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A colonialidade do saber estruturou a construgao dos
campos disciplinares nas sociedades marcadas, na primeira e
segunda modernidade, pelo dominio econ6mico, politico e

cultural dos “centros” sobre as “periferias”. Este processo,
como afirma uma vasta bibliografia, ndo pode ser entendi-
do meramente sobre um olhar que se restrinja a dados
econOmicos, mas também esta umbilicalmente ligado a
forma especifica como os sistemas simbdlicos e institui-
cOes sociais foram moldadas sob a imagem do coloni-
zador. Por isto, ndo é arbitrario que a Historia, litera-
tura e as ciéncias humanas tenham marginalizado
por tanto tempo negros e mulheres dos seus res-
pectivos canones. Os genocidios/epistemicidios do
“longo século XVI ” foram fundantes para a criagéo
de um lugar epistémico que instituiu uma falsa
universalidade fundada na autoimagem do euro-
peu, branco, masculino e heterossexual. Através
de um engenhoso (e maquiavélico) jogo de “es-
pelhos” a Europa formatou a invengao do “outro”
para que através da sua suposta subalternidade
fosse instituida uma “geopolitica do conhecimen-
to”, ao qual o polo europeu fosse valorizado como
legitimo e racional e os “outros” tidos como hierar-
quicamente “inferiores”. A nogdao de colonialidade
do saber constituida por Anibal Quijano, e a tradicao

3
7

“decolonial”, é fundamental para pensar como o

“novo padrdo de poder” instituido com a destruicdo de

um “mundo histdrico” nas Américas e do “estabeleci-

mento de uma nova ordem”, fundou-se na racializagao

oriunda de classificagbes sociais como o “indigena”,
“negro” e “mestigo”.
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Prefacio:
Da diaspora e decolonialidade

Petrénio Domingues

O livro que o leitor tem em méaos - Pensamento afrodiaspérico em
perspectiva: abordagens no campo da histéria e literatura -, organizado
por Fernanda Rodrigues de Miranda e Marcello Felisberto Morais de As-
suncdo, é uma dessas gratas novidades do mundo académico, que atrai a
nossa atencao pela pléiade de autores, pela importancia dos temas elenca-
dos, pela sensibilidade investigativa, pela riqueza das fontes exploradas,
pelo uso de ferramentas teéricas sélidas, pela originalidade das aborda-
gens, pelas interpretacdes convincentes, enfim, pela capacidade narrativa,
pelo espirito critico e talento renovador. A obra consiste numa coletanea
que retne vinte capitulos que versam sobre o pensamento da didspora
africana, em suas diversas dimensdes e incidéncias no campo historiogra-
fico e literario, com destaque para as questdes relacionadas a resisténcia-
desconstrucéo decolonial.

Mas, afinal, o que é “didspora”? O termo, etimologicamente, significa
dispersao (disseminar ou dispersar). Tradicionalmente, didspora referiu-
se as rafzes (terra de origem ou imaginada) e a comunidade local ou ao
grupo globalmente espalhado, ou seja, didspora também se remete a perda
da terra natal e ao desejo do retorno. Se, a principio, relacionava-se quase
exclusivamente a experiéncia judaica, evocando o seu traumatico exilio de
uma patria de origem e sua dispersdo por varios paises, atualmente, o

termo é usado com frequéncia para registrar diversas comunidades que

' Doutor em Histéria (USP). Professor da Universidade Federal de Sergipe (UFS).
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passaram pela experiéncia de um deslocamento forgado (ou voluntério), o
que muitas vezes implicou em vitimizacao, alienacio e perda. Mas também
o termo é empregado para retratar a experiéncia de comunidades trans-
nacionais, cujas redes sociais, culturais, econémicas e politicas atravessam
as fronteiras do Estado-nacio.

Diaspora, portanto, é um termo que sugere redes de relagdes reais ou
imaginadas entre povos desarraigados cuja experiéncias sao marcadas por
diversos contatos e comunica¢des que incluem viagens, familias, negdcios,
ideias, culturas, retéricas, sonhos, entre outros artefatos tangiveis e sim-
bélicos. Ao conectar os grupos dispersos em e entre diferentes regides e/ou
nacdes, a didspora revela sua vocacio as formas transnacionais. Isto signi-
fica que ela ndo subverte, necessariamente, o Estado-nacdo, mas o
heterogeneiza. Nesse sentido, sua relacdo com as inscri¢des e normas do
Estado-nagédo e as formagoes identitarias nativistas é caracterizada por
tensdes e ambiguidades. A condicdo diasporica, portanto, nomeia um en-
tre-lugar definido por desterritorializagao e reterritorializagido, bem como
pela técita tensao entre a vida aqui e a memoria e o anseio pelo acola. As
pessoas que passam pela experiéncia diaspérica compartilham uma dupla
se ndo multipla consciéncia e perspectiva, plasmadas por um didlogo e ne-
gociacdo entre varias tradigdes e maneiras de ser, pensar e agir. Essas
pessoas comungam de culturas, histérias e identidades que ressignificam
constantemente. Sdo tradutores culturais cujas conexdes descentradas e
multilocalizadas minam limites estaveis e fixos, que reescrevem o passado
e costumes em comum num processo de reelaboragdo continua; um re-
contar que implode autenticidades e problematiza discursos vernaculares
sob o selo da tradicdo.

Essa encruzilhada diasporica, de estar simultaneamente “em casa e
longe de casa” ou “aqui e acold”, pode chamar-se de um translugar, por

ser urdido por diferentes elementos e repertérios culturais em travessia.
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Uma travessia de multiplos e distintos tipo de encontro: mescla, justapo-
sicao e sobreposicao e varios tipos de apropriacdo, o que desencadeia a
exposicdo das “raizes e rotas” historicas dos povos cuja prerrogativa basica
é: “ndo importa de onde vocé é, mas onde vocé estd”. Trata-se, assim, de
um enfoque que privilegia a fluidez das perspectivas, identidades e narra-
tivas tecidas por diversos lugares e povos heterogéneos. Viver nesta
encruzilhada fronteirica, diaspdrica, transnacional e transcultural requer
permutas nos marcos de um territério fraturado e hifenizado por multi-
plos processos de continuidade e ruptura em complementaridade
ambivalente e contraditéria.

Atualmente, o conceito de didspora oferece uma critica dos discursos
de origens fixas, na medida em que leva em consideragao os fluxos de pes-
soas, objetos, mensagens, povos e culturas e as diversas formas de
mobilidades e deslocamentos entre regides, nagdes e continentes que sus-
citam transformagdes na consciéncia e no imaginério das populagdes no
tocante as suas tradi¢Oes e experiéncias culturais, estéticas, corporais, po-
liticas e identitarias forjadas em um lugar ou em entre-lugares. Esses
transitos entre lugares, culturas e signos, escolhidos ou forcados, estdo
permeados de ambivaléncias epistémicas, no sentido de que a passagem
entre a origem e a chegada parece, na maior parte das vezes, ndo ter fim:
entre a raiz da origem fragmentada e a da chegada desejada emerge a rota
como devir - estado continuo de “fazer-se” e “refazer-se”.

No que tange ao conceito de didspora negra, este é baseado na dis-
persdo global (de maneira voluntéaria ou ndo) dos africanos durante toda
a histdria, o que passa pela experiéncia do tréfico transatlantico, da escra-
viddo, do pés-emancipacdo, da migragdo, como também das
consequéncias destes processos de desterritorializa¢des, deslocamentos e
mobilidades na vida dos africanos (e afrodescendentes) que engendraram

uma identidade cultural no exterior baseada tanto na origem e condicdo
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social, quanto na volta (fisica ou imaginaria) para a terra natal. Desse
ponto de vista, a didspora negra assume a feicao de um fenémeno dina-
mico, fluido, movedico e complexo que abarca tempo, geografia, classe e
género e corpo.

A ideia de didspora - para compreender a histéria, a literatura e a
cultura negras - oferece uma alternativa ao pensamento de origem uni-
voca e do pertencimento cultural identitéario estavel. Conforme a primeira
parte do livro sinaliza, os africanos escravizados e seus descendentes, par-
ticipes da (des)ventura diaspérica, contribuiram para a edificacdo do
mundo moderno e, aproveitando todas as oportunidades do contexto, in-
ventaram diferentes estilos estéticos, graméticas culturais, sociabilidades,
signos de resisténcia e geopoliticas do conhecimento e do corpo. As cultu-
ras politicas afrodiaspéricas, longe de depésitos de atributos do passado,
eram (e sdo) projetos de inovagdo, de participagdo criativa na moderni-
dade e, por vezes, de subversdo, sendo atualizadas e reatualizadas a partir
de fluxos e trocas de ideias, valores e projetos que circulam pela rede do
Atlantico Negro.

Uma vez que as comunidades negras transatlanticas desenvolveram
diferentes projetos intelectuais e politicos e formas de (re)existéncia, faz-
se necessario aborda-las a luz de suas clivagens internas por classe, ori-
gem, idade, género, experiéncia e consciéncia. Assim, a (des)ventura
diasporica é definida nao por essencialismos ou purezas raciais, mas pelo
reconhecimento de uma heterogeneidade e diversidade de concepcbes de
histéria, identidade, narrativa e cultura negras que coexistem por hibri-
dismo - com e através das diferencas. O fundamental na anélise e
compreensdo da experiéncia afrodiaspdrica € a pluriversalidade e interre-
lacdo entre os seus repertdrios e as suas cores constituintes.

O que perpassa a literatura afrodiaspérica é, amitide, uma alusdo a

memodria do cativeiro e da liberdade, memoria que se inicia na Africa com
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a perda, atravessa a ruptura e fragmentagdo e continua no processo tran-
satlantico de reconstrucdo; um movimento sem fim de estruturas de
sentimento, produgdo e comunicacao de formas culturais estereofonicas e
bifocais, cuja origem é enraizada de maneira flutuante e sua natureza é
rizomética. Uma narrativa viajante, eis o que bafeja esta passagem fisica
ou imaginaria pelos diversos aspectos da experiéncia negra durante a es-
craviddo e o sistema de plantagdo como também pelos seus efeitos depois
da aboligao, a saber: a racializagdo e um continuo processo de assimetrias
étnico-raciais. Como a segunda parte do livro demonstra, as imagens evo-
cadas na literatura afrodiaspdrica - imagens que criam um continuo
tempo-espaco apropriado para a sedimentacdo da memoria em conscién-
cia coletiva - tm como objetivo revelar nas e mediante as ruinas do
passado as possibilidades de transformacio e reparagdo do eu-enunciador
afrodescendente no presente, em vista da (re)conquista da humanidade
usurpada. A travessia da terra perdida-imposta, que muitas vezes desa-
guou num cenario de adversidades e até de violéncia racial, é redimida
pela conscientizagdo identitaria, que se traduz numa literatura que com-
bina resisténcia, verve imaginativa, autonomia e esperanga. Um tipo de
escrita no limiar da encruzilhada transcultural caracterizada por apropri-
acoes e reelaboracdes. Uma escrita que constitui e é constituida pela
narrativa afrodiaspdrica, uma narrativa que compde a diversidade episté-
mica no campo do pensamento decolonial, fomentadora de novos
referenciais, valores, olhares, subjetividades e sociabilidadades.

Alias, o livro sinaliza como a colonialidade se estrutura a partir da
ideia de raca e racializacao, ou seja, a partir de uma classificacio social que,
mesmo em termos de discussao de género, hierarquiza as pessoas, estabe-
lecendo uma clivagem entre superiores e inferiores. Mas o livro também
aborda as formas de resisténcia (na histéria e na literatura), indicando

como as ideias que giram em torno do projeto decolonial se assentam na
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longa tradi¢do do pensamento e ativismo afrodiaspérico. Desse ponto de
vista, 0 uso do termo “decolonial” ou “decolonialidade” s6 faz sentido nos
marcos de uma perspectiva disruptiva, comprometida inclusive com a
transformacao das desigualdades sociais, raciais e de género. N&o se trata,
portanto, de descerrar uma tradicional abordagem analitica. Se a descolo-
nizagdo é concebida como o momento histérico em que os sujeitos
coloniais se insurgiram contra os ex-impérios, a decolonialidade é com-
preendida como uma luta para expurgar os legados (materiais,
epistémicos e simbodlicos) gerados pela colonizacdo e colonialidade. Este
projeto de colocar em xeque as légicas desumanizadoras e as herangas ma-
teriais (decolonialidade do poder), epistémicas (decolonialidade do saber)
e simbodlicas (colonialidade do ser) da colonialidade constitui-se o cerne da
questdo, que demanda criatividade, pensamento critico e compromisso
com uma perspectiva emancipadora.

Os autores e as autoras do livro, em varios momentos, acionam a
ideia de decolonialidade. Nao aquela ideia restrita e limitada a arcaboucos
conceituais e instrumentais tedricos engessados, mas uma decolonialidade
sensivel, vinculada a praxis libertadora e enfronhada nas lides decoloniais
de insurgéncia (analitica e politica) contra as hierarquias e as assimetrias
classistas, raciais, de género e outras relacdes de poder, de origem colonial,
que impedem, quando ndo obstaculizam, a constru¢gdo de um outro
mundo, com o vicejar de novas praticas politicas, matrizes culturais, per-
cepcoes estético-corporais, epistemes, éticas e imaginacoes.

Visto que as histdrias e romances nao existem de maneira isolada,
mas sempre se cruzam e entrelacam, urdindo, quer espacos intersticiais,
quer zonas de contatos e fronteiras sem um centro, a abordagem diasp6-
rica desafia a situar os textos histdricos e literarios nas suas localidades

culturais especificas enquanto os relacionam aos seus contextos globais,
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com suas comunidades imaginadas, suas rela¢gdes conjuntivas e seus luga-
res de mensagens transescritas, de pulsante criatividade, cenografia,
vozes, cores, corpos e imagens de pluriversalidade e utopia redentora.
Trata-se de um processo complexo e potente, que vem trazendo novos ele-
mentos para a andlise, pavimentando outros conceitos e categorias
analiticas que agenciam raga como construto histérico, cultural e politico
ressignificado de maneira afirmativa a luz das lutas negras, no campo po-
litico e académico.

Essa forma de dialogar com o passado e a narrativa ficcional tem mo-
tivado os autores e autoras desta coletinea, uma nova geracdo de
intelectuais que, ao desafiar as explicacdes tradicionais e canonicas, tem
mostrado o quanto devemos repensar as construcoes epistémicas cristali-
zadas, de base eurocentrada. Esta coletinea faz parte, assim, deste
movimento de renovagao e articulagdo de uma perspectiva negra decolo-
nial brasileira. £ um movimento relativamente recente, protagonizado
sobretudo por pesquisadores negros e negras com posicionamento poli-
tico-epistemolégico engajado, avidos por evidenciarem que ha muito mais
para se conhecer sobre a produgao intelectual do mundo Atlantico. E que
o conhecimento ndo se reduz ao paradigma hegemonico, devendo ser
constantemente atualizado e problematizado pelas novas teorias, novas
interpretac0es e por outros autores e autoras de diferentes pertencimentos
étnico-raciais, de classe, sexualidade e regides. Fato é que essa perspectiva
negra decolonial tem contribuido com novas reflexdes nao somente sobre
a questao racial brasileira e africana, mas também sobre vérios temas de
nossa sociedade.

Vale reforgar essa premissa norteadora: Pensamento afrodiaspérico
em perspectiva, com seu enfoque na histéria e literatura, revela como pes-
soas de origem africana e seus descendentes no mundo Atlantico viveram

experiéncias comuns - de dominacdo, resisténcia, emancipagao, racismo,
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luta antirracista e busca pela cidadania e direitos. Porém, sem perder de
vista que nenhuma explicagao univoca pode abranger a variedade das ex-
periéncias e dos desafios de pessoas negras, na Africa e na diaspora. O livro
aborda, assim, a experiéncia negra compartilhada em sua diferencga, des-
tacando, ao longo da problematizacio de diversos aspectos da histéria e da
literatura, um mosaico multifacetado de memoria, protagonismo, identi-
dade, cultura, discurso e episteme, que atravessam as fronteiras de espaco,
tempo, lugar, lingua, corporalidade e consciéncia para fazer (re)conexoes
e nomear ou responder aos apagamentos, siléncios e auséncias do passado
e do presente.

A luta pela liberdade, justica e igualdade demonstra que africanos e
afrodescendentes, desde o passado, tém sido uma parte propulsora da pro-
pria definicdo desses valores e direitos humanos no mundo Atlantico. A
insurgéncia expressiva de diversos saberes, identidades, cosmovisoes, vo-
zes e sensibilidades constitui um caleidoscépio de diferencas em transito,
que é a0 mesmo tempo a raiz e as rotas que fazem comunicar experiéncias
negras e enreda-las nos umbrais do mundo afrodiaspérico e decolonial,
um mundo no qual a raiz e a rota se entrelacam, pari passo que sdo plas-
madas pela encruzilhada de encontro com os “outros” em meio aos
multiplos processos de apropriagoes, (re)invencoes e resisténcias a perdas,
expropriagoes, desterritorializagdes, desarraigamentos e assimetrias com-
plexas de interseccoes, atravessamentos e justaposicdes de fragmentos
culturais, discursivos, identitarios e ideolégicos dentro do circuito dina-
mico de multiplas relacées de poder na esfera transregional, transnacional
e diaspdrica.

Valendo-se da Histéria e da Literatura e das interlocucoes destes
campos disciplinares, a coletanea estabelece, muitas vezes de forma enge-
nhosa, as multiplas conexdes entre o pensamento afrodiaspérico e o

processo de resisténcia-desconstrucao decolonial. Eis um livro instigante,
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oportuno e alvissareiro. Ao ser conduzido pelas hermenéuticas do passado
e romance as encruzilhadas diaspéricas de trocas e conexdes, o leitor po-
derd comecar a entender, mapear e avaliar os dilemas, impasses e
ambiguidades inerentes as experiéncias negras, discursos identitérios,
projetos raciais (e de racializacdo), tanto como maneiras, forgas e préticas
de dominacao, quanto - e principalmente - como modalidades e praticas
expressivas libertadoras. Nesse sentido, faz-se mister revalorizar uma
perspectiva negra decolonial, o que significa reconhecer sujeitos afrodias-
péricos e seus movimentos disruptivos como produtores de
conhecimentos e projetos de modernidade e cidadania validos, que nao
somente podem tensionar o canone de viés eurocentrado, mas também o
interpelam e trazem a tona outras arenas de anunciacdo, geopoliticas do
conhecimento, interpretacoes e perspectivas civilizatérias.

