do asidtico. Mas que nds tomamos como nosso, tornando, assim, o campo cada vez mais
dindmico e complexo. Quanto mais a gramadtica cultural cresce institucionalmente, maiores
sdo as exigéncias dos usudrios. E, quanto mais cresce usudrios mais € reconhecida a gramética
do colonizado nas ex-coldnias. E um movimento complexo e continuo da linguagem colonial.
Isso se da dentro das instituicdes, quando percebemos que as praticas antes impingidas por

ordem rigidas, hoje, sdo praticadas naturalmente.
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Assim, € observado, por exemplo, no mundo durante o periodo entre o século
XVIII e XIX um conjunto de teorias raciais surgindo do ocidente. Como destaca Lilian

Schwarcz:

Os tedricos raciais do século XIX referiam-se constantemente aos pensadores
do século XVIII, mas ndo de maneira uniforme. Em sua defesa da no¢do de
uma humanidade uma-, autores como Buffon e De Pauw eram apontados
como grandes influéncias quando se tratava de justificar diferengas esséncias
entre os homens. Assim sendo, continua Lilian, a época das grandes viagens
inaugura um momento especifico na histéria ocidental, quando a percepcao
da diferenga entre os homens torna-se tema constante de debate e reflexdo
(SCHWARCZ, 1993, p. 58).

Por essa razdo que trabalhamos o conceito de colonialidade enquanto linguagem
pratica herdada pelos colonizados de forma inconsciente ou conscientemente € que a mesma
estd sempre associada a constru¢do de esteredtipos sobre o sujeito colonizado- o negro
africano, o indio e o asidtico. Trabalhar o conceito de racismo €, paralelamente, compreender
a logica da colonizacdo como uma construcdo constante. Sendo assim, o sujeito negro na
modernidade deixa de ser produto em algumas colonias com o crescimento da
industrializacdo e passa a ser consumidor, porém ainda com um estigma procedente do
periodo colonial. Isso se torna mais forte na transi¢cao deste na metrdpole, ou seja, no encontro
com o colonizador ndo mais na situagdo de escravo.

Diferente daqueles levados para didspora, que, portanto, passaram enfrentar uma
violacdo excludente desde a sua chegada e que, nem a libertacdo os deu acesso ao mundo que
ele tanto gastou a sua forca de trabalho. Este foi ainda mais marginalizado, feito um menino
sem patria que nem 14 e nem aqui se encontrava, a qual a dncora do navio que o trouxe ja
partiu faz tempo, sem data para regressar. A marca da cor da pele o condena enquanto sujeito
que precisa ser purificado. Os seus atos s@o todos malignos. O seu olhar de revolta é traduzido
em ofensa. E a partir desta perspectiva que se entende a gramdtica da linguagem racial. Como
aparece também na abordagem do Robert Castel (2011) que, a raga € uma naturalizacdo das
formas de ser, de se comportar, de sentir as diferentes formas de realizacdo pessoal dos
valores de um sujeito civilizado. Tanto o negro africano como o da didspora ficou sujeito a
um estigma gramatical criado pelo colonizador. Caso ele queira se livrar, refor¢a o autor era
preciso que provassem que eram capazes de adequar-se a cultura ocidental.

A gramitica céptica do colonizador foi ganhando mais forca a partir de
reconhecimento nao sé objetivo, mas também subjetivo pelas praticas institucionais ou nao
nas colonias. Mesmo apés a independéncia das coldnias o fantasma ainda estava presente nao

mais de forma opressiva, mas através da mao invisivel como de Adams Smith (uma metafora
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que explica o funcionamento e sofrimento de existir ou viver num pais capitalista) sé que aqui
a necessidade de se construir enquanto ‘sujeito civilizado’ se da através da linguagem do
colonizador procedido pela assimilacdao do colonizado.

Quanto mais o colonizado acumular os bens da gramadtica cultural colonial, mais
serd reconhecido como um deles. Serd promovido e tratado como um deles. Que na prética é,
de fato, veja como eu ando e saberds ser como eu. O que o colonizado assimilado ndo
percebeu é que o jogo era tdo complexo que ele mesmo achava dificil, mas pela conquista de
poucos a glorificacdo deste nimero singular tornava-os cada vez mais otimista para outros
que estavam no mesmo processo. A dindmica era sempre insuficiente para quem sempre foi
visto 2 margem desta linguagem. Seria errdneo dizer que a salvacdo da minha negritude
estaria na minha limpeza espiritual ou no comportamento linguistico e cultural. O jogo ja
estava ganho s6 o fato de aceitarmos e reconhecer a gramdtica colonial que torna o homem
branco superior e negro inferior. Como afirma Achille Mbembe no seu livro Critica da Razdo
Negra:

Era, no entanto, possivel eleva-la até nds. Tal fardo ndo nos poderia conferir,
no entanto, qualquer direito de abusar da sua inferioridade. Pelo contrério,
deixdvamo-nos guiar por um dever- o de ajuda-la e protegé-la. Na maneira de
pensar, classificar e imaginar os mundos distantes, o discurso europeu, tanto
o erudito como o popular, foi recorrendo a processos de efabulagcdo
(MBEMBE: 2014, p. 29).

Podemos assim afirmar que nos tornamos sujeitos colonizados em trés aspectos
quando reconhecemos as gramdticas coloniais e raciais. Aspectos estes, como, a do ser, do
saber e do poder que vai se instalar através de uma dimensao incontrolavel. Destaca Bourdieu
(2008, p.60), da mesma maneira que, para dar ordens, € preciso ter uma autoridade
reconhecida sobre o destinatdrio da ordem. Ora, o que acontece a partir da ordem, reconhece-
se com a instalagdo desta linguagem colonial e racial a colonialidade do sujeito colonizado. A
eficacia deste processo demanda institucional ou ndo nas col6nias com a produgdo e
perpetuagdo de forma naturalizada (que na verdade é um apagamento cultural fruto da

colonizagdo) da gramdtica cultural do colonizador.

3.4 O que vem antes da raca? Impacto do conceito ‘etnia’ nos paises colonizados

E indispensavel, nesta ordem, analisar como a no¢do de etnia estd presente na

construcdo ideoldgica de povos que partilham as mesmas linguas, culturas, territdrio e racas.
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A partir do dialogo dos pesquisadores Philippe Poutignat e JocelyneStreiff-Fenart, no livro
“Teorias da Etnicidade: seguido de grupos Etnicos e suas fronteriras de Fredrik Barth”,
Jean-LoupAmselle e Elikia M’bokolo, “No centro da etnia: etnias, tribalismo e Estado na

“«“

Africa” e por ultimo, o pesquisador Jacques d’Adesky, Pluralismo étnico e multi-
culturalismo: racismos e anti-racismos no Brasil, demonstro o quanto termos como ‘na¢ao’,
‘povo’ e ‘raca’ sempre estiveram relacionado com a questdo étnica.

A palavra ‘etnia’ provem do grego ‘ethnos’ e tem como significado de ‘povo ou
nacdo®*’, é um termo ainda muito novo, que teve seu surgimento na lingua francesa por volta
do século XIX (AMSELLE, 2017), porém, antes no século XVI e XVII, o termo nacdo tinha a
equivaléncia de tribo®, que terd uma grande relacdo na interpreta¢io do termo nos dias atuais.
Observa-se por outras perspectivas que o mesmo termo acarreta consigo outras terminologias
como, por exemplo, de povo, raca ou de nacdo, com as quais t€ém uma relacdo conflitante
(POUTIGNAT; STREIFF-FENART, 1998).

O pesquisador francés, Vacher de Lapouge, foi quem primeiro introduziu a no¢ao
etnia nas ciéncias sociais sem ter dado tal relevincia como tem sido nas discussoes
contemporaneas. Conforme destacam Philipe Poutignat e Jocelyne Streiff-Fenart (1998, p.34)
“ Lapouge inventa o vocabuldrio etnia € [...] para prevenir um erro que consiste em confundir
araca”, que ele associava as caracteristicas morfolégicas dos grupos, ou seja, um grupo étnico
se diferencia da questdo racial quando definirmos a raga através de uma perspectiva
externarlista que cada grupo pode apresentar de forma aparente.

Dois conceitos ajudaram-me a entender o conceito de etnia. Primeiro, considera
que, uma etnia, na origem, é antes de tudo um conjunto social relativamente fechado e
durével, enraizado em um passado de cardter mais ou menos mitico. Assim sendo, uma etnia
pode assim corresponder a uma ou vdrias ‘tribos’ ou ‘nacdes’. E a segunda, apresenta que
uma etnia serve para demonstrar determinada popula¢do que tem autonomia na reprodugdo
biolégica, compartilham valores culturais, tem um campo de interacdo e tem uma forma de
pertencimento (NICOLAS, 1978; BARTH, 1969 Apud AMSELLE, 2017). Podemos observar

que a palavra etnia € um conceito importante para discutirmos questdes relacionados com ao

24 Entende-se por ‘Povo ou nagdo’ ndo s6 aqueles que nascem no mesmo lugar, mas a construcdo de uma familia,
a cidade, ao solo, a época, a geragdo (D’ADESKY, 2001), que estd sempre associado aos grupos étnicos.
ZPodemos ver melhor a relagdo da concepgio ‘Tribo’ € ‘Nagdo’ a partir de Amselle (2017), para designar em
francés o mesmo uso de etnia, principalmente para os antropélogos anglo-saxdes, isto €, consiste em um
determinado tipo especifico de organizag¢do social, ou seja, das sociedades segmentares. E elas, por sua vez,
estdo associadas as distingdes entre antropologia e sociologia entre: sociedades sem histéria/sociedade com
histéria, sociedade pré-industrial/sociedade industrial, comunidade/ sociedade.
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Estado-nagdo, ragca ou povo, ou seja, pensar de que modo algumas nacdes se fundaram no
processo de constru¢do enquanto grupos diversificados, como no caso do Brasil.

A definicdo de etnia tem uma extrema importincia para o entendimento geral das
organizacgdes e hierarquizagcdo dos grupos étnicos em diversas partes do mundo, por mais que
esses sistemas jd ndo se encontram de forma coesa e coerente, mas os legados ainda estio
vigentes. Ela nos permite desmitificar a complexidade organizacional de certos grupos étnicos
vistos, por exemplo, como todos iguais. Como podemos ver, primeiro, na negagdo da histéria
da Africa, segundo, na afirmac¢do de uma Africa homogénea. Assim sendo, ¢ na compreensao
deste conceito que nos leva a fazer a seguinte questdo: como pensar os Estados-nacdo sem
levar em consideracdo a diversidade étnica que estd objetiva ou subjetivamente presente
neles? Como pensar o Brasil sem levar em consideragdo as herancas étnicas que cada
individuo ou grupo constitui? Como pensar os paises colonizados frente a um discurso de
‘Nagdo ou povo’ perante uma diversidade étnica?

As respostas dessas trés perguntas s6 podem ser respondidas a partir da anélise do
impacto do préprio termo nos paises colonizados. Mas, por razdo de direcionamento da
pesquisa, vou me restringir simplesmente em atender um dos lugares em que o conceito teve
maior impacto antropolégico®®. Com a chegada dos europeus no continente africano observa-
se um conjunto de nomes empregues em contextos diversificados como se fosse tudo idéntico
(tribo, etnia e raca), para designar os diferentes individuos ou grupos. Isso, todavia, vai estar
mais visivel no processo da divisdo territorial dos grupos étnicos africanos e que ficaram
traduzidas até nos dias de hoje, a partir de categorias raciais, tribais ou étnicas (AMSELLE,
2017), assim sendo, esses mesmos etnonimos fundadas pelos colonizadores € que sdo
reivindicados ou acionados futuramente como instrumento ideolégico dos grupos internos?’.

Ap6s a independéncia dos paises africanos, emerge o maior dilema que exige
desses uma configuracdo que os torna reconheciveis a nivel internacional enquanto pais, a
partir dos legados coloniais. A construcdo do Estado-nacdo se torna assim o maior desafio
para esses paises. Se de um lado a necessidade de uma divisdo étnica era necessaria, agora

unicidade deste torna-se um campo de batalha entre os diferentes grupos étnicos. Isso,

2 cada vez mais evidente que o conceito de ‘etnia’ teve maior impacto a partir das correntes antropolégicas,
como, o evolucionismo, o funcionalismo, o culturalismo e o estruturalismo que, na sua maioria negava a andlise
histérica como fonte de conhecimento, e tornavam cada vez mais divisivel “ as no¢des de etnia e de tribo ligadas
as outras diferentes concepc¢des sociais e politicas, como, sociedade sem histéria/sociedade com histéria,
sociedade pré-industrial/sociedade industrial, comunidade/sociedade, criando assim hierarquias entre diferentes
grupos sociais e politicos (AMSELLE, 2017).

27 Exemplo prético, temos pafses como Angola, Ruanda, Congo, Guiné-Bissau, Nigéria que durante épocas as
lutas étnicas estdo vigentes até os dias atuais, doutro lado, temos a reivindicagdo de uma identidade de
pertencimento dos descendentes de africanos na didspora.
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portanto, vai estar presente tanto nas colonias africanas como na didspora®®. Neste viés,

podemos observar que o conceito de ‘nagdo’ corresponde a ‘etnia’ por meio daquilo que
vamos designar do encontro de uma ‘origem em comum e, segundo, através da consciéncia de
grupo. Essa consciéncia que muitas das vezes se torna perigosa, uma vez que ela classifica e
hierarquiza os grupos numa identidade coletiva ou homogénea negando as diferencas.

E a partir entdo da busca de uma independéncia e reconhecimento territorial que
muitos dos paises colonizados se viram em situacdo ambigua. Ora reconhecidos em uma
‘liberdade’ plena para os grupos ‘externos’, ora condenados por um conflito interno, fruto das
divisdes étnicas que cada grupo constituia. Assim, a necessidade da constru¢ao de um Estado-
nacdo serd preciso, a partir da fundacido de politica-juridica para que todos possam aceitar,
tanto internamente, como externamente, as normas ou as regras que cada individuo ou grupo
étnico terd de obedecer como parte de um todo.

O conceito de cidadania, por sua vez, indicard, entdo, o pertencimento ao povo
soberano do Estado. Mas vale ressaltar, que este processo de mudanga ndo vai se dar de forma
unica em todas ex-colonias, uma vez que as barreiras subjetivas, dado a ndo aceitacao das
diferencas entre os grupos, serd um dos principais fatores na consolidacao destas. O caso, por
exemplo, de Angola, Ruanda e Nigéria que tiveram durante anos conflitos étnicos e politicos
resultado das divisdes regionais internas por um lado, e, por lado, temos o surgimento de
problemas como imigragdo, racismo, nacionalismo ou violéncia urbana na didspora, advento
de conflitos herdados do processo colonial.

A etnicidade € outro termo ideal para destacar toda essa conjuntura politica,
econOmica, social e cultural que os paises colonizados vivem até os dias atuais. Este passou a
ser utilizado na academia francesa por volta de 1981, para designar as consequéncias da
colonizagdo e os conflitos emergente entre grupos que partilham ou ndo os mesmos espacos
territoriais (ndo necessariamente da mesma origem), mas com habitos e costumes diferentes
(POUTIGNAT; STREIF-FENART, 1998), ou seja, a etnicidade € considerada, entdo, como
um fendmeno universalmente presente na época moderna, por tratar de um aspecto que
envolve o “desenvolvimento econdomico, da expansdo industrial capitalista e da formagado e do
desenvolvimento dos Estados-na¢des” (Idem). Mas, é de extrema relevancia pensar o conceito

de etnicidade como um conceito ‘construido’ a partir de um grupo e em um lugar especifico,

Na didspora, particularmente no Brasil, vamos presenciar uma pluralidade de grupo étnicos, porém,
diversificado, tal como dos povos oriundos da Africa, da Asia, da América e da Europa, etc que nio estio
ligados por uma origem em comum, mas por uma heranca histérica e um desejo hegemdnico de viver em
unidade ‘homogénea e que, ndo necessariamente estavam atrelados a uma comunidade nativa (indios)
(D’ADESKY, 2001).
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que envolve o ndo reconhecimento universal conforme € pregado. De tal modo, que acaba
acarretando formas epistémicas objetivas e subjetivas de grupos restritos.

A exemplo, termos como ‘tribo’ e ‘tribalista’ se tornarao dois atributos fortemente
criticados por denotar visdes estereotipadas e negativas para os povos africanos e os seus
descendentes. Esses conflitos vdo se transparecer ainda mais fortes na relacdo entre as
diferencas étnicas, em busca de estabelecer ou incluir, através de uma politica étnica » na
consolida¢do de um Estado-Nacdo pode inspirar, nos grupos e comunidades que se julguem
depreciados, insurrei¢des € movimentos separatistas, ou incitar movimentos de afirmacao de
direitos civis (D’ADESKY, 2001), como tem acontecido no Brasil, Estado Unidos da
América, Palestina, Israel, Siria, Sudao, Cabinda, etc.

Portanto, podemos observar que pensar as ambiguidades da etnia e da nacdo
concomitantemente € tdo importante, principalmente, nos contextos dos paises colonizados,
visto que é preciso ndo aceitar de forma naturalizada sem desmistificar as duas concepcdes
que exprimem ou defendem uma coletividade humana com modos de vida especifica, e,
doutro lado, entende-las como instrumento discursivo de dominagdo. Pois, € desses conceitos
que hoje se vive o maior conflito politico e académico de afirmacdo identitdria de uma
‘sociedade global’, que intrinsecamente apresenta contradi¢des, tanto nos paises africanos

como nas didsporas-Brasil.

Para esta pesquisa, vale destacar que a discussdo sobre o pertencimento em muitos
paises colonizados, onde se encontram um ndmero proporcional da populagcdo descendente de
africanos se da a partir de outras dimensdes de diferenciacdo, como, raca, religido, politica e
outras. No caso do Brasil, a questio racial serd, entdo, este divisor de dgua que, por sua vez,
se tornard essencial na configuracdo social dos grupos pertencentes ao territério da Republica

Brasileira.

2 Politica étnica: refiro-me as politicas que visam pensar as diferengas étnicas a partir de uma unidade. O que
aconteceu, por sua vez, com os paises africanos apds a independéncia imperial Inglesa, Francesa, Belga e
Portuguesa. Houve a necessidade de uma conjuntura politica para consolida¢do do Estado-nac¢do, demarcando as
prioridades do novo Estado.
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4. CAPITULO: O PROBLEMA DA REPUBLICA BRASILEIRA: DESAFIOS
CONTEMPORANEOS DE UM BRASIL MULTICULTURAL

Devemos compreender ‘democracia racial’ como significado a
metdfora para designar o racismo estilo brasileiro: ndo tdo
obvio como o racismo dos Estados Unidos e nem legalizado
qual o apartheid da Africa do sul, mas institucionalizado de
forma eficaz nos niveis oficiais de governo, assim como difuso e
profundamente penetrante no tecido social, psicologico,
economico, politico e cultural da sociedade do pais.

Abdias Nascimento (O genocidio do negro brasileiro: processo

de um racismo mascarado)

Neste capitulo procuro entender a consolidacdo da Republica brasileira, em 1888
a 1889, que trouxe consigo novas pautas politicas, sociais e econdmicas. O desafio ao rumo
da modernidade permitiu com que houvesse a ‘abolicdo da escravatura’ e a ‘libertagdo’ do
homem negro e indio, antes excluidos, como ‘parte’ do novo ‘Estado-nagdo’. Porém, o
processo pelo qual foi construido é, no entanto, uma das inquietagdes essenciais aqui
levantada. Muitos tem sido os obstaculos do reconhecimento das diferencas identitarias nos
paises pds-coloniais, ou seja, o modo pelo qual os negros foram pensados enquanto parte da
Republica brasileira e como isso tem sido ainda impactante atualmente. A partir de obras de
pesquisadores de Historia, Ciéncias Sociais, letras e outras dreas afins que trabalho em prol da
temdtica para atender a realidade vivenciada no periodo da reconstituicdo da Republica
brasileira. A primeira estd voltada ao entendimento da presenca africana no territdrio
brasileiro. O segundo, o0 modo de organizacdo cultural nacional brasileira e a negacdo da
diversidade cultural. A terceira, procuro entender como o projeto nacional afetou de forma
simbolica e estrutural a diversidade nacional. E, por ultimo, discutir de forma critica os
desafios das politicas publicas frente a uma heranca colonial e nacional excludente. Essas

colocagdes, portanto, serdo as bases dessa discussao.

4.1 A negacgdo da negacao

A negacdo dupla é o modo pelo qual pensei em comecgar esta parte do trabalho.
Quando negados duas vezes a mesma situagdo demonstra o quanto nao aceitamos aquela
situacdo, mas, quando assim o fazermos sem perceber denota a mesma coisa? Serd que,
negando a negacdo de n6s mesmo como forma de construir um discurso positivo é o modo

propicio de uma aceitacdo? Mais do que negar uma situagdo, é de extrema importancia
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apreendé-la e saber como subjetivamente estamos situados neste projeto. Neste caso, ndo
basta negar duplamente. E importante saber o porqué estamos negando e como levaremos
essa negacdo para frente de tal forma que a encaramos como um novo projeto de luta.

Destaco o comeco com a indagacdo da dupla negagdo, uma vez que o
empreendimento da construc¢do e da percepcao do negro na sociedade brasileira foi edificada,
tedrica e metodologicamente por pesquisadores estrangeiros e locais no ambito de uma dupla
negacdo. Vdrios foram aqueles que comecaram novamente falar do negro como um sujeito
‘paraquedista sem voo’, ou seja, como individuo que caiu do céu sem problematizar a génese
histérica deste, e outros, desconhecendo o africano, falavam do negro (principalmente na
didspora) com tanta propriedade como algo dado (objeto de anélise). Isso vai se consolidar
com mais veeméncia, primeiro, com a negacao da histéria deste sujeito, e depois pelo ndo
reconhecimento deste como parte da edificacio social em varias partes do mundo no qual os
negros foram desterrados na condicao de escravo.

Por isso, comec¢o por destacar o trabalho do pesquisador maranhense Josenildo
Pereira (2013), que afirma que ndo € possivel falar do Brasil sem, no entanto, levar em
consideragdo as relagdes pretéritas de povos diferentes que se estabeleceram antes e depois da
chegada dos portugueses. Negar relacdo entre esses grupos, levar-nos-a a destituir outras
partes significantes na formacdo da sociedade brasileira, assim aconteceu quando “as
sociedades atlanticas e ndo ocidentais foram “jogadas” no limbo desse processo histérico, por
entenderem que o mundo ndo ocidental, incluindo Africa, fora passivo na configuracio dessa
historicidade” (PEREIRA, 2013, p.53). Ele reforca que no Brasil ndo aconteceu diferente.
Houve uma negacio também da Africa e do africano no projeto de Estado-nagio.

Essa negacdo vai estar presente nas primeiras discussdes sobre a desigualdade
racial no Brasil. Ora, pesquisadores, politicos, escritores de grande relevancia elaboraram
ideias e teorias para pensar o negro no mundo e, em particular na sociedade brasileira sem
levar em conta a origem. No Brasil, o intelectual marxista Caio Prado Juinior ao pensar a
presenca dos africanos no processo de formacdo do Estado enfatizava que os mesmos nao
poderiam contribuir de forma positiva para o desenvolvimento econdmico e social
(PEREIRA, 2013). Essa negacdo ndo vai estar simplesmente na configuragcdo da Nova
Reptiblica, mas permanecerd entrelacadas com a discussdo das teorias vanguardistas do
periodo.

A ideia de Africa irracional vai estar presente na configuracio tedrica e
metodoldégica no que tange as novas pautas nacionais. O africano, todavia, durante séculos de

estudo, ora, vai ser visto como problema social a ser resolvido e inserido na sociedade



56

brasileira, ora, vai ser um instrumento ou objeto de grande porte para a producdo do grande
capital através da mao de obra barata. Como destaca Zamparoni (2011) que isto, por exemplo,
estard presente ap6s a aboli¢do, em que a Africa e o africano sumirdo e o problema se volta

9 0 mito

para os descendentes. Para ele, a tese de Gilberto Freyre sobre a lusotropicalismo®
das trés racas: negro, branco, indio, tornard a discussdo ainda mais distante para se pensar a
Africa e os africanos no Brasil, posto que “[...] Antes que o mito da democracia racial se
propagasse, as imagens de que a Africa era sindnimo de atraso e barbarismo contaminaram os
préprios negros brasileiros, que buscavam distanciar-se dela.” (ZAMPARONI, 2011). De tal
modo que os pesquisadores buscaram, quase todos eles, a apreender o negro como sendo um

problema na sociedade brasileira que deveria ser encarado como um ser inferior. Assim ele

afirma que:

Em sao Paulo, Caio Prado Jr., Florestam Fernandes e depois Octavio lanni, entre
outros discipulos de Roger Bastide, comecaram a estudar, inspirados pelas novas
sociologias marxistas ou weberiana, ndo mais a “questdo negra”, mas a escraviddao
enquanto sistema de opressdo e aliena¢fo, os modernos conflitos sociais e as
relagdes de classe. A Africa e os africanos, contundo, continuaram ausentes
(ZAMPARONI, 2011, p. 26).