Pensamento afrodiasporico em perspectiva é um convite para a ne-
cessidade de descolonizar as narrativas historicas e literarias, colocando
em evidéncia tanto o protagonismo quanto a voz e o pensamento de pes-
soas negras, sobretudo mulheres. Essa descolonizacdo tem de ser
acompanhada por uma ruptura epistemol6gica, que empreenda uma res-
significagdo das imagens, representagdes e experiéncias negras nos
espacos de poder, nas estruturas académicas, na cultura, na educacio, nas
artes, em suma, na sociedade. Oxala que o livro alcance um puablico amplo,
que podera estabelecer contato com uma amostra do que a produgao aca-
démica brasileira atual, notadamente no campo das Humanidades e

Ciéncias Sociais, tem se revelado fértil, arrojada e vicejante.



Apresentacao

Indisciplinando o canone: pensamento afrodiaspérico e
a colonialidade no campo historiografico e literario

Fernanda Rodrigues de Miranda ?
Marcello Felisberto Morais de Assungéo 3

1. Introducao

A colonialidade do saber estruturou a construcao dos campos disci-
plinares nas sociedades marcadas, na primeira e segunda modernidade,
pelo dominio econ6mico, politico e cultural dos “centros” sobre as “perife-
rias”. Este processo, como afirma uma vasta bibliografia, ndo pode ser
entendido meramente sobre um olhar que se restrinja a dados econdmi-
cos, mas também estd umbilicalmente ligado a forma especifica como os
sistemas simbolicos e institui¢des sociais foram moldadas sob a imagem
do colonizador. Por isto, ndo é arbitrario que a Historia, literatura e as
ciéncias humanas tenham marginalizado por tanto tempo negros e mu-
lheres dos seus respectivos canones.

Os genocidios/epistemicidios do “longo século XVI*” foram fundantes

para a criacio de um lugar epistémico® que instituiu uma falsa

! Inicialmente este projeto seria realizado em um tnico volume, mas por questdes técnicas decidimos dividir em dois.
Entretanto, sabemos dos limites desse tipo de divisao disciplinar que é mesmo avessa a propria proposta transdisci-
plinar que buscamos divulgar nesses livros. Concebemos, no entanto, que demos um primeiro passo para viabilizar
outros didlogos comparados entre estes campos de um ponto de vista decolonial e afrodiaspérico.

2 Professora adjunta de Estudos literarios na Universidade Federal do Sul e Sudoeste do Para (Unifesspa), Doutora,
Mestra e Bacharela em Letras pela Universidade de Sao Paulo (USP). Fernandaromira@gmail.com

3 Professor Adjunto de Educacio e Relagdes Ktnico-Raciais (UFRGS). Pés-doutor em Letras e Linguas Vernaculas
(DLCV-USP,). Graduagao, mestrado e doutorado em Histéria (UFG). Especialista em Histéria Intelectual Atlantica,
Teoria da Historia e Relacdes-Ftnico-Raciais. marcellofma@gmail.com

4 Ramon Grosfoguel, fundamentado na leitura de Enrique Dussel, expdem que no decorrer do “longo século XVI”
(1450-1650), se formataram pelo menos quatro genocidios/epistemicidios que foram fundantes para o novo padrao
de poder na modernidade, a saber: “1. contra os mugulmanos e judeus na conquista de Al-Andalus em nome da
“pureza do sangue”; 2. contra os povos indigenas do continente americano, primeiro, e, depois, contra os aborigenes
na Asia; 3. contra africanos aprisionados em seu territério e, posteriormente, escravizados no continente americano;
e 4. contra as mulheres que praticavam e transmitiam o conhecimento o indo-europeu na Europa, que foram
queimadas vivas sob a acusacao de serem bruxas” (GROSFOGUEL, 2016, p. 31).

5 Sobre o conceito de lugar epistémico, ver: BARBOSA (2018).
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universalidade fundada na autoimagem do europeu, branco, masculino e
heterossexual. Através de um engenhoso (e maquiavélico) jogo de
“espelhos” (FONTANA, 1994) a Furopa formatou a invencio do “outro”
para que através da sua suposta subalternidade fosse instituida uma
“geopolitica do conhecimento” (BERNARDINO-COSTA; GROSFOGUEL;
MALDONADO-TORRES, 2019), ao qual o polo europeu fosse valorizado
como legitimo e racional e os “outros” tidos como hierarquicamente
“inferiores”. A nocao de colonialidade do saber constituida por Anibal
Quijano, e a tradicdo “decolonial®”, é fundamental para pensar como o
“novo padrdao de poder” instituido com a destruicao de um “mundo
histérico” nas Américas e do “estabelecimento de uma nova ordem”,
fundou-se na racializacdo oriunda de classificacdes sociais como o

“indigena”, “negro” e “mesti¢o”:

Avasta e plural histéria de identidades e memorias (seus nomes mais famosos,
maias, astecas, incas, sao conhecidos por todos) do mundo conquistado foi de-
liberadamente destruida e sobre toda a populagdo sobrevivente foi imposta
uma dnica identidade, racial, colonial e derrogatéria, “indios”. Assim, além da
destruicao de seu mundo histdrico-cultural prévio, foi imposta a esses povos a
ideia de raga e uma identidade racial, como emblema de seu novo lugar no
universo do poder. E pior, durante quinhentos anos lhes foi ensinado a olhar-
se com os olhos do dominador. De modo muito diferente, mas ndo menos efi-
caz e perduravel, a destrui¢do histérico-cultural e a produgao de identidades
racializadas teve também entre suas vitimas os habitantes seqtiestrados e tra-

idos, do que hoje chamamos Africa, como escravos e em seguida racializados

5 Importante mencionar os diversos paralelos entre as reflexdes de QUIJANO (2005) com uma tradicéo afrodiaspérica
e terceiro-mundista que detém como genealogia autores como o proprio Frantz Fanon a uma Sylvia Winter. Estamos,
portanto, de acordo com os autores do livro “Decolonialidade e pensamento afrodiaspérico” (BERNARDINO-COSTA;
MALDONADO-TORRES; RAMON, 2019) que afirmam que a teoria decolonial sistematiza uma série de reflexdes ja
latentes na ja referida tradi¢ao dos “condenados da terra” (terceiro-mundista e negra), sendo que autoras como a
proépria Wynter ja propunham de forma bastante estruturada elementos analogos ao proprio Anibal Quijano, ver:
WYNTER (1995; 2003). Neste livro de BERNARDINO-COSTA; MALDONADO-TORRES; RAMON (2019) encontram-
se também uma série de reflexdes que detém uma forte sinergia com as reflexdes que fazemos aqui sobre canone,
decolonialidade e pensamento afrodiaspérico, ver também: BERNARDINO-COSTA (2017; 2018).
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como “negros”. Eles provinham também de complexas e sofisticadas experi-
éncias de poder e de civilizagao (ashantis, bacongos, congos, iorubas, zulus
etc.). E embora a destruicdo daquelas mesmas sociedades tenha comecado
muito mais tarde, e ndo tenha alcangado a amplitude e profundidade que al-
cangou na América (“Latina”), para esses seqiiestrados e arrastados para a
América, o desenraizamento violento e traumatico, a experiéncia e a violéncia
da racializagdo e da escraviddao implicaram obviamente em uma ndo menos
macica e radical destruicdo da subjetividade prévia, da experiéncia prévia de
sociedade, de poder, de universo, da experiéncia prévia das redes de relacdes

primérias e societarias (QUIJANO, 2005, p. 17).

Portanto, a ativa racializagdo das relagoes de poder é um fator estru-
turante para que o padrdao de poder iniciado desde a primeira
modernidade se perpetue de tal forma que ainda é complexo falar de “in-
telectuais” no interior da universidade sem imaginar este referido padrao
“universal”. Entretanto, estes padrdes de racializagido néo sdo s6 impostos
pelo alto, pois, hé4 historicamente resisténcias. O mapeamento do pensa-
mento afrodiaspdrico por meio de trajetérias intelectuais, producdes
culturais, literérias, associacdes e clubes negros, permite cartografar as di-
versas formas de resisténcias a estas imposicoes do “alto”. A teoria
decolonial por vezes estabeleceu seu foco estritamente nas formas de co-
lonialidade do poder e deixou a margem as formas de resisténcias a estas
imposigdes por meio de “analiticas da colonialidade”.

Por isso, concebemos que o estudo do pensamento afrodiaspérico, no
campo literrio e historiografico, permite desestabilizar os cinones
reconstruindo a histéria intelectual e a historiografia literaria sob outras
bases. Os textos deste livro buscam estabelecer, de diversas maneiras e

perspectivas, a conexdo entre o pensamento afrodiaspérico, em suas

7 No livro “Decolonialidade e pensamento afrodiaspérico” Nelson-Maldonado Torres (2019), propde o conceito de
analitica de colonialidade para analisar as diferentes formas discursivas de resisténcia ao processo de desumanizagao
oriundo da “colonialidade do saber/ser” (MALDONADO-TORRES, 2019, p. 31).
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diversas nuancas, e este processo complexo de desconstrucdo-resisténcias
ao “colonial”. Essa “desconstrucdo” esta fundada no confronto ativo as
formas aos quais o campo intelectual instituiu uma “disciplinariza¢do”
fundada em uma autoimagem que expressa um lugar epistémico associado
a um restrito “hall” de autores que manifestam através de certos falsos
universalismos uma geopolitica do conhecimento e um certo ordenamento
da “razdo” que é profundamente limitado no que tange a producdo critica
e plural do conhecimento.

Néo pretendemos abordar todas as inimeras possibilidades de des-
construgao disciplinar, por meio de formas “indisciplinadas” de producéo
de conhecimento no ambito das ciéncias humanas, mas abordar através
do olhar especifico da histéria e da literatura (assim como as suas interlo-
cugdes) como foram construidos esses campos de produgdo e como o olhar
e o pensamento afrodiaspdrico (em particular de um ponto de visto “ame-

8»

africano®”) podem ser fundamentais para uma verdadeira indisciplina

epistemologica.

2. Por uma descolonizacdo do canone historiografico: Pensamento
afrodiasparico e ética da historicidade

A formatagéo da Histéria disciplinar no oitocentos tem como um dos
seus fundamentos a constituicdo de uma nogao de tempo linear e cronolé-
gico que constituiu um “c6digo” (para usarmos a feliz expressdo de Seth
Sanjay), fundado no referente europeu, que é incapaz (ndo em razao da
sua “competéncia técnica”, mas por um “olhar” colonizado) de desvendar
“histérias ndo-ocidentais” (SANJAY, 2013; CHAKRABARTY, 2008), e, diri-
amos também a complementar: histérias negras, ndo-brancas, nao-

masculinas e ndo-heteronormativas.

8 Nos referimos aqui a categoria de “amefricanidade” cunhada por Lélia Gonzalez. Para uma andlise deste conceito
ver o texto de GONZALEZ (1988) e o capitulo oito deste mesmo livro ROZA; ROZA (2021).



22 | Pensamento afrodiaspérico em perspectiva: Volume 1

Este provincianismo, disfarcado de universalidade, foi construido
desde as filosofias da histéria, a exemplo da escola escocesa com a invencao
do atraso do “outro” por meio da nogdo de “modos de subsisténcia”
(FONTANA, 1994), até a franca disciplinarizacdo da Histéria em sua
identidade disciplinar moderna por meio do modelo do historismo aleméao
que se reproduziu como paradigma por exceléncia nas universidades de
diversos paises ao longo do século XIX e XX°. A propria divisao
quatripartida (Histéria Antiga, Medieval, Moderna, Contemporanea),
herdada do pensamento renascentista, expressa como a historia
disciplinada foi constitutiva de um molde que reproduziu uma geopolitica
do conhecimento centrada em uma perspectiva etnocéntrica/
eurocéntrica'.

” " a Histéria em sua

Em razdo desse centramento do “ego europeu
forma moderna, em consonancia com o pensamento filoséfico moderno,
excluiu a “espacialidade” e a “corporeidade” como elementos constitutivo
de historicidade e da objetivacao do sujeito objetivante (mesmo no interior
de subcampos metatedricos como a histéria da historiografia e teoria da
histéria), constituindo uma verdadeira “colonizagdo do tempo”, como rei-

tera Nelson-Maldonado Torres:

9 Entre tantas referéncias sobre o tema da institucionalizacao da histéria disciplinar, ver: IGGERS (1995); FALCON
(2002), MARTINS (2002); VARELLA (2008); AVILA (2016; 2018; 2019), entre outros.

'© Arthur Lima Avila menciona alguns outros elementos constitutivos na sua institucionalizacio para além do “impeto
imperialista” mencionado por Sanjay, a saber: “(...) fruto de um contexto histdrico especifico, o da formacao dos
estados-nagao, consolidacdo do modo de producio capitalista e expansdo colonialista, e resultado das vitérias
politicas de um grupo social especifico, a burguesia europeia, a disciplina estaria inevitavelmente sujeita aos impasses
lhe colocados pela transformagao dos processos que lhe deram origem, néo obstante sua tendéncia a minimizar ou
negligenciar essa situacao” (AVILA, 2019, p. 16).

" Referimo-nos aqui a leitura de Enrique Dussel sobre a no¢ao de um auto-centramento advinda da reproducao do
mito da modernidade que é constituida a partir da conquista da América e que ird justificar o dominio simbélico e
material dos centros sobre as periferias, ver: DUSSEL (1994).
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Dir-se-ia que a modernidade implica a colonizacdo do tempo pelo europeu,
isto é, a criacdo de estadios histdricos que conduziram ao advento da moder-
nidade em solo europeu. Todavia, os proprios lagos que ligam a modernidade
a Europa nos discursos dominantes da modernidade ndo conseguem deixar de
fazer referéncia a localizagdo geopolitica. O que o conceito de modernidade faz
é esconder, de forma engenhosa, a importancia que a espacialidade tem para
a producio deste discurso. I por isso que na maioria das vezes, aqueles que
adoptam o discurso da modernidade tendem a adoptar uma perspectiva uni-
versalista que elimina a importidncia da localizagdo geopolitica”

(MALDONADO-TORRES, 20009, p. 351).

129 4

A nocéo de “desenvolvimento'” é uma das chaves ao qual a histéria
disciplinada ir4 mobilizar para justificar, seja na forma das ja referidas fi-
losofias da histéria ou do historicismo, uma “colonizacdo do tempo
histérico” que ird reproduzir a sua maneira a leitura da modernidade e
uma certa nogao de historicidade limitada a estda mesmo geopolitica do co-
nhecimento.

A continua reconfiguracdo das classificagdes sociais sob o signo da
“raca” (para lembrarmos de Anibal Quijano) contou com a Histdria como
um dos seus principais instrumentos para o enquadramento de popula-
¢oes colonizadas ou/e sob formas de colonialismo interno em sociedades
pés-coloniais marcadas pelos efeitos das “plantations” na populagdo negra
e mestica. A violéncia anti-negritude advinda de taxinomias societérias
(“atraso” e “progresso”), biolégicas (as diversas hierarquias internas e ex-
clusoes legitimadas pelo cientificismo do fim do século XIX e inicio das
décadas de XX) e culturais (os enquadramentos reducionistas que uma

certa antropologia, etnologia e sociologia constituiu sobre as vidas negras)

» o« » o«

2 As nogoes de “desenvolvimento”, “progresso”, “crise”, “revolugao” sao evidéncias para autores ligados a tradi¢ao
kosseleckiana da experiéncia radical de aceleracdo dos tempos histdricos nos séculos XVIII e XIX, sendo também
indices da constitui¢do do moderno conceito de Histdria e, portanto, da histéria disciplinada, ver: KOSELECK (2014).

Para o caso latino-americano, ver: PADILLA (2008).
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foram legitimadas por uma historicidade que excluiu o negro enquanto
agente da histéria e da escrita desta mesma Historia.

Portanto, a “politica do tempo” do historicismo enquadrou as popu-
lacoes racializadas (assim como todos os “outros” construidos nessa grade
temporal) na “antessala da histéria” (seguindo o esquema “primeiro na
Europa, depois em outros lugares”), na feliz expressao de Dipesh Chakra-
barty (2008, p. 35). Entretanto, esse suposto “privilégio epistémico
ocidental” (SANJAY, 2013, p. 187), constituido por seu impeto imperialista
sobre povos coloniais ou/e racializados, foi confrontado desde as suas ori-
gens por estes mesmos “povos sem histéria” que negaram esse “codigo”
da escrita da histéria por meio de “contra-histérias”. Estas contra-histd-
rias assumiram diversas formas desde escritos anti-coloniais no contexto
afro-asiatico, discursos de valorizacdo étnica dos povos afrodiasporicos e
africanos (como é o caso do pan-africanismo, negritude e o movimento
“Harlem Renascence”, pra ficarmos estritos nesses exemplos'?) e, nomea-
damente, na formatagdo de uma literatura que narra (em um ambito
ficcional) a historicidade desse “outro” por exceléncia do historicismo (o
negro) por meio de um discurso a contrapelo.

Na América Latina/Caribe o pensamento afrodiaspérico ou/e ter-
ceiro-mundista (na forma do ensaio, romance, etc.) construiu toda uma
nogao de tempo que se opds sistematicamente a esta cronologia esquema-
tica da modernidade. Para Fdouard Glissant a compreensio da
temporalidade na Caribe/América Latina deve ter como eixo uma “dolo-
rosa nogao de tempo” ao qual a “cronologia esquematica” (da Histéria com
H maitsculo) ou o “lamento nostalgico” (de certos essencialismos identi-

tarios) nao ddo conta de preencher (GLISSANT, 2010, p. 125). O

'3 Para uma andlise desses movimentos afrodiaspdricos e africanos de contestacio do racialismo do discurso moderno
europeu, ver: DEVES, VALDES (2008); MURYATAN (2012; 2020); HERNANDEZ (2014). Sobre o pan-africanismo
ver também o capitulo 4 deste livro MATTOS (2021).
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desenraizamento brutal oriundo do tréfico de escravos e das continuas vi-
oléncias e rupturas que se seguiram em nossa historicidade sdo um
impedimento para que a consciéncia histdrica se assente nos moldes de
uma “filosofia da histdria totalitaria” segundo o molde eurocéntrico, mas
antes associada as “descontinuidades no continuum” (GLISSANT, 2010, p.
126). Glissant, em paralelo ao referido Seth Sanjay e Dipesh Chakrabarty,
atribui a Hist6ria com H maitsculo uma “fantasia altamente funcional do
ocidente”, sendo confrontada exatamente quando estes mesmos povos en-
quadrados comegaram a nao aceitar mais essa concepgdo linear e
cronolégica do tempo (GLISSANT, 2010, p. 126).

A experiéncia afrodiaspérica, caribenha/latino-americana e dos “con-
denados da terra”, que foram enquadrados pelas politicas do tempo do
historicismo como “outros”, sao exemplos de uma possibilidade transver-
sal de implodir o continuum do tempo “linear” e “homogéneo” (que
refere-se Walter Benjamin em suas teses), seguindo o caminho de uma
relacdo transcultural, ou como prefere Glissant, de uma filosofia da relacao
(GLISSANT, 2005) como critica a verdade absoluta do ser e do Homem
(com H maitsculo) que é a origem do autocentramento e do ego moderno.

Os debates mais contemporaneos sobre a formatacao de “histérias
indisciplinadas” (AVILA, 2018; 2019) e do chamado “giro ético-politico”
(ARAUJO; RANGEL, 2015; RANGEL, 2019) tém levado os historiadores a
pensarem gradativamente na importancia da “diferenca” enquanto ele-
mento constitutivo para a reescrita da histdria que de fato rompa com o
tempo “vazio e homogéneo” (BENJAMIN, 1987) da histéria disciplinada e
a “indiscipline” por meio de uma radical pluralidade de tempos e aborda-
gens. Entretanto, a producdo de coletaneas, eventos e produtos culturais
associadas a estas reflexdes ainda estabelecem esta nocdo de “diferenca”
em um nivel muito abstrato, nao discutindo explicitamente o papel da ra-

cialidade nesta reescrita do canone e nem mesmo incorporam ainda em
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sua totalidade um debate mais profundo sobre a geopolitica do conheci-
mento oriunda de tradicdes latino-americanas ou/e afrodiaspdricas ou de
campos do conhecimento como as teorias feministas' e queer.

Superar o descompasso entre uma disciplina nascida no XIX firme-
mente atrelada a sua temporalidade e as mudancas do fim do século XX e
inicio do XXI (AVILA, 2019, p. 18) tém sido objeto de uma grande mirfade
de debates no campo historiografico, sendo o fetiche por um realismo a
maneira positivista somente um dos elementos deste debate’. O campo
historiografico, e, nomeadamente, seus subcampos metatedricos (a teoria
da histéria e a histéria da historiografia), ganharia muito ao incorporar o
debate sobre a producéo do conhecimento alicercada aos “corpos geopoli-
ticas” oriunda da tradicdo decolonial, da filosofia latino americana/
caribenha ou/e pensamento afrodiaspdrico (principalmente em Quijano,
Dussel, Lugano, Wynter, Glissant e outros). Importante dizer também que
a crescente importancia dessas questdes na escrita da histéria ndo se da
por um movimento unilinear da universidade para a sociedade, mas em
grande medida acontece o contrdrio: sao os movimentos sociais (princi-

palmente o movimento negro) que tém trazido probleméticas que eram

' Para ndo ser injusto é importante mencionar os esforgos recentes de Maria da Gléria de Oliveira nesse sentido, ver:
OLIVEIRA (2018). Allan Kardec Pereira (2021), tém feito também um esfor¢o importante de compreender a histéria
indisciplinada em uma historicidade de mais longa duragao e por meio de uma chave afrodiaspérica e afropessimista
que passa por autoras como Hortense Spillers e Saidiya Hartman (2021). Ver também o capitulo I deste livro dedicado
ao afropessimismo (2021).

'S AVILA (2019) menciona também alguns outros fatores fundamentais da critica ao canone e sua disciplinarizacao:
“(...) é fundamental também colocarmos o canone da disciplina sob escrutinio. Antes de pensar a histéria da
historiografia como uma série de “escolas” ou “revolucoes”, cristalizando determinados momentos em detrimento
de outros, em que o conhecimento histérico foi se expandindo constante e teleologicamente em diregdo a estagios
verdadeiramente cientificos, deveriamos, como questdo pedagégica fundamental, questionar os meios pelos quais
tais cAnones foram constituidos, seus efeitos politicos e as concepgoes de histéria que ensejam. Em outras palavras,
0 que esta dentro e o que esté fora do canone? Quais sao os autores e autoras privilegiadas e quais posigoes tedricas
sao normatizadas como “histdrias de verdade”? Quais as criticas possibilitam e quais impedem? Quais exclusdes sao
explicitas e quais sao implicitas? Quais tradicdes reafirmam e quais ocultam? Quais lugares sdo naturalizados? E,
por fim, quais praticas dai derivam? Ainda que paregam Obvias, estas indagagdes podem desestabilizar as operagoes
disciplinares de canonizacao, que tentam ocultar suas origens no chdo mundano das disputas politicas inerentes a
disciplina (sua historicidade) para se apresentarem como sendo o resultado “natural” do seu desenvolvimento
interno” (AVILA, 2019, p. 27-28).
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até entdo dificilmente consideradas como relevantes no interior dos espa-
¢os intelectuais, académicos e institucionais como um todo.

Uma ética da historicidade - voltada para uma radical pluralidade do
tempo e confrontadora das imagens hegemonicas produzidas pela histéria
disciplinar - tém em conta que uma abordagem a fundo na “diferenga”
ndo é meramente produto e uma “concessao” benevolente de uma certa
intelectualidade, predominantemente branca e da elite, que s6 muito re-
centemente se volta para estes temas, posto que historicamente quem tém
feito uma “histdria a contrapelo” e confrontado o “cortejo triunfal” daque-
les que “nao tem cessado de vencer” sdao mesmo aqueles que foram e sdo
sistematicamente derrotados e através de uma leitura critica desta derrota
sdo capazes de despertar a “centelha da esperanca” que irrompe o tempo
“vazio e homogéneo” da histéria disciplinar.

3. Canones literarios destituidos e a emergéncia de “sensibilidades
descolonizadas”

O pensamento literario tem sido constituido pelas ideias de tradigao
e universalidade, ambas sustentando, historicamente, a constituicdo dos
canones. No caso das literaturas que pertencem as nagdes marcadas pela
colonialidade, como é o caso da brasileira, tal constitui¢ao responde a di-
namicas que apontam para a uma politica ostensiva de silenciamento -
marca predominante de nossas letras. Hd muito tempo tem-se falado que
os elementos que formalizam os canones sdo de fato externos ao literario
(JARA e TALENS, 1987), apontando para aspectos de origem politica e so-
cial e a conceitos que buscam preservar hierarquias de ordem
questionavel, como, para ficar inicialmente com apenas um exemplo, a
ideia de centro se sobrepondo a ideia de margem.

Compondo os exercicios radicais de descolonizacdo epistémica, a con-

temporaneidade tem assumido a possibilidade de pensar por outras vias,
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destituindo a inevitabilidade do canone a partir de reflexdes sobre a esta-
tuto filosofico do autor; sobre a ideia de valor estético como algo
previamente definido e estanque; sobre a nogdo de pluriversalidade
(RAMOSE, 2011) em contraponto ao restritivo universal, que sempre mi-
metizou particularidades no campo do poder falar. A pergunta de
Foucault, “o que é um autor?” hoje solicita outros caminhos, dos quais
emergem novas perguntas - talvez até mais dificeis - as quais néo se pode
mais ignorar.

A critica literaria contemporanea néo se pode mais furtar de espelhos
transdisciplinares e transdiscursivos, bem como a ideia de autor comeca a
ser desnaturalizada como matriz enunciativa Gnica de homens, brancos,
heterossexuais, urbanos, socialmente bem posicionados. Disso decorre ou-
tras significacdes sobre o “pacto de referencialidade implicita”, rompendo
o acordo tacito que tem tornado natural imaginar o autor sob os pressu-
postos coloniais que regem sua configuragao.

O pensamento afrodiasporico emana “sensibilidades descolonizadas”
(HALL, 2006, p. 318) forjadas para além dos cinones e com ele rompendo.
Outros canones sao possiveis? Ou a logica de canonizar é, em si, delimita-
dora? Perguntas como estas tém sido erigidas como resultado de um
tempo que provoca os lugares comuns e as certezas tradicionais. Mas, para
além das respostas, o canone nédo é mais um lugar insuspeito e incontor-
navel, posto que o silenciamento constitutivo que o define tem sido
confrontado com presencas que modificam a cena basilar da homogenei-
dade.

Uma literatura pluriversal, na qual a ideia de valor estético ndo pres-
supde, a priori, hierarquia entre negros e brancos, mulheres e homens,
centro e periferia, entre outras declinagdes, opera descentramentos no ca-
none e nos seus pilares constitutivos, possibilitando novos arranjos

criticos. Esses arranjos, contudo, ultrapassam aquilo que seria o campo
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especifico da literatura, pois ndo apenas apontam para outro exercicio de
imaginacao historica, dado que as temporalidades imbrincadas com o si-
lenciamento sistémico agora se abrem a emergéncia do afropresentismo e
do afrofuturismo; como também provocam dissidéncias na representacao
de engrenagens em interacdo na sociedade, ofertando as ciéncias sociais
materiais mais complexos de analise. Além disso, a inscricdo da autoria
negra na literatura altera primordialmente o estatuto filoséfico do autor,
pois, entre outras camadas de observacdo, complexifica as no¢oes de pri-
meira pessoa do singular e de terceira pessoa do plural, dado que a nogédo
de “eu” é constantemente atravessada por um “nés”, que nao o dilui, ao
contrario, o perscruta criticamente, visto que solicita muitas vezes nao
apenas a matriz da ancestralidade, mas também a dimensao da experién-
cia historica coletiva. As concepcdes de individuo e de sujeito, portanto,
passam a ser confrontadas sob novas bases filoséficas.

Canones também imputam nas literaturas outra concepgao deveras
questionavel, e que encontra no momento presente uma visivel poténcia
de dissolucdo: a ideia de valor estético como elemento imutéavel. Historica-
mente a perspectiva da existéncia de “altas literaturas” em detrimento de
“literaturas menores” tem organizado as obras consideradas “universais”
a partir de caracteres valorativos que parecem emergir da prépria natu-
reza, ocultando que todo valor estético é definido em um campo de poder
que invariavelmente corresponde a interacao entre a série literaria e a sé-
rie social. A ideia fechada de valor estético manteve por muito tempo a
producdo literdria de autores negros, periféricos, mulheres e africanos a
margem do préprio estatuto de literatura, exigindo de escritas muito di-
versas correspondéncias com o mesmo Narciso de sempre. Estes aspectos,

contudo, estdo desde muito tempo em franco debate, revelando de forma
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mais contumaz os contornos politicos que se embrenham nas escolhas es-
téticas, pois mesmo a estética pode ser examinada a luz de contextos de
disputa por sentidos.

O tempo presente é um tempo de revide, e possui suas proprias com-
plexidades. Acima de tudo, é um tempo em que as vozes no mundo publico
de circulacdo de textos tém se tornado mais diversas e menos transparen-
tes. A luta contra o apagamento sistémico em torno da voz e pensamento
negro, afrodidsporico e contracolonial estd produzindo, neste momento,
um futuro mais aberto e menos europerspectivado. Neste livro buscamos
nos juntar a este coro, desejando contribuir para a expansao do debate e

para ampliar as clareiras no pensamento critico.

*k*x

Os textos aqui publicados correspondem, em diferentes abordagens
e perspectivas, aos pressupostos acima esbogados. Na primeira parte do
livro, com énfase no debate historiografico, existem dois eixos fundamen-
tais. De um lado temos textos preocupados com a reflexdo epistemolégica
oriunda de intelectuais, grupos e movimentos negros. O outro eixo tem
como principal elaboragao a reconstrugao de trajetérias intelectuais e pro-
jetos institucionais de agentes negros.

No texto que abre a I parte do livro “A condicdo sem analogo da anti-
negridade: uma introdugido ao Afro-pessimismo”, de Allan K. Pereira,
temos uma analise sistemética dos significados e temas da corrente inte-
lectual afrodiaspérica afro-pessimista, trazendo um levantamento
bibliografico preliminar e introdutério bastante inédito em lingua portu-
guesa. Em seguida no texto de Gabriel Gonzaga “Didspora, imaginacao
histérica e temporalidade: reflexdes sobre a obra de Paul Gilroy”, ha um

esforco por conectar os debates de Gilroy com teméticas préprias do
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campo da teoria da histéria, esbogando as suas diversas contribui¢6es para
pensar nao s6 a didspora, mas uma nogao de temporalidade. Luis Thiago
Freire Dantas em “O avesso do mesmo lugar”: O colonialismo como plato-
nismo para o outro” analisa o samba-enredo “Histéria para ninar gente”,
da Estacdo Primeiro da Mangueira de 2019, por meio de sua leitura critica
ao colonialismo de um ponto de vista afrodiaspérico, revivendo os argu-
mentos quilombistas que estdo subjacentes a esta narrativa. Em “Exu e a
Diaspora Negra: Intelectualidade e a epistemologia das encruzilhadas” Pa-
blo de Oliveira Mattos esboca a importancia da nocao de Didspora Negra
(tanto como perspectiva e experiéncia) enquanto instrumento analitico,
dando énfase particular a trajetéria de George Pademore como exemplar
dos transitos diasporicos, marcados pela polifonia, diferenca e ambivalén-
cia. Fernando de Sousa Baldraia encerra esse primeiro eixo da primeira
parte, voltada para as epistemologias negras, com o texto “A longué durée
de Braudel ou a “luz branca unitaria da Histéria”, elaborando uma anélise
critica a leitura braudeliana do tempo por meio da perspectiva afrodiasp6-
rica dos estudos raciais.

Um segundo eixo da primeira parte deste livro constitui-se de anéli-
ses sobre trajetdrias e projetos intelectuais de individuos ou coletividades.
Em “Raga Histéria e projeto modernizador em Sao Paulo: a histéria negra
como repertorio de luta antirracista nas décadas de 1920 e 30” Jodo Paulo
Lopes explora como por meio de uma indiciosa operacdo, nos anos 20 e
30 do século XX, o negro foi excluido da identidade paulista, explorando
como esse processo foi confrontado na imprensa, associativismo e ati-
vismo negro, reivindicando o seu protagonismo por meio de uma
verdadeira disputa pelo passado histérico. Elaine Ventura em “Edison Car-
neiro e as religides de matrizes africanas no Brasil: uma histéria de
mesticagem (1930 a 1961)”, explora a trajetéria intelectual de Edison Car-

neiro, dando énfase as respostas deste intelectual baiano aos debates sobre
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mestigagem nos anos 1930-60. No texto a seguir “Lélia Gonzalez: contri-
buigbes para compreensao de representacdes racializadas na sociedade
brasileira”, Luciano Magela Roza e Isis Silva Roza estudam as contribui-
¢oes tedricas e epistemoldgicas da intelectual carioca Lélia Gonzalez para
o estudo do “racial”, dando énfase na sua contribuicdo para o estudo das
mulheres negras. Camille Johann Scholl em “Léopold Senghor: Projetos
Politicos, visdes sobre a histéria” perscruta através da obra “Um caminho
do socialismo” as diferentes articulacbes da narrativa da histéria com a
construcio da nagio no contexto da Africa negra, por meio de uma chave
humanista. O texto “O caminho dos ancestrais” de Nuno Gongalves: refle-
x0es decolonizantes para a historia”, de Lucas Santos Café e Thiago Alberto
Alves dos Santos, que encerra a primeira parte do livro e estabelece uma
ponte entre literatura e histéria, hd uma anélise da producéo do poeta ce-
arense e historiador Nuno Gongalves, analisando-a como uma leitura a
contrapelo da histdria hegemonica.

Na segunda parte do livro a discussdo se organiza em torno da litera-
tura. Em um primeiro momento, os artigos estdo centralizados na analise
de literatas negras brasileiras, africanas e afroamericanas; em um segundo
momento, os textos apontam para leituras mais amplas e sistémicas acerca
dos mecanismos e processos de escrita, referenciando um horizonte muito
rico de questdes. Seguindo essa ligeira divisdo, o texto 11, “O que cabe na
palavra soliddo?”, de Bruna Louize Miranda Bezerra Cassiano, adentra o
universo subjetivo e sensivel de Carolina Maria de Jesus, abordando a so-
liddo como experiéncia transversal em sua vida. Depois, em “Cidada de
segunda classe: a experiéncia diaspdrica no romance de Buchi Emecheta”,
Livia Verena Cunha do Rosério, discute a maneira pela qual o conceito de
“cidada de segunda classe” influencia a experiéncia diaspérica da persona-
gem Adah, no romance da autora nigeriana. Na sequéncia, em

“Maternidades negras: aspectos de ruptura e estratégias de sobrevivéncia
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nas escrevivéncias de Maya Angelou e Conceicdo Evaristo”, Josinélia Cha-
ves Moreira adentra o tema das maternidades analisando as
ressignificacdes da representacdo de maternidades negras a partir dos
operadores teéricos de escrevivéncia e interseccionalidade. Em “Nas 4guas
do rio: o devir de Poncia Vicéncio”, Roberta de Arajo Lantyer Duarte
pensa a “diaspora intima” (ONAWALE, 2011) da personagem Poncia Vi-
céncio, desde a sensacdo de “vazio”, que é pura dor, quando a personagem
se sente “nada”, passando pelo estado de “banzo” (NUNES, 2018), até o
que ela chama de devir-rio.