Ainda de acordo com Pereira (2013), a forma que os povos africanos foram

trazidos para América acabou reduzindo-os e tornando-os apenas como escravos no que tange

30 A tese sobre lusotropicalismo ou luso-tropicalismo de Gilberto Freyre é uma “quase-teoria” desenvolvida para
pensar a relacdo de Portugal com os trépicos ou ex-colonias. Em vérios de seus livros, como em «O Mundo que
o Portugués Criou», demonstra o importante papel que os portugueses tiveram na criagdo da "primeira
civilizacdo moderna nos tropicos". Em tragos gerais, o luso-tropicalismo postula a especial capacidade de
adaptagdo dos portugueses aos tropicos, ndo por interesse politico ou econdmico, mas por empatia inata e
criadora. A aptidao do portugués para se relacionar com as terras e gentes tropicais, a sua plasticidade intrinseca,
resultaria da sua préopria origem étnica hibrida, da sua bi-continentalidade e do longo contacto
com mouros e judeus na Peninsula Ibérica, nos primeiros séculos da nacionalidade portuguesa, e manifesta-se
sobretudo através da miscigenacdo e da interpenetragdo de culturas. O Estado Novo portugués, nos anos 30 e 40,
ignorou ou rejeitou a tese de Gilberto Freyre, devido & importancia que conferia a mesticagem, a interpenetracao
de culturas, a heranca 4rabe e africana na génese do povo portugués e das sociedades criadas pela colonizacao
lusa. As ideias do pensador brasileiro tiveram que esperar pela década dos anos 50 para conhecer uma recep¢io
mais favordvel no seio do regime salazarista. Nessa altura, o regime adotou uma versdo simplificada e
nacionalista do luso-tropicalismo como discurso oficial, para ser utilizado na propaganda e na politica externa. A
mudanca de atitude ndo foi alheia a conjuntura internacional saida da Segunda Guerra Mundial e a necessidade
de o Governo portugués afirmar a unidade nacional perante as pressdes externas favordveis a autodeterminacdo
das coldnias. Paralelamente, assistiu-se a penetra¢do do luso-tropicalismo no meio académico e cientifico, em
particular o ligado a formagdo dos quadros da administragdo ultramarina e a chamada ocupacdo cientifica das
colonias. Com o inicio da guerra em Angola, e a chegada de Adriano Moreira ao Ministério do Ultramar, foi
promulgado um pacote de medidas legislativas inspiradas no luso-tropicalismo. No novo contexto, procurou-se
igualmente incutir nos portugueses a ideia da benignidade da colonizac@o lusa ou, de forma mais eufemistica,
“do modo portugués de estar no mundo”. A propaganda encarregou-se disso, de forma incansavel: era urgente
uniformizar o pensamento para conformar a acdo, sobretudo dos colonos e dos agentes do poder colonial no
terreno. Desde entdo, uma versdo simplificada do luso-tropicalismo foi entrando no imagindrio nacional
contribuindo para a consolidacio da auto-imagem, da génese da sua identidade, em que os portugueses melhor se
identificam: a de um  povo tolerante, fraterno, plastico e de vocagdo ecuménica:
https://pt.wikipedia.org/wiki/Luso-tropicalismo.
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a perspectiva racial da histérica do Brasil. Dentro desta negacgdo, ele destaca duas correntes
importantes. A primeira que aceitava a presen¢a africana no Brasil e outra que rejeitava
completamente devido a inferioridade das culturas que foram reprimidas (PEREIRA, 2013).
Demostro que a primeira negacdo se dd a partir do ndo reconhecimento histérico dos africanos
na didspora. Isso, portanto, impossibilitou a compreensdo da histéria dos descendentes
africanos. As questdes que colocamos neste capitulo sdo as seguintes: E possivel pensar a
imagem do negro sem, no entanto, levar em consideracdo a histéria da Africa e dos africanos?
Podemos analisar o negro por ele mesmo sem levar em consideracio a bagagem histéria que a
sua origem acarreta? Como pensar esse negro frente uma desconstrucdo histérica de si

mesmo? Esse desafio percorrerd a segunda negacdo deste sujeito na sociedade brasileira.

4.2 O projeto nacional e a nova republica brasileira

Falar do projeto nacional brasileiro € apresentar a diversidade cultural que o pais
buscou construir durante o periodo pds-colonial como sendo o simbolo da Republica. Assim
sendo, procurarei entender a visdo da elite politica no que toca a presenca do negro no periodo
antes e pos abolicdo no Brasil.

A historiadora Célia Azevedo *'(2004) afirma que o negro livre ocupou um lugar
privilegiado nas preocupacdes reformistas de numerosos autores, sejam estes politicos ou
compatriotas. Ela coloca que a grande questdo era: o que fazer com o negro apds a ruptura da
polaridade senhor-escravo, presente em todas as dimensdes da sociedade? Isso, por sua vez,
vai estar mais forte no periodo em que, de forma unilateral, a aboli¢do da mao de obra escrava
serd consolidada. Assim destaca Josenildo Pereira (2013, p. 58) “[...] apds a aboli¢do do
trabalho escravo no Brasil, uma vez que o modo que foi encaminhado o processo gerou a
marginaliza¢do econdmica, social e cultural daqueles que deveriam ser os seus beneficiados.”
Ou ainda, como reforca Zamparoni (2011, p.23) “a abolicdo em 1888 e a instalacdo da
Reptiblica no ano seguinte exigiam repensar a identidade nacional”. Deste modo, veremos,
entdo, como a abolicdo se torna inexoravelmente importante para se pensar a nova nacao

brasileira junto a uma diversidade excluida, como, o caso dos negros e dos indios.

3U E importante ressaltar que a historiadora Célia Azevedo estd sendo usada neste trabalho a partir de uma
perspectiva diferente a qual ele se apresenta atualmente. Nao podem fazer confusdo o pensamento ideoldgico
referido a posi¢@o contra as cotas com a nega¢do da histéria do negro no Brasil, a qual a pesquisadora apresenta
uma abordagem indispensdvel enquanto académica.
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Célia Azevedo (2004) menciona vérios precursores do projeto emancipatdrio no
Brasil que mostra como ndo serd mais os africanos que estardo em debate, mas os seus
descendentes. A autora destaca, em primeiro lugar, o paulista formado em Direito em
Coimbra, Anténio Vellozo de Oliveira, como forma de chamar atencdo do soberano para a
necessidade de se formar no Brasil uma populagdo homogénea e integrada num todo social. O
que ele vai designar de uma sociedade positiva pautada no trabalho, do contrdrio, seria
negativa quando esta estivesse ainda baseada em homens livres e pobres, como, indios
dispersos e os negros de ‘bragos selvagens da Africa’.

Outro precursor que se voltou para a suposta inexisténcia de um povo brasileiro
foi Jodo Severino Maciel da Costa, que publicou o livro “Memdria sobre a Necessidade de
Abolir a Introducdo dos Escravos Africanos no Brasil”. Ele questiona a multiplicagdao
indefinida de uma populagdo heterogénea, que seria um obstdculo na constru¢io da nagdo diz
ele que: “Além da heterogeneidade decorrente de sua condi¢do social de escravol...],
lembrava também a natureza barbara, africana, de gente que vive “sem moral, sem leis, em
continua guerra, (...) vegetam quase sem elevagdo sensivel acima dos irracionais...” (COSTA ,
apud AZEVEDO, 2004, p. 34). Assim ele concluiu que as relagdes entre brancos e negros
continuavam a ser de inimizade e distincia.

Jose Bonificio de Andrada e Silva coloca-se numa posicdo ndo muito contraria
dos dois primeiros. Defendia a abolicdo do trabalho escravo o quanto mais rapido possivel,
mas, em contrapartida, dizia que a superacdo da heterogeneidade fisica e civil da populacdo
brasileira s6 seria possivel com o término da escraviddo, o que tornaria parecido com os dois
primeiros autores emancipacionistas, ou seja, além de dar uma solugcdo apds a aboli¢do
também se assegurava de um discurso politico de uma nacdo homogénea. Nao muito diferente
de Bonifacio, Azevedo (2004) afirma que, José Eloy da Silva defendia a tese de que a
escravidao constituia a fonte de todos os males do Brasil e nenhum bem poderia resultar dela.
Este apresentava como solucdo para este grande mal ou imoralidade que o pais vivia, a
importacdo de trabalhadores europeus e africanos, porém os africanos vindos da Europa com
a civiliza¢do mais avangada.

Essa posicdo ou ideia de um pais homogéneo se tornard cada vez mais
radicalizada com a presen¢a do Frederico Leopoldo Cezar Burlamaque, defensor da proposta
de que os africanos devem ser repatriados para Africa. J4 o maranhense Antonio Brandio Jr.,
no livro A Escravatura no Brasil, defendia que o negro deveria continuar como escravo, ou

seja, sendo emancipado de forma gradual e disciplinar, pois, acreditava nas ideias positivistas
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de que era possivel civilizar para acabar com a escraviddo (teoria da degeneracdo).
(AZEVEDO, 2004)

Portanto, podemos perceber o quanto os africanos e seus descendentes foram
encarados como um problema na sociedade brasileira. Nenhum desses abolicionistas pensou
ou se quer reconheceu o africano (ou aquele nascido no Brasil) enquanto parte do Estado
brasileiro. O negro, assim, em todo momento aparece como um objeto desordenado que
precisa de um rumo. Isto, portanto, apresentar-se-4 com mais veeméncia na ideia de raca
como um obstdculo posterior na construciao da nag@o. A dupla negacdo do negro na sociedade
brasileira demarcard de forma objetiva e subjetiva a dificuldade de pertencimento. Quanto
mais enegrece mais distante fica da Nacao.

Ainda sobre a negacdo do negro na sociedade brasileira, o socidlogo paulista
Renato Ortiz (2006), toma como objeto de estudo alguns autores como Silvio Romero, Nina
Rodrigues e Euclides da Cunha, considerados os grandes percussores das ciéncias sociais e
que estdo, mais uma vez, olhando o negro como um problema social. Ao se referir ao declinio
da hegemonia do romance de Gongalves Dias e José de Alencar, Silvio Romero apresenta um
conjunto de teorias que teriam importancia para superacdo do pensamento romantico (ORTIZ,
2006). Segundo ele, estes pensamentos dariam um novo rumo ao Brasil, dentre eles, o
positivismo, o darwinismo social, o evolucionismo de Spencer.

Fazendo isto, destaca Ortiz (2006) Silvio Romero compreendia que um dos
obstaculos do Brasil estava associado ao fator do meio ambiente (clima, geografia) e da raca
(as diferencas raciais existentes no Brasil). A partir da interpretacio Henry Buckle® que
considera incompleta, para ele, ndo é s6 o fator ambiental que influencia no desenvolvimento
do pais, a raca também, Silvio Romero considera a questdo racial mais preocupante. Nao
muito diferente, Nina Rodrigues por um viés positivista justifica a questdo da solucdo do
problema racial baseando-se na idéia de superioridade das ragas. Para ele, as racas ditas
superiores (brancas) tenderiam a enfraquecer a medida que elas se juntarem com as inferiores
(negros e indigenas). O que quero destacar aqui ndo propriamente a discussao da raga em si,
mas o quanto a presenga dos negros e os indios foi considerada como um obstaculo para o
desenvolvimento do Brasil.

A obra que vai ter bastante repercussdo neste periodo €, portanto, a de Gilberto

Freyre (2006) “Casa-Grande e Senzala”. Esta obra teve um impacto forte no periodo pds-

32Henry Thomas Buckle foi um historiador britAnico, autor de Histéria da Civilizacdo na Inglaterra. Autodidata,
Buckle estd associado ao positivismo historiogrdfico, tendo exercido grande influéncia entre intelectuais
brasileiros do final do século XIX.
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aboli¢io na discussido sobre a construcdo da nacdo Brasileira. E importante destacar o
momento da escritura dela e, todavia, relacionéd-la com o préprio autor. No primeiro capitulo,
ele apresenta as caracteristicas gerais da colonizacdo portuguesa do Brasil e como elas
contribuiram na formacdo de uma sociedade agrdria, escravocrata e hibrida. Trabalhando a
constru¢do do império portugués, demonstra o quanto Portugal € resultado de um hibridismo
cultural e que o Brasil herdaria a mesma caracteristica, assim sendo, formou-se na América
tropical uma sociedade agriria na estrutura, escravocrata e na técnica de exploragdo
econdmica, hibrida de indio - e mais tarde de negro - na composi¢do (FREYRE, 2006), ou
seja, essa mistura, portanto, ndo pode ser negada, porém a ndo problematizacdo das
hierarquias quanto as relagdes de poder e de opressdo torna a obra de Freyre limitada para
época, deixando de analisar a condi¢cao do negro e do indio, simplesmente acredita que existe
uma relac@o hibrida e que isso era o forte para a construcdo do Estado-nacdo, ou seja, ele vé
as diferencas como positivas, mas ndo as reconhece enquanto distintas e conflitantes. De tal
modo que ele naturaliza os ambos lados, como dois mundos antagénicos a partir de uma
experiéncia segregada cria uma falsa visdo de hibridismo.

Para Freyre (2006), a constru¢do do Republica se daria por meio do
lusotropicalimo. O negro e o indio, neste caso, deveriam continuar na senzala sem chegar
perto da casa-grande ao ndo ser enquanto mao de obra escrava. A busca de um discurso
homogeneizante, Freyre torna a discussdo nacional limitada para pensar as diferencas ainda
hoje existentes na sociedade brasileira. E a ndo existéncia das diferengas nega a presenca de
outros grupos ou individuos como parte dela. Negacdo essa que até os dias atuais reflete nas
desigualdades sociais. Como destaca pesquisadora Gislene Aparecida dos Santos no livro “A
invengdo do ser negro: um percurso das ideias que naturalizam a inferioridade dos negros”,

em Freyre,

[...] o negro continua sendo objeto, complemento para o branco que se sobrepde a
ele do alto dos casardes, das casas-grandes e que olha, a distancia, para as senzalas.
Passa-se, entdo, a uma apologia da mesticagem, ndo na prética, mas na teoria, na
qual ela é reconhecida como elemento bédsico da composi¢do do povo brasileiro
(SANTOS, 2005, p. 150).

O socidlogo Sergio Costa (2002) destaca, que as andlises feitas no Brasil sobre a
raca intensificaram, cada vez mais, o medo do diferente nas concep¢des de Freyre, na
constru¢do da identidade nacional tratando-se na verdade de uma inflexdo profunda e
definitiva no processo de redefinicdo da identidade nacional. A visdo do autor de Casa Grande
e Senzala defende que o povo brasileiro € unido culturalmente e este seria o lugar formidavel,

no qual o individuo e o mundo exterior se reconciliariam. Essa linguagem de uma cultura
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hibrida usada por Freyre € vista como metdfora para se pensar a nacdo brasileira. Nela, o
discurso qu8e vai ser antagdnico a perspectiva homogeneizante da negacdo das diferencas
raciais no Brasil (COSTA, 2002).

Costa (2002) vé na ideologia nacional que se constréi no Brasil aspectos como,
inclusdo, assimilacdo, do mesmo modo como na Franga, dispensando, de forma radical,
aspectos ancestrais como algo importante no que toca a questao de pertencimento nacional, ou
seja, € uma ideologia que procura disciplinar a heterogeneidade cultural existente,
selecionando, através das acdes discursivas e politicas sistematizadas pela elite brasileira
como forma de oprimir outros grupos étnicos. De tal modo que afirma que “trata-se, portanto,
ndo da afirmacgdo do cardter multicultural do Brasill...], mas de uma desconstru¢do-cultural e
da afirmacdo do carater multicultural em oposi¢do a ideologia da mesticagem que fundira e ao
apagé-lo apaga-as” (COSTA, 2002, p.46).

Esse modelo de enquadramento multicultural e multirracial da nagdo é vigente
também em Cabo-verde (Africa), como destaca o antropélogo José Carlos dos Anjos (2000, p.

179) que:

O modelo francés de nacdo que enfatiza os aspectos politicos, institucionais e
territoriais, mais do que a exigéncia de unidade de ascendéncia, acabou sendo
melhor compativel com a multiplicidade étnica e cultural que caracteriza os
territérios arbitrariamente recortados pela colonizagdo europeia, sobretudo em
Africa. Em alguns casos, esse modelo de enquadramento multicultural e multirracial
da nacdo, teve na ideologia da mesticagem, a possibilidade de remodelar a nogéo de
unidade etnico-cultural nacional[...] enfatiza-se simultaneamente a diversidade racial
e cultural e projeta-se um elemento de unificagdo dessa multiplicidade: o mestico.

Nesta perspectiva, ndo haveria Cabo-verde a ndo ser o resultado dessa mistura.
Enquanto no Brasil a ideologia da mesticagem, como definidor da identidade nacional tenha
sido encarada de modo pejorativo (ANJOS, 2000), € como se mesticagem deixasse de ser um
elemento que tornasse a pluralidade étnica para se definir as diferengas existentes em cada
grupo diferente que partilha o mesmo territorio.

Portanto, 0 meu esfor¢o estd em demonstrar o quanto a constru¢do negativa € a
negacdo constante do homem negro na sociedade brasileira foi estruturada historicamente, e
como isso tem afetado, ainda nos dias de hoje, na configuracdo da identidade e nas politicas
nacionais brasileiras. Essa discussdo, portanto, vai estar presente principalmente, nas acoes
afirmativas aplicadas no pais como forma de reparacao historica, resultado de um passado nao
resolvido de desigualdade politicas e sociais. Portanto, cabe questionar, como pensar as
politicas de acdo afirmativa nesse quadro de negagdes historicas (econdmica, cultural e social)

em um pais com multiplas culturas? Como desenvolver uma politica ndo excludente?
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4.3 Perspectivas das relagdes raciais no Brasil e as suas divergéncias ideoldgicas

A discussdo sobre a relacdes raciais no Brasil foi, durante muito tempo, uma
preocupacio de vdrios pesquisadores, como, Gilberto Freyre (1933), Charles Wagley (1958),
Donald Pierson (1971 [1945]) e Roger Bastide (1957), na primeira fase ou geracao, Florestan
Fernandes (1955), Costa Pinto (1998 [1953]), Thales de Azevedo (1953), Oracy Nogueira
(1985), René Ribeiro (1956), Guerreiro Ramos (1946) , Pierre L. van den Berghe (1967) e
Marvin Harris (1952), na segunda e, por dltimo, Fernando Henrique Cardoso e Octdvio lanni
(1959) (GUIMARAES, 2009), entre todos eles, a questdo que rondava a cabeca era a mesma:
existe ou ndo racismo ou preconceito de cor no Brasil? No dmbito desta pergunta duas
posicdes se destacam entre elas, aquela que consideram que nio existe racismo ou preconceito
de cor no Brasil (Democracia Racial- nomeadamente os nordestinos) e aqueles que negam
haver uma democracia racial entre os diferentes grupos sociais e raciais no Brasil
(especificamente os do sul) (GUIMARAES, 2009). Essas duas posicdes vdo, por sua vez, se
fazer valer a partir de diferentes correntes ou tradi¢des tedricas, como, americana baseada na
ideologia do pertencimento ideoldgico e autoclassificacdo dos individuos, a tradi¢do anglo-
saxonica diferente da primeira que procura entender as relacdes inter-raciais a partir do
contraste baseado na estrutura funcionalista marxista e, por ultimo, francesa que busca
também entender as estruturas de classes sociais e funcionais marxistas (GUIMARAES,
2009).

A partir destes autores e correntes procuro, entdo, entender as diferentes
perspectivas apresentadas por dois grandes pesquisadores brasileiros, cujos trabalhos ainda
hoje, t€ém grande impacto nas pesquisas sobre racismo no pais. O primeiro, Thales de
Azevedo, médico baiano, come¢ou como clinico no agreste baiano (1929/33) e depois em
Salvador (1933/43). Em 1942, criou a Escola de Servigo Social da Bahia, hoje integrante da
Universidade Catélica do Salvador, porém, os marcos decisivos de sua dedica¢do ao ensino e
a pesquisa sao o convite, em 1943, para escrever O povoamento da cidade do Salvador em
1949, um dos seus mais importantes trabalhos, encomendado pela Prefeitura em
comemoracdo ao IV Centendrio da Cidade (1549/1949), e a integracdo, desde o inicio, no
corpo docente da Faculdade de Filosofia, Ciéncias e Letras, hoje parte da Universidade
Federal da Bahia, onde ensinou entre os anos de 1943/67.

No livro As elites de cor numa cidade brasileira: um estudo de ascensdo social
procura, a partir de estudo etnogrifico e de documentagcdo entender a transicdo do Brasil

colonial a0 moderno, com finalidade de apreender as relagdes raciais existentes entre 0s
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diferentes grupos étnicos. A tese de Thales de Azevedo era que o Brasil e um pais em que
grupos étnicos antagdnicos compartilham os mesmos espagos sociais de forma harmoniosa e
democritica. O estudo de campo do autor foi feito na Bahia, por considerar que, “uma
evidéncia muito significante das boas relagcdes inter-raciais da Bahia, é a intensidade e a
liberdade como a mestigagem se processa” (AZEVEDO, 1996, p. 49).

Thales de Azevedo afirmava que a desigualdade entre pessoas negras e brancas
na Bahia se dava primeiramente nas relacdes econdmicas e que acabava engendrar nos status
sociais. O que limitava muito, a sua visao sobre a realidade e complexidade do problema
racial. Dois pontos importantes que tornam visivel o qudo a andlise desse autor apresentava
restricdo epistémica, quando ele ignorava a heranca colonial e escravista na formacao social e
econdmica € por ndo ver no sistema capitalista como uma ordem que perpetuaria a
desigualdade de cor entre os grupos diferentes (GUIMARAES, 1996).

Esses limites, por sua vez, fariam com que o Thales atribuisse menos importancia
na conjuntura histérica das relagcdes sociais entre os grupos inter-raciais. Destacando mais
uma abordagem monogréfica e descritiva sobre a realidade baiana do que interpretativo e de
uma sociedade aberta, ou seja, sem conflito entre os grupos raciais que, na verdade, era um

mito.

[...] Ao contririo do que ocorreu noutras nagdes coloniais, em que 0S
aborigenes e os escravos importados foram mantidos em segregagdo como
‘selvagens’ inassimilaveis, no Brasil o indigena e o negro eram batizados,
catequizados e aceitos na igreja como homens (AZEVEDO, 1996, p. 51).

A cor da pele, assim, se tornava para Thales de Azevedo, uma forma de
organizacdo social e ndo necessariamente de racismo. Isto pode ser observado também na
afirmacdo de que, “embora muitos consideram o preto inferior quanto a inteligéncia, quase
ninguém pde em divida o talento e a capacidade intelectual dos mulatos”, (AZEVEDO, 1996,
p- 57) ou seja, ele via na hibridiza¢do dos grupos raciais em que os negros tendem a assimilar
a cultura dos brancos, ou ainda, aos filhos bastardos (mulatos) como algo positivo. Todavia
corroboramos com Guimaraes (2009, p. 156-157 grifo nosso) quando diz que “O fato € que,
numa sociedade racialmente tanto assimilacionista quanto estamental, tais valores s@o, a um
sO tempo, racionalizagdes conservadoras, para os brancos, e instrumento de ascensdo, para
mulatos e negros”.

No entanto, nos chama aten¢do dois pontos essenciais na abordagem desse autor,
para (re) prensar as relacdes raciais no Brasil: primeiro a miscigenacdo € apresentada como
algo inexoravelmente presente na sociedade brasileira, devido aos grupos étnicos

diferenciados presentes e, segundo ponto, a negacdo da existéncia do racismo entre as
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relagdes sociais, a0 ndo ser em camadas mais altas, uma vez que ele acreditava na
incorporacdo de pessoas de cor e no casamento entre os grupos étnicos diferenciados que
eram aceitos socialmente. Como visto, Thales acabou dando continuidade argumentativa a
ideia de ‘democracia racial’ ja defendida anteriormente por Gilberto Freyre no livro Casa-
Grande e Senzala.

Doutro lado, apresento as perspectivas do Florestan Fernandes e Roger Bastide
(2008), que com uma visao mais critica, procuram recuperar a histéria do Brasil, fazendo uma
arqueologia das relacdes entre os negros e brancos do periodo colonial até os dias atuais.
Diferente de Thales, Florestane e Bastide se preocuparam bastante em ndo simplesmente
descrever as interacdes, mas analisar arduamente as formas em que estavam estabelecidas as
relagdes. Eles ao entenderem o modo de integracdo do negro na sociedade de classes em Sdo
Paulo percebem as marcas ou herangas da relacio servigal entre senhor e escravo presente nas
novas configuragdes sociais. Em seus estudos observam bem antes numa pesquisa feita com o
Roger Bastide que o problema estava da mudanca estrutural das relacdes entre os grupos,
porém, mais precisamente na resisténcia dos regimes habituais ou comportamentais anterior,
ou seja, do periodo escravocrata que ainda estava intrinseco nas relacdes estabelecidas entre
os negros e os brancos de forma latente.

Ou seja, “a desagregacdo do regime escravocrata e senhorial se operou, no Brasil,
sem que se cercasse a distingdo dos antigos ‘regimes’” (BASTIDE; FERNANDES, 2008, p.
29), ou seja, a abolicdo ndo extinguiu o regime escravocrata ao ndo questionar os velhos
habitos de submissdo relacional entre o senhor e o escravo, o que estard de forma incubada na
sociedade de classes. Desse modo, eles direcionam o olhar ao passado para apreender de que
modo estava organizada a sociedade brasileira e de forma estava estabelecida as relagdes entre
os brancos e negros no pais. Entendendo a posi¢do social do negro, andloga a uma coisa
humana ou escravo, percebe-se que as marcas do passado tinham influenciado de qualquer
modo a realidade estudada na época. De tal razdo, que as sociedades da época viviam em
formas de estamentos e que a cor da pele servia de manutencdo e preservacdo da ordem social
entre os grupos étnicos diferenciados (BASTIDE; FERNANDES, 2008). Essa recuperagdo
histérica e analitica teve uma grande importancia na época, nao sé diferenciava de muitos
outros que buscam responder também o preconceito de cor no Brasil, mas por trazer uma
resposta consistente e coesa sobre a realidade.

A partir desta compreensao, a andlise prossegue com mais firmeza no que cerne a
afirmacdo quanto a existéncia de conflito racial no Brasil. Eles viram dentro das estruturas

escravocratas da época apds abolicdo da escraviddo, a negagdo constante dos negros nas
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estruturas tanto econOmica, politica como também social. Ao observar que houve uma
indiferenca apos a libertacdo dos negros, “as restricdes de direitos dos libertos ndo se aplicam
a todas as pessoas de cor de condi¢do livre, em particular e concretamente a certos ‘mulatos
claros’” (BASTIDE; FERNANDES, 2008, p. 127), o que tornava impossivel a inser¢do do

homem negro na sociedade de classes.

[...] Desse angulo, percebe-se com facilidade como a degradacdo pela escraviddo, a
anomia social, a pauperizacdo e a integra¢do deficiente combinam-se entre si para
engendrar um padrdo de isolamento econdmico do negro e do mulato que é
aberrante em uma sociedade competitiva, ‘aberta’ e democratica (BASTIDE,;
FERNANDES, 2008, p. 301).

Como visto, a integracdo do negro na sociedade de classe deu-se de forma
deficiente, isso acabou tendo grandes impactos na ordem social, dado a insatisfacdo de um
determinado grupo que se via ainda em situacdo vulnerdvel mesmo apds a sua libertacdo.
Mas, vale destacar aqui algo passa de forma despercebida na andlise de Florestan e Bastide,
relativo a insisténcia de um problema racial atrelada a condi¢do de classe, dando mais atengdo
a integracdo deste homem negro na sociedade de classes que, por um lado tornava ambiguo a
sua visao, dado a resisténcia epist€émica de uma apreensdo do negro a partir de sua origem no
que toca a desmistificacdo da génese deste enquanto sujeito episteme. Consequentemente, eles
atriburam toda desigualdade entre os negros e brancos a partir de uma heranca desajustada
dos grupos na acumulacao de bens econdmico.

Por isso que, resultado desse momento, surge a elaboracio de uma nova auto-
concepcdo de status e papeis sociais para 0s negros € 0s mesticos, ou seja, que na verdade era
nada mais do que a valorizag¢do da cor da pele através da cultura do dominante (branco). Isso
segundo Roger Bastide e Florestan Fernandes (2008), reforcava a representacdo dominante
que consistia na assimilagdo da cultura hegemonica, mantendo assim a incapacidade e os
esteredtipos da intelectualidade negra que, portanto, objetivava a conservacao das ordens dos
sistemas de relagdes raciais.