Abrimos o segundo eixo literario com o texto de Jucimar Cerqueira
dos Santos, “O analfabetismo entre os censos e a literatura, entre o império
e a republica”, cujo objetivo é discutir a relacdo entre as movimentagoes
de combate o alto indice de analfabetismo brasileiro, apontado nos censos
de 1872, 1890 e 1920, e a repercussdo que teve em obras literarias que
analisaram especificamente, ou abordaram em alguma medida, essa te-
matica. Em “Intelectuais negras diaspéricas: vozes de assentamento e
ancestralidade negro-africana”, Cristian Souza de Sales, mergulha numa
discussao acerca da praxis de intelectuais negras diasporicas assentada na
ancestralidade negro-africana. A partir de aspectos da producéo poética de
Livia Natélia e Paula Melissa (Mel Adain), evidencia que os versos assenta-
dos na ancestralidade negro-africana in(corpo)ram elementos simbdlicos,
0s quais reverenciam a deusa das aguas doces, a orixa feminina Osun. Na
sequéncia, Mirian Cristina dos Santos apresenta o texto “Intelectuais ne-
gras: corpus/corpo em movimento”, no qual considero um corpus em
transito dentro de um processo de duplo movimento, ponderando tanto a
necessidade de a teoria literaria abranger novas producées, quanto a pre-
mente conquista de novos espacos pelas escritoras negras, a partir de um
processo longo e continuo de aquilombamentos. Ja Adélia Mathias, no ar-

tigo “Escritoras afro-brasileiras e a producdo contista contemporanea”,
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apresenta um panorama das autoras negras brasileiras que escrevem con-
tos, atualizando o debate a partir da forma. Em “Colonialidade e
feminismo: a personagem feminina na colonialidade do poder e do saber”,
Maria Aparecida Cruz de Oliveira aborda a obra das autoras Ana Maria
Gongalves e Conceicdo Evaristo analisando personagens femininas que, ao
problematizar a colonialidade de género e pensar um feminismo negro co-
erente, refletem acerca das disputas de discursos e narrativas no contexto
brasileiro. Por fim, Laila Correa e Silva fecha o livro com o artigo “Escra-
viddo e abolicionismo na literatura de autoria feminina no século XIX
brasileiro”, tracando um breve panorama no qual aborda as principais
obras de autoria feminina no Brasil dedicadas ao tema da escravidao, sali-

entando a aproximacao da autoria feminina com o abolicionismo.

Agradecemos a contribuicdo de todos para a constituicdo deste livro,
que certamente sera de grande valia ndo s6 para os estudiosos no campo
dos estudos afrodiaspdricos, raciais e decoloniais, mas também para o
campo historiogréfico e literarios (e suas intersecgdes) aos quais proble-
matizamos ao longo desta apresentacio e seleta de textos. Desejamos uma
boa leitura e esperamos que este seja o primeiro de muitos outros livros
do selo edi¢oes RTH ao qual este livro inaugura.

Boa leitura!
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A condicao sem analogo da antinegridade:
uma introducao ao afro-pessimismo

Allan K. Pereira’

Na cultura negra uma narrativa de antagonismo esta inscrita em sua memoria.
Hortense Spilllers, ““Whatcha Gonna Do?’: Revisiting ‘Mama’s Baby, Papa’s

Maybe”, p. 306.

Origens do Afro-pessimismo

Quando penso uma “origem” do Afro-Pessimismo, logo levo em
consideracao o livro Scenes of Subjection, langado em 1997 pela professora
de literatura afro-americana e histéria Saidiya Hartman. Tratava-se de
uma obra com insights seminais sobre as omissdes, contradi¢des e a
incompletude da Emancipacio formal da Escraviddo nos Estados Unidos
do século XIX. Ao invés de imagina-la como um ponto de virada em que a
solidariedade entre as ragas e a emancipacdo da classe trabalhadora
tenham contribuido para o boom econémico norte-americano, Scenes of
Subjection busca destrinchar como o discurso de politicos, burocratas,
capitalistas e reformadores sociais se apropriou daquele contexto para
imputar a negridade um sentido de “problema” a ser gerenciado (DU
BOIS, 1999). Ao identificar a liberdade com o trabalho duro, esse
imaginario social permutou o cativeiro negro. As normas burguesas de
elevacdes social para as familias negras eram, portanto, baseadas em uma

implacéavel vigilancia. Em seus termos: a “vontade e responsabilidade

' Doutor em Histéria pela UFRGS. Allankardec_vdb@hotmail.com
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substituiram o chicote pelas amarras da consciéncia culpada
(HARTMAN, 1997, p. 9).

Além daquelas contribui¢des tdo relevantes para um questionamento
do liberalismo pés-racial, do passado e do presente, a relacdo de Scenes of
Subjection com a criacdo do nome Afro-Pessimismo seria ainda mais es-
treita. Em resenha critica do livro, a professora de literatura americana
Anitta Patterson considerou sua tese central “profundamente pessimista”.
Para ela, ndo seria produtivo “dispensar nocoes de individualidade, liber-
dade e direitos civis apenas porque o discurso da democracia as vezes foi
mal utilizado” (PATTERSON, 1999, p. 686). Foi reagindo a consideracoes
como essas de Patterson, que o professor de estudos afro-americanos da
Universidade da Califérnia Frank B. Wilderson III, procurou ressignificar
o termo “afropessimismo”, que nos anos 1980-1990 designava um forte
ceticismo sobre o continente africano, ressaltando sua suposta propensao
a corrupcdo e a incapacidade das na¢des recém independentes de adotar
reformas politicas ou seguir os ditames da economia de mercado (defen-
didas pelo Banco Mundial e o FMI). Para Hartman, porém, aquela altura
seria “obsceno” tomar “a narrativa da derrota” e “ainda encontrar uma
maneira de nos sentirmos bem em relacdo a nés mesmos” (HARTMAN;
WILDERSON III, 2003, p. 185). Dai porque, o relato pessimista da violéncia
antinegra discutido em Scenes of Subjection deveria ser interpretado como
“uma alegoria do presente” (HARTMAN; WILDERSON III, 2003, p. 190).

Wilderson III, que em 1991 chegou a ser eleito para as fileiras oficiais
do Congresso Nacional Africano (ANC), procurava demonstrar como afro-
pessimismo era muito mais uma incapacidade negra prescrita, do que uma

condicdo peculiar as nag¢des africanas. Ao se apropriar desse vetor colonial

* Optei por traduzir integralmente os trechos em lingua inglesa.
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de tanta estereotipia, 0 seu Afro-Pessimismo planejava teorizar sobre a vi-
oléncia antinegra em um momento tdo “cego a raca”. Para seu colega da
UCLA Jared Sexton, o Afro-Pessimismo suplementa o paradigma dos Cri-

tical Ethnic Studies, entao em voga, de duas formas:

primeiro, movendo-se conceitualmente do empirico para o estrutural ou, mais
precisamente, do experimental para o politico ontoldgico, especialmente na
medida em que a questdo da racializa¢do diferencial - ou a complexidade da
hierarquia racial - recorre a uma histéria comparativa e a ciéncia social. Se-
gundo, reformulando o racismo como uma relagdo baseada em antinegridade
em vez de Supremacia Branca, ou, mais precisamente, empurrando comple-
tamente a estrutura conceitual do racismo em direcio a uma compreensao da
transformagéo histérico-mundial implicada no surgimento da escravidao ra-

cial (SEXTON, 2016, s/p).

Nessa leitura, a posi¢do da negridade é a antitese do sujeito humano.
Essa exclusdao da Humanidade - eis um dos principais insights do Afro-
Pessimismo - nédo se d4 unicamente através de praticas repressivas pro-
movidas por meios institucionais (como a Ciéncia Politica e a Sociologia
comumente interpretariam). Na verdade, esse “banimento do aprisco hu-
mano” pode ser percebido de maneira profunda (porque insidiosa) no afa
emancipatorio/progressista de ferrenhos “aliados” (WILDERSON III,
2010, p. 9).

Essa teorizacdo, entretanto, abarca autores que, muitas vezes, nao se
identificam estritamente enquanto Afro-Pessimistas: a ja citada Saidiya
Hartman, além de Achille Mbembe (2001), Hortense Spillers (1987), Za-
kiyya Iman Jackson (2020), Denise Ferreira da Silva (2007), Jodo Costa
Vargas (2020), Jaime Amparo Alves (2018), Selamawitt D. Terrefe (2018),
Christina Sharpe (2016), Patrice D. Douglass (2016), M. Shadee Malaklou
e Tiffany Willoughby-Herard (2018), David Marriott (2000), Ronald Judy
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(1993), Calvin Warren (2015a), Orlando Patterson (1982), Lewis Gordon
(1995), Lindon Barrett (1999) e Sylvia Wynter (1992).

Desde entdo, como era de se esperar, o termo “Afro-Pessimismo” tem
causado reagdes contrariadas. Logicamente, assumir-se enquanto tal, tem
seus custos, especialmente em um cenario académico tdo afeito ao dis-
curso dos ganhos sociais da inclusdo de negros em suas fileiras. Nesse
sentido, é notavel como o Afro-Pessimismo deve muito de sua difusio a
expansao do debate racial em redes sociais da internet. Eu diria que ele
acompanha o desenvolvimento do Black Lives Matter como uma agenda
de combate a violéncia antinegra em escala global, sendo igualmente um
fendmeno do que alguns tem chamado de “Black Twitter” (HILL, 2018).
Nao deixa de ser curioso, também, como essa difusio se dd num momento
em que hd uma demanda administrativa nas universidades norte-ameri-
canas por, cada vez mais, transformar pesquisas académicas em um
produto com valor de mercado. A debatabilidade do racismo (TITLEY,
2016) nesses meios virtuais, onde ha uma porosidade entre as pautas de
ativistas, artistas, educadores, jornalistas, pesquisadores, e o crescente
acesso a videos de conferéncias, palestras publicas, podcasts etc. tem feito
0 Afro-Pessimismo circular como uma resposta possivel aos crescentes ca-
sos ultramidiaticos de violéncia policial antinegra (ROBERTSON;
WILDERSON III, 2020).

Para Jared Sexton, portanto, o Afro-Pessimismo pode ser entendido
como “uma leitura, ou meta-comentério, sobre o que parecemos fazer, ou
como nos relacionamos, o que os intelectuais criativos negros continuam
a gerar sem ser capaz de trazer totalmente em conta” (SEXTON, 2016,
s/p). No verbete escrito por Frank Wilderson III, Selamawitt Terrefe e Pa-
trice Douglass para o Oxford Bibliography, o Afro-Pessimismo seria
descrito como uma “lente de observacdo” (DOUGLASS; TERREFE;
WILDERSON 1II, 2018, s/p). Ainda segundo Wilderson III, ele ndo chega a
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ser “tdo ostensivo quanto uma escola de pensamento” (WILDERSON III,
2010, p. 58). Podendo ser visto, afinal, como “a forca motriz de um desejo
singular herdado em nenhuma pequena parte das tradi¢des de mulheres
negras de andlise, interpretacdo, invengdo e sobrevivéncia” (SEXTON,
2016, s/p). Ou seja, no fundo, é uma centralizacdo/valoracdo de uma tra-
dicdo intelectual negra, especialmente ligada ao Feminismo Negro, de
carater frontalmente radical em um cenario académico bastante hostil a
essas abordagens. De certo, a definicdo de um nome, como se uma escola
de pensamento o fosse, serve muito mais como uma lente de observacao,

do que um conjunto de regras e ditames a serem considerados.

Uma teoria da morte-social

O Afro-Pessimismo também é particularmente interessado em algu-
mas das consideragdes elaboradas pelo sociélogo Orlando Patterson em
Escravidao e Morte Social, publicado em 1982. Patterson buscava demons-
trar como a “coisificagdo” (CESAIRE, 1979, p. 25), do escravo se deu de tal
maneira que eles foram legalmente transformados em mercadoria, a se-
rem usados e permutados. O grande trunfo do trabalho de Patterson foi
demonstrar como diferentemente dos demais trabalhadores, nio se tra-
tava apenas de mercantilizar a forga de trabalho do escravo, mas de extrair
valor do seu préprio ser. Dessa forma, os escravizados nao seriam reco-
nhecidos como sujeitos sociais, e enfrentariam uma “morte social”, uma
exclusdo da categoria do “Humano” com trés elementos definidores: 1) a
violéncia gratuita: seria uma forma de “vulnerabilidade estrutural ou
aberta” que independeria de alguma transgressdo da lei por parte do es-
cravo; 2) alienagdo natal: os escravos seriam impedidos de reclamar
qualquer laco de sangue com o objetivo de amparar sua compreensao da
realidade social. Além dessa recusa a memoria, haveria um impedimento

de transmitir mundos de significado as geragoes futuras; 3) desonra geral:



Allan K. Pereira | 45

0 escravo ¢é desonrado em seu proprio ser, antes mesmo de praticar atos
desonestos (PATTERSON, 2008). A violéncia antinegra desse mundo o po-
siciona em uma infra-humanidade. Ou seja, 0 negro ndo seria um “sujeito
humano”, mas um “ser sensivel” (WILDERSON III, 2010, p. 55).

Aqui seria extremamente relevante recordar as intensas reverbera-
¢oes do pensamento indisciplinado de Sylvia Wynter na teoria Afro-
Pessimista. Para a fildsofa jamaicana, na era da expansdo colonial e da
“descoberta” do novo mundo teria ocorrido a invencdo da figura do ho-
mem, um género do ser humano que se super-representa como se fosse o
ser humano em sua totalidade. Esse mesmo “homem-como-Humano” se-
ria responsavel por definir outras formas de ser humano como aberrantes:
“todos os outros modos de ser humano teriam que ser vistos...como a falta
[the lack] da auto-descricdo ontologicamente absoluta do Ocidente”
(WYNTER, 2003, p. 282). Isso demandava, um esfor¢o significativo: uma
maneira de observar, conhecer e experimentar o mundo definida por uma
“extrema violéncia epistemolégica e metafisica” (WARREN, 2015a, p. 231).
Essa ordem sociopolitica do Novo Mundo, “com sua sequéncia humana
escrita em sangue”, é responsavel por estabelecer, segundo Hortense Spil-
lers, uma distingdo entre “corpo” e “carne”. Em suma: enquanto o captor,
cuja existéncia daria sentido ao entendimento do que era um sujeito “li-
vre”, teria um “corpo”, os escravos, o “grau zero de conceituagao social”,
seriam transformados em “carne”. Naquela “narrativa priméaria”, o roubo
do corpo, por meio de uma vontade intencional e violenta, tinha como ob-
jetivo “separar o corpo cativo de sua vontade motriz, seu desejo ativo”
(SPILLERS 1987, p. 67).

A modernidade, descreve Frank Wilderson III, desenvolveu-se a par-
tir de uma intensa distin¢do entre a liberdade como conceito ontolégico

(situada no horizonte do “infinito”) e a liberdade como conceito politico e
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contingente (liberdade com relacao as formas de opressdo, como o patri-
arcado, heteronormatividade etc). Se a antinegridade é aquilo que da
coeréncia interna ao Humanismo, ela s pode existir - “sem desencadear
uma crise ética” (da SILVA, 2014, p. 69) - a partir dessa transigdo episté-
mica da liberdade como conceito ontolégico para a liberdade como
contingéncia. Afinal, a liberdade ontolégica entra em contradicao direta
com a escravidao do corpo cativo (WILDERSON III, 2010, p. 22-23).

O Afro-Pessimismo considera a sociedade civil a partir da interpreta-
¢ao de Frantz Fanon sobre o “mundo cindido em dois” elaborada em Os
Condenados da Terra. 14, o fil6sofo e psicanalista martinicano demons-
trava como eram 0s policiais e soldados (e ndo os agentes discursivos ou
hegemonicos) do colonialismo que, por meio da violéncia, dividiam a geo-
grafia de um lugar em uma cidade branca e a outra negra (FANON, 1968,
p. 29). Steve Martinot e Jared Sexton partem dessa leitura para explicar
como o paradigma americano (e global) de policiamento (re)produz repe-
tidamente o interior/exterior, a sociedade civil/vazio negro. Nessa
estrutura, os corpos dos brancos, ou seja, “aqueles que ndo magnetizam
balas”, sdo como delegados diante dos negros, quer o conhecam (consci-
entemente) ou ndo. Para esses autores, argumentar que a violéncia policial
é um fendmeno contingente seria considera-la em termos de transgressao
dentro de um sistema solido. Ou seja: “focar no evento espetacular da vi-
oléncia policial é desdobrar (e assim reafirmar) a l6gica do préprio perfil
da policia” (SEXTON; MARTINOT, 2003, p. 173).

De fato, esse é um impasse que atravessa o debate em torno das cenas
espetaculares de violéncia antinegra que impulsionaram o Black Lives
Matter. H4 um risco, enfatizado por autores Afro-Pessimistas, de que o
relato/dentincia dessa violéncia seja capturado por prazeres “pornotropi-

»

cos” do corpo negro em sofrimento (SPILLERS 1987, p. 67; cf.
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ALEXANDER, 1994; WARREN, 2015b; WEHELIYE, 2008). Scenes of Sub-
Jjection, em especial, refletia sobre essa aporia através da cena onde a
personagem tia Hester é surrada pelo seu captor no livro A Narrativa da
Vida de Frederick Douglass. Se a reproducdo de tais violéncias frequente-
mente “nos imobiliza a dor em virtude de sua familiaridade”, era preciso
meditar “como dar expressao a esses ultrajes sem exacerbar a indiferenca
ao sofrimento que é a consequéncia do espetdculo entorpecente?”
(HARTMAN, 1997, p. 4). O limite entre a testemunha e o voyeur, certa-
mente, é muito ténue. Para Fred Moten, tal reproducdo é inevitavel
(MOTEN, 2020). De todo modo, esse paradoxo é, em termos Afro-Pessi-
mistas, uma demonstra¢do de como o “sofrimento negro” é carente de
uma legibilidade no campo da representacao, situando-se “fora dos dis-
cursos humanistas de empatia, alivio e justica” (WARREN, 2015b, p. 25).
“Olhe, um preto!”, a curta sequéncia em que uma crianga branca se
assustava ao ver Fanon, capturaria a experiéncia vivida da pessoa negra:
um ser para os outros sem reciprocidade. O olhar branco constituiria os
negros, de maneira que estes seriam dissolvidos dentro de um “esquema

epidérmico racial” (FANON, 2008, p. 104-105). Como observou o autor de

Peles Negras, Méscaras Brancas:

Eu era ao mesmo tempo responsavel pelo meu corpo, responséavel pela minha
raga, pelos meu ancestrais. Lancei sobre mim um olhar objetivo, descobri mi-
nha negriddo, minhas caracteristicas étnicas, - e entdo detonaram meu
timpano com a antropofagia, com o atraso mental, o fetichismo, as taras raci-
ais, 0s negreiros, e sobretudo com “y’a bon banania” (FANON, 2008, p. 105-

106).

A fungibilidade do corpo negro faz dele “uma abstracio sobre a qual
sdo projetados os desejos, sentimentos e ideias dos outros” (PALMER,

2017, p. 37). Esse conceito elaborado por Saidiya Hartman e pensado na
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teoria Afro-Pessimista como uma espécie de complemento a morte-social
de Orlando Patterson, explica porque a senciéncia negra é sempre: 1) in-
terditada: os negros nao sdo vistos como passiveis de dor. Dai porque, suas
vidas sdo menos dignas de luto, seus sentimentos e traumas sao diminui-
dos ou nao percebidos; 2) circunscrita: como demonstra Saidiya Hartman,
quaisquer sinais de “raciocinio...inten¢do e racionalidade” do escravo s6
eram reconhecidas “no contexto da responsabilidade criminal”
(HARTMAN, 1997, p. 82). Ou seja, partindo de um contexto pés-racial
onde a morte de jovens negros ainda é tratada como no humans envolved
(WYNTER, 1992), 0 Afro-Pessimismo vai postular que a dor negra s6 pode
ser imaginada como uma raiva irracional, excessiva e despropositada. O
impasse que esta no cerne do pensamento Afro-Pessimista é: como escre-

ver/teorizar sobre isso?

Uma gramatica do sofrimento distinta

No seminal “Red, White & Black” (2010), Wilderson III sistematiza
uma relagao entre um sujeito coletivo que ele chama de “Humano”/“Co-
lono” ou “Mestre” e um objeto coletivo que ele intitula de “Escravo”. No
centro de seu argumento, est4 a consideragao de que categorias tipicas de
uma leitura marxista ou da Teoria Critica, como alienagéo e exploracao, s6
teriam condicdes de tornar legivel a gramatica do sofrimento entre os “Hu-
manos/Colonos/Mestres”. Ja o sujeito que ele denomina de
“Vermelho”/“Indigena” ou “Selvagem”, seria marcado por um status limi-
naridade, a meio caminho entre os outros dois. O uso dessas descricoes
em letras maitisculas serviria para centraliza-las enquanto posicées onto-
l6gicas. Essa leitura Afro-Pessimista, portanto, ndo retoma uma oposi¢ao
preto x branco, mas sim refor¢a um bindrio preto/ndo-preto que trans-
cende a histéria da escravidao racial, em uma abordagem que considera a

branquidade como uma variavel da ndo-negridade, um elemento a mais
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na construcdo do status singular e paradigmético da negridade racial
(WILDERSON III, 2010).

De acordo ainda com essa interpretagao, essas trés posigoes estrutu-
rantes sdo definidas por trés demandas distintas: a branca seria por
expansao, a indigena pelo retorno a terra, enquanto a negra seria por re-
paracao da “carne”. O Afro-Pessimismo afirma estar ciente das disputas e
desigualdades internas inerentes a Humanidade em mundo moderno ca-
racterizado por relagdes de dominacdo: o patriarcado e a supremacia
branca, o colonialismo de colonos, as conquistas extraterritoriais, as guer-
ras e genocidios imperialistas, a luta de classes e a divisao internacional do
trabalho. Porém, argumenta que mesmo aqueles que foram inferiorizados
ou desumanizados, perderam suas terras e recursos, tiveram seu trabalho
explorado ou chegaram até a serem exterminados, ndo vivenciaram “a sin-
gular mercantilizagdo do ser humano perseguido sob escravidao racial”
(SEXTON, 2010, p. 17).

A alternativa Afro-Pessimista diante dos impasses condicionados pela
antinegritude é teorizar essa “condi¢do sem analogo”. Para Wilderson III,
o sujeito selecionado pelo marxismo de Gramsci é um subalterno interpe-
lado pelo capital varidvel - o saldrio - e nao pela Supremacia Branca, como
sdo os negros. Dessa forma, a posi¢do do sujeito negro ameagaria esse dis-
curso, desarticulando suas categorias: trabalho, progresso, produgao,

exploracio, hegemonia e autoconsciéncia histérica. Como ele coloca:

O marxismo gramsciano é capaz de imaginar o sujeito que se transforma em
uma massa de formacoes de identidade antagdnicas, formagoes que podem
precipitar uma crise na escravidao salarial, na exploragdo e/ou na hegemonia,
mas estd adormecido ao volante quando solicitado a fornecer capacitagdo de
antagonismos contra a escravidao nao remunerada, o despotismo e/ou o ter-

ror (WILDERSON III, 2003, p. 225).
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Ao contrério do trabalhador, cujos conflitos politicos buscam alcangar
melhores condicoes de trabalho, o antagonismo da negridade, enquanto
alicerce constitutivo da sociedade civil, diz respeito ao seu maior risco de
ser morto pela policia, 0 aumento da probabilidade de encarceramento e
outras modalidades de “vidas distorcidas” (HARTMAN, 2007, p. 6). Aqui,
o entendimento é de que o “trabalhador” pode ser legivel pelo reconheci-
mento, pela cidadania, pela Humanidade, conseguindo demandar suas
lutas, justamente, porque alcangou essas conquistas através de um distan-
ciamento da negridade (ROEDIGER, 1991).

Nessas criticas as abordagens marxistas, Frank Wilderson III e Jared
Sexton tomam como referéncia as anélises de David Eltis sobre as motiva-
¢des por tras da escravizacdo de africanos negros na modernidade
transatlantica. No século XVII, argumenta o historiador britanico, os gas-
tos relativos a tal empreendimento indicam que seria mais vantajosa a
escravizacdo de europeus (que ja ocorria sob outros vieses). Quer dizer,
isso s6 nao ocorreu porque ameagaria o contrato social dentro da Europa
(ELTIS, 1993). No cléssico Black Marxism: The Making of Black Radical
Tradition, Cedric Robinson ia por caminho semelhante e argumentava que
0 racismo ndo é uma contradicao ou fruto do capitalismo (como poderia
supor algumas interpretagdes marxistas, ele argumentava), mas um ele-
mento essencial e pré-existente a sua formagéo, que facilitou sua estrutura
de acumulagao. Os Afro-Pessimistas, certamente, concordam com outra
adverténcia de Robinson, para que deixemos de pensar em raga/racia-
lismo como mera ideologia ou vertente do pensamento pseudo-cientifica
que surgiu no século XIX. Para ambos, afinal, a raca aquilo que sempre
torna as ferramentas explicativas, como o marxismo tradicional, “inade-
quadas” e cegas a realidade dos mecanismos de reprodugado e exploragao

capitalistas (ROBINSON, 1983; SEXTON, 2010).
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O Afro-Pessimismo, vale também ressaltar, é deveras reticente
quando se trata de pensar as modalidades de agéncia e resisténcia negra
através das usuais gramaticas do trabalho. H& uma critica particularmente
incisiva a alguns historiadores de esquerda pela forma como enquadraram
“exemplos” de resisténcia negra. No entendimento Afro-Pessimista,
grande parte dessas leituras terminavam por ndo pensar ou esquecer um
contingente imenso de negros, cujos modos de vida ndo eram traduziveis
pelo idioma dos sonhos de liberdade e resisténcia politica das esquerdas
de entdo. No pior dos casos, era como se a ndo organizacao em estruturas
partidarias, sindicatos ou qualquer outra forma de “agéncia” frontal e re-
sisténcia coletiva, fortalecesse um discurso de passividade e de
predisposicdo a sujeigdo por parte de escravizados ou ex-escravizados
(HARTMAN, 2019; BARCHIESI; JACKSON, 2019; JAMES, 2010). Assim
sendo, seria de suma importancia revelar como, na hidraulica do poder
contemporaneo, a governanga néo se reproduz apenas por meio de prati-
cas de dominagdo e racismo escancarado. Na interpretacdo Afro-
Pessimista, o grande “segredo da supremacia branca” seria o fato de que
diversos movimentos de resisténcia anti-capitalista estdo ontologicamente

implicados com a antinegridade (SEXTON, 2016).
A Posicao do Impensado

O Afro-Pessimismo sustenta uma percepgio de que a negridade si-
tua-se em wuma posicdo do impensado. Historiograficamente e
ontologicamente, o africano escravizado seria aquele sujeito cuja impossi-
bilidade imaginativa e narrativa impediria sua leitura na gramética
normativa americana do sofrimento (HARTMAN; WILDERSON III, 2003).
£ aquilo, como diria Michel-Roulph Trouillot: “que néo se pode conceber

dentro do espectro de alternativas possiveis, aquilo que perverte todas as
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respostas, porque desafia os termos em que as questdes foram postas”
(TROUILLOT, 2016, p. 139-140).

Buscando recuperar uma radicalidade do pensamento negro que atu-
almente é vista como anacrénica, contraproducente e impensada,
Wilderson III é deveras saudosista dos anos 1960-1970, um tempo em que
o atualmente indizivel podia ser falado/imaginado. Para ele, o presente
interdita abordagens antagonistas a tal ponto, que uma parte significativa
do que sustenta 0 mundo antinegro seria, justamente, sua defesa reitera-
tiva de elementos como “diversidade”, “unidade”, “participacdo civica”,
“hibridismo”, “acesso” e “contribuigao coletiva”. A alternativa mais radical
no horizonte do possivel atualmente seria “pouco mais que um sonho apai-
xonado de reforma civica e estabilidade social” (WILDERSON III, 2010, p.
6). Para os Afro-Pessimistas, ainda, os atuais protocolos intelectuais ten-
dem a encobrir a gramética do sofrimento que sustenta os Estados Unidos
e seus antagonismos fundamentais, ajudando a sociedade civil a recuperar
e manter sua estabilidade (WYNTER, 1992).

Todavia, uma pergunta parece sempre se manter com relagdo ao
Afro-Pessimismo: essa teoria lida de forma adequada com a questdo negra
do género? Para além da notavel referéncia a figuras de um feminismo
negro radical, como uma teoria capitaneada por figuras masculinas (estou
pensando em Sexton e Wilderson IIT) lida com o fato de que, afinal, a vio-
léncia antinegra se manifesta de formas distintas? Partindo do trabalho de
Hortense Spillers, o Afro-Pessimismo procura oferecer um suporte anali-
tico capaz de questionar se o género, enquanto categoria, “é de todo
aplicavel a condi¢do da comunidade cativa” (SEXTON, 2003). Essa
“(des)generidade” [ungendering] explica por que mulheres negras sao
mortas e violentadas pelas forgas da Lei em taxas mais elevadas do que
qualquer outro grupo de mulheres. Na pratica, mulheres negras sao fre-

quente “masculinizadas” por meio de esteredtipos racistas. Tratadas como
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potencialmente violentas, dotadas de uma forca sobre-humana e disfor-
mes. Além disso, sua sensibilidade a dor é desprezada, como se toda a
brutal violéncia fisica, sexual, discursiva, sistémica e estrutural contra seu
corpo fosse impensavel (DOUGLASS, 2018). A interpretacdo Afro-Pessi-
mista expde como a prépria nocdo moderna do género, enquanto esfera
de articulagao politica, esteve implicada em uma préspera luta de mulhe-
res brancas pelo acesso a categoria da humanidade sobre e contra a
abjecdo da negridade. Ou seja, 0 movimento sufragista teria surgido em
um contexto de mudanga: de uma empatia feminina e crista branca com
relacdo aos escravos (predominante até o séc. XVIII) para uma “retérica
feminista pragmética” que pregava um distanciamento material das con-
digdes das escravas (BROECK, 2018). Nada que Sourjourner Truth nio
soubesse, vale ressaltar.

Essa dimensao impensével da negridade também complexifica o en-
tendimento do queer. Para Calvin Warren, o “queer negro” ndo é
totalmente compreendido nem pela teoria queer, nem pelo Afro-Pessi-
mismo. A violéncia de seu apagamento tedrico reverbera intensamente,
como era de se esperar, em violéncia fisica - o que ele designa como “on-
ticidio”. Ou seja, a teoria queer seria marcada por um “humanismo
enrustido”, que termina reconstituindo o “Humano” no momento mesmo
em que tenta confronta-lo ou suprimi-lo, enquanto o Afro-Pessimismo,
ainda que explique como a violéncia do cativeiro é a razdo constitutiva
desse mundo, estaria preso “na prépria indiferenciacao que critica”. Uma
indiferenciacdo que pressupde um negro objetificado homogéneo, opri-
mido por uma violéncia monolitica que oblitera “as formas insidiosas que
a antinegridade corta o objeto de maneira diferente” (WARREN, 2015b, p.

21-22).3

3 Diante das falhas de legibilidade da teoria queer e do Afro-Pessimismo com relagdo ao queer negro, ¢ interessante
atentar como a hashtag #SAYHERNAME suplementou o Black Lives Matter com essas adverténcias. cf. PEREIRA,
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Quanto aos povos indigenas, Frank Wilderson III busca apropriar-se
do termo pejorativo “Selvagem” numa tentativa de “descrever frontal-
mente” como estes sdo imaginados na sociedade norte-americana. A partir
da leitura de teéricos como Leslie Silko, Ward Churchill, Taiaiake Alfred,
Vine Deloria Jr. e Haunani-Kay Trask, ele tenta argumentar como as lutas
pela soberania indigena conseguiriam, por meio de um “ajuste estrutural”,
dialogar com uma politica de reconhecimento estatal definitivamente im-

pensavel para a posicionalidade negra. Em suas palavras:

para que a posicio de sujeito dos Indios seja legivel, seus registros positivos de
identidade cultural perdida ou ameagada devem ser colocados em primeiro
plano, quando, de fato, o registro antagbnico de expropriacio que os Indios
“possuem” é uma posigao em relagdo a um socius estruturado pelo genocidio

(WILDERSON III, 2010, p. 10).

Ainda que a imaginagdo divinatéria e a espiritualidade indigena se-
jam abertamente opositivas a racionalidade secular, a dimensao
psicanalitica, ou mesmo, as praticas religiosas do Colono/Mestre, a inter-
pretacdo Afro-Pessimista acredita que essas diferengas nao se anulam, pois
seriam da ordem do conflito e ndo do antagonismo. Mesmo em processos
de genocidio, portanto, ainda havia uma legibilidade do “Selvagem”, uma
possibilidade de interpretagdo e a tentativa de construir um didlogo que
era impensado com relacdo aos escravos (WILDERSON III, 2010, p. 25).

Isso, é 6bvio, ndo significa pensar que jogam “o bebé fora com a 4gua
do banho” e nédo reconhegam o papel decisivo que os negros tem desem-
penhado em coalizdes politicas diversas, por mais que essas, muitas vezes,
terminem por beneficiar interesses particulares ocultos das figuras mais

privilegiadas da alianga.

Allan Kardec. Protragao do passado no presente: vidas negras queers também importam. Revista Aedos. n. 12, v. 26,
P- 345-366, 2000. Disponivel em: https://seer.ufrgs.br/aedos/article/view/92988/58003. Acesso em: 28 set. 2020.


https://seer.ufrgs.br/aedos/article/view/92988/58003
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Temporalidade paradigmatica

Como temos visto, um dos elementos centrais do Afro-Pessimismo é o
entendimento de que o “nao acontecimento da emancipacio” foi incapaz de
acabar com a subjugacio negra (HARTMAN, 1997, p. 116). Isso implica uma
frontalidade decisiva no questionamento da temporalidade moderna e uma
énfase em afastar-se de concepgoes epocais da Escraviddo. Todavia, como
exemplificava o romance Amada, de Toni Morrison, viver com esses fantas-
mas do passado ndo é uma tarefa das mais faceis (MORRISON, 2007).
Angela Davis certa vez reconheceu: “Herdamos o medo das lembrangcas da
escraviddo. E como se lembrar e reconhecer a escravidao equivaleria a ser-
mos consumidos por ela” (DAVIS, 1999, p. 198). Qual seria 0 motivo desse
temor em ser consumido pela escravidao? Por que a alguns incomoda pen-
sar que a escravidao ainda vive como um fantasma em nosso presente?

O Afro-Pessimismo busca centralizar como essa recusa é probleméa-
tica nesses tempos em que discursos pos-raciais assumem um carater
quase que religioso no imaginario politico dos Estados Unidos. A eleicdo
de Obama fortaleceu, como nunca, essa crenca, eles constatam. E justa-
mente contra essa fé excepcionalista de superar o passado, que o Afro-

Pessimismo se insurge. Como afirma Jared Sexton:

a escravidao racial ndo simplesmente persiste na forma atenuada como um
legado ou consequéncia que exige vigilancia continua. Tampouco persiste na
forma revogada pés-emancipagdo como uma escravidao sem escravos. Aque-
les seriam problemas suficientes. Pelo contrario, ela persiste como um
problema composto por todos os esforcos para elimind-la enquanto preserva

o tecido do mundo moderno que ela trouxe a existéncia (SEXTON, 2015, s/p).

Isso significa que o grande esforco da sociedade civil nao é o de reco-

nhecer essas feridas do passado e curé-las de qualquer forma, de supera-



56 | Pensamento afrodiaspérico em perspectiva: Volume 1

las com a passagem do tempo. O empenho maior seria aquele que busca
definir essas feridas como impenséaveis, como se elas sequer tivessem exis-
tido. Isso reencena os horrores fundantes, geracio apds geracdo. Cito os

questionamentos de Sexton:

Mas e se a escraviddao nao morre, por assim dizer, porque ¢ imortal, mas sim
porque é ndo-mortal, porque ela nunca viveu, pelo menos nédo na vida psiquica
do poder? E se a fonte da longevidade da escraviddo ndo for sua resiliéncia
diante da oposicao, mas a obscuridade de sua existéncia? Nao a acumulagdo
de seu capital politico, mas a ilegibilidade de sua graméatica? Por esse motivo,
para aqueles que carregam a marca da escravidao - o traco da negridade -
falar é soar sem fundamento, aparecer como um fantasma no limiar do mundo
visivel, um fantasma retendo (apenas) a capacidade negativa de ausentar a
presenga, ou negar a vontade de presenga, de toda reivindicacdo ao ser hu-

mano (SEXTON, 2010, p. 15-16).