O mito da democracia racial, assim desconstruido por Florestan e Bastide, estd
baseado em duas ideias principais, a saber: a primeira, atrelada a perpetuacdo em bloco, de
padrdes de relacdes raciais elaborados sob a égide da escravidao e da dominacdo senhorial,
em segundo, ao medo de perder os privilégios herdados historicamente. Por isso, quando eles
relacionam a integracdo do homem negro simplesmente a concorréncia de uma cidade
competitiva entre os brancos e negros, eles se esquecem dos capitais herdados entre os grupos

e posicoes estruturais vigente na sociedade em que eles estavam inseridos. A corrida histdrica
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da desigualdade tornava impossivel o negro se integrar a nao ser pela via de uma violéncia
estrutural fruto da sua situagdo enquanto escravizado ou mesmo sujeito nao epistémico.

Percebe-se que a ideia de cordialidade racial teve como efeito na sociedade
brasileira, que o negro ndo era problema para o Brasil, que as oportunidades e as riquezas
eram distribuidas de forma igualitdrias para todos os grupos sociais, que ndo existia diferenca
entre os grupos étnicos no Brasil, que o negro sempre esteve satisfeito no lugar se encontrava
e, por ultimo, a ideia de que ndo existiu, ndo existe e ndo existird problema de justi¢a social
contra o negro, assim, ‘“negando uma realidade racial pungente, ladeava-se a dificuldade
maior de ter de enfrentd-la e superd-la” (FERNANDES, 2008, p. 313). O que acontece
quando se afirma que somos todos ser humanos e negamos as diferencas sociais e raciais
como aspectos importantes em um pais cujo histdrico esta estruturado numa raiz escravocrata.

Foi através do mito da democracia racial que se naturalizou a realidade dos
negros, negando a sua participacdo social por conta da sua posicdo ‘inferior’ e ‘ndo
civilizados’, enfraquecendo a discussao sobre reparacdo histdrica apds o processo de abolicdo
legal, por ultimo, concentrou, de forma continua, o poder nas maos dos brancos
(FERNANDES, 2008). Portanto, como € possivel observar, as duas ideias por mais que
parecam divergentes, possuem um ponto de encontro entre ambas, presente na maioria dos
pesquisadores das relagdes raciais, qual seja, a resisténcia de enxergar os negros como sujeitos
epistémicos, o que, todavia, limitou a andlise das relacdes estabelecidas entre os brancos e os
negros.

Quando observamos também a ideologia do branqueamento, resultado da negacdo
subjetiva e objetiva do homem negro enquanto sujeito epistémico e histérico, vemos como ela

traz em si marcas pretéritas das origens étnicas de cada grupo:

[...] o ideal de branqueamento é, portanto, um racismo etnocida que opera sobre a
base de um discurso ambiguo. Ao fazer a apologia da mistura inter-racial, ele induz
os grupos a abandonarem suas caracteristicas étnicas, apontando a0 mesmo tempo o
grupo a ser erradicado. Essa implica¢do racial que tende a ver o negro como um
individuo diferente do tipo idealizado. A alienac@o assim determinada apresenta-se
como uma representacdo que recusa a diversidade da espécie humana, tanto em seus
tracos fen6tipos quanto em suas manifestacdes culturais (d’ADESKY, 2001, p. 174-
175).

Em sintese, Thales ao justificar a presenca ou de haver uma elite negra na
sociedade bahiana a partir de uma abordagem etnografica em vdérias partes sociais burguesas
da época esquece de problematizar e especficar o modo e quem sao esses individuos. Doutro
lado, Florestan e Bastide reconhecendo no final da sua obra que bastava superar as diferencas
de classes que o racismo se tornaria inexistente na sociedade brasileira torna a realidade

aberta para novas discussdes. Para ambos, critica Neusa Sousa (1983), as duas teses se
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restringiram quando buscam afirmar que histéria de ascensdo social do negro no Brasil se
resumia na assimilacdo da gramatica cultural dos padrdes dos brancos nas relacdes sociais, ou
seja, bastava fazer parte da elite ou perto do branco ou ainda ascender economicamente que as
diferencas raciais deixavam de existir.

Isso se vé em Thales e Florestan quando preferem entender as ordens sociais sem
antes, conhecer o sujeito negro a partir de sua prépria narrativa histérica. Como destaca
Gisiene Santos (2005), a invencdo do homem negro foi hipervalorizada pelos brancos ao
ponto de naturalizd-lo e especializd-lo sem que se lembrasse de mais nada ao nao ser a sua
inferioridade racial. O que limitou tanto Thales como Florestan em concluirem de forma feliz
as suas teses, uma vez que eles acreditaram que a homogeneizacao racial seria a forma ideal
ou a solucdo para diluir as diferencas étnicas e as desigualdades socioecondmicas. Hoje,
portanto, nos deparamos com professores, juizes, médicos, artistas, universitdrios, todos
negros ainda sofrendo racismo no Brasil. O que indica que ascensdo social ndo era
simplesmente o tnico obstdculo de aceitacdo do homem negro enquanto parte da sociedade

brasileira.

4.5 Desafios do Estado-nacdo idealizado frente a diversidade cultural

Nao podemos pensar o Brasil hoje sem, no entanto, levar em consideracdo a
diversidade histérica e social negada por alguns grupos. O Brasil multicultural € um aspecto
presente em toda parte da nacdo brasileira. Como € possivel notar nos povos que aqui
habitam. Os pesquisadores portugueses, Boaventura de Sousa Santos e Jodo Arriscado Nunes
(2003), procuram entender de que modo a diferenca é um elemento imprescindivel para se
pensar a questdo do reconhecimento e igualdade. Para eles, a expressdo multiculturalismo
significa por si s a existéncia de culturas diferentes no seio de uma sociedade ‘moderna’,
algo que as Américas passaram a contar, a partir da invasdo dos europeus, posteriormente, 0
desterro dos africanos em situacdo de escravo. Entdo, essa mistura tornaria, por exemplo,
paises como o Brasil em territério com multiplas culturas.

Ainda segundo os autores citados acima, o termo multiculturalismo, também
apresenta as mesmas dificuldades e os mesmos potenciais do conceito de ‘“cultura”, um
conceito que estd, por sua vez, centralizado na humanidade, nas dreas sociais e apresenta um
espaco regular de lutas politicas. Uma concepc¢do de cultura mais comum estd relacionada a
um campo do saber institucional no ocidente entendida como aquela “[...] baseada em

critérios de valor, estética, morais ou cognitivos” (SANTOS; NUNES, 2003), que muitas das
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vezes aparecem como formas universais. Esta perspectiva estd presente ndo s6 na divisdao
cultural brasileira entre as mais simples ou mais complexas, primitivo e civilizado, mas
também na relativizacao cultural.

A grande critica desta ordem € que ela ainda estd centralizada numa afirmacao
politica (tipo ideal normativo de sujeito) recorrente do Estado-nacdo para que tenham um
reconhecimento, esquecendo-se da propria ontologia social dos individuos enquanto seres
diferentes. De tal maneira que afirma Butler (2015), entender o conceito multicultural deve se
levar em consideracdo a questdo do tempo, que ndo € igual para todas as sociedades, e
respeitando o tempo de cada grupo é o maior desafio para chamada ‘sociedade moderna’, que
acarreta um discurso universal para todos, sem, portanto, respeitar as diferencgas. Para isso,
ampliar os enquadramentos culturais para nos tornamos internamente mais complexos e
capazes deve ser uma luta constante dos seres humanos, e que essa, todavia, ndo
necessariamente por afirmacdo identitdria comum (politica), mas por uma reconhecimento
ontolégico (BUTLER, 2015).

Essa critica vai estar representada nos dias de hoje, quando valorizamos algumas
culturas em detrimento de outras, ou seja, o que vai estabelecer como as sociedades modernas
e ndo modernas, que tem ou ndo cultura. Aqui, por exemplo, situo a questdo dos indios e dos
africanos na sociedade brasileira de forma concomitante, o discurso da constru¢do nacional
como forma separatista de valores culturais hegemodnicos. Santos e Nunes (2003) destacam
que, com a modernidade, o conceito de multiculturalismo passou a ter abordagens das
ciéncias humanas e sociais para o campo transdisciplinar dos estudos culturais, para pensar a
cultura como fendomeno associado a repertorios de sentido, o que permitiu com que “a cultura
se tornasse assim, um conceito estratégico central para a definicio de identidade e de

alteridade no mundo contemporaneo” (SANTOS; NUNES, 2003, p. 28).

Os problemas identitdrios representam um outro aspecto importante do
multiculturalismo. A expressdo politica indenitdria tornou-se moeda corrente [...].
Ela significa as reivindicacdes de determinadas minorias para que sua especificidade
e sua identidade sejam reconhecidas e leis sejam criadas, podendo ir da simples
concessdo de direitos ou privilégios especiais até a concessio de formas de
autonomia politica e governamental (Andrea Semprini, 1999, p. 56).

Isso, todavia, tem tornado desafiante pensar, por exemplo, a existéncia distinta da
cultura no territério brasileiro frente ao reconhecimento dessa diversidade como nacional,
quando na verdade ainda existe uma heranca histérica (resultado de lutas entre grupos
antagdnicos) produzida pela hegemonia que acaba influenciando na ordem estrutural da

sociedade como um todo. Essas tensdes vao transparecer no ambito do préprio conceito, que o
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multiculturalismo seria antieuropeu, ou seja, visa substituir os valores e realizacdes da
civilizacdo ocidental, que promoveria desunido ou divisdo, ou ainda promoveria a autoestima
dos grupos inferiores e, por fim, que este mesmo conceito busca algo ‘puro’ para impor uma
linguagem politicamente correto (SANTOS; NUNES, 2003), no que cerne a aplicabilidade de
politicas de reconhecimento do estado.

Essas criticas sdo importantes para pensar também, o proprio modelo de Estado
nacdo- como sendo um produto monocultural e centralizado na Europa, que nunca foi visto
como anti-oriente, antiaméricas, antidsia ou antidfrica, ou seja, como sendo um modelo
inverso as praticas sociais de grupos ndo europeu. Para esses dois pesquisadores, o termo
multiculturalismo tornou geral uma forma de chamar as diferengas culturais em um contexto
transnacional e global. E a partir desta ordem que podemos pensar o quanto a negatividade do
africano, posteriormente, do homem negro na sociedade brasileira vai estar associada com
esse medo perverso e subjetivo dos dominantes. Eles acreditam que, construir um sistema
igualitario (na diferenca) € criar defesa para favorecer os grupos inferiores. Muito pelo
contrério, as versdoes emancipatorias do multiculturalismo baseiam-se no reconhecimento da
diferenca, do direito a diferenca e da coexisténcia ou constru¢do de uma vida em comum,

além as diferencas de varios tipos (SANTOS; NUNES, 2003).

Portanto, frente ao entendimento do conceito de multiculturalismo e os desafios
contemporaneos na sociedade brasileira, vejo a resisténcia vigente as politicas afirmativas, no
que toca a percep¢do negativa e histérica do homem negro na sociedade brasileira como um
desafio continuo. Como questdo, é, portanto, preciso entender os modos de pensar as acoes
afirmativas no Brasil frente a uma heranca negativa do sujeito negro? De que modo ela foi
construida? Como ela foi interpretada objetiva e subjetivamente na sociedade brasileira? Mas
antes, parto do pressuposto de que, a negacao dupla do homem negro no Brasil torna um tanto
quanto ambigua a interpretacdo das acdes afirmativas no ambito da subjetivacdo da lei,

enquanto politica inclusiva.

4.6 Por uma dialética critica da politica da A¢do Afirmativa no Brasil

Quero comecar a dizer que mais que uma critica, € uma reflexdo que me proponho
a fazer e tenho feito durante a minha estadia no Brasil, em particular em Sdo Luis do
Maranhao, sobre a questdo da a¢do afirmativa. Com isso, vale fazer uma retrospec¢do das

discussdes anteriores. Primeiramente, da dupla negacdo do homem africano e negro na
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sociedade brasileira, no processo da constru¢do do Estado-nacdo brasileiro, segundo, a
questao do ndo reconhecimento politico das diversidades étnicas na sociedade brasileira junto
ao projeto nacional. Desta feita, trago como base desta discuss@o a constru¢do das politicas
afirmativas no ambito juridico, politico e social.

A nocdo de igualdade é de extrema importincia para adjetivar o projeto
concernente a ‘Ac¢do afirmativa’, enquanto instrumento politico de alta relevancia na
constituicdo nacional. Assim, afirma o juiz Joaquim Barbosa Gomes (2005, p. 46) “ [...] esse
conceito de igualdade, que veio a dar sustentacdo juridica ao Estado liberal burgués, a lei deve
ser igual para todos, sem distingdes de qualquer espécie”, ou seja, essa lei ndo s6 possibilitou
uma igualdade dindmica para a sociedade, como tornou devidamente pesada e avaliada as
questdes de desigualdade social (GOMES, 2005). Assim apresenta Flavia Piovesan (2005),
trés vertentes concernentes a questao da igualdade. A primeira, ela chama de formal, baseada
numa igualdade sem distin¢@o para todos; a segunda, a igualdade material, correspondente ao
ideal de justica social e distributiva que estd baseada numa situagdo socioeconOmica e, a
terceira, igualdade material baseada na justica do reconhecimento indenitdrio. Foram essas
vertentes que, posteriormente, passaram a ser consideradas nas politicas sociais.

Segundo Gomes (2005), a essas politicas sociais, que nada mais sdo do que
tentativas de concretizacdo da igualdade substancial ou material € que vai se designar ‘Acao
Afirmativa’. Assim, a igualdade deixa de ser simplesmente um principio juridico e passa a ser
respeitado por todos os cidadios, tendo um objetivo constitucional dentro do préprio Estado,
mas o que, na verdade, ainda era opcional, ou seja, cabia ou cabe ao Estado tomar uma
posicdo sobre a implementagdo da lei. Gomes (2005) destaca que isso vai ser um fracasso nos
paises que por séculos, mantiveram grupos em situacdo de inferioridade humana, social,

politica e econdmica como no caso brasileiro. Ele (2005, p. 53) conceitua que,

[...] as acdes afirmativas podem ser definidas como um conjunto de politicas
publicas e privadas de cardter compulsoria, facultativo ou voluntario, concebidas
com vista ao combate a discriminagio ¥racial, género, por diferenca fisica e origem
nacional, bem como para corrigir ou mitigar os efeitos presentes da discriminacio
praticada no passado, tendo por objetivo a concretizacdo do ideal de efetiva
igualdade de acesso a bens fundamentais como a educacio e o emprego.

Deste modo, podemos observar que as acdes afirmativas tém como finalidade nao

apenas de coibir a discriminacdo do presente, mas sobretudo eliminar os efeitos persistentes

3 0 termo discriminagdo estd sendo usado a partir do entendimento da “distingdo, exclusdo, restrigio ou
preferéncia que tenha por objeto ou resultado prejudicar ou anular o exercicio, em igualdade de condicdes, dos
direitos humanos e liberdades fundamentais, nos campos politico, econdmico, social, cultural e civil ou em
qualquer outro campo. Logo, a discriminagdo significa sempre desigualdade” (FLAVIA PIOVASAN, 2005, p.
38).
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que demarcaram historicamente nas mentes, culturas e comportamentos na sociedade
brasileira e que tendem a perpetuar (GOMES, 2005). Esses objetivos, por sua vez, t€ém sido o
grande desafio na sua aplicabilidade, quando notamos uma diferenca desproporcional dos
grupos étnicos representados. Isso se d4 a partir de uma resisténcia e ndo reconhecimentos dos
grupos que historicamente foram injusticados e excluidos do quadro politico, econdmico e
social. O caso que tratarei aqui é dos negros especificamente, uma vez que existe uma
discussdo pertinente sobre a presenca das agdes afirmativas nas institui¢des publicas ou
privadas para ‘insercdo’ dos negros. A historiadora Celia Azevedo (2004) destaca dois
problemas importantes no que cerne a pauta da discussdo. A primeira estd baseada num olhar
de centralizarmos os grupos historicamente discriminados; o segundo, que para ela € o mais
grave, diz respeito ao sentimento de ‘guetizagcdo’ que tem acometido os beneficiados ou
indiretamente pelas politicas de acao afirmativa.

Isso, portanto, resultara na assimila¢do de trés enunciados absurdos. Em primeira
instancia, que as pessoas de ascendéncia africana ou aparéncia visivel africana constituem
uma raga; em segundo, e que tudo que as pessoas de ascendéncia africana fazem ou pensam €
de natureza racial e, por ultimo, que toda situagdo envolvendo pessoas de origem europeia ou
africana deve ser compreendida a partir das relagdes raciais (FIELDS, 1990 apud AZEVEDO,
2004). Ela percebe que a discussdo sobre as desigualdades sociais nos paises, cujos negros
foram desterrados e escravizados, no que toca as politicas de acdes afirmativas, foram
reduzidas a questdo racial. Como se percebe também na configuracdo do Estado-nag@o.

Para pensar este paradoxo € necessdrio levar em conta duas perspectivas
importantes que estdo pensando o racismo. De um lado, temos os universalistas, modernos,
que acreditam numa humanidade como parametro de medicao de igualdade, e, doutro lado, os
diferencialistas ou comunitaristas, que acreditam que € necessario que OS grupos sejam
reconhecidos a partir de suas identidades, sejam elas, étnico-racial, de género, dentre outras.
(WIEVIORKA 1994 apud AZEVEDO, 2004).

A primeira posi¢cdo define-se como um grupo anti-racismo universalista e acredita
que é a medida necessdria para a repressao ou coibir o racismo entre os diferentes grupos.
Para eles, essas medidas requerem de um tratamento idéntico para todos os individuos de
forma igualitaria (AZEVEDO, 2005), o grande problema deste paradigma € que busca tratar
grupos desiguais de forma igualitiria, como no caso dos brancos e negros na sociedade
brasileira. “A discriminac¢do ocorre quando somos tratados iguais, em situacdes diferentes; e

como diferentes, em situacgdo iguais” (PIOVESAN, 2005, p.38).
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A segunda posi¢do define-se por um anti-racismo diferencialista, que busca o
reconhecimento de particularismos sociais, culturais e étnicos e fundamenta-se em duas
proposi¢des, a primeira, que deve existir diferencas raciais, na medida que os grupos
estigmatizados interiorizam e promovem uma auto-declara¢do em termos raciais, a segunda
posicdo, afirma-se que o préprio racismo € diferencialista, sendo a sua tendéncia a de isolar ou
eliminar tudo o que possa alterar ou amargar a cultura dominante (AZEVEDO, 2005). Nota-
se aqui o quanto é importante a demarcacd@o da politica racial entre os grupos, como forma de
separar e distinguir os grupos, ou seja, uma politica separatista baseada na identidade grupal.

Os dois paradigmas, tanto o universalista como diferencialista, sdo
imprescindiveis para pensar a questdo das agdes afirmativas dos cidaddos negros na sociedade
brasileira, uma vez que acarreta consigo préaticas historicamente latentes e determinantes nas
relagdes dos negros e ndo negros. Primeiro, ao tratar de uma lei universalista, torna impossivel
pensar as diversidades sociais, culturais e civis que o Brasil historicamente vem construindo.
Ela ndo s6 incuba as particularidades dos grupos sociais como também nega as diferencas
construidas socialmente quando ndo respeita e ndo reconhece as diferencas como elemento
sine qua nom na constitui¢do da nacdo. Doutro lado, o paradigma se apresenta enquanto um
produto ideoldgico colonial e singular, construido em um determinado grupo que, por sua vez,
se encontra num tempo e lugar especifico. Isso, portanto, impossibilita no exercicio do
pensamento diversificado no que toca a demanda histérica e social que cada grupo detenha.
Reconhecer a humanidade como elemento essencial na construcio de uma identidade
universal requer de nds uma amnesia historica, coisa essa que € impossivel de ser feito.

Doutro lado, os diferencialistas assumindo as particularidades, reiteram consigo
de forma tautolégica uma esséncia identitdria, que possa limitar a complexidade das relacdes
sociais a ndo ser pela aceitacdo de um polo. Nessa aceitacdo polarizada, esta intrinseco nada
mais do que o reconhecimento historico de cada grupo ou individuo. Seria neste caso a
assimilacdo da negacdo constante do diferente. Parece contraditério, mas ndo, o exercicio da
constru¢do de uma identidade politica se dd na busca constante da afirmacdo de uma unidade,
ou seja, o exercicio em si de um discurso nacional e homogéneo no Brasil ou em outros
lugares, ela em si ja demonstra a diferenca. Assim sendo, a luta do grupo diferencialista é na
verdade a exteriorizacao desta ideologia politica que existe no discurso universalista.

Um exemplo concreto, diria que nenhuma pessoa reconhece melhor o seu nome se
nao for chamado, é no grito pelo seu nome que muitas das vezes percebemos a partir da nossa
existéncia. Isto quer dizer, quem necessita de uma homogeneidade nacional reconhece a

diversidade nela existente, por isso clama uma unidade concreta como forma de objetivacao
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desta. Mas, até aqui ndo resolvi ainda o grande problema desta dialética. Parto do pressuposto
que a politica, enquanto um campo estratégico para producdo de discursos praticos ajudar-me-
4 a pensar como o problema ndo estd necessariamente nos paradigmas, mas no modo pelo
qual a relacdo estabelecida durante a assimilagdo das diferencas tornou a lutas polarizadas.
Mas antes, vale descomplexificar esses dois paradigmas de acordo com o pesquisador Jacques
d’Adesky (2001).

A partir do modelo quadripartito de Pierre-André Taquieff, Jacques procura
desmistificar o pano de fundo que esses dois paradigmas apresentam. d’Adesky (2001)
observa a reflexdo fundada por Pierre Taguieff sobre o racismo e anti-racismo baseada no
estudo epistemoldgico a partir da contribuicdo dos bidlogos, geneticistas, filésofos e
antropologos como ponto de partida. Esse modelo por sua vez ndo demonstra um conceito
determinado para apreender a definicdo do que € racismo ou antirracismo, mas ajuda na
clarificacdo das dualidades que eles dispdem. Para o autor, “O racismo, enquanto definido em
relacdo a ideia de identidade coletiva ou a ideia de comunidade como fato e valor, € um
equivoco, pois tem, no minimo, dois sentidos distintos” (TAGUIEFF apud D’ADESKY,
2001, p. 25), tais como, racismo como nega¢ao da identidade e o racismo como denegacgdo de
humanidade. Para ele, o racismo é nada mais do que o gosto a diferenca de um grupo em

relac@o a outro, tornando assim a heterogeneidade dos homens como a base.

Assim sendo, destaca d’Adesky (2001) que, para Taguieff, essas duas defini¢des
resultaram em duas formas de compreender anti-racismo diferentes e mutuamente
irredutiveis. A primeira, entenderd o anti-racismo como defesa das identidades coletivas,
ameacadas ou desprezadas e a segunda, que compreenderd o anti-racismo como exigéncia de
uma humanidade comum. Deste modo, d’Adesky afirma que essas duas formas de defini¢ao
levaram Taguieff a apresentar uma distin¢@o tipico-ideal que qualifica o racismo em dois
grandes tipos.

Primeiro, o que ele designard de racismos universalistas, que se baseiam na
denegacdo da identidade de grupo e na afirmacdo da desigualdade e que podem ser de
assimilacdo ou de uniformizacdo dos grupos. Doutro lado, os racismos
diferencialistas/comunitarios que tornam absoluto a diferenciacdo, a separacdo, a expulsao,
até mesmo a eliminacdo dos grupos diferentes, estranhos, que ameacam a identidade
comunitdria propria (TAGUIEFF apud D’ADESKY, 2001). A partir das defini¢des, ele
apresenta as duas caracteristicas imprescindiveis que se encontram de forma latente nas duas

defini¢des.
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Para o racismo universalista, ele distingue em dois tipos como espiritualista,
baseado na concepg¢do evolucionista do processo indefinido da civilizagdo, alcancado pelas
racas ‘mais evoluidas’ e clamando a missdo civilizatoria das ‘racas superiores’. O que tornaria
impossivel pensar numa acdo afirmativa universalista e igualitiria, sem pensar o processo
histérico de cada grupo ou nas relacdes de poder entre eles. O outro tipo € o universalista de
tipo bioevolucionista ou biomaterialista, baseados na existéncia de ‘racas adiantadas’ e ‘racas
atrasadas’ no do processo evolutivo, que tornaria a acdo afirmativa universalista um modelo
positivo baseado na busca de melhoramento de certos grupos considerados inferiores.

Para o racismo diferencialista, ele apresenta também em dois tipos, como a
espiritualista, acreditam que cada raca ou etnia, cada nagdo ou cada civilizagdo encarna uma
categoria grupal sem comparagdo e imutdvel, neste caso, a acdo afirmativa deve ser uma
politica exclusivamente para os grupos lesados historicamente, e o racismo diferencialista de
tipo biomaterialista postula que as racas humanas sdo quase-especiais no sentido de um
zooldgico que veem o cruzamento como transgressao das racas. Ora, pensar este ultimo, por
sua vez, levar-nos a dizer que as politicas de acOes afirmativas ndo podem ser feitas de forma
relacional, o que enfraqueceria a propria luta dos grupos vulneraveis.

Assim sendo, como consequéncia destas defini¢des teremos, entdo, quatro tipos
ideais de anti-racismo. A primeira vai ser o anti-racismo universalista de tipo espiritualista
que consiste nos grupos que atualmente inferiores nao estdo destinados a permanecer na parte
de baixo, ou seja, prega o progresso para todos. O segundo, anti-racismo universalista de tipo
biomaterialista que postulam que unidade € fato, logo, o ideal é a assimilacdo universal da
raca mais avancada. O terceiro tipo de anti-racismo € o diferencialista de tipo espirito-cultural
que consiste na ordem da preservacao das identidades culturais, ou seja, do direito a diferenca.
Por ultimo, o anti-racismo diferencialista de tipo biomaterialista que estd voltado para a
exigencia de respeito as especificidades culturais que, por sua vez, ndo podem ser separadas
de suas esséncias (TAGUIEFF apud D’ADESKY, 2001). Observa-se de acordo com a
perspectiva de Pierre-André Taguieff que, “cada racismo tem seu ‘duplo’ anti-racismo e, que
cada tipo de anti-racismo leva a um tipo de racismo que critica, estigmatiza, denuncia
preferencialmente, e condena” (d’Adesky, 2001, p. 30).