Ha, literalmente um silenciamento do passado em prol de um “cole-
tivo” (TROUILLOT, 2016). Ora, quando Hortense Spillers estd falando
sobre a transformacdo do corpo do cativo em “carne”, ela também co-
menta sobre “a marca” que transfere essa condicio do passado para o

presente:

Mesmo que a carne / corpo cativo tenha sido “liberado”, e ninguém precisa
nem mesmo fingir que as aspas ndo importam, a atividade simbolica domi-
nante, a episteme dirigente que emite a dinamica de nomeagao e avaliagdo,
permanece baseada nas metéforas originarias do cativeiro e mutilacdo de
modo que é como se nem o tempo, nem a histéria, nem a historiografia e seus
tépicos mostrassem movimento, enquanto o sujeito humano é “assassinado”
de novo e de novo pelas paixdes de um arcaismo sem sangue e andénimo, mos-

trando-se em disfarces sem fim (SPILLERS, 1987, p. 68).

Aqui, Spillers esta falando de uma transferéncia que se da através de

“hieréglifos da carne”, onde uma lesao “andénima e sem sangue” captura o
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presente (SPILLERS 1987, p. 68). Ha algo de ocultado, um projeto de deli-
berado esquecimento ou arrefecimento desse passado. Uma narrativa
nacional que prega superagao, por mais que o valor social dos sujeitos per-
maneca estabelecido por “um célculo racial e uma aritmética politica que
foram entrincheirados séculos atrds” (HARTMAN, 2007, p. 6).

Essa trajetéria da antinegridade ndo é marcada por crises, conflitos,
recuperagdes e conquistas que sdo possiveis a ndo-negros, mas por per-
mutacoes das mais distintas sujei¢des ao longo do tempo (SEXTON, 2011,
p. 5). De fato, hé4 toda uma literatura empirica detalhando como a abjecao
da negridade transcendeu o periodo pés-abolicdo. Michelle Alexander, no
impactante The New Jim Crow (2010), chega a concluir que uma parcela
da populagao negra nos Estados Unidos atualmente esta sujeita a regimes
de coer¢ao de varios tipos piores do que na Escraviddo (ALEXANDER,
2017; cf. CHILDS, 2015; MCKITTRICK, 2006). Isto, porém, ndo significa
dizer que os negros estdo ainda vivendo no século XIX, quando nao existia
vergonha ou culpa branca que impedisse a sociedade civil de, se necessa-
rio, usar armas para manter a “linha de cores”, sem que pra isso precisasse
de procuragao da policia. O investimento libidinal da sociedade civil nos
séculos XX e XXI atuou para presumir uma distancia entre um presente
“democratico” e um passado “despoético/supremacista” (WILDERSON,
2010, p. 340). O discurso de “evolucgdo” civica tem atuado para normalizar
a “simbiose estrutural e sub-rogacdo funcional” entre a escravidao, Jim
Crown, o gueto e a prisao (WACQUANT, 2006, p. 12). Com outros nomes,
a hidraulica antinegra da coisificacdo e da violéncia gratuita é mantida, de
maneira institucional. Em comum, ha sempre a aparéncia de que o tempo
serviu para reforma/humanizacio de sistemas punitivos/excludentes.

Nesse sentido, é interessante como a descricao da negridade em Peles
Negras, Mascaras Brancas, de Frantz Fanon, é marcada por uma lingua-

gem de fixidez. O negro carrega um fardo da cor, um passado que sempre
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parece capturar qualquer imaginagdo sobre ele no presente. Isso significa
que viver nessa “zona do ndo-ser” € estar preso em uma “histéria que os
outros fizeram para mim” (FANON, 2008, p. 111). No impactante Citizen,
a poetisa jamaicana Claudia Rankine ressalta o que é estar situada em uma

posicdo onde

Vocé pega coisas que nédo quer o tempo todo. No momento em que vocé ouve
ou vé algum momento comum, todos os alvos pretendidos, todos os significa-
dos por tras dos segundos em retirada, tanto quanto vocé é capaz de ver,
entram em foco. Espere, vocé acabou de ouvir, vocé acabou de dizer, vocé aca-
bou de ver, vocé acabou de fazer isso? Entdo a voz em sua cabeca diz-lhe
silenciosamente para tirar o pé da garganta, porque apenas se dar bem nao

deve ser uma ambigao (RANKINE, 2014, p. 55).

No entendimento Afro-Pessimista, se o presente é entrelacado ao pas-
sado, qualquer narrativa de progresso racial apenas servira para
invisibilizar, ainda mais, essa “historia que d6i” (HARTMAN, 2019, p. 286).
Para Sexton, é essa estrutura iterativa e duravel da escraviddo que da
corpo ao tempo contemporaneo, por ele chamado de “futuro anterior”
(SEXTON, 2011, p. 17). Desse modo, se nossa propria subjetividade é deri-
vada dos “cdédigos discursivos da escraviddo e pos-escraviddo”, s
poderemos nos engajar e analisar essa posicdo na medida em que conse-
guirmos conecté-la aos atuais (e passados) “horrores mundanos que néo

sdo reconhecidos como horrores” (SHARPE, 2010, p. 3).
Criticas ao Afro-Pessimismo

A tensdo entre uma visdo pessimista ou otimista da raca esta inscrita
na proépria histéria da intelectualidade negra nos Estados Unidos e na di-

aspora como um todo. Com o aumento de publica¢bes académicas, painéis,
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dossiés em importantes revistas e o engajamento acalorado das redes so-
ciais, o Afro-Pessimismo tem alcangado um bom patamar no debate
publico afro-americano, dividindo (como era de se esperar) opinides. Uma
das criticas mais incisivas é a de que ele seria uma reiteracao de um pessi-
mismo euro-imperial de longa data, o que Greg Thomas, professor da
Tufts University, chama de “afro-pessimismo (2.0)”. Trata-se de uma ob-
jecdo especialmente incomodada com a pouca presenga da resisténcia
politica e intelectual dos negros ao estabelecimento desses discursos nega-
tivos aos africanos no continente e na didspora (THOMAS, 2018).

Para Thomas ainda, ao ignorar o discurso racista do afro-pessi-
mismo que o precedeu, o Afro-Pessimismo acaba escondendo toda uma
tradicdo radical africana. E como se, ao retomar um discurso sociolégico
da “cultura da pobreza” e da “patologizagdo dos povos africanos”, o Afro-
Pessimismo caisse em um determinismo histérico e ambiental que muito
dista do otimismo ecolégico e politicamente militante de figuras como
Cheikh Anta Diop, historiador e politico senegalés do século XX (THOMAS,
2018, p. 287). De fato, é de se pensar: qual o peso tal termo assume para
aqueles que foram historicamente diretamente afetados pelas deprecia-
¢oes afropessimistas? Para além da resposta, é certo que isso tudo retoma
o velho desconforto que muitos africanos sentem com estudiosos afro-
americanos, acusando-os, muitas vezes, de apropriacdo cultural.

As desconfiancas com relacdo as politicas de coalizacido por parte do
Afro-Pessimismo também sdo escrutinadas por Greg Thomas. Para ele,
ainda que os movimentos revolucionarios negros dos anos 1960-70 esti-
vessem plenamente cientes do racismo antinegro no interior de
organizagOes e movimentos ndo-negros, isso ndo foi um empecilho para

aliangas “estratégias” e “taticas”. E vai além:
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Uma abordagem mais antiga e préxica da alianca e solidariedade, talvez uma
“analogia”, ndo é adotada pelas andlises atuais dos conflitos de identidade que
prevalecem com o ressurgimento de um intelectual-politico mais académico e
um liberalismo agora muito menos contestado. Este é o “multiculturalismo”
imperial e seus descontentes. Por mais que o afro-pessimismo (2.0) possa se
opor a certas instancias do liberalismo, ou ao menos regulamentar o libera-
lismo racista branco, ele assume todos esses quadros epistémicos ocidentais
do liberalismo académico branco, consolidando o colonialismo e o neocoloni-
alismo constantemente, ele denega-o constante e sintomaticamente texto apds

texto (THOMAS, 2018, p. 292-293).

Esse flerte do Afro-Pessimismo com o liberalismo também seria no-
tado pelo fil6sofo camaronés Achille Mbembe em uma conversa com David
Theo Goldberg. Em sua leitura, a ordem democrética liberal do fil6sofo do
século XIX Alexis de Tocqueville, em seu entendimento do que seria viver
em comum, ainda teria muita forca num pessimismo racial contempora-
neo. Seria uma abordagem que assume um “pathos racista virulento”, que
s6 gera raiva, frustracdo, medo ou ressentimento a partir da “fantasia de
um inimigo”. Filésofo da convivialidade potencial de um termo como devir
negro do mundo (MBEMBE, 2014), Mbembe teme que esse pessimismo se

torne vitima daquilo que critica. Segue o di4logo:

Achille Mbembe: (...) é muito interessante contrastar o pessimismo racial de
Alexis de Tocqueville e certas vertentes do Afro-pessimismo. O Afro-Pessi-
mismo também tem como premissa a ideia de um antagonismo categérico que
nao pode ser transcendido. Ou que s6 pode ser transcendido por meio de uma
guerra que é e nao é uma mera guerra civil; uma guerra que seria travada
contra o proprio conceito de humanidade, uma vez que este conceito é real-
mente o cavalo de Trbia que nos aprisionou em um estado de morte
permanente...

David Theo Goldberg: ...isso é profundamente destrutivo, nesse sentido de

uma concepgao de humanidade que se considera impossivel de se fazer parte.
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Achille Mbembe: Na verdade, ha uma relacdo mimética entre duas formas de
racismo assimétrico, um racismo hegemonico e um racismo subalterno, am-
bos falam a mesma lingua, mas com sotaques diferentes. E verdade que eles
nio operam no mesmo plano, mas compartilham a mesma fantasia de uma
liberdade que é apenas liberdade para si mesmo, indivisivel e absoluta em face
de um Exterior absoluto. Esse tipo de metapolitica privilegia o choque e a des-
truicdo. Exige a queima da memoria na crenca de que o que pode emergir das
cinzas nunca pode ser pior do que o que ja sofremos (GOLDBERG, 2018, p. 16-

17).

Incomodo semelhante esté presente no filésofo Lewis R. Gordon, que
é outro, tal qual Mbembe, sempre citado como inspiracdo na elaboragao
inicial do Afro-Pessimismo. Para ele, o Afro-Pessimismo distorce o seu en-
tendimento do conceito de “um mundo antinegro” (GORDON, 1995), na
medida em que ndo percebe o quanto 0s negros e outros oponentes desse
projeto (ou seja, algo que nao é da ordem do ja dado) lutaram e (fazendo
referéncia ao Black Lives Matter) continuam a lutar contra ele. Isso signi-
fica, segundo Gordon, que a “premissa oculta” do Afro-Pessimismo
desembocaria num mundo definido pela agéncia branca versus a incapa-
cidade negra (GORDON, 2018).

Criticas ao que seria um maniqueismo fatalista e politicamente im-
producente do Afro-Pessimismo encontraram eco nas falas de Angela
Davis e Gayatri Spivak em um painel intitulado “Planetary Utopias - Hope,
Desire, Imaginaries in a Post-Colonial World”, na Akademie der Kiinste,
em 2018. A fil6sofa abolicionista se indispde, em particular, com o que
considera uma tendéncia recente em eleger os negros como “vitimas pri-
marias”. Para ela, o Afro-Pessimismo terminaria por retomar preceitos de
um “nacionalismo negro”, que insiste em retornar e reencenar as frontei-

ras dos Estados-nacéo (tema caro a sua interlocutora, Spivak).*

40 dialogo entre as filosofas pode ser encontrado em: https://www.youtube.com/watch?v=DVjg6l-4L.S8&t=117s.


https://www.youtube.com/watch?v=DVjg6l-4LS8&t=117s
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Em uma conversa com Christina Sharpe, a professora Selamawit
Terrefe comenta sobre como essa recep¢ao negativa ao Afro-Pessimismo
tem conquistado mais adesdo entre académicos negros do que entre os
ndo-brancos. Para ela, haveria uma empolgacao significativa da parte de
académicos brancos, masculinos e jovens, aqueles efetivamente capazes de
serem Afro-Pessimistas. Os negros, ao contrario, ndo experimentariam o
Afro-Pessimismo como uma empresa puramente intelectual. Ler o traba-
lho de Frank Wilderson III e Jared Sexton, de acordo com Terrefe, seria
uma experiéncia visceral e traumética. Por isso o incomodo: o Afro-Pessi-
mismo seria especialmente doloroso para académicos negros porque
lembraria a incapacidade de esquecer esses traumas (TERREFE; SHARPE,
2016).

A professora Iyko Day reclama que Frank Wilderson III e Jared Sexton
imputam uma agenda multiculturalista liberal a soberania indigena, como
se essa nao fosse capaz de oferecer qualquer recusa a uma politica colonial
de reconhecimento. Quando vai falar do movimento anticapitalista indi-
gena canadense Idle No More, ela recorda as interpretacdes de Glen Sean
Coulthard em Red Skin, White Masks: uma meditacdo fanoniana acerca da
acao direta indigena - sobre “lutar pela liberdade em seus proprios termos
e de acordo com seus proprios valores” - que muito dista das considera-
¢oes Afro-Pessimistas sobre o “Selvagem” (DAY, 2015; COULTHARD,
2014).

Bastante problematizada, também, é a apropriacdo de Fanon pelos
Afro-Pessimistas. Para Greg Thomas, ha um apagamento da ligacio de Fa-
non com a tradi¢do do anticolonialismo negro e um enfoque demasiado
em poucas paginas de Peles Negras, Mascaras Brancas, quando Fanon, em
suas palavras, era um “colonizado que pensava ser ‘francés’” (THOMAS,
2018, p. 295). De fato, o estabelecimento de aliangas com outros povos do

terceiro mundo e um humanismo radical é uma etapa fundamental dos
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ultimos escritos de Fanon. Na qualidade de psiquiatra e propagandista, se
posicionou em favor da frente de libertagdo, majoritariamente arabe, ar-
gelina e berbere em sua luta contra os franceses. Fanon jamais, como
Wilderson, “cagaria na inspiragdo do pronome pessoal nds”, justamente
porque, ele usaria esse mesmo pronome para se descrever como argelino
em inimeros textos de propaganda contra os franceses. Alids, muitos
veem a propria conclusdo de Peles Negras, Mdscaras Brancas como uma
solucao, digamos, mais “otimista” do que o capitulo “O Fato da negritude”
fartamente utilizado pelos Afro-Pessimistas.

Nesse sentido, é interessante quando Lewis Gordon lanca a seguinte
questdo aos Afro-Pessimistas: “Por que o mundo social deve ter como pre-
missa as atitudes e as perspectivas dos racistas antinegros?” (GORDON,
2018). Essa parece sintetizar grande parte das criticas e alternativas colo-
cadas ao Afro-Pessimismo. Achille Mbembe, por exemplo, acredita que
qualquer histéria afro-americana é menos definida pela “morte social”, do
que pela “geragdo permanente, a recriagdo e a re-significacdo dos fluxos
de vida em face das forcas de captura e dessecacao”. Ou seja, seria uma
histéria marcada pelo trabalho interminavel de restauracdo daquilo que
foi destruido, até mesmo como forma de, segundo ele, nao se afogar “no

oceano de pessimismo, desespero e niilismo” (GOLDBERG, 2018).
O Afro-Pessimismo e seus fins

Niilismo. Certamente essa palavra se repete em grande parte das cri-
ticas ao Afro-Pessimismo. Como se esse recorte teérico fosse carente de
uma dimensao pratica e intervencionista no préprio mundo antinegro que
denuncia. Nao chega a ser estranho, portanto, que Jared Sexton mantenha
alguma cautela sobre o prdprio termo “Afro-Pessimismo”. Isso fica claro
quando tenta rebater o relato de Fred Moten sobre Afro-Pessimismo e oti-

mismo negro: haveria uma descaracterizacio do Afro-Pessimismo na
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oposic¢ao dualista que Moten estabelece entre “morte social” e “vida social”.
Para Sexton, “a vida negra é vivida na morte social”. Ou seja, o Afro-Pes-
simismo ndo negaria os movimentos fugitivos de que fala Moten, pois o
otimismo negro, inevitavelmente, ja seria um elemento constitutivo da

vida social negra vivida na morte social.> Como ele coloca:

Nada no Afro-Pessimismo sugere que nao exista vida (social) negra, apenas
que a vida negra ndo é vida social no universo formado pelos codigos de estado
e sociedade civil, de cidadao e sujeito, de nagao e cultura, de pessoa e lugar, da
histéria e do patrimonio, de todas as coisas que a sociedade colonial tem em
comum com os colonizados, de tudo que o capital tem em comum com o tra-
balho - o sistema mundial moderno. A vida negra néo ¢ vivida no mundo em
que o mundo vive, mas é vivida no subsolo, no espago sideral (SEXTON, 2011,

p. 28).

Voltamos aqui ao entendimento de que o Afro-Pessimismo procura
teorizar uma “incapacidade negra imposta” (WILDERSON III, 2016). Para
ser ainda mais preciso, o Afro-Pessimismo procura expor a violéncia por
tras de uma incapacidade geral, ou, poderiamos dizer com Charles W.
Mills, de uma “ignorancia branca” (MILLS, 2018), de um mundo “estrutu-
rado pela solidariedade antinegra” incapaz de pensar a dimens&o sensitiva
e epistémica daqueles marcados pela negridade racial.

Para os Afro-Pessimistas, isso explica porque é impensavel para a so-

ciedade civil reconhecer o pessimismo do Afro-Pessimismo, digamos

5 Aqui vale apontar para a auséncia das observacdes sobre o “Otimismo Negro” desenvolvidas pelo fildsofo Fred
Moten, um pesquisador cujas anélises sobre o Afro-Pessimismo, por si s6, motivariam um longo artigo sobre. cf.
MOTEN, Fred. Black Op. PLMA, v. 123, n. 5, p. 1743-1747, 2008a. MOTEN, Fred. The Case of Blackness. Criticism,
V. 50 n. 2, p. 177-218, 2008b. MOTEN, Fred. Blackness and Nothingness (Mysticism in the Flesh). South Atlantic
Quarterly v. 112, n. 4, p. 737-780, 2013. Sobre o trabalho de Moten, cf. WARREN, Calvin. Black Mysticism: Fred
Moten’s Phenomenology of (Black) Spirit. Zeitschrift Fiir Anglistik Und Amerikanistik, v. 65, n. 2, p 219-229,
2017. Jared Sexton respondeu as criticas de Moten em: SEXTON, Jared. The Social Life of Social Death: On Afro-
Pessimism and Black Optimism. InTensions, v. 5, p. 1-47, 2011; SEXTON, Jared. “All Black Everything.” E-flux, v.
79, 2017. Disponivel em: http://www.e-flux.com/journal/79/94158/ all-black-everything/ acesso 14 set. 2020;
SEXTON, Jared, Ante-Anti-Blackness: Afterthoughts, Lateral: Journal of the Cultural Studies Association, v. 1, 2012.
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assim. Ao evocar e retrabalhar o pensamento de Frantz Fanon, Frank Wil-

derson III insiste que

A erradicagao dos mecanismos geradores do sofrimento negro significaria o
fim do mundo e eles [0s brancos e os seus “parceiros juniores”] se veriam
perscrutando dentro de um abismo (ou uma transicao incompreensivel) entre
epistemes; ou seja, entre o corpo de ideias que determina aquele conhecimento
que ¢ intelectualmente certo em qualquer momento particular. Em outras pa-

lavras, eles se encontrariam suspensos entre mundos (WILDERSON III, 2011,

p-33).