A busca de uma unidade ‘desigual’ na sociedade brasileira limitou a discussdo
sobre a vulnerabilidade humana enquanto sujeitos negros e nao negros, assim & possivel
perceber isso em todo esse processo da edificacdo do projeto nacional. Mas sabe-se que o
problema vai além da demanda racial. Para chegarmos a um discurso positivo universalista e

diferencialista concomitante, de tal modo que os dois se tornam interdependentes, €&
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necessdrio pensar a vulnerabilidade a partir de uma perspectiva mais ampla e relacional, ou
seja, ndo precisamos primar por um problema como foi pensado o negro no passado
holisticamente. Nem pensar a A¢do afirmativa como algo voltado para o grupo vulnerdvel ou
lesado, mas pensd-la como um projeto para ambos 0s grupos.

O exercicio de romper com a vulnerabilidade se d4 nas diferencas e nas relagdes,
ndo existiria uma histéria negada de certos grupos se, doutro lado, ndo houvesse histérias niao
objetadas, assim afirma Judith Butler (2015), para entender que existe grupos precdrios basta
existir grupos ndo precdrios e a explicagdo delas s6 serd possivel no exercicio relacional.
Assim, penso que ndo se pode criar uma politica publica para os precdrios sem antes pensar
nos nao precérios, o exercicio relacional se da a partir desta simbiose ou dialogia social.

Caso ndo venha acontecer desta forma, acontecerd 0 mesmo que hd muito tempo
tem sido o grande problema social- o que normalmente designo como politica do isolamento,
cuja finalidade € de assimilar novamente o sujeito negro, gays, mulheres como ‘problema’ na
consolida¢do da unidade, e criar termos como ‘a minorias’ que s6 reduzem os grupos como
‘menos cidaddo’, ou ainda, apreender o ndo negro como sujeito ndo-problema. Assim afirma
Butler (2015, p. 31) ao dizer que, “a precariedade implica viver socialmente, isto ¢, o fato de
que a vida de alguém estd sempre, de alguma forma, nas maos do outro”. Nao podemos
pensar que o projeto de Acdo afirmativa € para grupos direcionados vulneravelmente, mas o
todo construto como parte do projeto, isto €, tanto os ndo precarios como 0s precarios.
Normalmente, o que acontece com os alunos que entram por meio das cotas sdo vistos como
precdrios (inferiores), o que torna a politica limitada enquanto um projeto nacional que
envolve um todo e que se prese na diferenciacdo. Existe um grupo lesado e ndo existe um
todo lesado, [,,,] “ A condi¢do precdria designa a condi¢do politicamente induzida na qual
certas populacdes sofrem com redes sociais e econdomicas de apoio deficientes [...]” (idem),
que vai estar presente no que a Butler designara de violéncia de Estado (BUTLER, 2015).

Quando pensamos na Acdo afirmativa como uma politica simplesmente para os
grupos em situacdo de vulnerabilidade a tornamos violenta no sentido de restringir ou excluir
os grupos ndo vulnerdveis e, voltamos no discurso da assimilacdo do problema. O problema
que deve ser resolvido ou medicalizado®*. Assim foi feito na época do projeto nacional no
Brasil e novamente as acdes afirmativas t€m reiterado a mesma coisa. Como exemplo, posso

dizer que hd séculos a gente vem medicalizando o sujeito negro isoladamente do que o

34Medicalizado- referente ao termo medicalizagio, que consiste no processo de tornar a vida humana na ordem
disciplinar e médica, como tem acontecido com os grupos vulnerdveis que sao pensados constantemente como
problemas (doengas) e que precisam ser curados.
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proprio sujeito racista, basta olharmos para as politicas afirmativas, todas direcionadas para
grupos em situacdo de precariedade. Isso implica que, a condicdo compartilhada de
precariedade significa que o corpo € constitutivamente social e interdependente (BUTLER,
2015, p.53). Rompendo com os paradigmas universais e diferencialistas na sociedade
brasileira como duas visdes antagonicas, ¢ imperativo entender de que modo esses paradigmas
se tornaram de alguma forma obsticulos na compreensdo das relacdes sociais historicamente
determinadas, s6 assim, portanto, a razdo de uso estratégico como politica social igualitdria se
tornard uma ferramenta importante na consolidacdo tanto dos precdrios como dos nao

precérios.
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5. CAPITULO: SOCIEDADE RACIALIZADA: REFLEXOES SOBRE A
CONSTRUCAO SOCIAL DA BRANQUITUDE E NEGRITUDE NA SOCIEDADE
BRASILEIRA

Em uma sociedade em que o racismo estd presente na
vida cotidiana, as instituicoes que ndo tratarem de
maneira ativa e como um problema a desigualdade
racial irdo facilmente reproduzir as prdticas racistas jd
tidas como “normas” em toda a sociedade.

Silvio Almeida (o que é racismo estrutural?)

A razdo disso ¢ que o ‘eu’ ndo tem historia propria que
ndo seja também a historia de uma relacdo-ou conjunto
de relacoes-para com um conjunto de normas.

Judith Butler (Relatar a si mesmo: critica da
violéncia ética)

Serd que ser negro ou branco na sociedade brasileira é igual como em outros
lugares do mundo? O que € ser negro ou branco no Brasil? Como € ser negro ou branco no
Brasil? Essas trés questdes apresentadas t€ém sido relevantes na constru¢do desta pesquisa
durante cinco anos de vivéncia em Sao Luis do Maranhdo. Busco, neste penultimo capitulo,
empreendé-las novamente a partir das teorias socioldgicas. Assim, apresento como proposta
refletir a construcdo social do sujeito negro e branco na sociedade brasileira, isto €, desde a
abolicdo do trabalho escravo até os dias de hoje. Entendo que a constru¢do do estigma racial
do homem negro na sociedade brasileira ndo se deu de forma holistica, portanto, € através da

relacdo deste com os outros que procuro empreender sociologicamente.

5.1 A histéria do ‘homem negro’ na sociedade moderna

Falar desse homem negro na sociedade moderna num pais cujos instrumentos
da colonizagao foram eficazes é, portanto, recorrer a historicidade. Para isso, busco durante a
elaborag@o entender o sujeito negro a partir de dois conceitos basicos, como a colonizacdo e a
colonialidade. Estes conceitos foram trabalhados por diversos autores em diferentes periodos
de tempo. Mas, nesta pesquisa, vou me ater apenas em alguns pesquisadores a exemplo de
Maldonado-Torres (2007) que diz, que o sujeito moderno colonizado, é nada mais do que o
resulto do colonialismo, que estd relacionado com um tipo de relacdo de poder entre povos e

nagdes, que se refere a uma forma de ser, conhecer as intersubjetividades da autoridade e que
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se articulam entre si, através do mercado capitalista *°e da ideia de raca, o que ele chamou de
colonialidade (TORRES, 2007).

No entanto, € através deste conceito de Nelson Maldonado-Torres (2007) que,
todavia, entende-se o0 homem negro como um produto da modernidade e do capitalismo.
Como afirma Mbembe (2014, p. 19) que, “o negro €, na ordem da modernidade, o Unico de
todos os humanos cuja carne foi transformada em coisa, e o espirito, em mercadoria - a cripta
viva do capital”. Esse negro €, no entanto, visto como resultado de uma construcao histérica
de lutas e resisténcias constantes com outros seres. Assim sendo, € através do contexto
relacional que analisamos o homem negro na sociedade moderna, sem, portanto, pensa-lo fora
do sistema de colonizag¢io/colonialidade.

Entre os meados do século XVIII a XIX, com o nascimento do mundo moderno,
muitos foram os debates sobre a questdo racial que foram surgindo como manutengdo do
proprio sistema colonial nas coldnias tanto africana como americana. Discussoes essas que fez
emergir 4 tona, segundo Mbembe (2013, p.25), “um paradoxo perverso, gerador de medos e
de tormentos, de problemas do pensamento e de terror, mas, sobretudo de infinitos
sofrimentos e, eventualmente, de catastrofes”. Ou como destaca Maldonado-Torres (2007, p.

131) que:

[...] fue nel contexto de esta masiva empresa colonial, la mas ambiosa en la
historia de la humanidad, que el capitalismo, una relacién econémica y social
ya existente, se conjugo com formas de dominacién y social ya centrales para
mantener y justicar el control sobre sujetos colonizados.

Veremos que varias formas da relagdo entre o sujeito colonizador e colonizado
por meio das questdes raciais, ou seja, a raca, todavia, se tornard um marcador importante de
separacdo e julgamento do cardter intelectual e moral entre os humanos. Neste contexto, a
raca passa a ser essa ficcdo util de manchar o outro diferente. Assim destaca Mbembe (2014)
que, a Africa, de um modo geral, era apresentada como simbolo acabado desta vida vegetal e
limitada- pelos ocidentais. E que, o negro, em particular, era exemplo total deste ser-outro,
fortemente trabalhado pelo vazio, e cuja negativa acabava por penetrar todos os momentos da
existéncia, como, a morte do dia, a destrui¢@o e o perigo, a inominavel noite do mundo. O que
podemos ver ainda nos dias de hoje, esse ‘outro-ser’ ainda ¢ visto ou apresentado a partir de
discursos negativos advento da eficdcia colonial.

Enquanto objetos de discurso e objetos do conhecimento, a Africa e o negro tém,

desde o inicio da época moderna, mergulhado, numa crise aguda, quer a teoria do nome quer

35 Para mais informagdo sobre a mercado capitalismo e raga, ler o livro do Capitalismo e escraviddo de Eric
Williams (2012).
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o estatuto e a funcdo do signo e da representacdo. Nestas fontes batismais da nossa
modernidade, pela primeira vez na histéria humana, o principio de raca e o tema com 0
mesmo nome foram instaurados sob o signo do capital, que ele diferencia, portanto, do trafico
negreiro e as suas institui¢des das formas autéctones de servidio (MBEMBE, 2014).

Portanto, apesar de se apresentar como denominador comum os conceitos de
colonizagdo e colonialidade concomitantemente com o mundo moderno, que visou reforgar a
ideia de ‘racga’, ¢ importante observar a relacdo entre modernidade e colonizagdo como dois
momentos interdependentes, mas vale reforcar que este processo nao foi continuo e tinico em
todas as regides, ao contrério, ele se deu de forma diferenciada, uma vez que cada coldnia era
uma coldnia diferente e que as relacdes de poder existentes nestes lugares se deram de forma
especifica.

O que € ser negro na sociedade brasileira? Como lidar com uma cor cujo histdrico
foi estigmatizado durante séculos como algo associado as coisas malignas ou inferiores?
Entendo que, ao falarmos do homem negro na sociedade brasileira, ndo podemos olvidar de
dois pontos fundamentais que, direta ou indiretamente, tiveram um grande impacto na vida
deste individuo negro (a). O primeiro, concernente a questdo colonial e o segundo, ligado as
mudancas e transformacdes, assim, designadas como periodo Moderno.

A colonizacdo, sendo este processo de exploracdo de terras habitadas ou ndo
por pessoas de outras regides com fins politicos e econdmicos, levou a condi¢do em que
milhares de africanos (as) foram desterrados a for¢a de seus proprios territdrios “[...]
transplantados como escravos para a América viram a sua vida e o seu destino associar-se a
um terrivel sistema de exploracao [...]” ( FERNANDES, 2008, p. 27). Hoje, vemos tanto no
Brasil como em outros paises do mundo um nimero elevado da populacdo negra oriunda do
continente africano. Descolados de suas terras, estes foram submetidos a trabalho for¢ado
durante séculos, tratados de forma analoga ao tratamento ainda hoje dado a muitos animais. O
que nos preocupa atualmente ndo é simplesmente a condicdo a que os homens e mulheres
negros foram submetidos, mas também a durabilidade do processo como um todo e os seus
efeitos.

Consequentemente, os negros nos dias atuais ainda vivem tramas coloniais que
objetiva ou subjetivamente estdo cada vez mais presentes nas estruturas sociais coexistentes a
eles. Assim refere Fernandes (2008), que este processo se perpetuou de forma renovada
mesmo apds aboli¢do. Ora, o que era um projeto econdmico e politico se tornou um problema
estrutural com as mudancas ou transformacdes sociais na sociedade brasileira. A

colonialidade, conceito elaborado por pesquisadores latino-americanos, traduz muito bem a
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realidade da comunidade negra em diversas partes do mundo. Se antes o problema era
econdmico e politico, hoje, o problema estd atrelado ao modo de ser, saber e poder
estabelecido na sociedade moderna. Destarte “A sociedade brasileira largou o negro ao seu
préprio destino, deitando sobre seus ombros a responsabilidade de se reeducar e de se
transformar para corresponder aos novos padrdes [...]” (BASTIDE; FERNANDES, 2008, p.
35), ou ainda, como destaca também Neusa Sousa (1983, p. 19), “a sociedade escravista, ao
transformar o africano em escravo, definiu o negro como raga, demarcou o seu lugar, a
maneira de tratar e ser tratado.”

Para este conceito, € importante aqui apresentar as contribui¢des de Patricia Villen
(2013) presente no texto Amilcar Cabral e a critica ao colonialismo. Este livro tem um
capitulo especifico, no qual a autora apresenta 0 modo de estruturacdo de opressao racial na
colonia de exploracdo portuguesa, a partir de dois tipos ou modelos, os quais diferencia entre
o modelo de exploracio e de povoagdo. Os casos de Angola, Brasil, Cabo Verde e
Mocambique seriam de povoacdo, por exemplo.

Segundo a autora, este modelo visava constituir no territorio “descoberto” uma
sociedade parecida com a europeia, ou seja, construir um novo mundo, uma sociedade que
lhes oferecesse garantias que no continente de origem ja ndo lhes eram dadas.  Esse tipo de
colonizagdo observa-se que nao sé demarcou o territério alheio como também negou as
pessoas encontradas nestas terras. O que por sua vez tornou o processo, determinado a
totalidade das caracteristicas da estrutura econdOmica, sociocultural e politica, que se
desenvolvia ao longo dos séculos nesses territérios (VILLEN, 2013).

Assim sendo, veremos que nao hd como esconder o fato histérico de que o
preconceito baseado na cor da pele e a discriminacdo racial, funcionam por longos séculos
como principal instrumento de legitimag@o nas coloniais portuguesas. O dominio pela raga
branca e isolamento dos colonizados “ndo brancos” era, portanto, o modelo social fundador
do equilibrio artificial e injusto das relagdes raciais no seio da sociedade colonial portuguesa.
De tal modo que Bastide e Fernandes (2008) refor¢cam, ao perceberam durante pesquisas em
Sdo Paulo (Brasil), que a escravidao era demarcada culturalmente pela cor da pele, como
também veremos no estatuto sobre como se tornar um assimilado na coldnia portuguesa, tema
da dissertacao de Washington Nascimento publicada na Universidade de Sdo Paulo no ano de

2013, em que competia aos pretendentes a assimilados:

1) Ter abandonado inteiramente os usos e costumes da raca negra (indigena);

2) Falar, ler e escrever corretamente a lingua portuguesa;

3) Adotar a monogamia;

4) Exercer profissdo, arte ou oficio compativel com a civilizacio europeia, ou ter
rendimentos que sejam suficientes para prover aos seus alimentos,
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compreendendo sustento, habitacdo e vestudrio, para si e sua familia (Diploma
Legislativo, 1931).

A ideia de modernidade como sendo outro conceito importante para se pensar,
ndo sO a partir das transformagdes em termos tecnoldgicos da época, como também através
das mudancas que ocorreram nas formas relacionais dos individuos. Vejamos que alguns
paises colonizadores, na Europa, exceto Portugal, buscaram, entdo, com o avango das
tecnologias, abolir o trafico de escravo e a mao de obra escrava nas suas respectivas coldnias.
Isso vai acontecer de forma totalmente diferente no Brasil. A resisténcia a abolicdo se dava,
primeiramente, na auséncia de meios tecnolégicos avangados em grande escala, o que, por sua
vez, tornava o processo escravocrata o meio de producdo de massa dos grandes proprietarios.
Houve a resisténcia dos senhores aceitarem os sujeitos em situagdo de escraviddo, deixando-
os ndo suscetivel a participar na sociedade ndo mais como mercadoria. Ora, se de um lado
temos a negacdo do outro enquanto ser humano, doutro, temos o ‘outro’ enquanto maquina

humana fruto do processo colonial.

A lei da Aboli¢do do cativeiro ndo fez sendo acelerar a decomposi¢do do
trabalho escravo, [...]. Por fim, a desorganizac¢do do trabalho servil atingiu
tais proporcdes, que os proprios foragidos se ofereciam por iniciativas
pessoal nas fazendas das redondezas [...] as pessoas de cor ndo participam,
em regra, nem nas garantias proporcionadas pelos servicos bem remunerados
ou alguma representacao social, [...] ( BASTIDE; FERNANDES, 2008, p.
69-77).

E importante aqui destacar a reflexdo de Giddens (1991). Ele percebe que muitos
autores insistem em fazer essa divisdo para explicar a modernidade, isto é, entre a dicotomia
moderno e tradicional. Ele vé as duas categorias como algo que coexistem
concomitantemente, observando através da reflexdo interativa. O que ele vai denominar de
monitoramento reflexivo da acdo. A questdo que colocamos é o seguinte: como a teoria da
reflexdo do monitoramento de Giddens pode contribuir para pensar esse sujeito negro ou
branco na sociedade brasileira?

A tradicdo ¢ um modo de integrar a monitoracdo da acdo com a organizacao
tempo-espacial da comunidade, ou seja, pensar a tradicdo e a modernidade € preciso
relacionar sempre a questdo do tempo e o espagco de um determinado grupo. Esse
descompasso pode ser visto nas sociedades colonizadas de forma desproporcional ao modelo
global. Para compreender a tradicdo como distinta de outros modos de organizar a acdo e a
experiéncia, é preciso penetrar no espaco-tempo de maneira que s sdo possiveis com a
intervencdo da escrita (GIDDENS, 1991). Nesta ordem de ideia, € que me baseio para

elaborar a reflex@o sobre a modernidade nos paises colonizados.
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Guiddens (1991) destaca que, na medida em que a capacidade de ler e escrever
sdo monopodlios de poucos, a rotinizacdo da vida cotidiana permanece presa a tradicdo no
antigo sentido, ou seja, ndo se sanciona uma prética por ela ser tradicional; a tradi¢do pode ser
justificada, mas apenas a luz do conhecimento, o qual, por sua vez, ndo é autenticado pela
tradicdo. Assim também € visivel ndo s6 com o reconhecimento dos saberes tradicionais
legitimos e ndo legitimos durante o processo de coloniza¢do. Com a chegada da modernidade
veremos a eficdcia destes habitos a se estruturarem nas sociedades colonizadas.

Neste ponto, a refletividade da vida social moderna consiste no fato de que as
préticas sociais sdo constantemente examinadas e reformadas a luz de informacdo renovada
sobre estas praticas, alterando assim constitutivamente seu cardter (GIDDENS, 1991).
Doravante, o que se questiona € se de fato, a inclusdo e a exclusio das praticas, uma vez que
sempre existe uma forma hierdrquica de classificacdo praticas culturais. Entendo que, para
analisar a constru¢do do homem negro ou branco na sociedade brasileira temos sempre que
levar em conta estes dois pontos de forma interdependente, ou seja, ndo podemos pensar a
colonizagdo atualmente sem levar em conta as mudancas da modernizagdo institucional na
sociedade brasileira.

Notem que a abolicdo da escraviddao no Brasil além de se dar tardiamente, ocorreu
de forma unilateral, uma vez que com a abolicdo ndo se aceitou o homem negro como parte
da sociedade brasileira. Aboliu-se o trabalho escravo e ndo se criou politicas de inser¢do no
mercado de trabalho, criou-se escolas, mas ndo se criou politicas publicas para os filhos de
pessoas escravizadas fazerem parte delas, se criou hospitais, mas ndo se destigmatizou o
quadro racial da saide. Em contrapartida, criaram-se forcas repressivas em massa nos espacos
onde os povos negros habitavam como forma de controle e exterminio destes. Assim
apresenta Florestan Fernandes (2017), ao destacar dois pontos importantes no que toca a
situagdo do homem negro na sociedade brasileira. Primeiro, a mais importante de todas,

segundo ele esta:

[...] [n]a configuracdo do protesto negro no contexto histérico do ultimo quartel do
século XX. Depois de algumas arrancadas audaciosas e incompreendidas,
principalmente nas décadas de 1920 a 40, o negro aceitou a tatica do que parece ser
o ‘caminho vidvel’ e ‘mais facil’: o da infiltracdo individual, das compensacdes
pessoais, que simplifica as coisas e revela que ‘ o negro de alma branca’ é tdo
competente quanto qualquer outro nacional ou estrangeiro. Essa tdtica, segundo ele,
¢ suicida, no plano coletivo: ela pressupde a acefalizacdo da populacdo negra. A
segunda contribui¢do se vincula ao uso sem restrigdes do conceito de genocidio
aplicado ao negro brasileiro. Da escraviddo, no inicio do periodo colonial, até os
dias que correm, as populagdes negras e mulatas t€ém sofrido um genocidio
institucionalizado, sistemdtico, embora silencioso (FERNANDES, 2017, p. 18-19).
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Entender esses dois pontos apresentados pelo Fernandes (2017) nos ajuda a
compreender melhor o fracasso da aboli¢do do trabalho escravo e a negacdo deste negro. Ja
que o liberto poderia ser considerado cidadao tanto por nascimento quanto por naturalizacao,
mas, 0 que aconteceu é que as mesmas leis criadas os restringiram de participarem em
atividades politicas e publicas (BASTIDE; FERNANDES, 2008). Portanto, quero aqui
demonstrar que € importante destacar que ao trabalharmos o que € ser negro ou branco na
sociedade brasileira deve-se levar em conta duas questdes, a da colonialidade e da
modernidade paralelamente, como questdes interseccionais para compreender as sociedades

colonizadas.

5.2 Por uma teoria racial e sobre ragca na sociedade moderna

Foi a partir do século XVIII a XIX que novas teorias sobre a ragca passaram a
surgir como forma de retroalimentar o sistema colonial. Teorias essas introduzidas em
tendéncias cientificas da época. O positivismo, o evolucionismo e o darwinismo tiveram um
papel importante na constru¢do ou na idealizagdo do conceito de raca na modernidade. Como
afirma a historiadora Lilian Schwarz (1993) no seu livro ‘O espetdculo das racas: cientistas,
instituicoes e questdo racial no Brasil que, os tedricos raciais do século XIX referiam-se
constantemente aos pensadores do século XVIII, mas ndo de maneira uniforme.

Enquanto a literatura humanista e, em especial Rousseau, apareciam como seus
principais antagonistas- em defesa da no¢do de uma humanidade una, isto é, ja no século XIX,
autores como Buffon e De Pauw eram apontados como grandes influéncias quando se tratava
de justificar diferencgas essenciais entre os homens. A época das grandes viagens inaugura um
momento especifico na historia ocidental, quando a percep¢ao da diferenga entre os homens
torna-se tema constante de debate e reflexdo, isto €, através de conquistas de terras
desconhecidas que levava a novas concepgoes e posturas (SCHWARZ, 1993).

Ainda de acordo com Schwarz (1993) o conceito-chave na teoria humanista de
Rousseau, a ‘perfectibilidade’ resumia- conjuntamente com a ‘liberdade’ de resistir aos
ditames da natureza em torno de uma especificidade propriamente humana. De modo que
afirma Quijano (QUIJANO apud MALDONADO-TORRES, 2007, p. 132) a partir do artigo
de Maldonado —Torres, quanto ao conceito de colonialidade do ser, “un rasgo caracteristico de
este tipo de classificacion social consiste en relacidon entre sujetos no es horizontal sino

vertical.” O que indica através de uma analise critica a percepcao filoséfica ocidental de se
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autorrepresentar como sujeito omnisciente e central na relagdo com outros sujeitos que,
portanto, na verdade, deve ser analisado através da relacdo sem hierarquia.

Essas teorias, posteriormente, vao aparecer no século XIX a partir de outros
discursos, porém herdeira de uma visao tradicionalmente humanista. Com a revolugao
francesa no século XVIII, emergem novas reflexdes sobre a diversidade através dos politicos
na época, que vao pensar a humanidade enquanto totalidade. Sendo assim, a igualdade de
principios era inscrita na constituicao das na¢des modernas, delegando-se as ‘diferencas’ um
espaco ‘moralmente neutro’ (SCHWARTZ, 1993).

Virios pensadores corroboraram com esse tipo de visdo mais negativa da Africa e da
América Latina. Mas dois merecem uma aten¢ao maior, Buffon com sua tese da ‘infantilidade
do continente’, e De Pauw com a teoria da ‘degeneracdo americana’. Assim, apesar de a
unidade do género humano permanecer como postulado, Buffon, que um agudo senso de
hierarquia aparecia como novidade. Por meio da obra desse naturalista, observa-se que uma
concepgdo étnica e cultural estritamente etnocéntrica delineava-se.

O debate se vé realmente polarizado com a introdu¢do da nocao de ‘degeneragado’,
utilizada pelo jurista Cornelius de Pauw. Pois, entdo, € visto a partir desses dois pesquisadores
que acreditavam que os povos africanos e os indios americanos ndo eram apenas ‘imaturos’
como também ‘decaidos’. Com efeito, o termo raca ¢é introduzido na literatura mais
especializada em inicios do século XIX, por Georges Cuvier, inaugurando a ideia da
existéncia de herancas fisicas permanentes entre os vdrios grupos humanos. Ou seja, delineia-
se a partir de entdo, certa reorientacdo intelectual, uma reacdo ao iluminismo em sua visao
unitdria de humanidade, cujo novo suporte intelectual concentra-se na ideia de raca, que em
tal contexto cada vez mais se vivia (CHARTZ, 1993).

O filosofo ganés Kwame Anthony Appiah (1997) a partir de estudo sistematizado
sobre a problemadtica das teorias raciais, apresenta algumas doutrinas com caracteristicas
especificas, as quais ele buscou articular a partir de trés perspectivas crucias. A primeira
doutrina € a visdo a qual ele chamou de ‘acialismo’. Para ele, existem caracteristicas
hereditdrias, possuidas por membros de nossa espécie, que nos permitem dividi-los num
pequeno conjunto de ragas, de tal modo, que todos os membros dessas racas compartilham
entre si certos tragos e tendéncias que eles ndo t€ém em comum com membros de nenhuma
outra raca, ou seja, faz parte do teor do racialismo que as caracteristicas hereditdrias esséncias
das ‘ragas do homem’ respondam por mais do que as caracteristicas morfoldgicas visiveis,
como, cor da pele, tipo de cabelo, feicdes do rosto, com base nas quais formulamos nossas

classificacdes informais.