Pensando a situacao dos Estados Unidos, Wilderson acredita que o
grande perigo dessa libertagdo dos negros nao se deve a forma como se
apropria de alguma politica alternativa existente (como o socialismo ou o
controle de recursos comunitario). Sua radicalidade estd muito mais em
como ela faz funcionar uma “politica de recusa”, em como ela é nada me-
nos que (citando Fanon) “um programa de desordem completa”

(WILDERSON III, 2010, p. 75).
Bibliografia

ALEXANDER, Elizabeth. “Can you be BLACK and look at this?”: Reading the Rodney King
Video(s). Public Culture. v. 7, n. 1, p. 77-94, 1994. DOI: 10.1215/08992363-7-1-77.

Disponivel em: https://cutt.ly/6ffM7y7. Acesso em: 23 jul. 2020.

ALEXANDER, Michelle. A Nova Segregacdo: racismo e encarceiramento em massa. Sao

Paulo: Boitempo, 2017.

ALVES, Jaime Amparo. The Anti-Black City: police terror and black urban life in Brazil.

Minneapolis: Univeristy of Minnesota Press, 2018.

BARCHIES], Franco; JACKSON, Shona. Introduction. International Labor and Working-
Class History, v. 96, p. 1-16, 2019. Disponivel em: https://bityli.com/gBwVv. Acesso

em: 19 set. 2020.


https://cutt.ly/6ffM7y7
https://bityli.com/gBwVv

66 | Pensamento afrodiaspdrico em perspectiva: Volume 1

BARRETT, Lindon. Blackness and Value: Seeing Double. Cambridge: Cambridge
University Press, 1999.

BROECK. Sabinne. Gender and the Abjection of Blackness. Albaby: State University of

New York Press, 2018.

CESAIRF, Aimé. Discurso sobre o Colonialismo. Lisboa: Livraria Sa da Costa Editora,

1979.

CHILDS, Dennis. Slaves of the State: Black Incarceration from the Chain Gang to the

Penitentiary. Minneapolis: University of Minnesota Press, 2015.

COULTHARD, Glen Sean. Red Skin, White Masks: Rejecting the Colonial Politics of

Recognition. Minneapolis: University of Minnesota Press, 2014.

DAVIS, Angela. “Prison Abolition” in DIAWARA, Mosley; TAYLOR, Manthia; AUSTIN,
Regina (eds). Black Genius: African-American Solutions to African-American

Problems. New York: W.W. Norton & Co., 1999.

DAVIS, Angela; SPIVAK, Gayatri. Angela Davis on Anti-blackness, Afro-Pessimis & Black
Nationalism. Youtube. 2018, 5 min. Disponivel em:

https://www.youtube.com/watch?v=DVjg6l-41.58&t=117s. Acesso em: 14 set. 2020.

DAY, Iyko. Being or Nothingness: Indigeneity, Antiblackness, and Settler Colonial Critique.
Critical Ethnic Studies. v. 1, n. 2, p. 102-121, 2015. Disponivel em:

https://www.jstor.org/stable/10.5749/jcritethnstud.1.2.0102?seq=1. Acesso em: 10

set. 2020.

DOUGLASS, Patrice D.; TERREFE, Selamawitt D.; WILDERSON III, Frank B. Afro-
Pessimism. Oxford Bibliographies in African American Studies, Oxford

University Press, 2018.


https://www.youtube.com/watch?v=DVjg6l-4LS8&t=117s
https://www.jstor.org/stable/10.5749/jcritethnstud.1.2.0102?seq=1

Allan K. Pereira | 67

DOUGLASS. Patrice D. Black Feminist Theory for the Dead and Dying. Theory & Event, v.
21, n. 1, p. 106-123, 2018. Disponivel em: https://muse.jhu.edu/article/685972.

Acesso em: 14 set. 2020.

DU BOIS, W.E.B. As Almas da Gente Negra. Trad. Heloisa Toller Gomes. Rio de Janeiro:
Lacerda, 1999.

ELTIS, David. Europeans and the Rise and Fall of African Slavery in the Americas: Na
Interpretation. The American Historical Review, v. 98, n. 5, p. 1399-1423, 1993.

Disponivel em: https://www jstor.org/stable/2167060?seq=1. Acesso em: 18 set.

2020.

FANON, Frantz. Os Condenados da Terra. Traducgio: José Laurénio de Melo. Rio de

Janeiro: Civilizagao Brasileira, 1968.

FANON, Frantz. Pele negra, mascaras brancas. Salvador: EDUFBA, 2008

FERREIRA da SILVA, Denise. Toward a Global Idea of Race, Minneapolis/London:

University of Minnesota Press, 2007.

GOLDBERG, David Theo. ‘The Reason of Unreason’: Achille Mbembe and David Theo
Goldberg in conversation about Critique of Black Reason. Theory, Culture &
Society. v. 35, n. 7-8, p. 205-227, 2018. Disponivel em https://journals.
sagepub.com/doi/abs/10.1177/0263276418800843. Acesso em: 14 set. 2020.

GORDON, Lewis. R. Bad Faith and Anti-black Racism. New York: Humanities Press,
1995.

GORDON, Lewis R. Critical Refletions on Afropessimism. The Brotherwise Dispatch, v.
3, n. 3, 2018. Disponivel em: https://bityli.com/pvy8z. Acesso em: 19 set. 2020.

HARTMAN, Saidiya. Scenes of Subjection: Terror, Slavery, and Self-Making in
Nineteenth-Century America. Oxford: Oxford University Press, 1997.


https://muse.jhu.edu/article/685972
https://www.jstor.org/stable/2167060?seq=1
https://journals.sagepub.com/doi/abs/10.1177/0263276418800843
https://journals.sagepub.com/doi/abs/10.1177/0263276418800843
https://bityli.com/pvy8z

68 | Pensamento afrodiaspérico em perspectiva: Volume 1

HARTMAN, Saidiya; WILDERSON III, Frank B. The Position of Unthought. Qui Parle. v. 3,
n. 2, p. 183-201, 2003. DO 10.1215/quiparle.13.2.183. Disponivel em:

http://www.jstor.org/stable/20686156. Acesso em: 1 jul. 2020.

HARTMAN, Saidiya. Lose Your Mother: A Journey Along the Atlantic Slave Route. New

York: Farrar, Straus & Giroux, 2007.

HARTMAN, Saidiya. Wayward Lives, Beautiful Experiments: Intimate Stories of Social
Upheaval. New York/London: W.W. Norton & Company, 2019.

HILL, Marc Lamont (2018). ‘Thank You, Black Twitter’: State violence, digital
counterpublics, and pedagogies of resistance. Urban Education, v. 53, n. 2, p. 286-

302, 2018. Disponivel em: https://doi.org/10.1177/0042085917747124. Acesso em:

17 set. 2020.

JACKSON, Zakiyyah Iman. Becoming Human: Matter and Meaning in na Antiblack World.
New York: NYU Press, 2020.

JAMES, C.L.R. Os jacobinos negros: Toussaint L‘Ouverture e a Revolucdo de Sao

Domingos. Trad. Afonso Teixeira Filho. 12 ed. rev. Sao Paulo: Boitempo: 2010.

JUDY, Ronald. (Dis)Forming the American Canon: African-Arabic Slave Narratives and

the Vernacular. Minneapolis: University of Minnesota Press, 1993.

MALAKLOU. M. Shadee; WILLOUGHBY-HERARD, Tiffany. Notes from the Kitchen, the
Crossroads, and Everywhere Else, too: Ruptures of Thought, Word, and Deed from
the ‘Arbiters of Blackness Itself’. Theory & Event. v. 21, n. 1, p. 2-67, 2018. Disponivel

em: https://muse.jhu.edu/article/685969. Acesso em: 22 set. 2020.

MARRIOTT, David. On Black Men. New York: Columbia University Press, 2000.

MARTINOT, Steve; SEXTON, Jared. The Avant-gard of White Supremacy, Social

Identities. v. 9, n. 2, p. 169-81, 2003. Disponivel em: https://www.tandfonline.com/
doi/abs/10.1080/1350463032000101542. Acesso em: 12 jun. 2020.



http://www.jstor.org/stable/20686156
https://doi.org/10.1177%2F0042085917747124
https://muse.jhu.edu/article/685969
https://www.tandfonline.com/doi/abs/10.1080/1350463032000101542
https://www.tandfonline.com/doi/abs/10.1080/1350463032000101542

Allan K. Pereira | 69

MBEMBE, Achille. On the postcolony. Berkeley: University of California Press, 2001.

MBEMBE, Achille. Critica da Razdo Negra. Antigona, Lisboa, 2014.

MCKITTRICK, Katherine. Demonic Grounds: Black Women and the Cartographies of

Struggle. Minneapolis: University of Minnesota Press, 2006.

MILLS, Charles W. A Ignorancia Branca. Griot: Revista de Filosofia, v.17, n.1, p.413-438,

2018.

MORRISON, Toni. Amada. Sdo Paulo: Companhia das Letras, 2007.

MOTEN, Fred. Black Op. PLMA, v. 123, 1. 5, p. 1743-1747, 2008a.

MOTEN, Fred. The Case of Blackness. Criticism, v. 50 n. 2, p. 177-218, 2008b.

MOTEN, Fred. Blackness and Nothingness (Mysticism in the Flesh). South Atlantic
Quarterly v. 112, n. 4, p. 737-780, 2013.

MOTEN, Fred. A Resisténcia do Objeto: O Grito de Tia Hester. Revista ECO-POS, v. 23, .

1, p. 14-43, 2020. Disponivel em: https://revistaecopos.eco.ufrj.br/eco pos/

article/view/27542/pdf. Acesso em: 14 set. 2020.

PALMER, Tyrone S. ‘What Feels More Than Feeling?’: Theorizing the Unthinkability of
Black Affect. Journal of the Critical Ethnic Studies Association, v. 3, n. 2, 2017, p.

30-56. Disponivel em: https://www.jstor.org/stable/10.5749/jcritethnstud.

3.2.0031?seq=1. Acesso em: 22 set. 2020.

PATTERSON, Anita. Scenes of Subjection: Terror, Slavery, and Self-Making in Nineteenth-
Century America. African American Review, v. 33, n. 4, p. 683-686, 1999.

Disponivel em: www jstor.org/stable/2901352. Accesso em: 14 set. 2020.

PATTERSON, Orlando. Escraviddo e Morte Social: um Estudo Comparativo. Séo Paulo,
Edusp, 2008.


https://revistaecopos.eco.ufrj.br/eco_pos/article/view/27542/pdf
https://revistaecopos.eco.ufrj.br/eco_pos/article/view/27542/pdf
https://www.jstor.org/stable/10.5749/jcritethnstud.3.2.0031?seq=1
https://www.jstor.org/stable/10.5749/jcritethnstud.3.2.0031?seq=1

70 | Pensamento afrodiaspdrico em perspectiva: Volume 1

PEREIRA, Allan Kardec. Protracdo do passado no presente: vidas negras queers também
importam. Revista Aedos. n. 12, v. 26, p. 345-366, 2000. Disponivel em:

https://seer.ufrgs.br/aedos/article/view/92988/58003. Acesso em: 28 set. 2020.
RANKINE, Claudia. Citizen: An American Lyric, Graywolf Press, 2014.

ROBERTSON, Aaron; WILDERSON III, Frank B. The Year Afropessimism Hit the Streets?:
A Conversation at the Edge of the World. Literaty Hub, 2020. Disponivel em:

edge-of-the-world/. Acesso em: 29 set. 2020.

ROBINSON, Cedric. Black Marxism: The Making of the Black Radical Tradition. London:
Zed Boks: 1983.

ROEDIGER, David. The Wages of Whitness: Race and The Making of America Working
Class. New York: Verso, 1991.

SEXTON, Jared. People-of-Color-Blindness: Notes on the Afterlive of Slavery. Social Text,

vol. 28, n. 2, p. 31-56, 2010.

SEXTON, Jared. The Social Life of Social Death: On Afro-Pessimism and Black Optimism.

InTensions, v. 5, p. 1-47, 2011.

SEXTON, Jared, Ante-Anti-Blackness: Afterthoughts, Lateral: Journal of the Cultural

Studies Association, v. 1, 2012.

SEXTON, Jared. “Don’t call it a comeback: racial slavery is not yet abolished”, Open
Democracy, 17 de Junho de 2015, disponivel em: https://www. opendemocracy

yet-abolished/. Acesso em: 14 set. 2020.

SEXTON, Jared. Afro-Pessimism: The Unclear Word. Rhizomes: Cultural Studies in

Emerging Knowledge, v. 29, 2016. Disponivel em: http://www.rhizomes.net/
issue2g/sexton.html. Acesso em: 15 set. 2020.


https://seer.ufrgs.br/aedos/article/view/92988/58003
https://lithub.com/the-year-afropessimism-hit-the-streets-a-conversation-at-the-edge-of-the-world/
https://lithub.com/the-year-afropessimism-hit-the-streets-a-conversation-at-the-edge-of-the-world/
https://necrocenenecrolandscaping.files.wordpress.com/2018/01/sexton_anteantiblackness.pdf
https://www.opendemocracy.net/en/beyond-trafficking-and-slavery/dont-call-it-comeback-racial-slavery-is-not-yet-abolished/
https://www.opendemocracy.net/en/beyond-trafficking-and-slavery/dont-call-it-comeback-racial-slavery-is-not-yet-abolished/
https://www.opendemocracy.net/en/beyond-trafficking-and-slavery/dont-call-it-comeback-racial-slavery-is-not-yet-abolished/
http://www.rhizomes.net/issue29/sexton.html
http://www.rhizomes.net/issue29/sexton.html

Allan K. Pereira | 71

SEXTON, Jared. “All Black Everything.” E-flux, v. 79, 2017. Disponivel em: http://www.e-
flux.com/journal/79/94158/ all-black-everything/ acesso 14 set. 2020.

SHARPE, Christina. Monstrous Intimacies: Making Post-Slavery Subjects. Duke

University Press, Durham, NC and London, 2010.

SHARPE, Christina. In the Wake: On Blackness and Being. Durham, NC: Duke University

Press, 2016.

SPILLERS, Hortense J. Mama’s Baby, Papa’s Maybe: An American Grammar Book.
Diacritics, vol. 17, n. 2, p. 64-81, 1987. DOI: 10.2307/464747. Disponivel em:

https://www.jstor.org/stable/464747. Acesso em: 02 jul. 2020.

SPILLERS, Hortense; HARTMAN, Saidiya; GRIFFIN, Jasmine et al. “Whatcha Gonna Do?”:
Revisiting Mama’s Baby, Papa’s Maybe: An American Grammar Book: A
Conversation with Hortense Spillers, Saidiya Hartman, Farah Jasmine Griffin, Shelly

Eversley, & Jennifer L. Morgan. Women’s Studies Quarterly. v. 35, n. 1/2, p. 299-

309, 2007. Disponivel em: http://www.jstor.org/stable/27649677. Acesso em: 14

jun. 2020.

TERREFE, Selamawit; SHARPE, Christina. ‘What Exceeds the Hold?’ An Interview with

Christina Sharpe? Rhizomes: Cultural Studies in Emerging Knowledge. v. 29, 2016.

Disponivel em: http://www.rhizomes.net/issue29/terrefe.html. Acesso em: 14 set.

2020.

TERREFE, Selamawit. Speaking the Hieroglyph: Black Women and Mimetic Thaumaturgy.
Theory and Event. n. 21, v. 1, 2018. Disponivel em: https://muse.jhu.edu/

article/685973/summary. Acesso em: 14 set. 2020.

THOMAS, Greg. Afro-Blue Notes: The Death of Afro-Pessimism (2.0)? Theory & Event, v.

21, n. 1, p. 282-317, 2018. Disponivel em: https://muse. jhu.edu/article/685979/pdf.

Acesso em: 15 set. 2020.

TITLEY, Gavan. The Debatability of Racism: Networked Participative Media and Racism.

Rasismista Ja Rajoista, 2016. Disponivel em: https://raster.fi/2016/02/17/the-



https://www.jstor.org/stable/464747
http://www.jstor.org/stable/27649677
http://www.rhizomes.net/issue29/terrefe.html
https://muse.jhu.edu/article/685973/summary
https://muse.jhu.edu/article/685973/summary
https://muse.jhu.edu/article/685979/pdf
https://raster.fi/2016/02/17/the-debatability-of-racism-networked-participative-media-and-postracialism/

72 | Pensamento afrodiaspérico em perspectiva: Volume 1

Acesso

em: 14 set. 2020.

TROUILLOT, Michel-Rolph. Silenciando o passado: o poder e a producdo da histéria.

Curitiba: huya, 2016

VARGAS, Jodo H. Costa. Racismo nao d4 conta: antinegritude, a dindmica ontoldgica e
social definidora da modernidade. Revista em Pauta. n. 45, v. 18, p. 16-26, 2020.
Disponivel em: https://www.e-publicacoes.uerj.br/index.php/revistaempauta,

article/view/47201/31976. Acesso em: 15 set. 2020.

WACQUANT, Loic. Da Escraviddo ao Encarceramento em Massa: Repensando a “Questdo
Racial” nos Estados Unidos. In: Contragolpes: selecio de artigos da New Left

Review. Org. Emir Sader. Sao Paulo: Boitempo, 2006.