85

O racialismo ndo € uma doutrina que tenha que ser perigosa, mesmo que se
considere que esséncia racial implica predisposi¢cdes morais e intelectuais. Desde que as
qualidades morais positivas se distribuam por todas as racas, cada uma delas pode ser
respeitada, pode ter seu lugar ‘separado, mas igual’. O que, de fato, ndo aconteceu durante
todo esse processo relacional entre povos ou grupos diferentes. O racialismo, entretanto, é
um pressuposto de outras doutrinas que foram chamadas de ‘racismo’, e essas outras
doutrinas tém sido, nos ultimos séculos, a base do sofrimento humano e a fonte de inimeros
erros morais (APPIAH, 1997).

Appiah (1997, p. 33) destaca, entdo, uma dessas doutrinas como ‘racismo
extrinseco’. Os racistas extrinsecos fazem distingdes morais entre os membros das diferentes
racas, por acreditarem que a esséncia racial implica certas qualidades moralmente relevantes,
como, por exemplo, a honestidade, a coragem ou a inteligéncia de alguém, seja este, indio,
africano, americano ou asidtico. Outro conceito que ele apresenta é, o de ‘racismo intrinseco’.
Para ele, os racistas intrinsecos sdo pessoas que estabelecem diferencas morais entre membros
das diferentes racas, por acreditarem que cada raca tem um status moral diferente,
independentemente das caracteristicas partilhadas por seus membros. Ou seja, para Appiah,
nenhuma quantidade de provas de que um membro de outra raga é capaz de realizacdes
morais, intelectuais ou culturais, ou de que tem caracteristicas que, em membros de sua
propria raca, haveriam de torné-lo admirdvel ou atraente, serve de base para tratar essa pessoa
como ele trataria os membros similarmente dotados de sua prépria raga. Portanto, acreditamos
que essas teorias por mais que tenham sido desenvolvidas nos séculos anteriores ainda estdao

muito presentes nos nossos dias.

5.3 A construgdo social da raca na sociedade brasileira

Falar de negro na sala de aula no Brasil nos séculos XIX e XX era quase um
sonho. Devido ao processo de colonizacio do continente africano durante séculos, um
conjunto de povo oriundo do continente africano foi desterrados por fins econdmicos e
politicos para servir as coldnias Europeias. Muitos deles marcados por adjetivos pejorativos e
tratados como objetos. Estes foram trazidos a América com o propdsito de se tornarem
homens novos. Se o roteiro destes itinerarios era tdo dificil, quanto a separagdo dos seus
familiares e lagos construidos nas suas terras de origem, o desembarque nas terras alheias e

vazias de esperanca era quase morte viva para aqueles homens e mulheres. Essa historia até os
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dias de hoje deixou marcas de forma consciente ou inconsciente na memoria dos negros em
vérios paises do mundo, os quais eles se encontram hoje.

Os negros oriundos da Africa foram negados mais uma vez de forma
constitucional. Quando a sua liberdade noutra hora afirmada legal, mas a sua utilidade
enquanto cidaddo®® estava restrita ou quase inexistente nas politicas institucionais do pafs.
Essas e outras experi€ncias do africano e dos seus descendentes deixaram legados que até os
dias atuais, de forma explicita ou implicita, observamos nas relagdes psicoldgicas e sociais
destes individuos. A pessoa negra traz do passado o estigma de ser um objeto de uso como
instrumento de trabalho e tem de lidar, no presente, com a constante discrimina¢do racial e,
mesmo sob tais circunstancias, tem a tarefa de construir um futuro promissor (FERREIRA;
CAMARGO, 2013). E de fato desse passado cruel, que o presente ainda vive nas escolas,
hospitais, nas ruas, nas igrejas, nos governos, etc. Outros preferem simplesmente, associd-los

as questodes culturais. Como escreve Darcy Ribeiro (1995, p.117) que,

[...] essa parca heranca africana - meio cultural e meio racial-, associada as crengas

indigenas, emprestaria, entretanto a cultura brasileira, no plano ideoldgico, uma
singular fisionomia cultural. Nessa esfera é que se destaca, por exemplo, um
catolicismo popular muito mais discrepante que qualquer das heresias cristds tdo
perseguidas em Portugal.

Isso por sua vez vem e tem abalado aquilo que é o desempenho do homem negro
quando se confronta com a mesma realidade numa sociedade em que a diferenca e a
diversidade ndo sdo apreciadas com respeito. Ainda mais, quando os diferentes t€ém que
partilhar os mesmos espacos sociais. Sendo assim, a crise comeg¢a quando o conforto do “eu”
com o “outro” que, constantemente, estiveram em espagos sociais aceitos sdo colocados
juntos com os mesmos privilégios.

Para o antropdlogo congolés Kabengele Munanga (2012, p. 10), o racismo a
brasileira, como os demais racismos que se desenvolveram em outros paises, tem sua histéria
diferente da dos outros e suas peculiaridades. Entre estas, continua ele, podemos enfatizar
notadamente o significado e a importancia atribuidos a miscigenacdo ou mesticagem no
debate ideolégico-politico que balizou o processo de constru¢do da identidade nacional e das
identidades particulares. Neste encontro de ideias, a miscigenacdo, um simples fendmeno
bioldgico, recebeu uma missdo politica da maior importancia, pois dela dependeria o processo
de homogeneizacdo bioldgica da qual estd sujeita a construcdo da identidade nacional
brasileira. Nesse contexto que foi cunhada a ideologia do branqueamento, peca fundamental

da ideologia racial brasileira, pois acreditava-se, que gragas ao intensivo processo de

36 Trato de uma época em que o negro e o indio ndo eram considerados cidaddos durante o império Portugués no
Brasil.
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miscigenacao, nasceria uma nova raca brasileira, mais clara, mais arianizada, ou melhor, mais
branca fenotipicamente, embora mestica genotipicamente.

Como todas as ideologias, o branqueamento precisaria ser reproduzido através dos
mecanismos da socializacio e da educacio (MUNANGA, 2012). E importante entender o
papel das institui¢des na vida dos individuos, no que toca a constru¢do de um modelo social
qualitativo para a sociedade que todo Estado deseja. Para Mary Douglas (2007, p. 20-21) os
individuos sdo nada mais do que resultado das institui¢des. Existe uma relagdo entre a mente
do individuo e a institui¢do, o individuo é nada mais do que produto das instituicdes. E a
partir da experiéncia destes nas instituicdes que ajuda a compreender a atuacdo do negro nos
espacos sociais.

Neste sentido, que entendemos a razdo de uma maioria branqueada nos espagos
escolares, que inconscientemente, ndo apenas interfere no processo de constru¢do da
identidade do ser negro individual e coletivo, como também na formacdo da autoestima
geralmente baixissima da popula¢do negra e na supervalorizacdo idealizada da populagdo
branca. S6 entendendo a historicidade da constru¢do da identidade nacional brasileira através
da categoria racial que, por sua vez, culminou nesta experiéncia que o homem negro tem tido
até os dias atuais (MUNANGA, 2012).

Sobre os estudos da mesticagem Iray Carone (2012, p.13) afirma que, sem divida
esses estudos tiveram suas precedentes histéricas nas antropologias de Nina Rodrigues e
Gilberto Freyre, mas proporcionaram um avango significativo na visdo de conjunto da falsa
democracia racial brasileira. Um dos elementos mais intrigante dessa nova interpretacdo da
realidade racial brasileira, ja descolada da visdo luso-tropicalista de Gilberto Freyre, era o
conceito de ideologia do branqueamento. O branqueamento, segundo ela, poderia ser
entendido, num primeiro nivel, como o resultado da intensa miscigenacdo ocorrida entre
negros e brancos desde o periodo colonial, responsivel pelo aumento numérico
proporcionalmente superior dos mesticos em relacdo ao crescimento dos grupos negros e
brancos na composic¢ao racial da populacio brasileira.

Sendo assim, a miscigenacao entre negros € brancos, exaltada por Gilberto Freyre
como um embrido da ‘democracia racial’ brasileira e base de nossa identidade nacional -
‘povo mestico’, ‘moreno’- foi parte da escraviddo colonial. Esses argumentos pro-
branqueamento procediam, segundo ela, de modo geral, de uma adaptagdo brasileira da ‘teoria
cientifica’ de Joseph Arthur Gobineau. O racismo de Gabineau estava fundado numa visao
poligenista da humanidade e condenava o cruzamento inter-racial, que teria como

consequéncias a perda da pureza do sangue da raga branca e superior e a producdo de seres
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inférteis e incapazes- os sem raca, que viriam a comprometer o potencial civilizatorio de
Nnosso povo.

Diante do racismo ortodoxo de Gabineau que, a elite abolicionista, composta,
sobretudo, de juristas e médicos, ficou extremamente dividida entre condenar a mesticagem
ou adaptar o discurso racista a realidade social do pais. Foram, entdo, os juristas positivistas
brasileiros, que constituiram uma nova ordem de argumentos baseados na chamada ‘lei dos
trés estadios’, de Augusto Comte. Outra linha de argumentacdo em defesa do branqueamento
se fundamentava no pensamento liberal a favor da modernizacdo industrial do Brasil e da
imigracdo de mao de obra europeia. Desde o periodo anterior a Aboli¢cado, ja havia defensores
da vinda de trabalhadores europeus para o desenvolvimento econdémico do pais, ndo s6 com
produtividade maior da mao de obra europeia com relacdo a mao de obra negra escrava.

Portanto, vamos ver no Brasil que a ideologia do branqueamento era uma espécie
de darwinismo social, que apostava na sele¢cdo natural em prol da purificacdo étnica, na
vitéria do elemento branco sobre o negro com a vantagem adicional de produzir/ pelo
cruzamento inter-racial, um homem ariano plenamente adaptado as condi¢Oes brasileiras
(CARONE, 2012). Ora, se nos periodos pré e pds-abolucionistas, a ideologia do
branqueamento parecia corresponder as necessidades, anseios, preocupagdes € medos das
elites brancas, hoje ganhou outras conotagdes, adotando um discurso, que atribui aos negros o
desejo de branquear ou de alcancar os privilégios da branquetude por inveja, imitacdo e falta
de identidade étnica positivista.

Para isso, é preciso que entendamos primeiro a constru¢do das posicoes
ideoldgicas sobre a raga, s6 assim compreenderemos melhor o discurso racial ou esse homem
negro no contexto socio histérico. Falar da construcao social do individuo negro ou branco na
sociedade brasileira nos remete a pensar logo a categoria ‘raca’ como um divisor de dguas na
nesta organizacao social, desde a chegada dos primeiros navios negreiros. Mais do que tratar
sobre a racga, gostariamos de entender o processo de construcdo e estratificacdo social dos
individuos negros ndo Brasil. Partimos do pressuposto de que ninguém nasce negro>’ e nem
branco. Ambas categorias sdo modos de classificacdo social dos individuos ou grupos. Assim
sendo, compreendemos que todo processo de estratificacdo ou classificacdo entre estes
envolve lutas de poder. E, portanto, através destas tensdes constantes do negro e do branco

que buscamos perceber o processo social desta classificacao.

37 A categoria ‘negro (a)’ neste artigo estd sendo usado para nos referirmos a todas aquelas pessoas classificadas
pelo Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE) como ‘pretas’ e ‘pardas’, classificagdes consideradas
construgdes sociais, € nao bioldgicas.
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E imprescindivel destacar também, que a chegada dos negros no Brasil, como em
outras partes do mundo, foi tdo violenta que até os dias atuais deixaram marcas visiveis e
invisiveis nestes individuos, ontem, desterrados de seus lugares de origem e em seus
descendentes. O deslocamento do negro é um dos fendmenos mais concretos que podemos
observar na sociedade brasileira. Hoje, por exemplo, vivemos uma negacdo constante da
forma de ser, saber e poder do individuo negro. A cultura negra hd séculos vem sendo negada
na esfera institucional da sociedade brasileira. Quando aceita, esta é segregada em forma de
reparo de danos. A questdo da cor, mais uma vez, vem a tona. Se o problema foi a cor e
continua sendo a cor, por que ndo combater o problema de maneira geral?

Ora, vimos uma simples convengao histérica e linchamento ontolégico do homem
negro em situagdo de escravizado em diversas partes do mundo. A cor preta foi estigmatizada
ao ponto deste nao se reconhecer além de si mesmo, a nao ser pela sua propria cor. Por isso,

entendo o processo de construcdo e legitimagdo da cultura racial®®

brasileira passa por de
estratificacdo exorbitante de classificacdo. A questdo €: como se deu este processo de
classificacdo racial?

Nesta ordem de ideias, retomamos a contribuicdo do socidlogo francés, Pierre
Bourdieu na sua intitulada obra “Distin¢cdo: critica social do julgamento (2008) para analisar
o processo de constru¢do e estratificacdo racial na sociedade brasileira. Nesta obra é
importante entender a riqueza tedrica quanto ao processo de construgdo sistematica dos
gostos. Ninguém nasce gostando, o gosto €, na verdade, uma construcdo social (BOURDIEU,

2008). De tal maneira que deduzo neste trabalho que ninguém nasce ndo gostando do outro

através da cor, género ou classe:

O gosto classifica aquele que precede a classificag@o: os sujeitos sociais distinguem-
se pelas distingdes que eles operam entre o belo e o feio, o distinto e o vulgar; por
seu intermédio, exprime-se ou traduz-se a posi¢do desses sujeitos nas classificacdes

objetivas (BOURDIEU, 2008, p. 13).
Desta, busco entender a concepcdo de habitus®®, para compreender melhor o
processo de classificagdo dos gostos entre os grupos (raciais) diferenciados. No Brasil a cor

da pele se torna, entdo, um marcador importante no processo de construcdo das relacdes

3 O termo “cultura racial”, usamos neste trabalho, para designar ‘habitus’ compartilhados por individuos ou
grupos, consciente ou inconscientemente, sobre a linguagem racial como modo de classificacdo e
desclassificac@o do outro diferente.

39 Para Pierre Bourdieu, habitus € o que faz com que o conjunto das praticas de um agente- ou do conjunto dos
agentes que sdo o produto de condicdes semelhantes- sejam sistemdticas por serem o produto da aplicacdo de
esquemas idénticos- ou mutuamente convertiveis-e, a0 mesmo tempo, sistematicamente distintas das praticas
constitutivas de um outro estilo de vida. (BOURDIEU, 2008, p.163)
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sociais (BASTIDE; FERNANDES, 2008), assim sendo, é importante apropriar seu arcabouco
tedrico em busca de apreender melhor a cultura racial na sociedade brasileira. Seria tdao
reducionista dizer que a sociedade brasileira € racista, quando, na verdade, existe um processo
de constru¢do de habitus herdados desde o periodo colonial entre os grupos diferenciados.
Esses comportamentos se ddo desde o periodo colonial na relacdo entre o sujeito escravizado
e o senhor (colonizador). A relacdo do negro e do branco no Brasil se d4 a partir da hierarquia
senhor e escravo, ou seja, o sujeito negro estava para o branco como uma coisa.

Essa relacdo por sua vez estava baseada em trés aspectos comportamentais, como,
a lealdade do sujeito negro escravizado ao branco (senhor), na precisdo do negro na hora da
labuta e na obrigacdo independentemente da condicdo fisica ou psicologica (BASTIDE,;
FERNANDES, 2008), esses aspectos comportamentais perpetuaram e criaram marcas
psicossociais nos dias atuais, nas relagdes entre ambos. Como resultado, com a aboli¢do aos
negros ainda eram negados os direitos civis na sociedade brasileira.

A nossa pretensdao € observar esses dois tipos de racializacdo através das
mudancas e das transformacOes sociais na sociedade brasileira. Diferente da perspectiva
bioldgica ou genética defendida por varios autores sociais. Como no caso do diretor do jornal
Nacional da TV Globo, Ali Kamel (2006), no seu livro intitulado “Ndo somos racistas: uma
reacdo aos que querem nos transformar numa nagdo bicolor”. Basta dar crenca que existe
uma raca, dai comeca o racismo (KAMEL, 2006). Para ele, a negacao da questdo racial seria
de fato a forma de acabar com o racismo. Esse autor nega a historicidade da populacio negra
e branca no Brasil, como também nega o processo de colonizacdo no Brasil. Seria o0 mesmo
que dizer que nao existe sociedade, individuo, ou mesmo diferenca e outras classificacdes
sociais que o préprio homem construiu.

Ali Kamel recorre a genética para fundamentar a ideia da inexisténcia de uma
raca. O que ele mais uma vez busca negar € a objecdo de uma raga construida socialmente,
que subjetivamente nega a sua posi¢cdo enquanto um herdeiro estabelecido da colonizagao,
que busca atribuir a posicdo do sujeito negro a si proprio. Penso que existem muitos Ali
Kamel por ai, quando percebemos que esses habitus nao foram construidos de forma isolada,
e sdo, portanto, um produto social. A diferenga se tornou um problema social. Doutro modo,
entendo que o conceito de Pierre Bourdieu ajuda no entendimento desses preceitos no que
toca o processo de construcdo dos mesmos e como eles se apresentam nas estruturas sociais,
numa sociedade onde milhares e milhares de pessoas ainda julgam ndo conhecer ou ndo

existir a diferenca racial.
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Como relata Fernandes (2008), durante suas experiéncias em Sao Paulo que, de
todo modo, pode servir de exemplo para uma realidade mais genérica para o Brasil, quanto as
atitudes dos brancos ap6s abolicdo. A rigidez aumentou com os grupos de cor, ndo havia
solidariedade entre ambos, ndo eram reprimidos frontalmente, porém quando aceites com
muita restricdo (FERNANDES, 2008).Assim também digo, que a mesma coisa as construcoes
das institui¢des sociais que, de tal modo passaram a fazer parte desta nova sociedade que foi
pensada e articulada no modelo eurocéntrico. Isso acabou influenciando a prépria posi¢ao
social do individuo negro ou branco na sociedade brasileira hoje. Compreender as vivéncias
de cada grupo nos contribuiu na compreensdao dessas herancas. Assim destaca Bourdieu
(2009) que € importante entender essas relagdes ao tratd-las como realidades ja constituidas
fora da historia do individuo e do grupo.

Uma vez que, os condicionamentos associados a uma classe particular de
condi¢des de existéncia produzem experiéncias ou “sistemas de disposicdes durdveis e
transponiveis, estruturais estruturadas predispostas a funcionar como estruturas estruturantes”
(BOURDIEU, 2009, p.86), assim, portanto, podemos observar que ambos 0s grupos
historicamente foram demarcados por um conjuntos de modos de classificacdo que, por sua
vez, condicionam as posi¢cdes enquanto agentes sociais. Ser negro ou branco na sociedade
brasileira ndo € mesma coisa que ser em outras sociedades. Isto € visivel a partir das formas
de classificacdo e de reconhecimento de cada grupo.

Para um melhor entendimento do conceito de habitus em Bourdieu € importante
que reconhecamos algumas categorias as quais denominaremos como marcas tipificadas

dentro das academias e movimentos sociais com finalidade de objetivar as acdes ou préaticas

240 241

de grupos que partilham sentimentos de pertenca, como a ‘Branquitude’™e a ‘Negritude

Quando as apreendemos de forma reflexiva, percebemos que elas carregam valores histéricos

40Este conceito foi elaborado pela professora Maria Aparecida Silva Bento durante pesquisas realizadas na
Universidade de Sao Paulo (USP) desde 1994, quando ela percebeu durante os trabalhos de campo do Projeto: A
forca psicoldgica do legado social do branqueamento, que normalmente as diferentes concepgdes e praticas
politicas desses grupos, hd algo semelhante a um acordo no que diz respeito ao modo como explicam as
desigualdades raciais: o foco da discussdo € o negro e hd um siléncio sobre o branco (BENTO, 2012, p.26).
Doutro lado, temos também o conceito do pesquisador e historiador Lourengo Cardoso, no seu artigo
“Branquitude acritica e critica: A supremacia racial e o branco antirracista”. Ele distingue a branquitude critica
da acritica. Para ele, a branquitude critica refere-se ao individuo ou grupo branco que desaprovam publicamente
o racismo [naturalizando], enquanto que a acritica refere-se a branquitude individual ou coletiva que sustenta o
argumento em prol da superioridade racial branca.

4l Negritude é um dos mais revoluciondrios conceitos de luta social surgidos no Mundo Negro contemporaneo,
tanto na definicdo dos contornos culturais, politicos e psicoldgicos da descolonizacdo [...] Cristalizou-se como
movimento politico e estético especifico na década dos anos 1930, pela acdo conjunta dos intelectuais Aimé
Césaire, da Martinica, Léopold Sédar Senghor, do Senegal, e Léon Gontran Damas, da Guiana. Portanto, a
negritude pode ser apreendida como fruto do amadurecimento gradativo de toda uma linhagem de pensamento,
de ambos os lados do Oceano Atlantico, sobre a condi¢do dos africanos no seu continente e de seus descendentes
na didspora (CESAIRE, 2010).
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e sociais. Como profere Bourdieu (2009, p.88), o mundo prético, que se constitui na relagdo
com o comportamento como sistema de estruturas cognitivas € motivadoras, € um mundo de
fins ja realizados, modos de emprego ou movimentos que jd estdo estabelecidos nas
instituicdes. Pensar ambas categorias, por exemplo, é levar em conta o trajeto dos grupos no
que toca a atuagdo destes na sociedade em que eles fazem parte. Essas operagdes que nao
deixam de demarcar uma luta de reconhecimento entre eles.

Através do texto de Maria Bento (2012) sobre a questdo da Branquitude entende-
se que paralelamente a a¢do dos grupos em busca do reconhecimento simbdlico na sociedade
da qual fazem parte. A autora propde como andlise duas dimensdes importantes, a subjetiva e
a objetiva. O branqueamento, para ela, é frequentemente considerado como um problema do
negro que, descontente e desconfortdvel com sua condicdo de negro, procura identificar-se
como branco, miscigenar-se para diluir suas caracteristicas raciais. Esta visdo é apresentada
também pelo historiador Lourenco Cardoso. Segundo ele (2010, p.610), vale lembrar que a
teoria antirracista, de maneira geral, tem se restringido em pesquisar o oprimido, deixando de
lado o opressor, ou ainda quando os pesquisadores brancos buscam analisar o negro como
problema. Para Bento, durante todo esse processo de branqueamento o branco pouco aparece,
exceto como modelo universal de humanidade, alvo de inveja e do desejo dos outros grupos

raciais ndo brancos e, portanto, encarados como nao tao humanos.

A Branquitude procura se resguardar numa pretensa ideia de invisibilidade, e
ao agir assim, ser branco é considerado como padrdo normativo tnico. O
branco enquanto individuo ou grupo concebido como tnico padrdo sindnimo
de ser humano ‘ideal’ é indubitavelmente uma das caracteristicas marcantes
da branquitude em nossa sociedade e em outras (CARDOSO: 2010, p. 611
grifo nosso).

Assim sendo, a branquitude tem como padrdo normativo tnico o ser branco,
sindnimo de ser humano ideal. Uma leitura visivel no comportamento dos grupos € a leitura
do mundo a partir de uma concepcdo brancocéntrica*?, o que seria de fato considerado como
racismo extrinseco. Isso se dad nas auséncias em cargos publicos nas institui¢des brasileiras,
em a maioria dos agentes sdo brancos € hd um nimero reduzido de pessoas negras. Um
exemplo pratico na histéria de toda republica brasileira estd na auséncia de um candidato a
presidéncia que fosse um homem ou uma mulher negra, ou mesmo em cargos politicos
importantes em um pais cuja maior parte da populacdo é negra ou ‘pardo’, s@o raros os casos.
Quando existe, este vive em estranhamento, a necessidade de autocontrole constante de si e

para si para se afirmar o quanto € capaz de estar naquele lugar emana na relagdo com peso

42 Palavra criada pelo autor deste trabalho, com a qual designo a um conjunto de comportamento centralizado no
sujeito branco.
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histdrico e social, afetando, assim, a psicolégia deste no que tange a caréncia de referéncia- e
que tem como génese 2 crise da linguagem representativa.*’

Bento (2012) afirma que isto estd normalmente atrelado a um investimento na
constru¢do de um imagindrio extremamente negativo sobre o negro, que solapa sua identidade
racial, danifica sua autoestima, culpa-o pela discriminacdo que sofre e, por fim, justifica as
desigualdades raciais. Entende-se que € necessdrio que a reflexdo sobre as desigualdades
raciais ndo seja simplesmente direcionada para os negros, como vem sendo trabalhado ha
séculos, mas também para aqueles que coexistem a ele.

Para a autora, evitar focalizar o branco € evitar discutir as diferentes dimensdes do
privilégio. Mesmo em situag¢do de pobreza, o branco tem o privilégio simbdlico da brancura, o
que ndo € pouca coisa. Assim sendo, percebe-se que o legado da escravidio para o branco €
um assunto que o pais ndo quer discutir, pois os brancos sairam da escravidio com uma
heranga simbdlica e concreta extremamente positiva, fruto da apropriacdo do trabalho de
séculos. Este siléncio e cegueira permitem ndo prestar contas, ndo compensar, ndao indenizar
os negros: no final das contas, sdo interesses econdmicos em jogo.

Ainda que ha beneficios simbdlicos, pois qualquer grupo precisa de referéncias
positivas sobre si para manter sua autoestima, o seu autoconceito, valorizando suas
caracteristicas e, dessa forma, fortalecendo o grupo (BENTO, 2012), porém, isso é quase
impossivel quando a producdo da colonialidade ainda é muito vigente na sociedade
colonizada. Casos como o da apresentadora Maju no Jornal Nacional — que sofreu racismo
através das redes sociais ao ser a primeira negra no quadro de “previsdo do tempo” de um
jornal televisivo de grande audiéncia — ndo sdo casos singular da questdo da aceitabilidade da

diferenga, € um problema ainda a ser resolvido:

2

A discriminagdo racial [infelizmente é a aceitacio de habitus regente na
branquitude] teria como motor a manutengdo e a conquista de privilégios de um
grupo sobre outro, independentemente do fator de ser intencional ou apoiada em
preconceito. O desejo de manter o préprio privilégio branco (teoria da discriminacio
com base no interesse), combinando ou ndo com um sentimento de rejeicdo aos
negros, pode gerar discriminagdo (BENTO, 2012, p. 28 grifo nosso).

Como afirmam também os professores Ricardo Ferreira e Amilton Camargo
(2013, p. 175), a discriminagdo € mantida por processos sutis, no cotidiano do
afrodescendente*, através das relacdes pessoais. S0 processos muitas vezes silenciosos,

encobertos por ‘frases educadas’ e eufemismos. Por esta razdo Maria Bento (2012), acredita

43 Conceito trabalhado no artigo “Linguagem colonial precedido pela linguagem racial” publicado no VIII
Encontro de Politicas Publicas da UFMA (http://www.joinpp.ufma.br/index.php. br).

4 Apesar de o termo ser utilizado pelos autores citados, nio buscamos explorar mais a categoria
afrodescendente, porque achamos muito limitado para pensar a questao do negro (a) na didspora.
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que exista uma indigna¢do narcisica. A explicagdo, segundo ela, diz respeito a na necessidade
do pertencimento social: a forte ligacdo emocional com o grupo ao qual pertencemos leva a
investirmos em prol da prépria identidade- o que na verdade consideramos aqui como racismo
intrinseco, ou seja, quando se acha que, se a pessoa faz parte do mesmo grupo étnico deve ser
essa a sua preferéncia de convivéncia ou escolha.

A exclusdo, de acordo com ela passa a ser entendida como descompromisso
politico com o sofrimento do outro. Nesse caso, é importante focalizar que ocorre quando
individuos ou grupos sdo vistos e colocados fora do limite em que estdo vigendo regras e
valores morais, ou seja, articulando as afirmacdes de Bourdieu (2009, p.90), como “produto
da histéria, o habitus produzem as préticas individuais e coletivas, portanto, da historia,
conforme aos esquemas engendrados pela historia”. Isso implica que ndo se pode entender as
escolhas ou as razdes dos grupos a compactuarem entre si como algo distante daquilo que eles
vém construindo historicamente. Entender as experiéncias de cada sujeito negro ou branco,
portanto, ajuda a entender as consequéncias das agdes dos grupos na sociedade brasileira.
Cardoso (2010, p. 616) destaca que Freyre foi contra a sigla, uma vez que ele acreditava que
esta segregava mais a construcdo identitdria brasileira, isto porque se trataria de uma
mitificacdo dualista e sectdria contraria a ‘brasileirissima’ pratica da democracia racial através
da mesticagem.

Aimé Césaire (2010, p. 9) destaca que, “foi no Haiti onde, pela primeira vez, a
Negritude se pds em pé”. Com modéstia e também com extraordinaria lucidez, ao conferir a
Revoluc¢do Haitiana a paternidade plena do conceito da Negritude em si. Assim sendo, Césaire
convida-nos, a partir dai, a enxergd-la ndo como epifendmeno surgido da elucubracdo de
algumas mentes brilhantes, mas como uma vasta proposta de acdo e de pensamento social
transformadora, gestada no ventre de uma singular experiéncia histérica.

A modernidade, para ele, teve sua gestacdo no bojo da maior explosdo de
violéncia e horror que a humanidade conhecera até entdo, consequéncia da expansio, além-
mar, das poténcias da Europa Ocidental. Neste tenso contexto de amplidao planetdria,
cristalizaram-se as defini¢des sobre o ser humano e se construiram as instituicdes sociais e
politicas modernas. A modernidade deu lugar as grandes reflexdes sobre cultura e identidade
que continuam a dominar os debates sobre as sociedades. Foram as no¢des de raca e
civilizagdo, assumidas com novos argumentos tedricos e cientificos a partir do século XVI,
que orientaram esses debates.

De maneira grosseira e arbitrdria, acrescenta Césaire, a raca delimitaria,

oficialmente, trés compartimentos geograficos, supostamente civilizacionais e raciais: a
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Europa ‘branca’, a Asia ‘amarela’ e a Africa ‘negra’. A necessidade de se criar a sigla
Negritude estd relacionada ao combate naquilo que os nao negros construiram. Para ele,
aquilo que hoje reconhecemos como Negritude foi colocado de maneira radical e inequivoca
no mundo, entdo dominado totalmente pelo capitalismo predador, expansionista e militarista
do século XIX.

Ele afirma que a preocupacdo principal do movimento negro estd mais relacionada
a uma luta essencialmente antirracista, anticolonialista e anti-imperialista. Conhecer essa
pretensdao do movimento nos faz entender melhor que o desafio € global, por mais que esta
denominacdo esteja atrelada a raca como denominador comum de todos os problemas, o que
pode ser entendido aqui como racismo extrinseco, como se pode ver também no movimento

do Pan-africanismo™

. A questdo que se coloca € a seguinte: se, no ambito das construgoes
ideoldgicas de ambos os grupos, podemos perceber no primeiro o racismo extrinseco e
intrinseco, € em resposta, o segundo também apresenta as mesmas tendéncias, serd que
devemos generalizar as vivéncias, sem entender a complexidade interna dos mesmos? Como
pensar as acdes dos sujeitos negros e brancos nos dias de hoje? Serd que todo branco é
racista? Ou todo negro se vé na condi¢do lesada pelo processo de desigualdade racial
existente no Brasil? Essas questdes nos ajudardo a compreender melhor ndo sé a nocdo de
estrutura em Bourdieu como também a refletir melhor a realidade a qual vivemos nos dias de
hoje.

O socidlogo francés da Universidade de Lyon, Bernard Lahire (2002), a partir do
seu livro Homem Plural contribui bastante para repensar a unidade estrutural e os individuos
pertencentes a grupos especificos aos quais estio inseridos por meio das experiéncias de vida.
Para o autor as teorias da acdo se apresentam sempre em dois polos, tais como, o da unidade
do ator e o de sua fragmentacdo, e estas estdo mais relacionadas a pressupostos éticos do que
em constatacoes empiricas. Mas, o que Lahire busca com isso € fazer um prolongamento

critico *%ao conceito de habitus conforme apresentado por Pierre Bourdieu, o qual ele

4 Pan-africanismo foi um movimento politico criado por Alexander Crummell (1819-1898), dos Estados
Unidos, e Edward Wilmot Blyden (1832-1912), das ilhas Virgens, com objetivo de criar uma unidade politica,
econdmica e cultural negra. Com a ascensdo do brilhante e carismatico lider Marcus Garvey e o Panafricanismo
politico e econdmico radical inaugurado por ele, apoiando-se na maior organizagdo negra conhecida na histéria:
a Universal Negro Improvement Association (Associagdo Mundial para o Melhoramento da Condi¢des dos
Negros), UNIA. O projeto politico transnacional garveyista se desdobrava numa afirmagdo valorizadora e
defensiva da raga negra: “Desconsidero fronteiras no que diz respeito ao Negro; o mundo inteiro é a minha
provincia até que o Negro livre seja”. No tocante a questio da identidade racial, também néo cabia ambiguidades
no seu discurso: “o Negro deve sentir tanto orgulho de ser negro quanto o branco de ser branco”. (CESAIRE,
2010, p.12-13)

46 Para ele, o paradoxo reside no fato de ter, no final das contas, retido o modelo de habitus adaptando da
aproximacao das sociedades francamente diferenciadas (pré-industriais, pré-capitalistas) para fazer o estudo das
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considera que permite construir € compreender de maneira unitdria as dimensdes da pratica
que frequentemente sao estudadas em ordem dispersa.

A preocupagdo dele ndo é negar a estrutura como um todo, mas apresentar as
limitagdes desta no ambito de cada realidade social, em que, talvez, essa unidade tenha sua
restricdo na experiéncia individual de cada pessoa negra ou branca. O que quer dizer que
podemos pensar o privilégio branco e ndo privilégio negro na sociedade brasileira a partir do
conceito de habitus a medida que notamos comportamentos regulares nesta sociedade, mas
nao podemos afirmar que todos reproduzem de modo consciente as praticas estruturais, pois

estariamos reduzindo demais experiéncias ou acdes individuais.

[....] se os cruzamentos das grandes pesquisas nos indicam as propriedades, atitudes,
praticas, opinides, etc., estatisticamente mais ligadas a este grupo social ou aquela
categoria social, ndo nos dizem que cada individuo, que compde o grupo ou a
categoria, nem sequer a maioria deles, reline a totalidade, nem mesmo a maioria,
dessas propriedades (LAHIRE: 2002, p. 18).

Lahire (2002) continua dizendo que a homogeneidade das acdes ou experiéncias
dos atores na sociedade em que eles habitam, em que os atores partilham as mesmas
experiéncias e os mesmos sofrimentos dependem também do processo de socializagdo deste,
nao simplesmente do ambiente social o qual este esta inserido. Nao negamos que ‘raramente’
o fato de ser negro no Brasil ndo é uma boa razdo para sofrer o racismo, ou ainda que uma
pessoa branca tenda a ser visto sempre como uma pessoa privilegiada, mas o que ele nos
ajuda a pensar é, de fato, compreender as disposi¢des sociais de cada um para melhor
apreender a experiéncia individual.

Nesta ordem de ideia, ele destaca que a nocdo de habitus pode limitar a andlise
micro dessas acdes, uma vez que este conceito, segundo ele, pode até ser aplicado numa
sociedade onde nao se encontram muitos modelos de socializacdo diferentes, concorrentes,
contraditérios. E importante destacar que compreender a complexidade micro das relaces a
partir de Lahire ndo é, necessariamente, negar o conceito de Bourdieu, mas apreender a acao
individual e o contexto no qual este estd inserido tornando, assim, explicavel como as tensdes
estdo presentes dentro destes grupos que aparentemente sdo tidas homogéneos. Ou ainda, que
nem sempre as herangas culturais ou o capital social dos agentes tornam teleoldgicas as agdes
destes, mas, ao contrério. Ele acredita que a coeréncia dos habitus ou esquemas de acdo que
cada ator pode ter interiorizado depende, portanto, da coeréncia dos principios de socializacdo

0s quais 0s agentes vivenciam.

sociedades com forte diferenciacdo que, por defini¢do, produzem necessariamente atores mais diferenciados
entre si, também internamente (LAHIRE, 2002).
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Assim destaca Lahire (2002), citando Halbwachs que cada homem estd mergulhado,
a0 mesmo tempo ou sucessivamente, em VArios espagos ou grupos sociais, € 0s grupos nao
sdo homogéneos e nem imutdveis. Percebe-se também na realidade estudada o quanto essa

mistura € visivel na sociedade brasileira.

O processo histérico de diferenciacido das esferas de atividades ndo é, em todo
caso, redutivel ao aparecimento de ‘campos sociais’ relativamente autdnomos
como espagos estruturados de posi¢des, com suas implica¢des, suas regras de jogo,
seus interesses, seus capitais e suas lutas especificas (entre os diferentes agentes
dominantes e dominados que se esfor¢am por manter e até melhorar a sua posi¢do)
que tém como parte a estrutura (desigual) de distribui¢do dos capitais. Ao contrario
do que as formulas gerais podem fazer pensar, nem toda interacdo social, nem toda
situacdo social pode ser atribuida a um campo (LAHIRE, 2002, p. 33-34).

A critica de Lahire (2002) € tao importante quanto a abordagem de Bourdieu para
pensar a questdo da Branquitude e Negritude na sociedade brasileira, uma vez que o nivel de
crescimento dos polos tem se demarcado cada vez mais. Ora, nunca se falou tanto de ‘negro
como nos dias de hoje. Parece que a luta da Negritude se tornou um campo separado de outros
campos. Trazemos neste trabalho uma reflexdo que nos faz pensar ambos os grupos como
interdependentes, e que, por sua vez, tendem a falar mais de um e ndo de outro. Nem mais,
entender o conceito de Bourdieu e das acdes sociais dos sujeitos negros e brancos ajuda a
compreender como estes grupos compactuam constantemente com uma luta relacional

separada hierarquicamente por uma histéria de desigualdade social.

5.4 Quem ¢é este negro ou branco na sociedade brasileira?

Nesta primeira parte da discussdo trabalho a concep¢do de sociedade a partir de
Norbert Elias (1994) na obra A Sociedade dos individuos. Elias, sociélogo alemao e Judeu que
nasceu em Breslau, foi considerado um dos grandes tedricos do pensamento socioldgico do
século XX. Suas obras abarcam discussdes que ajudam a compreender os dilemas sociais da
modernidade. E, portanto, através dele que busco entender o individuo negro na sociedade
brasileira. Reconheco que em nenhum momento Elias estd refletindo a modernidade e a
sociedade colonizada de forma paralela, mas as suas abordagens tedricas sdo de extrema
importancia, porque levam em conta as tensdes concernentes as diferengas existentes entre os
grupos e a interdependéncia destes na sociedade moderna.

Elias (1994) comeca destacando que a sociedade s6 existe porque existe muitas
pessoas e sé continua a funcionar porque muitas pessoas, isoladamente, querem e fazem
certas coisas, €, no entanto, sua estrutura e suas grandes transformagdes histéricas

independem, claramente, das inten¢des de qualquer pessoa em particular. Isso nos ajuda nao
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sO a pensar a sociedade brasileira na sua sintese, mas pensd-la sempre como um conjunto
relacional de individuos em constante interacdo. De tal modo que empreendo o sujeito negro
na sociedade brasileira como resultado de relacdes de individuos historicamente demarcados
por uma determinada realidade especifica. Dizer que o negro € sintese de si préprio €, por sua
vez, negar as relacdes deste com outros grupos diferentes. Ninguém duvida de que os
individuos formam a sociedade ou de que toda sociedade é uma sociedade de individuos
(ELIAS, 1994).

Mas, acontece que, constantemente na sociedade brasileira, ainda existem pessoas
que consideram que o problema dos negros, indios, pobres e outros excluidos etc., €
simplesmente deles. Em outras palavras quem também fala do peso social na vida dos

individuos € o soci6logo Emile Durkheim.

Jamais, de fato, a qualificacdo de moral foi aplicada a um ato que tem por objeto o
interesse somente do individuo, ou perfeicio do individuo entendido de uma
maneira puramente egoista. [...] o individuo que eu sou ndo constitui um fim que
tenha por si mesmo um traco moral, o mesmo vale necessariamente para os
individuos que a mim sdo semelhantes e que s6 diferem de mim ora em maior, ora
em menor grau. Em suma, para ele, existe uma moral, ela s6 pode ter como objetivo
o grupo formado por uma pluralidade de individuos associados, isto é, a sociedade
[...] (DURKHEIM, 2007, p. 49-50).

Nao muito diferente do autor citado acima, pude observar nas andlises de Elias,
que a sociedade € fruto das relagdes interdependentes dos individuos. Ou seja, antes de mais
nada, na verdade, eles simplesmente existem — o individuo na companhia de outros, a
sociedade como uma sociedade de individuos, o individuo € parte de um todo maior, que ele
forma junto com outros (ELIAS, 1994). Assim, penso que ndo existiria individuo negro se
ndo tivesse outros individuos ndo negros, assim sendo, sO existe negro porque existe branco e
outros.

Penso que a estigmatizacdo do homem negro na sociedade brasileira ndo pode ser
vista a partir de um olhar unilateral, como uma constru¢ao social dos brancos ou mesmo como
uma mera visao dos negros. Ambos paralelamente fazem parte desta realidade historicamente
demarcada através de formas de ser, saber e poder entre os individuos ou grupos
diferenciados. O que o pesquisador e socidlogo chileno Danilo Martucelli vai afirmar no seu
artigo A nogdo de individuo em Norbert Elias: consideracdes a partir da configuracdo
estabelecidos e outsiders) € que a relacio na sociedade moderna € de constante

interdependéncia, isto €, independentemente da cor, classe e género:

[...] as interdependéncias ligam os individuos modernos as suas obrigacdes
sociais diversas. Elas sdo as vezes resultado de uma pluralidade contraditéria
de valores ou de principios da acdo, tornando-se também sé6lidas para alguns,
mas para outros mais evanescentes e submetidas a muitos deslizes
(MARTUCELLI, 2000, p. 51 traducdo nossa).
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Isto é, independentemente das posi¢Oes sociais de cada individuo ou grupo, a
relacdo de existéncia entre eles deve sempre ser observada a partir das configuracdes que
estes estdo inseridos. Na verdade, na construcdo desta relacdo existe uma simbiose de
interesse (objetivos e subjetivos) de cada individuo ou grupo com relacdo ao outro diferente.
Entender estd conjuntura social €, portanto, apreender os negros na sociedade brasileira a
partir de um valor de sentido desejado, que s6 pode ser percebido na sua relacdo com o outro
individuo, o que esse autor vai designar como sendo um problema da modernidade. Assim,
para Martucelli (2000) o autocontrole é o valor essencial do individuo, ou seja, é, sendo o
valor supremo, ou pelo menos o critério principal do julgamento, inextrincavelmente analitico
e moral, que ha sobre os individuos nos processos de civilizagdo. Isso implica que o sujeito
simplesmente tem autocontrole de si quando aciona constantemente os valores morais da sua
civilizagdo, processo de socializacdo deste dentro do seu grupo, para analisar o outro
diferente.

Até agora s6 tratamos da interdependéncia dos individuos na sociedade. Parece
até que estamos a construir uma teoria coesa e coerente da sociedade moderna, quando
observamos com os cldssicos Karl Marx e Durkheim*’ uma modernidade incoerente e
turbulenta a partir de mudancgas e transformacgdes radicais que alteraram a vida social dos
individuos. Nao estamos a nos referir a uma sociedade coesa na sua harmonia simplesmente,
porém pretendemos elaborar uma teoria social coesa e coerente tendo em conta 0s seus
conflitos ou tensdes constantes, isto €, de acordo com o processo sociohistdrico e relacional
dos individuos em um fluxo continuo de uma determinada sociedade.

Isso significa que as posi¢des da comunidade negra na sociedade brasileira
devem, por sua vez, ser analisadas durante o percurso relacional de lutas constantes por
posicdes de afirmacdo. Perceber esse movimento, no entanto, é reconhecer as mudancas de
posicdes entre algumas épocas. Portanto, ndo procuramos uma histéria dos negros congelada
no tempo e no espaco. Mas, através de um processo continuo de conflitos por posi¢ao,
buscamos apreender este movimento relacional do homem negro na sociedade que ele habita.
Como também real¢a Elias (1994, p. 47), termos como ‘mecanismos’ € ‘automatismo’ tem
sido usado, aqui com certa frequéncia. Mas, a histdria ndo €, obviamente, um sistema de

alavancas e automatismos mecanicos € inanimados. Ao contrario,

47 Segundo Anthony Giddens, tanto Marx como Durkheim viam a era moderna como uma era turbulenta. Mas
ambos acreditavam que as possibilidades benéficas abertas pela era moderna superavam suas caracteristicas
negativas. Marx via a luta de classes como fonte de dissidéncias fundamentais na ordem capitalista, mas
vislumbrava ao mesmo tempo a emergéncia de um sistema social mais humano. Durkheim acreditava que a
expansao ulterior do industrialismo estabelecia uma vida social harmoniosa e gratificante, integrada através de
uma combinagdo da divisdo do trabalho e do individualismo moral (GIDDENS: 1991, p. 16-17).
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O eixo ao longo do qual atua um determinado tipo de tensdes, a direcdo que elas
apontam a mais longo prazo e a estrutura geral para a qual tendem estdo claramente
delineados, quer essa dire¢do seja a da ‘queda’, da desintegracdo das estruturas e
fungdes existentes, quer seja a de uma integragdo maior segundo diferentes eixos de
tensdo. Mas as formas e caminhos adotados por esses conflitos e transformacdes,
bem como a velocidade em que eles ocorrem, por certo nio sdo tdo estritamente
predeterminados quanto a corrente principal na qual se move o continuum social, na
qual seus eixos de tensdo se lancam para além de si mesmos. (ELIAS: 1994, p. 47-
48)

E a partir desta perspectiva, ora analisada por intermédio das tensdes construidas
historicamente apreendida através das dindmicas sociais coexistentes nas relacdes
estabelecidas pelos individuos ou grupos diferenciados que pretendo estudar. Assim sendo,
entendo que a andlise deste negro na sociedade brasileira deve ser feita a partir do seu
contexto diacrOnico e sincronico, isto €, levando em conta o processo socio histérico deste,
relacionado com os outros individuos diferentes a ele. Portanto, para maior compreensao
desta andlise € preciso que entendamos, antes, o processo de construcio social deste negro no
meio pelo qual ele estd inserido. Apesar de que Elias (1994) ndo necessariamente estd
preocupado ou escrevendo para os paises colonizados, € aplicavel sua abordagem tedrica
sobre a sociedade moderna nestes contextos, considerando também, que este negro é uma

concepg¢do construida historica e socialmente.



101

6. CAPITULO: ANALISE DE NARRATIVAS DE NEGROS AFRICANOS E
BRASILEIROS EM SAO LUIS DO MARANHAO

O afastamento das singularidades de ‘classe’ ou ‘género’
como categorias conceptuais e organizacionais bdsicas
resultou em uma consciéncia das posicoes do sujeito- das
racas, género, geracdo, local institucional, localidade
geopolitica, orientagdo sexual- que habitam qualquer
pretensdo a identidade no mundo moderno.

Homi K. Bhabha (O local da Cultura)

Afinal, quem s@o esses negros africanos e brasileiros residentes em Sdo Luis do
Maranhao? De onde vieram? Como eles vivem? Ou ainda, o que € ser negro em Sao Luis do
Maranhdo? Essas questOes nortearam toda a pesquisa. Durante a minha estadia em Sao Luis
me deparei com muitas pessoas negras com as quais tive o prazer de conviver. Com o passar
do tempo, fui entendendo que essas pessoas eram de diferentes lugares, o que me instigou a
fazer essa pesquisa. Na época, queria entender quem eram os negros africanos que residiam
em Sdo Luis e como eles se viam representados nas TV brasileiras. Atualmente a preocupagao
€ outra, uma vez que a realidade social analisada se tornou mais complexa do que era antes.
Ora, se tinhamos pessoas negras africanas unicamente como sujeitos de pesquisa, agora
procuro trabalhar tanto com os africanos como com os brasileiros negros em Sao Luis do
Maranhio.

Teco aqui algumas linhas referentes a minha experiéncia e que alimentaram os
questionamentos presentes no trabalho. Ao chegar em Sdo Luis eu me via simplesmente
como angolano que se mudara de seu pais de origem para o Brasil. Isso, no entanto, ajudou-
me a refletir a minha pessoa no seu aspecto juridico, enquadrando-me entdo como um
imigrante. Tinha no¢do das minhas fronteiras enquanto estrangeiro angolano. Mas, ao
adentrar na Universidade Federal do Maranhdo e ter que me relacionar com outros estudantes
do continente africano, percebi que ndo se tratava somente de ser estrangeiro angolano, mas
também de ser africano. Em outras palavras, o meu reconhecimento enquanto pessoa passou a
ser feito a partir da nomenclatura do continente para designar todos que 14 habitam. Isso me
chamou ateng¢do e levou-me a entender o quanto a identidade € construida através das relacdes
que estabelecemos com outras pessoas ou grupos diferentes (WOODWARD, 2012), de tal
modo que me levou a procurar entender melhor as razdes da representacdo simplificada de

uma realidade tdo complexa.
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Ainda nesta ordem, o questionamento sobre: quem eu sou? De onde vim? O que
significa ser o que sou?, perante uma realidade como a que vivencio em Sao Luis, tornou-se
imprescindivel para me compreender e compreender outros sujeitos que também vivem as
mesmas experiéncias de imigrante. Todavia, propus-me a fazer uma andlise sobre o processo
de construcdo de identidade e representacdo social de negros africanos e brasileiros no ambito
destas relagdes.

A partir das experiéncias vividas nos paises de origem e no Brasil que, busco,
nesta pesquisa, compreender de que modo esses sujeitos constroem as suas identidades e se
veem representados enquanto negros em Sao Luis. Assim, destaco que as marcas objetivas e
subjetivas as quais eles vivenciaram ou vivenciam dentro de suas familias, escolas e em
outros espagos como pessoas negras, serd, por sua vez, relevante no empreendimento teorico-
metodoldgico desta pesquisa. De tal modo, que reconheco a importancia da valorizagdo e da
apreensdo do passado desses sujeitos para a contextualizacdo da realidade atual. Portanto, vale

reforcar que o foco estd, principalmente, na narrativa de vida de cada sujeito analisado.

6.1 Construcdo do perfil dos negros africanos e brasileiros em Sdo Luis do
Maranhio

A construcdo da identidade percorre um processo continuo de afirmacdo ou
reconhecimento das variagOes sociais que, por sua vez, condicionam os sujeitos no modo de
pensar, agir e se relacionar com outras pessoas ou grupos em um determinado tempo-espaco.
Ao questionar quem sdo os negros africanos ou brasileiros que residem em Sdo Luis do
Maranhao, inexoravelmente, pergunto a essas pessoas as formas pelas quais estas se afirmam
identitariamente. Assim, procuro descrever ou apresentar cada elemento identitdrio
identificado no ato do trabalho de campo sem, no entanto, distinguir que estes sujeitos sdao
frutos de um processo de colonizagao ha séculos, o que os torna sujeitos de identidades
complexas, uma vez que a descolonizacdo é um fendomeno violento em todos os ambitos.
Assim como ela usurpa uma parte nds, ela também nos impinge a se identificar com coisas
que nds nao somos (FANON, 2005). Considerando isso, procurei fazer um estudo de forma
liminar*®, reconhecendo as herancas coloniais de cada sujeito entrevistado. Conforme reforca

Quijano (2002), as relagdes entre colonizador e colonizado se deram a partir de um

4 A categoria ‘liminar’ é usada, neste trabalho, a partir da perspectiva de Quijano (2002), para compreender as
hibridizacdes presente nas sociedades colonizadas.
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determinado espaco ou malha de relagdes sociais de exploragdo, dentro de uma perspectiva de

dominacdo articuladas de conflitos, em busca do controle da existéncia social.

Comeco por apresentar os itinerantes africanos residentes em Sao Luis do
Maranhio, respeitando uma ordem histérica. A escolha dos entrevistados “’foi com base no
tempo de permanéncia no Brasil, em particular, em Sdo Luis do Maranhdo. Doutro lado,
procurei focar nas experiéncias de vida deles exclusivamente, mas distinguindo-os a partir das
ordens atreladas nas experiéncias dos seus paises de origem até o pais anfitrido. O que deixa,
talvez, a pesquisa mais heterogénea. O primeiro entrevistado com quem tive o privilégio de
compartilhar experiéncia foi o professor de Engenharia Quimica da Universidade Federal do
Maranhdo, nascido na Guiné Bissau, na capital de Bissau, de aproximadamente 40 anos de
idade e 10 anos de vivéncia no Brasil. A segunda entrevistada é a Missionaria e Pastora da
Igreja Deus do Momento, nigeriana, nascida na cidade de Lagos, com cerca de 50 anos de
idade e 30 anos de vivéncia no Brasil. A terceira entrevista foi a Médica Cabo-verdiana, de
Santiago, com cerca de 25 anos e 7 anos de vivéncia no Brasil. Doutro lado, os espacos de
sociabilidade destes nos seus paises de origem e no Brasil tornam ainda mais relevante todo o
processo da construgdo analitica.

Para os entrevistados brasileiros residentes em Sio Luis’’do Maranhio pude
contar também com trés pessoas. O primeiro entrevistado foi o professor de Medicina,
Membro do Centro de Cultura Negra do Maranhdo, nascido no territério Quilombola
chamado Chapada-Bebedouro, no Maranhdo, com de cerca de 73 anos de idade. A segunda
entrevistada a qual tive oportunidade de conhecer a sua experiéncia de vida foi a Assistente
Social, nascida em Pindaré Mirim-Maranhdo, com cerca de 40 anos de idade. A tltima e
terceira entrevistada brasileira foi a psicologa de Sdo Luis do Maranhdo que vem
desenvolvendo pesquisas voltadas para atendimento clinico e inclusdo e que tem 30 anos de
idade. Todos estes tém mais de trés décadas de vivéncia em Sao Luis do Maranhao.

Como pude demonstrar a partir das apresentagdes acima mencionadas, o perfil dos
entrevistados € bastante complexo. Nao me refiro simplesmente aos africanos, mas de
africanos nascidos em determinado pais de Africa, de determinado grupo étnico, classe social

e grupo regional. Ou ainda, ndo me refiro a Brasileiros nascidos ou residentes em Sdo Luis do

4 A escolha dos entrevistados negros africanos € brasileiros em Sdo Luis foram com base a uma ordem de
varidveis sociais como a raga, a classe social, a profissdo e o género. Penso que € impossivel falar da identidade
e os modos de representacdo dos negros e deixar de olhar as variagdes sociais que nas suas narrativas sao
inexoravelmente presentes.

50 E relevante destacar que os entrevistados brasileiros nio foram escolhidos por terem nascido em So Luis
necessariamente, mas pelo tempo de vivéncia na Capital Maranhense. Assim, aconteceu com o Médico de
Chapada-Bebedouro e a Assistente Social de Pimdaré Mirim.
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Maranhdo, mas de pessoas que ocupam um espago social, profissional, nome e outros
substantivos 0 que, por sua vez, tornam a construcdo identitiria destes cada vez mais
heterogénea e complexa. Construir o perfil dos entrevistados ajuda-me a entender,
principalmente, quem sdo, de onde falam, do que falam e porque que falam de um jeito em
detrimento de outro. Isto é fundamental no processo analitico desta pesquisa.

Questionar a histéria da Africa, dos africanos e dos negros brasileiros €, no
entanto, ndo a aceitar como algo dado, mas, através de uma perspectiva compreensiva e de
uma arqueologia epistémica do passado do préprio sujeito, considerando ainda o contexto do
qual ele faz parte ou vive atualmente, nos possibilita alcancar pequenas nuances que no dia a
dia passam despercebidas. Nao pretendo entrar em um jogo critico, sem antes apreender a
diversidade e a complexidade que cada sujeito apresenta a partir de sua experiéncia
sociohistérica. E necessdrio entender o processo da construcio identitdria de cada um, para
assim analisar de forma coerente os pilares estruturais atuais. Antes, porém, considero
formidavel conhecer a realidade familiar e escolar como ponto de partida para entender o
contexto o processo identitdrio de cada entrevistado. Isso se torna imprescindivel,
principalmente, para entendermos o uso do conceito de ‘identificagdo’ e ‘representacdo’ nas

teorias sociais e culturais a partir de um viés ndo essencializado ou estatico (HALL, 2012).

6.2 Contexto familiar dos negros africanos e brasileiros

Quando questionei os entrevistados sobre como era a vida familiar deles nos seus
paises de origem, pude ouvir do professor de Engenharia Quimica da UFMA, nascido em
Bissau, capital da Guiné-Bissau’!, que este viveu entre os meandros dos bairros periféricos
perto da centralidade, o que tornava a realidade social dele cada vez mais complicada no que
toca a auséncia de acessibilidade de alguns direitos enquanto cidaddo, e numa familia
alargada, com mais de cinquenta membros, entre eles, avds, pais, tios, tias, primos e primas,
sobrinhos e etc. Filho de antigo guerrilheiro para luta de libertacdo nacional e de uma mae
doméstica, que sempre para sustentar os filhos. Para ele, a vida familiar estava relacionada na
conciliacdo de toda conjuntura social, econdmica, politica e cultural, ou seja, essa realidade
tornava a relacdo familiar mais alargada, coesa e cada vez mais marcante. Como ele nos

conta,

51 Guiné-Bissau, oficialmente Repiiblica da Guiné-Bissau, é um pais da Africa Ocidental que faz fronteira com
o Senegal ao norte, Guiné ao sul e ao leste e com o Oceano Atlantico a oeste. O territério guineense abrange
36.125 quilémetros quadrados de drea, com uma populacdo estimada de 1,6 milhdo de pessoas.
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[...] era uma vida de muita correria entre os amigos no bairro, se ndo era com
a familia era com os amigos do bairro, ou quando vocé estava no colégio
[escola publica] tentando aprender alguma coisa. Uma vida que o bairro
inteiro fazia parte da sua vida e vocé fazia parte do bairro. Vocé€ ndo é mais
filho do fulano tal[...] todo mundo sabia quem eram os meus pais no
bairro[...], se arrumava ou fazia alguma coisa (de errado) corria risco do
bairro inteiro te dar uma surra para vocé andar no caminho (certo) (Trecho da
entrevista concedida pelo Professor e Engenheiro Quimico da UFMA em
Abril de 2018).

J4 a pastora e missiondria nigeriana, filha de Cristdos, nascida nas mediacdes da
cidade Lagos®?, conta que a sua experiéncia de vida dentro de sua familia, sempre foi marcada
pela educag@o cristd. Assim ela conta que, “nasci numa familia crista, essa coisa de juventude,
balada e namorar ndo participei em tudo, minha mie nio deixava e nem meu pai, a gente ia
atrds de coisa da igreja.” Ou seja, a base da formacdo identitdria estava relacionada a uma
perspectiva cristd. A Médica Cabo-verdiana, nascida em Santiago - Tarrafal, filha de
professores do ensino médio, cujo pai era professor de lingua portuguesa e a mae de
expressoes pldsticas, relata que a vida em Cabo Verde foi “normal” - ou seja, ela se refere que
nio teve muitas coisas além de sua propria realidade, mas destaca que existia algumas

diferencas entre os grupos sociais,

E uma mistura. Primeiro que 14 ¢ dividido em barla vente e souta vente. Tipo
o mapa de Cabo Verde sdo dez ilhas, de cima da linha do equador sdo barla
vento, da ilha divisora para baixo sdo souta vento, s6 que Santiago que ¢é a
minha ilha, a gente fala criolo que € badiu, a ilha de Sdo Vicente fala padiu
que é um criolo que eu nio percebo muito bem. As pessoas dessas ilhas sdo
relativamente mais claras e o cabelo mais cacheado. (Trecho da entrevista
concedida a Médica Cabo Verdiana em Julho 2018).

Porém, ela afirma ainda que essas diferencas ndo sdo reforcadas
institucionalmente, ou seja, elas nao crescem aprendendo que sdo barla vente ou souta vente, e
nem que a cor de pele diferenciada influencia de algum modo na forma de se relacionar entre
os grupos sociais. E importante, portanto, destacar que a construgdo identitdria dos africanos
negros, nos seus paises de origem, ndo sdo acionadas a partir de um dispositivo ou uma
varidvel necessdria de distin¢do social atrelada a cor da pele.

Doutro lado, procuro a partir de uma leitura comparativa apreender a realidade
familiar dos negros brasileiros de Sdo Luis do Maranhdo. Para o médico e membro do Centro
de Cultura Negra, filho de pai negro e mae branca indigena, ambos analfabetos e

trabalhadores de roca, nascido no quilombo de Bebedouro, a realidade nao era muito diferente

2 O estado de Lagos é uma divisdo administrativa da Nigéria, localizada na parte ao sudoeste do pafs, criado
em 27 de maio de 1967. Sua capital ¢ a cidade de Ikeja. E o menor dos estados da Nigéria, Lagos é o segundo
estado mais populoso depois de Kano, e indiscutivelmente o estado economicamente mais importante do pats,
Lagos contém, a maior drea urbana nacional. Em 2012 a populacdo era 11.009.520 habitantes, numa &4rea de
3.475,1 km?2.
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de algumas realidades de Africa: “O meu pai trabalhava de roca. A minha mée também de
roca e parte doméstica. E ela também fazia artesanato, peneira, quibano’, e alguns dias ela
costurava [...]. Na realidade, o que ocorria no quilombo uns ajudavam aos outros”. A vida no
quilombo é, em geral, de pouca assisténcia politica, econdmica e social.

A precariedade em alguns setores, principalmente o educacional, fez com ele
tivesse uma vida familiar em constante transi¢ao. Ora estava com os pais, ora com a tia em
Santa Teresa-Brejo. “Eu fiquei na comunidade quilombola de Bebedouro até 6 a 7 anos e ai
fui para outra comunidade chamada Santa Teresa e 14 me criei a partir dos 7 anos”. Mas
aponta que depois de ter saido do Quilombo de Bebedouro para Brejo a realidade mudou. A
vida em Santa Teresa era, por sua vez, marcada por divisdo de classes sociais e raciais. Por ser

uma cidade pequena a realidade era mais estruturante € menos visivel.

A cidade de Brejo ¢ uma cidade antiga, onde as classes abastadas, resquicios
da escravocrata, é uma cidade [que] tinha muito preconceito e racismo, veja
nas festas, tinha de primeira de pessoas elites brancas, festas de segunda e
festa de terceira. (Trecho da entrevista concedida pelo Médico e membro
Centro de Cultura Negra em Maio de 2018).

Ja a Assistente Social, filha de quebradeira de Coco e de agricultor, neta de
indigena com negros, nascida em Pindaré Mirim e criada no Bairro de Fatima- localizado na
periferia de Sdo Luis, com um ndmero relevante de populagcdo negra-, filha de Pai de Santo e
de uma familia negra humilde, conta que ndo € fécil ser ou fazer parte de uma familia negra

no Brasil.

Toda familia negra nesse pais nunca teve uma vida facil e uma coisa que os
pais sempre falavam pra gente que Unica coisa que tem pra deixar era o
estudo. S6 que eu fui me envolvendo com as questdes sociais. Eu sempre fui
encrenca com relagfo a isso, e fui construindo a minha trajetdria [...] A minha
familia ndo era de militante sobre questdes raciais, pelo contririo, nds
tinhamos todos preconceitos (Trecho da entrevista concedida pela Assistente
Social em Julho de 2018).

O que, por sua vez, difere com a realidade da Psic6loga, descendente de indigena-
avos por parte do pai e negra por parte da mae, filha de uma médica, residente no bairro
Parque Shalom, um bairro organizado de classe média e préximo a zona nobre da cidade,
“tenho muita memoria da mamae indo viajar, ¢ a memoria que eu mais tenho, ela toda de

branco e batendo essa porta. Mas eu recordo que diferente de hoje”,

[...] Vitor [irm3o mais novo] toda hora sentado no computador. Eu tinha uns
amiguinhos aqui. Eu tinha uma amiga preferida que era Bia, a gente brincava
14 em embaixo de eldstico. Eu ia a casa dela. A gente jogava video game e eu
sempre jogava com os amigos dele, entdo, sempre estava no monte de
meninos (Trecho da entrevista concedida a Psic6loga em fevereiro 2018).

53 Quibano: é um objeto arredondado feito de palha da palmeira, geralmente usado no interior do nordeste para
catar/escolha e secar arroz.
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Pude perceber, que as respostas de cada entrevistado tiveram uma singularidade
propria, uma vez que a pergunta estava atrelada ao ambiente familiar de cada um. , os
africanos relatam uma experi€éncia mais de obstaculos pessoais ou problemas sociais - atrelada
a auséncia de uma estrutura politica, como € o caso do guineense e que difere com a realidade
da nigeriana -, mas os brasileiros, além dos socioecondmicos, ainda apresentam a varidvel
racial como uma barreira relevante na construcao de suas identidades. Isso é relativamente
mais visivel nas respostas dos brasileiros, com exce¢do da psicéloga.

O processo de construcdo identitdria de cada um foi marcado por diferentes
marcas sociais. A partir de uma abordagem complexa sobre o individuo e as diferencas
Martya Sem (2015, p.41) destaca que, “estamos todos individualmente envolvidos em
identidades de varios tipos, em condi¢des dispares em nossas respectivas vidas, que surgem
de nossos antecedentes, associa¢des ou atividades sociais”. Para alguns, as memorias dos
obsticulos da comunidade transpareceram mais, enquanto para os outros, as marcas das
origens e a questao racial foi mais acentuada. Assim, entendo que a identidade opera por meio
da diferenca e a marcacdo de fronteiras subjetivas ou objetivas de uma determinada
experiéncia individual ou coletiva produze efeitos simbdlicos (HALL, 2012). Desta feita,
procurei perceber como era o ambiente escolar’*de cada entrevistado para entender melhor a

relac@o do espaco escolar e a suas vivéncias.

6.3 Contexto Escolar dos negros africanos e brasileiros

2

A escola € um lugar na qual as pessoas t€ém o privilégio de se relacionar, se
conhecer e compartilhar diferentes tipos de valores. Depois da experiéncia familiar, busquei
saber sobre as relacdes estabelecidas de cada entrevistado no espagco escolar, isto &,
questionando como era a vivéncia dos africanos ou brasileiros nesses espacos. E a partir de
cada relato que soube a significincia de cada caso. Ao direcionar a questdo para o professor
de Engenharia Quimica da UFMA sobre a sua experiéncia em Bissau, ele relata que a escola
sempre foi uma barreira para os africanos, principalmente, nos paises onde a colonizacio teve

uma durabilidade, visto que acabou influenciado na estrutura até os dias atuais.

Foi-nos negado a oportunidade de estudar pelos colonizadores, eu cresci
vendo os meus pais com essa realidade [...] minha mae ndo teve oportunidade
de estudar [...], € o meu pai teve oportunidade de estudar do ensino primério
até a quarta classe...eu tomei aquilo como... possas! Ndo vou andar pelos

% Quanto ao ambiente escolar refiro-me a todo processo de formagio primaria até o ensino médio completo,
uma vez que marca uma temporalidade importante para entender a microrrealidade de cada sujeito entrevistado.
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mesmos caminhos, eu vou tentar superar essa barreira na familia que nao teve
ninguém a formagao de ensino médio completo.

Percebi que as marcas coloniais transparecem nas falas dos entrevistados
africanos. O legado herdado por uma geracdo de baixa escolaridade, devido ao processo
colonial, influenciou, de algum modo, em vérias familias de Bissau. Assim sendo, o ambiente
escolar do professor de Quimica foi feito num periodo de muita dificuldade, em que as
escolas, na sua maioria, ndo tinham uma boa infraestrutura e das poucas que haviam, somente
as pessoas com mais recursos € que podiam ter acesso, o que, doravante, ndo era o caso dele.
Ja a pastora e missiondria nigeriana teve toda formacdo nos melhores colégios de Lagos. O
fato de o pais passar por um processo dificil de coloniza¢do ndo afetou de forma drastica sua
vida escolar dela - as condicdes de classes perpassam como um aspecto de distingdo para os
africanos.

Para a médica cabo-verdiana o ambiente escolar sempre a ajudou a construir boas
referéncias tanto com os professores ou colegas de turmas, porém, quando a questionei se
havia a distin¢c@o entre o souta vente e barla vente, ela respondeu, “ndo existe uma divisdo

clara, mas tudo meio que sutilmente. “Nao ¢ uma coisa assim escancarada”, disse.

Talvez que acontece um pouco de bullying e chamar a pessoa de amarelinha,
por exemplo dizer que outro é preto ou branco [...], quando a pessoa &
pouquinho branca que normal a gente fala ‘branca man papaia zendu’. Tipo
chamar a pessoa que é branco demais para a realidade. A questdo de tratar
mal mesmo nao...

O que se percebe em toda essa experiencia € que os fatores como colonizacio, a
desigualdade socioecondmica de alguns paises africanos, e os tipos ou grupos familiares dos
entrevistados acaba tendo um impacto forte na formacgao identitdria desses individuos. Nao se
fala de uma divisao racial clara, ndo se fala tdo profundamente de crises de identidade racial,
mas se fala da auséncia de infraestrutura, de auséncia de melhores condi¢des socio
educacionais e legados coloniais estruturantes- marcas relativas ao moderno/tradicional.
Doutro lado, percebi que as diferentes classes sociais de cada entrevistado tornavam a
experiéncia individual mais heterogénea, de modo que cada individuo tinha uma leitura
diferencial do seu pais de origem e do continente africano.

Depois de entender os relatos dos africanos sobre as experiéncias escolares,
busquei compreender a dos brasileiros. Para o Médico e representante do CCN, as mudancas
constantes desde o Quilombo até Sdo Luis, deixaram-no com diferentes memorias ou
experiéncias nos ambientes escolares. Primeiro, conta ele, “fui para escola que ndo era

particular, mas uma escolinha que nio pagava nada e fiz a alfabetizacao[...] depois eu passei a
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estudar no colégio educandirio Rio Doce™ que era um colégio da Paroquia”. Apesar da
mudanca constante, pude observar a partir dos relatos do Médico, o quao foi importante essa
transferéncia para Brejo, pela vulnerabilidade estrutural que ele encontrava no Quilombo de
Bebedouro.

Quando falo que a relag@o escolar de cada entrevistado apresenta um diferencial
em termos de abordagens, me refiro a estes concavos sociais em que cada um teve de passar
para se construir enquanto sujeito social. Como € o caso da Assistente Social e filha de
terreiro, que destaca algo importante sobre sua experiéncia nas escolas publicas de Sdo Luis.
Para ela é impossivel vencer o racismo sem antes vencer a pobreza, uma vez que a realidade
escolar foi muito precéria, desde cedo teve de fazer parte de militancia para vencer as duas
realidades, “eu sempre estudei em escolas publicas e... entrei para o movimento social [...],
estava com 14 anos, no Movimento Estudantil para entender melhor a questdo da pobreza”.

A partir do relato da Psicéloga pude ouvir sobre um conjunto de experiéncias
escolares que se diferenciou dos dois primeiros, uma vez ela estudou da alfabetizacdo até o
ensino médio completo na escola particular, “eu estudei numa escola s6, desde o Jardim a
vida toda até me formar - Colégio Batista”, um estabelecimento de ensino tradicional em Sdo
Luis, reconhecido pela qualidade e pelo alto valor das mensalidades. Quando se percebe as
experiéncias escolares vigentes, compreende-se o quiao complexo € o processo de constru¢cao
de identidade dos sujeitos negros africanos e brasileiros no contexto atual. Seria, todavia,
impossivel engendrar um modelo de negro que desse conta de uma realidade complexa como
de cada entrevistado presente, portanto, procuro, através de um olhar mais heterogéneo,
apreender as estruturas nas quais cada sujeito se fez e contextualizar a partir das realidades
com as quais vivencia.

Assim sendo, pude perceber que o processo de estadia escolar, sendo escola esse
espaco de producdo de sujeitos diferenciados, contribuiu na constru¢do ontoldgica de cada
sujeito no que toca a questdo identitdria de modo diferenciado também. Isto € visivel tanto nos
entrevistados africanos como nos brasileiros, o que s6 reforca a questdo da necessidade de se
fazer uma andlise das dinamicas identitdrias destes em tempos-espaciais, reconhecendo,
assim, as varidveis sociais, os bens econdmicos e culturais como elementos sine qua non na

configuragdo identitaria de cada entrevistado, ou seja, pensar a partir das formas estruturais

53 Segundo o entrevistado o colégio Rio Doce era um dos melhores da época em Santa Maria-Brejo para estudar,
“[...] Educanddrio Rio Doce da paréquia era o melhor da regido da cidade de Brejo e € a mais velha e mais
importante daquela época, tudo corria pra 14 de economia dos outros municipios. Entdo, alguns jovens que
tinham poder aquisitivo, como fazendeiros, chapadinha, urbano Santos, Sao Bendito” (Trecho de entrevista do
Médico e membro do CCN concedida no dia em Maio de 2018).



110

condicionantes na escolha- op¢do de vida e no processo de identificacdo destes sujeitos na

sociedade ludovisense.

[...] a estrutura do estilo de vida caracteristico de um agente ou de uma classe
de agentes [...], a unidade que se dissimula sob a diversidade e a
multiplicidade do conjunto das préticas realizadas em campos dotados de
l6gicas diferentes, portanto, capazes de impor formas diferentes de realizacio
(BOURDIEU, 2008, p. 97).

De tal razdo que entendo que o tempo-espaco que eles passaram junto de suas
familias ou nas escolas é impreenchivel para compreender o modo pelo qual eles se vejam

enquanto pessoas nos dias de hoje, seja este, coerente ou nio.

6.4 Olhares cruzados e experiéncias compartilhadas de negros africanos e
brasileiros

Pensava que a didspora seria apenas mais um lugar que poderia viver como outros
lugares ja vivido antes. Nao esperava encontrar memorias ou praticas que me remetessem ao
passado dos meus ancestrais. E dificil exercitar a psique para compreender a didspora por ela
mesma sem, antes, observar e experienciar como um modo de apreender cada elemento
minimo que a realidade objetiva nos oferece. Desta forma, penso que o didlogo das
experiéncias de cada entrevistado evidenciou o que pretendo mostrar agora. Assim, ao tentar
responder a construcio ou a configuracdo identitaria dos negros africanos (as) e brasileiros
(as) em Sao Luis do Maranhao, coloco a seguinte questdo: Como eles se tornaram negros ou
se consideraram negros? Serd que eles ja nasceram negros? Como foi o processo de
‘enegrecimento’ de cada um?

Ora, comecei, primeiramente, a apresentar as respostas do professor de
Engenharia Quimica que relatou nunca ter parado para pensar a questdo de ser africano, negro
enquanto morava na Guiné-Bissau, visto que ele nunca sentiu necessidade de acionar essas
variaveis,

[...] eu na Guiné (Bissau) nunca parava para discutir essa questio de
africanidade e a negritude, era algo alheio ao nosso dia a dia, tinhamos a
certeza que éramos negros, pretos e africanos. Conviviamos com as nossas
diferencas étnicas da melhor forma possivel. Ndo me lembro de ter acusado
algum colega meu do continente, vocé é fula, mandiga e manjaco, nunca!

Porque nao era necessdrio.
Distante da realidade do professor Guineense pude observar que a situagdo do
negro no Brasil que dependendo do contexto social, politico e econdmico, aprende, desde

muito cedo, a lidar com os questionamentos raciais, principalmente, quando o encontro com a
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diferenca € constante. Isso se dd tanto para negacdo ou afirmacdo de sua identidade negra.

Assim, relatou a Assistente Social e filha de terreiro que,

a familia ndo era militante sobre as questdes raciais, pelo contrario, nés
tinhamos todos os preconceitos. Tudo que a gente era ensinada todas aquelas
coisas, como, afina o nariz, alisar o cabelo- as minhas irmas, todas tiveram
cabelo alisado [...]. Realmente, eu comecei a me deparar com essas questdes
raciais dentro da universidade.

Também transparece no relato da Psicéloga, para ela, € muito complicado escapar
das discussdes sobre as questdes raciais. Ele destaca que desde a sua infancia teve mais
contato com pessoas brancas, desde o jardim de infancia até o ensino superior. Isso
impossibilitou que ela se apercebesse de acionar ou recorrer a sua identidade negra para a se
afirmar em alguns espacgos, mas, doutro lado, haviam os traumas psicolégicos sobre estética
ou aparéncia quando esta estava com os colegas brancos ou mesmo com os amigos de

trabalho da mde que também todos brancos.

[...] sempre estudei em colégio particular, entdo, sé tinha branco no colégio,
conto nos dedos os meninos [...]. os amigos de mamae todo mundo era
branco sé a [minha] familia que era preta. Aqui no prédio mesmo, coisa! os
meus amigos eram brancos [...]. quando passei a ir no Centro de Cultura
Negra, adentrar no Movimento Negro, foi ai que aumentou a minha
consciéncia e levou muito tempo para me identificar, € muito dificil.

Percebi que falar sobre a questdo racial a partir das experiéncias relatadas requer
um cuidado epistémico com o processo histérico social de cada sujeito. Mas, destaco, que em
nenhum momento minimizo a relevancia estrutural que muitas vezes condiciona ou tem um
peso na vida desses sujeitos, pelo contrdrio, apresento essas narrativas de formas
contextualizadas para entender o quanto, as vezes, 0 mesmo tempo espacial pode nos levar a
diferentes contextos identitdrios. Por esta razao, achei imprescindivel considerar a andlise
dessas narrativas através doutras varidveis sociais relevantes, como o lugar de origem e a
classe social. Ou seja, foi a partir do exercicio reflexivo que pude compreender que a
identidade de cada entrevistado ndo € um elemento essencializado ou inato a eles, mas esta
em constante dindmica de construcdo em prol de um reconhecimento em um dado tempo-

espacial (HALL, 2012).

6.5 Conflitos identitarios

Durante as entrevistas havia alguns encontros e desencontros entre os africanos e
brasileiros. Primeiro, relato as experiéncias dos africanos que se descobriram africanos e
negros a partir do Brasil, e os brasileiros negros tiveram de lidar com a imagem de si

distorcida historicamente como marca de afirmacdo do proprio eu-identitdrio em prol de uma
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causa, em busca de um reconhecimento. Isso vai estar mais visivel no que identifiquei como
conflito ou crise identitdaria (HALL, 2012), ou seja, os conflitos ou crises de afirmacao
identitdria no que tange a disposic¢do dos sujeitos nos espacos de vivéncia.

Os conflitos aparecem normalmente na divida e autonegacio do sujeito, enquanto
parte de uma sociedade estruturalmente racista que nega de forma ontoldgica, epistemoldgica
e ética a existéncia da pessoa negra. Percebi, durante as entrevistas, que os conflitos
identitdrios dos entrevistados eram com mais relevincia no lado dos brasileiros- relativo ao
reconhecimento da identidade negra- e considero o tempo e espago mais uma vez como aporte
diferencial desta experiéncia, isto é, de forma extrinseca ou intrinseca (APPIAH, 1997).

O modo extrinseco- refiro-me aos aspectos relacionados aos tragos externos da
pessoa, como, labio, cabelo e o corpo como um todo- associado a um determinado grupo
racial. Intrinseca, relativo os aspetos como intelectualidade ou caréter da pessoa relacionado a
um determinado grupo racial. Podemos ver, por exemplo, a questdo da afirmacdo da

identidade extrinseca como algo relevante, presente no depoimento da Psicéloga entrevistada.

Eu me sentia feia. Acho que se descrevia o que eu sentia, me sentia insegura,
me sentia diferente, e nunca parei para pensar e para entender que eu me sinto
assim, porque, realmente, pelo fato de ser mulher negra que estdo me
estranhando. A questdo era que eu sou muito feia e as pessoas me olham que
eu sou feia.

Ou ainda, como observo em alguns casos em que as pessoas reduzem a identidade
intrinseca de uma pessoa através de sua cor da pele. Como mostra a Médica Cabo-verdiana,
quando foi ao Plantdo e por coincidéncia apareceu outra médica brasileira que a olhou e a
questionou como se ela fosse enfermeira, o que muitas das vezes a deixou confusa com o seu

lugar de atuagdo profissional (capacidade intelectual) a partir da experiéncia a brasileira.

Ela perguntou pra mim se fizesse enfermagem. Eu disse que ndo, eu fagco
medicina. Ela com a cara de espanto disse- Ham, t4 bom! As pessoas ndo
falam de ser técnica de enfermagem para uma negra a toa, cComo uma pessoa
negra ndo pudesse ter uma capacidade de ser médico, de ser engenheiro, de
qualquer coisa que se diz nobre...

Igualmente aconteceu com o professor de Engenharia Quimica. Ele relata sua
experiéncia na sala de aula e os desafios de ter que enfrentar um grupo de estudantes que
duvidam do seu conhecimento, “[..] era notério a negacdo. Vocé observava as expressdes das
pessoas como dissessem assim pra vocé- aqui ndo € o teu lugar e vocé ndo € pra estar ai”.
Isso transparece na divida constante que leva a autonegagdo do sujeito, por um problema
estrutural e contraditério da negacdo histérica do homem negro em determinadas sociedades
colonizadas. Os conflitos também apareceram nas escolhas das pessoas, isto &, tanto para

aqueles ‘mais conscientes’ ou daqueles ‘menos conscientes’ da situacdo identitaria, acabam
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sofrendo pelas opcdes identitdrias que escapam da linha reduzida aos aspectos extrinsecos ou

intrinsecos de um determinado grupo racial.

Entdo, eu fui considerada uma louca por ser, por exemplo, catélica, uma vez
me perguntaram isso na capoeira, tu ndo 1€ histéria? Foi um amigo e como
amigo me perguntou desse jeito ‘tu ndo 1€ historia?’. Leio, mas € onde eu me
sinto bem, é o que eu conheco na verdade. Fui considerada por ter um
pensamento relativamente branco. Aos poucos fui considerando algumas
coisas, ¢ me mudando também. Mas antes fui considerada alienada (Trecho

da entrevista concedida a Psic6loga em Fevereiro de 2018).

Isto, todavia, pude perceber de forma mais clara a partir da questdo estética das
mulheres negras em Sdo Luis do Maranhdo. O conflito constante consigo proprias através de
um padrdo violento estrutural e estruturante relativo a beleza feminina. Como mostra a

Assistente Social e filha de terreiro,

Eu vejo assim os meninos mais jovem ai [...] Bleckdo, sem nenhum dilema.
Um cabelo desse quando eu era pequena a mamde mandava cortar logo,
porque esse cabelo € dificil de pentear. A minha geracgdo ela foi criada dessa
forma, criada para alisar o cabelo, criada pra se afastar de tudo que se dizia da
sua origem. Eu tinha todos os preconceitos possiveis com relacdo a minha
cor. A tudo relacionado a minha cor e a0 meu povo.

Ou ainda, quando esse sofrimento estrutural exige mudancas radicais em prol da

pseudo-inclus@o nos espagos sociais.

Eu recordo na minha infancia que ndo lembro do meu cabelo, mas com cinco
anos fui levada no saldo, na verdade, fui eu quem pediu para fazer quimica
qualquer que deixa com o cabelo solto [...] quando eu cheguei em casa estava
com o cabelo deste tamanho (grande demais) e jurei nunca mais querer o
cabelo solto (Trecho da entrevista concedida pela Psic6loga em Fevereiro de
2018).

Enfim, o conflito do desejar extrinseca ou intrinsecamente uma pessoa que
‘aparentemente’ faz parte do seu grupo racial relacionando com caracteristicas como ‘raga’ ou
‘nivel intelectual’, atrelada a sua condicdo racial tem sido um desafio contemporaneo nas

relagdes interraciais, conforme a afirma a psicéloga:

Eu tive problema sério de me relacionar com o homem [branco] que eu me
relaciono hoje, porque tinha um relacionamento que posso chamar de
afrocentrado né. O meu ultimo relacionamento que passei um milhdo de
anos, eu me apaixonei por que ele era lindo, ndo me apaixonei porque ele era
negro ou branco, tinha a ver com outras coisas, tinha pernas grossas, tinha
cabelo cacheado, mas com o decorrer do relacionamento essas questdes
raciais foram aparecendo [...] o que vou fazer quando a minha filha nascer e
ser mesti¢a, como vou educar uma crianga mestica que ndo vai saber se é
branca ou preta e eu morria de medo[...], chegou um momento da minha vida
que ndo queria me relacionar com homem branco. (Trecho da entrevista
concedida a Psicdloga em Fevereiro de 2018).

E importante perceber que os conflitos identitidrios acontecem a partir de uma

dinamica constante de configuracdo social entre os sujeitos em determinado tempo-espacial
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na maioria dos casos. Como destaca o socidlogo inglés Anthony Giddens (2002), ao se referir
aos conflitos identitdrios constantes nas sociedades em que a modernidade é tardia
[colonizadas para o nosso contexto], como, por exemplo, o caso de muitos paises Africanos,
Latino-americanos e outros. De tal modo, que cada entrevistado apresentou os seus dilemas a
partir de um contexto préprio, o que me levou a perceber que por mais que vivamos numa
sociedade estruturalmente racista, os desafios, as crises ou conflitos raciais acontecem na
relacdo de diferencas e numa dinamica constante.

Assim, aconteceu com certas politicas publicas, como por exemplo, as cotas, que
possibilitaram ndo s6 o encontro das diferencas, mas também o desafio epistemoldgico de
romper certos mitos existentes entre os grupos antagénicos. Diria que a riqueza do conflito
estd no exercicio da nio incubagdo da violéncia ou negacdo da violéncia ontoldgica,
epistemoldgica e ética entre pessoas ou grupos que tem uma histéria de vida, cultura ou
habitos totalmente diferentes. “Um sentimento de identidade pode ser uma fonte ndo s6 de
orgulho e alegria, mas também de forca e seguranga” (SEN, 2015, p.21), para que possamos
entender os obstdculos existenciais de cada sujeito social, isto €, respeitando as diferencas

éticas individuais.

6.6 Conflitos raciais

O preconceito e o racismo sdo duas categorias importantes aqui. De um lado,
porque ajuda a perceber o qudo ¢é dificil desconstruir uma categoria social e historica das
pessoas que convivem com a diferenca a partir de uma margem de conflito, isto €, desde o
conforto dos desencontros e o desconforto com os encontros. Doutro, porque demonstra a
dificuldade do negro para auto afirmar-se enquanto negro numa sociedade estruturalmente
construida nas bases do estranhamento sobre a diferenga. Procuro entender o racismo como
uma forma sistemadtica de discriminacao que tem a raga como a base fundamental de atuacdo e
se manifesta de forma inconsciente ou consciente, enquanto o preconceito aparece como o
juizo baseado nos esteredtipos acerca de individuos ou grupos através de sua raca

(ALMEIDA, 2018).

T4 claro que o preconceito e o racismo naquela época era sutil, estd aberto
ja...como se diz na giria os racistas estdo saindo do armdrio, mas ja existia e
era constante, ndo se discutia...nfo era se falava. Mas sabia que tinha [...] pela
prépria dindmica da sociedade tinha racismo. Onde que estava o negro e onde
estava o branco. Onde trabalhava o negro e onde morava o negro, continuam
nos bairros mais simples. (Entrevista concedida ao Médico e membro do
CCN em Maio de 2018).
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Os traumas raciais, por sua vez, possibilitaram a visibilidade dos conflitos

psicossociais das relacdes estabelecidas entre os sujeitos negros e os brancos em Sdo Luis, de

tal modo que a Assistente Social e filha de terreiro narra que, antes, as coisas eram na sutileza

e na cordialidade.

Antes a gente ndo sabia, antes a gente tinha o branco cordial, aquele cara
muito bacana, muito teu amigo, mas namorar com a minha irma ndo d4, ou
entdo, vocé ¢é legal como amigo, mas esse trabalho ai pra ser engenheiro nio
combina contigo. Antes a gente tinha isso, hoje nio, hoje a gente ja consegue
perceber as pessoas descaradamente, falando que ndo gostam e que ndo
querem e nos odeiam.

Isso vai estar presente no depoimento do professor de Engenharia Quimica da

UFMA que relatou que foi tratado como ladrao na institui¢do que ele trabalha.

Vou comecar pela ultima, fica mais facil de lembrar, agora como professor da
Universidade Federal do Maranhdo do curso de engenharia sanitdria passei
por situacdo meio cOmico e triste, o seguranga que me conhece e me vé todos
os dias da semana dentro da universidade [...]Jachou que era bandido dentro
da universidade. E vocé vai perguntar, ndo, ele tem olho clinico, foi treinado
para detectar quem € bandido, fica dificil entender essa concepg¢do, porque
como se pode identificar quem é bandido? S6 pela aparéncia fisical...] eu sai
da minha sala, abro a porta do prédio que d4 acesso a minha sala e, passo por
ele, dou boa tarde ou boa noite, ele me responde educadamente boa noite, me
deixa andar 300 metros até perdé-lo de vista e manda outro seguranga me
abordar, porque eu estava tentando arrombar a porta.

Ou ainda, isso pode acontecer de forma antagénica nas esferas das relacdes

internas dos grupos sociais, quando, por exemplo, os grupos os quais fazes parte tratam algum

negro de forma diferenciada através do status social que essa pessoa ocupa em uma

determinada instituicdo, mas o obstaculo epistémico do reconhecimento do outro enquanto

parte de uma histdria distorcida cada vez mais € acionado de forma inconsciente. Como é o

caso da Médica Cabo-verdiana que relata as experiéncias com os colegas da drea de saide nas

festas ou outros espacos de lazer,

eles pensam que se um negro estd neste lugar é porque ele é diferenciado, é
aquele negro que tem dinheiro, aquele que deu sorte, ou...enfim. Eu tenho um
amigo que sempre fala que eu tenho um gosto requintado [rebuscado], e eu as
vezes digo isso, s6 porque sou preta e pobre quer dizer que eu nio tenho que
gostar dessas coisas.

Ou ainda, quando os certos manifestos culturais aparecem ou sdo discriminados

simplesmente por fazer parte de um determinado grupo racial.

Lembro que quando meu pai tinha algumas manifestagcdes espirituais, isso na
vizinhanga era um choque, entdo, nés éramos como 0s macumbeiros que nao
queriam meio se misturar muito com a gente. Se desse alguma coisa de
errado foram os macumbeiros da rua. Esses preconceitos...tinha casos meio
de exagerado, casos racistas por conta dessa religido. (Trecho da entrevista
concedida a Assistente Social e filha de terreiro em Julho de 2018).
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As experiéncias compartilhadas pelos africanos ndo sdo casos distantes e isolados
com relagc@o a vivéncia dos brasileiros. A questdo da cor da pele torna, todavia, as relacdes
assimétricas entre ambos em decorréncia do espaco. Mas, vale salientar com relacdo ao
espaco social, neste caso Sdo Luis, que para os africanos acontece em duplo sofrimento.
Primeiro, pelo esteredtipo global por ser africano e segundo por ser considerado como um
povo sem civilizagdo. O segundo, recai com mais veeméncia quando é acionada a memdria
histérica do negro no Brasil, que estd sempre associado com a negagdo da histéria da Africa e
atrelada a uma histéria unicamente direcionada a escraviddo. Como destaca o Médico e
membro do CCN, “praticamente a Africa ndo existia, ndo se falava de Africa como um
continente importante. Nao se falava como se fala hoje, que a civilizagdo antiga € importante
[...], s6 se falava de escraviddo.” Essa memoria reflete mais ou menos os desafios raciais,
hoje, que tanto os africanos ou brasileiros tém de lidar no seu dia a dia, o que, por sua vez,

reflete no modo de representacio na sociedade ludovisense.

6.7 Construcao da representagdo social dos negros africanos e brasileiros

Como pensar a questio da representacao dos negros africanos e brasileiros em Sao
Luis frente a uma violéncia histérica que a comunidade negra assimilou durante séculos?
Como o negro brasileiro ou africano se vé representado socialmente na sociedade de Sao
Luis? Procuro entender a questdo da representacdao dos negros africanos e brasileiros a partir
da leitura Durkeimiana numa primeira instancia. Para ele (1994), a representacdo pode ser
mental ou social. As representacdes mentais sdo aquelas que sé existem quando exteriorizadas
da psique, ou seja, quando € compartilhada com outros sujeitos. Por isso entendo que a
compreensdo das representacdes existe, num primeiro momento, na experiéncia individual de
cada entrevistado que vive e conhece os fatos concernentes a situacdo de negro em Sao Luis
do Maranhao. Como destaca o0 Médico e membro do CCN, a representacdo dos negros em Sao

Luis ainda deixa a desejar e que ndo € mera imaginacao passiva.

Ele estd entrando em alguns espagos, mas ainda hd muitos que ndo sdo para
os negros, como, shopping, grandes hotéis. Construiram para ele ser
funciondrio, porque quando chega um jovem negro Black Power corre risco
de ser barrado pelos vigilantes que as vezes sdao negros e que estdo ai a
servi¢o do Estado ou do sistema e nem € a culpa do negro.

Isso vai estar presente na fala da Médica cabo-verdiana que destaca que a
representacao social do negro em Sdo Luis ainda é um desafio a se tomar em diversas dreas

sociais, mas com mais relevancia ao seu campo de atuacao - sadde.

As pessoas negras aqui t€m uma vida bem mais dificil. Tu vés o negro sendo
cobrador de Onibus, sendo motorista de Onibus, ndo hierarquizando as
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profissdes que as pessoas acham que sdo nobres. Tipo quantas vezes eu ja
entrei no centro cirtirgico, eu interna, e as pessoas perguntarem se fui fazer
consulta.

As representacdes mentais como apresenta Durkheim quando compartilhadas se
tornam sociais, ou seja, € a partir da materializacdo ou objetivacdo delas com outros seres e
por meio da comunicabilidade que as pessoas tornam as representagdes mentais em social.
Assim, a representacdo social €, todavia, este processo do qual os sujeitos trocam ou
compartilham experiéncias idénticas ou ndo a partir de um terminado tempo-espacial. A
Assistente Social ao demonstrar que a estrutura representacional do negro em Sdo Luis ainda
€ uma utopia e que por isso € necessdrio lutar por ela, a partir do compartilhamento de uma
cadeia relacional dos espacos. Ela observa que a auséncia constante de pessoas negras em
espacos de poder e que sdo importantes no que toca as representacdes dos negros na sociedade
ludovicense confirma o quio a representagdo coletiva ndo € algo apenas imagindrio, mas

também concreto na realidade objetiva dos entrevistados.

A gente consegue circular algumas informagdes entre a gente e tal, mas a
gente ndo consegue adentrar. A gente ndo consegue adentrar nas instituigdes.
As instituigdes continuam extremamente racistas, extremamente brancas, nao
s na sua representatividade de individuo e de pessoas, mas no pensar, no
fazer institucional é extremamente branca. E nio consegue furar porque sido
instancias de poder. Eu penso assim por mais que a gente luta com os
avancos de organizacdes e de espagos, mas os campos estratégicos de poder
continuam brancos.

Essas experiéncias sdo expressas também na afirmacdo da Psic6loga. Para ela, os
negros estdo cada vez mais representados em aspectos culturais do que nas dreas importantes
de ‘poder’, “a gente vé os negros quando é carnaval, na turma do Quinto, a gente vé...enfim,
s culturalmente. Dificilmente tem alguém sendo entrevistado (como alguém importante),
pode ser por ser a minoria (termos de Direito) mesmo.” Esses depoimentos relacionados a
questdo da representacdo individual e coletiva de cada sujeito entrevistado demonstra o
quanto a imagem construida sobre o negro ainda repercute de forma estrutural nas mentes das
pessoas e na reproducdo institucional de forma negativa.

Percebo que o habitus estrutural e estruturado de forma estruturante na vida dos
negros que moram em Sao Luis estd condicionado a limitagdes ou possibilidades de atuacdo
através da cor da pele, demarcada socio-historicamente por um determinado grupo social, que
demonstra também as desvantagens histéricas (BOURDIEU, 2011). Como destaca a
Assistente Social, “o Maranhdo ¢ um dos Estados mais racista, ndo por ndo ter negro, mas por
estes negros estarem ausentes de uma porrada [conjunto] de coisa”. Portanto, penso que a
questdo da representacdo [ontoldgica, epistemologica e ética] dos negros perpassa, nao

simplesmente pelo compartilhamento individual ou social, mas por um conjunto de
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linguagem. E a partir da linguagem que as pessoas trocam os pensamentos, ideias e
sentimentos que, por sua vez, estdo materializadas na cultura de um determinado povo ou
grupo social (HALL, 2016), e que essa linguagem estd materializada nas préaticas sociais de
cada individuo ou grupo social, seja este, negro, branco, amarelo ou vermelho, que convive

com a diferenca racial de forma indiferente.
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7. CONSIDERACOES FINAIS

Concluir um trabalho € desafio dificil quando pensado numa perspectiva
complexa como desta pesquisa. Por isso, preferi usar o termo ‘considera¢des-finais’, uma vez
que me ajuda, pelo menos, apresentar os resultados, obstdculos e os limites que o trabalho
proporcionou durante o processo de elaboragdo. Assim sendo, tratarei de considerar ou
responder de forma aberta em cada capitulo como forma organizacional e cronoldégico da
producdo como um todo.

Considero que falar de conhecimento, reconhecimento de sujeitos diferentes ndo
pode ser feita sem o processo intersubjetivo de assimilacdo das normas diferenciadas entre
grupos ou individuos que compartilham ou ndo espacos sociais, politicos e culturais. Da
mesma forma que nido podemos conhecer, sem interagir uns com outros, no entanto, também
ndo podemos reconhecer sem assimilar as normas antagonicas de determinada esfera de
interacdo e de inteligibilidade.

De tal modo que, o processo de reconhecimento comeca a partir das relacdes
sociais de individuos ou grupos diferentes, que compartilham hédbitos ou costumes iguais ou
diferentes, em tempo-espacial hierarquicamente estabelecido a partir das dimensdes politicas,
culturais e sociais. Portanto, entendo que o processo de reconhecimento a partir de contextos
diferenciados de sujeitos historicos, ajudou-me a perceber melhor, a quao dialética € a
dinamica relacional e de reconhecimento social nas sociedades pds-coloniais.

Doutro lado, compreendi também, que a linguagem colonial e linguagem racial
sdo duas categorias que nao podem ser analisados de forma separadas no contexto dos paises
colonizados. Por isso é que busquei entendé-las concomitantemente na Africa, América e
Asia, como um processo de constru¢io que envolveram relacdes de ser, saber e poder. Ou
seja, € através da gramdtica colonial que os africanos, asidticos, americanos foram
conceituados e classificados a partir da perspectiva do colonizador.

ClassificacOes essas que, até os dias atuais, deixaram marcas visiveis e invisiveis
nas ex-colonias. Considerado, assim, como um sujeito inferior e selvagem que deve ser
civilizado. Compreendo que € através da linguagem que a disseminacdo e assimilagao de
saberes coloniais que se instalaram os sentidos objetivos e subjetivos entre individuos que
estabeleceram as diferencas entre grupos.

Assim, tendo em conta o processo e o desafio da constru¢do do Estado nacdo
brasileiro no periodo p6s abolicdo, entendi que a negagdo de uma cultura diversificada se deu

a partir de uma visao reducionista e homogénea que objetiva desqualificar e eliminar alguns
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grupos ou individuos subalternos em prol de um Estado progressista e moderno. Vejo que os
grupos marginalizados durante o periodo colonial portugués, como no caso dos africanos e
dos indigenas, foram vistos ao longo de um periodo de tempo como obstdculos ou perigo para
o progresso da Reptiblica. O que tornou nio s6 de forma subjetiva, mas também objetiva na
estruturacdo de politicas que excluissem ou segregavam estes como forma de reparo de danos.

A negacdo destes serd também a negacgdo, posteriori, dos seus descendentes no
que toca a afirmacdo politica, econdmica e social na sociedade brasileira. O que vai originar
numa medicaliza¢do *°dado o processo de assimilagiio do projeto racista que enxergava certos
grupos como ‘problema da ordem’. No entanto, a luta por uma politica restrita a questao racial
se tornard a base de uma contradi¢do dialética do préprio processo relacional e de negacdo
interacional entre os individuos negros € nao negros, isto se deu de forma mais forte no
direcionamento unilateral de resolucdo de politicas publicas sociais e historicas.

Como resultado, percebo que por meio de uma sociedade racializada baseada na
estigmatizacdo constante da pessoa negra que a imaginacgao (racial) vai se tornar eficaz no que
toca as questdes das diferencas. A raca, a classe e o género sdo, entdo, consequéncias das
relagdes sociais entre os individuos e a historia, como uma nuvem que paira em todos nos,
acionando a memoria da existéncia dos lacos que compartilhamos uns com outros. Portanto,
compreendi, durante a elaboracdo do trabalho, o quao a sociedade € um resultado das relagdes
dos individuos e que as suas acdes estdo constantemente interdependentes.

E pensar essas questdes em uma sociedade racializada, exige que se leve em
conta, os grupos diferenciados que coexistem em suas relacdes diferenciais. Compreendendo
isto, defendo que a questao da racializa¢do ndo estd simplesmente no privilégio histérico, mas
também na diferenciacdo entre os grupos ou individuos que partilham o mesmo espaco-
tempo. A objetivacio desta como forma de julgamento moral ou intelectual, € resultado de um
medo ou autocontrole dos individuos pertencentes a cada grupo, no que toca a perda das
posicdes sociais (monopolio do poder). Assim sendo, a construgdo social do sujeito negro e
branco na sociedade brasileira, desde a abolicdo do trabalho escravo até os dias de hoje, é
fruto deste conflito estrutural de posicOes estabelecidas entre os individuos ou grupos

diferenciados.

% Politica de medicaliza¢do é transformar alguns conflitos de ordem social e transforméd-los numa possivel
leitura médica (Latoratdrio social), que leva a uma gestdo quimica farmacéutica destas mesmas situagdes.
Pensando para a questdo do racismo seria, todavia, entender o problema do maior do racismo que engloba o
sujeito racista e o sujeito racializado como objetos de andlise, para que se possa compreender o problema como
um todo estruturado.
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Como qualquer pesquisador, penso que a vida académica ndo restringe
simplesmente na academia, mas também outros espacos sociais. Refiro-me ao ambiente
familiar principalmente. Pude vivenciar durante o mestrado, dois momentos desafiantes. O
primeiro estd relacionado ao desenvolvimento da pesquisa, sem a bolsa de pesquisa e o
segundo momento, marcado pelo nascimento da minha filha. Penso que estes dois momentos
tornaram o meu percurso académico mais desafiador e dificil. O despreparo do Programa de
Pés-graduacdo em Ciéncias Sociais com relagdo ao estudante estrangeiro, dificultou no
desempenho de uma pesquisa melhor. Muitas vezes desafiei o sofrimento através do amor a
academia. Sabia o que era estar naquele espaco e desenvolver uma pesquisa sobre o negro,
frente a realidade brasileira, em um Estado onde a maioria da populacdo € negra, talvez tenha
feito muita diferente no processo da pesquisa. Varios foram os obstdculos que pude enfrentar,
entre eles, questdes financeiras, principalmente, das vezes que tive de receber ajuda financeira
dos colegas para fazer as cdpias dos textos, para locomocdao de casa a UFMA, durante o
campo de pesquisa, para alimentacdo no Restaurante Universitdrio e outros que prefiro ndo
mencionar.

Frente a estes obstidculos materiais que, por sua vez, afetou o meu psicologico,
procurei me organizar estrategicamente para responder a todos os objetivos levantados, porém
ndo deixando de reconhecer as limitacdes que a pesquisa apresentava. Primeiro porque,
procurava antes desenvolver uma pesquisa relacional com um ndmero maior de
entrevistados/as e tive de limitar apenas em seis casos. Segundo, por falta de apoio e recursos
necessarios, ndo tive um tempo proporcional a todos os entrevistados, isto foi, portanto, mais
forte com a pastora Nigeriana, com quem tive apenas dois encontros ricos, diferente dos
outros cinco que tive mais de dois encontros longos. Mesmo reconhecendo algumas
limitagdes, a pesquisa me ajudou a pensar e compreender as complexidades identitarias dos
negros em Sao Luis do Maranhdo, no que toca as representagdes sociais.

Concluo, portanto que, a partir das experiencias individuas pude perceber o
quanto a construcdo do negro em Sao Luis é um produto arquitetado histérica e socialmente,
através das relacdes interpessoais, dos diferente tempos-espaciais, que refletem de forma
estrutural e estruturante na constru¢do da identidade e na representacdo das pessoas negras na
sociedade ludovisense, mas que a percep¢do desta, deve sempre ser apreendida enquanto
metodologia em trés dimensdes, tais como, a dimensao individual -percurso de anélise nesta
pesquisa, a dimensdo institucional e a estrutural, como forma de abordagem analitica da

experiéncia empirica.
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9. ANEXO
Declaraciao de Responsabilidade
Eu, , estado
civil , RG: , declaro para os devidos fins que cedo os
direitos de minha entrevista, gravada data (s) para o estudante, Osmilde

Augusto Miranda, do curso do Mestrado do Programa de Ciéncias Sociais da Universidade
Federal do Maranhdo usa-la integralmente ou em partes, sem restricdes de prazos e limites de
citacdes, desde a presente data. Da mesma forma, autorizo o uso de terceiros ouvi-la e usar
citagdes, ficando vinculado o controle a UFMA, que tem a guarda da mesma.

Abdicando direitos meus e de meus descendentes, subscrevo a presente, que terd
minha firma reconhecida em cartorio.

Assinatura do Entrevistado

Local Data_ / /
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Roteiro de entrevista do campo

Data da entrevista / /
Nome do entrevistador:
Formacdo e dados gerais
Nome: sexo:
Area de formacio: Cidade atual:
Origem do pais: Contato:
Idade: Raca:

Email:

Divisdo da entrevista

1. Questdes relacionadas a familia.

Fala sobre voc€? Onde nasceu? Quem sdo os pais(profissao)? Quantos irmaos?
Como € a vida familiar? Quais tem sido a rotina de vocés?

2. Questoes relacionadas a educacao/profissao
\ Comenta sobre a sua vida escolar/profissao? Quais foram as barreiras e os ganhos?

3. Questoes da pesquisa:
O que € ser negro (a) africano (a) ou brasileiro (a) em Sdo luis do Maranhao? De que
modo voce se identifica ou se vé representado na cidade de Sdo Luis do Maranhao?
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Carta de Agradecimento

Exmo. Senhor(a)

Quero agradecer-lhe a consideracdo e o tempo despendido pela entrevista concedida. Pude
obter muitas informagdes que contribuiram na constru¢do e na elaboracdo do trabalho de
conclusdo do Mestrado no Programa de Pds-graduacdo de Ciéncias Sociais da Universidade
Federal do Maranhdo.

Atenciosamente,

Osmilde Augusto Miranda