WARREN, Calvin. Black Nihilism and the Politics of Hope. CR: The New Centennial

Review, v. 15, n. 1, p. 215-248, 2015a. Disponivel em: https://www.jstor.org/stable/

10.14321/crnewcentrevi.15.1.02152seq=1. Acesso em: 10 set. 2020.

WARREN, Calvin. Onticide: Afro-pessimism, Queer Theory, and Ethics. Il Will Editions,
2015b. Disponivel em: https://illwilleditions.noblogs.org/files/2015/09/Warren-
Onticide-Afropessimism-Queer-Theory-and-Ethics-READ.pdf._Acesso em: 14 set.

2020.

WARREN, Calvin. Black Mysticism: Fred Moten’s Phenomenology of (Black) Spirit.
Zeitschrift Fiir Anglistik Und Amerikanistik, v. 65, n. 2, p 219-229, 2017.

WEHELIYE, Alexander. Pornotropes. Journal of Visual Culture, v. 7, n. 1, p. 65-81, 2008.
Disponivel em: https://journals.sagepub.com/doi/abs/10.1177/1470412907087202.

Acesso em: 14 set. 2020.

WILDERSON III, Frank. Gramsci’s Black Marx: Whiter the Slave in Civil Society? Social
Identities, v.9, n.2, 2003, p.225-240. Disponivel em: https://www.tandfonline.

com/doi/abs/10.1080/1350463032000101579. Acesso em: 14 set. 2020.



https://raster.fi/2016/02/17/the-debatability-of-racism-networked-participative-media-and-postracialism/
https://www.e-publicacoes.uerj.br/index.php/revistaempauta/article/view/47201/31976
https://www.e-publicacoes.uerj.br/index.php/revistaempauta/article/view/47201/31976
https://www.jstor.org/stable/10.14321/crnewcentrevi.15.1.0215?seq=1
https://www.jstor.org/stable/10.14321/crnewcentrevi.15.1.0215?seq=1
https://journals.sagepub.com/doi/abs/10.1177/1470412907087202
https://www.tandfonline.com/doi/abs/10.1080/1350463032000101579
https://www.tandfonline.com/doi/abs/10.1080/1350463032000101579

Allan K. Pereira | 73

WILDERSON I1II, Frank. B. Red, White and Black: Cinema and the Structure of U.S.

Antagonisms. Durham: Duke University Press, 2010.

WILDERSON III, Frank B. Afro-Pessimism and the End of Redemption. Humanities

Futures. Franklin Humanities Institute: Duke University, 2015. Disponivel em:

https://humanitiesfutures.org/papers/afro-pessimism-end-redemption/. ~ Acesso

em: 25 set. 2020.

WYNTER, Sylvia. ‘No Humans Involved’: An Open Letter to My Colleagues. Forum N.H.IL.
- Knowledge for the 21st Century: Knowledge on Trial. Stanford: Institute N.H.I, v.

1, . 1, P. 42-73, 1994.

WYNTER, Sylvia. Unsettling the Coloniality of Being/Power/Truth/Freedom: Towards the
Human, After Man, Its Over-Representation: An Argument. CR: The New

Centennial Review, n. 3, v. 3, p. 257-337, 2003.


https://humanitiesfutures.org/papers/afro-pessimism-end-redemption/

2

Diaspora, imaginacao histdrica e temporalidade:
reflexées sobre a obra de Paul Gilroy

Gabriel Gonzaga’

Introducao

As péaginas a seguir apresentam uma tentativa de didlogo entre eu,
jovem pesquisador em Historia, e a obra de Paul Gilroy, célebre intelectual
afro-britinico, atualmente diretor do Sarah Parker Remond Centre for
Study of Racism and Racialization, anexado a University College London
(UCL)?. Em alguns momentos, em que me imagino conversando com Gil-
roy, o chamo de “meu interlocutor”; em outros, quando reconstruo sua
trajetéria e embates polémicos, em que fico apenas observando e confabu-
lando, apresento uma andlise contextualista pautada em suas posicoes
institucionais e nas audiéncias com quem divide suas questoes e proposi-
¢oes. O que norteia esta conversa é minha preocupagdo sobre o conceito
de histéria em que Gilroy assenta suas teorias criticas a respeito da dias-
pora africana e da modernidade ocidental. Pergunto: como Gilroy imagina
a historia da didspora, quero dizer, como pensa seus inicios, seus processos
de ruptura e continuidade, e como entende a agéncia dos/as africanos/as?
Como compreende, digamos assim, uma narrativa histdrica diaspérica? E,
pensando no trabalho historiografico, como pensa a organizagao (ou talvez
desorganizagdo) temporal nessa histéria? Como passado, presente e fu-

turo se inter-relacionam? Ou seja, em que termos entende a experiéncia

' Mestre em Historia pela Universidade Federal do Rio Grande do Sul (UFGRS). gabrielgonzagag3@hotmail.com

2 Para quem nao ¢é familiarizado com a obra do autor para além do candnico the Black Atlantic, ver perfil de Paul
Gilroy no site do Centro de Pesquisa: https://www.ucl.ac.uk/racism-racialisation/people/paul-gilroy. Acesso em: 22
ago. 2020.
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histérica do sujeito diaspérico? E, algo realmente importante para o/a his-
toriador/a, como Gilroy acessa essa experiéncia? Em quais arquivos busca
os materiais para reconstruir e significar a experiéncia da didspora afri-
cana?

Apesar da fabulacdo de uma conversa - peco que se imagine eu e Paul
Gilroy, um brasileiro branco e um homem negro europeu, falando sobre
as questdes supracitadas -, ndo sera na presenca de meu interlocutor que
desenvolverei estes problemas, mas sim pela analise de sua obra e com
auxilio de ferramentas oriundas do campo da Teoria da Histdria. Agra-
deco, no entanto, se o leitor e a leitora prosseguir com nossa fantasia.
Certos termos que emprego pode ser pouco familiares para algumas pes-
soas, considerando os varios publicos que se interessam pela obra de
Gilroy e, por isso, que podem vir a ler este texto. “Imaginacdo histérica”
(WHITE, 1995), “lugar social” (CERTEAU, 2010) e “regime de historici-
dade” (HARTOG, 2013), entre outros, sao conceitos que compdem minhas
analises. Minha intencéo neste texto é flexibilizar essas abordagens e ten-
tar ampliar suas possibilidades de leitura e utilidade. Mas, para tanto,
antes é preciso confessar este conjunto de referéncias que me situam em
minhas praticas. Entendo o conceito de histéria de um certo autor ou au-
tora, de uma certa corrente intelectual ou de um grupo social pela forma
em que esses sujeitos manifestam um sentido para a experiéncia histérica
por meio de textos, falas, sons, imagens ou performances. Quando se trata
de um material textual, como tem sido usual na area da Histéria da Histo-
riografia, penso a partir do marco do giro narrativista, que entende a
teoria histérica pela forma poética da narrativa.

Porém nao se trata apenas de uma questdo estética, no sentido ape-
nas de pensar sobre a imagem que meu interlocutor constréi de um
passado irreconstituivel. Como adverte Maria Inés La Greca (2013; 2017),

a forma narrativa ndo é uma construcio exclusiva do génio do/a autor/a,
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mas possui uma dotacdo cultural - ela é livre e condicionada. Por isso acre-
dito que é necessario atentar aos lugares sociais, sobretudo aquilo que
Certeau chama de “leis do meio” (2010, p. 72), as normas pelas quais dado
lugar se ordena, bem como aos demais frequentadores dos espacos nos
quais se disputam as compreensoes sobre o passado histdrico. Aos/as mais
afeitos/as ao linguajar historiogréfico, lembro de Manoel Salgado Guima-
raes (GUIMARAES, 2005), que enfatizava o conceito de “cultura histérica”,
0 que circunscreve o proprio ato da escrita. Rodrigo Turin (2013) segue a
mesma abordagem quando chama a histdria disciplinar de um “género”,
caracterizado por um conjunto de enunciados sedimentados em suas for-
mas, que se transforma apenas através das disputas por definicdo e
orientacdo. O que esses autores fazem nao é mais do que salientar as dis-
putas inerentes a qualquer conceito de histéria, que ndo se reduz a
aprovagao ou nao dos pares. Assim, sigo La Greca em sua releitura do giro
narrativista por meio de uma perspectiva pragmatica a respeito da narra-
tiva historica, buscando compreender um sentido de agéncia na escritura
de Gilroy. Em suma, significa dizer que ndo me preocupo apenas com a
imagem sobre o passado construida por meu interlocutor, mas também
com o que ele faz por meio dessa imagem. Tendo isso em mente, creio que
o leitor compreenderd minhas énfases nos debates e polémicas. Nesses
momentos, me sentia como um jovem estudante - e creio que nao sou o
Unico a me sentir assim - diante de um auditério lotado de doutores e
doutoras debatendo coisas ainda longe da minha capacidade de compre-
ensdo, concentrado em minhas anotagoes para entendé-las, quem sabe, no
futuro. De sorte, obtive algum éxito.

A publicagao de The Black Atlantic em 1993 foi um desses episédios
recheados de polémicas. E seu trabalho mais impactante e de maior in-
fluéncia nos estudos sobre a histéria politica, intelectual e cultural da

didspora africana, bem como sobre raga e racismo. De acordo com Paul
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Williams (2012), Gilroy foi o pensador negro mais citado entre 2002 e
2004. Isso se deve a proposta do Atlantico negro ter se tornado um novo
axioma para o pensamento afro-diaspérico. Seria impensavel, por exem-
plo, pensar as obras de Grada Kilomba e Achille Mbembe, nomes
populares no mercado editorial académico brasileiro, sem mencionar a in-
fluéncia de Gilroy. Meu interlocutor também teve boa recepgao no Brasil,
principalmente nas areas de estudos étnico-raciais e literatura comparada,
incluindo duas visitas a Salvador em 2000 e 2006. Suas ideias foram com-
preendidas como parte dos estudos de globalizacdo, de intercambios
culturais, do chamado “giro espacial” e da histéria atlantica. Ao meu ver,
algumas dessas recepcdes foram modos de domesticar suas preposicoes,
sem considerar seus potenciais de largo efeito epistemoldgico nas huma-
nidades. Felizmente ha um grupo incipiente e heterogéneo de
pesquisadores/as que tem se preocupado em voltar a sua obra, no qual me
incluo.

Por Atlantico negro, Gilroy compreende redes culturais que engloba-
ram as experiéncias histdricas negras nas Américas, na Europa e mesmo
na Africa, iniciadas com o trafico de africanos/as escravizados/as e poste-
riormente transformadas em intercAmbios culturais, intelectuais e
politicos. Nessas redes, as nogoes usuais de espacialidade e temporalidade
da modernidade filoséfica ocidental sdo reelaboradas - e, portanto, hd um
sentido distinto de historicidade. Assim, o Atlantico negro se entende como
um conjunto heterogéneo - como diz meu interlocutor, “um mesmo mu-
tavel” (GILROY, 2012, p. 208) - que integra as diversas formas de ser
negro no mundo, ainda que mantendo suas particularidades. Essa abor-
dagem é chamada de “anti-anti-essencialismo”. Trata-se de uma tentativa
de esvaziar os sentidos raciais da identidade politica negra comuns a dis-
cursos essencialistas ou nacionalistas. Ao se expressar, Gilroy procura

utilizar um tom utépico, pensando na superacao de ideias de raca. Esse
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impeto, presente enfaticamente em Between Camps, publicado original-
mente em 1999, provocou uma série de criticas aos seus trabalhos,
principalmente advindas de circulos afrocéntricos e nacionalistas negros.
A seguir, procurarei analisar o conceito de histéria nas obras de Gilroy no
entremeio de suas intervencdes no que chamarei de tradicao diaspdrica -
um género transdisciplinar e ndo exclusivamente académico em que se

disputa os sentidos para os passados da diaspora africana.

Tradicoes diasporicas: estudos culturais e marxismos negros

Nascido em Londres, em 1956, Paul Gilroy diz enxergar a si mesmo
como parte de uma “terceira geragdo” de intelectuais pan-africanistas, a
dos/as filhos/as dos/as imigrantes pos-coloniais da Guerra Fria
(WILLIAMS, 2012, p. 19). Sua mae, Beryl Gilroy, era uma prestigiada aca-
démica e novelista guianesa que migrou para o Reino Unido em 1951 e
tornou-se uma das mais proeminentes personalidades entre os/as imi-
grantes caribenhos/as da chamada Geragdo Windrush?. Meu interlocutor
cresceu em uma Londres se transformando culturalmente por esse boom
migratério de pessoas oriundas das colonias britanicas - as West Indians.
Esse periodo fez parte de um contexto de acirramento dos conflitos raciais
(race riots) apds o crescimento de grupos neoconservadores e neonazistas
articulados em torno das pautas anti-imigracdo, em defesa de leis restriti-
vas e da repatriacdo dos imigrantes pods-coloniais, representadas pelo
popular slogan da época Britain for the British [“A Gra-Bretanha para os
britanicos”, em traducdo livre]. Nesse contexto, os/as afro-britanicos/as
se apropriaram criativamente de culturas negras de expressao e represen-
tacao oriundas dos Estados Unidos, do Caribe e da Africa como método de

resisténcia. Foi como parte dessa geracdo que Gilroy se formou académico

3 Geragdo Windrush é como ficou conhecido o boom migratério de colonos/as britanicos/as para a Inglaterra, em
sua maioria caribenhos/as, logo apds a Segunda Guerra Mundial.
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e politicamente e assim passou a explorar as culturas negras britanicas e
a politica racial do Reino Unido como principais objetos de pesquisas em-
piricas e motivos de reflexdes tedricas. Em 1975, ingressou no curso de
American Studies na Universidade de Sussex, ano em que perdeu seu pai
e cogitou abandonar os estudos. Seu professor Donald Wood, historiador
caribenho, o aconselhou e sugeriu a leitura de “Os Jacobinos negros”, de
C. L. R.James, e “Os Condenados da Terra”, de Frantz Fanon, dois autores
que jamais deixaram de influenciar seu pensamento. Poucos anos depois,
em 1978, Gilroy ingressou no PhD junto ao Center for Contemporary Cul-
tural Studies (CCCS) da Universidade de Birmigham, sob a supervisao de
Stuart Hall, professor e pesquisador jamaicano, reconhecido como o
grande mentor dos trabalhos dos Estudos Culturais. Nos anos 80, Paul
Gilroy trabalhou com politicas antirracistas na agéncia governamental
Greater London Concil (GLC), tempo em que escreveu e publicou artigos
sobre o debate angléfono entre raga e classe. Em 1982, Gilroy e seus cole-
gas do CCCS publicaram Empire Strikes Back (1982), uma obra coletiva
marcante para o campo de estudos sobre raca e politica. Em 1987, Gilroy
publicou There Ain’t no Black in the Union Jack, uma versao da sua tese,
que abordou as criticas ao economicismo e analisou as politicas confluen-
tes de nagdo e raca a partir de uma “teoria materialista da cultura”. Esses
trabalhos sdo os primeiros passos do meu interlocutor como intelectual e
expressam seu desejo de fazer dos estudos em humanidades um ato de
intervencdo politica, o que corresponde ao que o CCCS entendia como o
papel do intelectual organico.

Nas palavras de Stuart Hall, os Estudos Culturais surgiram como um
movimento politico e académico que envolvia, por um lado, um rompi-
mento dogmatico com o stalinismo do Partido Comunista e, por outro,
uma critica ao marxismo ortodoxo. Esse movimento ficou conhecido como

“Nova Esquerda” e estava concentrado na revista New Left Review, sendo



80 | Pensamento afrodiasporico em perspectiva: Volume 1

Hall o primeiro editor-chefe. A primeira geragido dos Estudos Culturais
reunia principalmente historiadores/as que investiam em uma historio-
grafia pensada desde a perspectiva da classe trabalhadora, a “Histéria
Vista de Baixo”, em que destacam-se Eric Hobsbawm e Edward Palmer
Thompson. Estes legaram aos Estudos Culturais um tipo de historicismo
cultural e um humanismo historiografico bem caracteristico de suas obras.
Nesse primeiro quadro também se encaixam os estudos literarios e socio-
légicos de Richard Hoggart e Raymond Williams, dois nomes cruciais para
a institucionalizacdo do CCCS. Essa geragao se dedicou a critica ao econo-
micismo - nas palavras de Hall, uma abordagem que “[...] vé as outras
dimensoes da formacao social simplesmente como reflexos do ‘econémico’
em outro nivel de articulacdo, sem qualquer outra forca estruturadora ou
determinante em si mesmas” (2013, p. 336).

Esse marco critico compde a primeira de uma gama de influéncias
teoricas sofridas pelos Estudos Culturais ao longo da vida do CCCS. Entre
outras, estdo as questdes de raca e racismo, os estudos feministas, além de
estudos em psicanalise, teoria queer, pds-colonialismo, pds-modernismo e
0 giro linguistico. Assim, o CCCS organizou suas pesquisas em campos
transdisciplinares - ou mesmo antidisciplinares - em que se procurava
aproveitar de qualquer disciplina dentro de projetos especificos, sem que
para isso tivesse que se comprometer com suas histérias de investimentos
e exclusdes disciplinares e subsequentes efeitos sociais (GROSSBERG;
NELSON; TREICHLER, 1995, p. 8-9). As pesquisas no CCCS eram organi-
zadas em coletivos tematicos e a metodologia mais comum era a text-
based (“baseada no texto”) (JAMESON, 1993, p. 19). Caminhando em con-
tramdo ao economicismo, essas pesquisas investiram em um
desdobramento do conceito de cultura e em uma nogao de articulagdo nos

estudos sobre a formacao da classe trabalhadora, as identidades raciais e
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os recortes de género. Particularmente, cultura tornou-se um termo am-

plo, que implica uma ideia de totalidade:

Nas tradigdes dos Estudos Culturais, pois, a cultura é entendida tanto como
uma forma de vida - compreendendo ideias, atitudes, linguagens, praticas,
instituicdes e estruturas de poder - quanto toda uma gama de préticas cultu-
rais: formas, textos, cAnones, arquitetura, mercadorias produzidas em massa,

e assim por diante (GROSSBERG; NELSON; TREICHLER, 1995, p. 14).

Desse modo, buscava-se um arcabouco tedrico interseccional para
analises empiricas (revistas, midias, musicas, documentos do Estado, etc.)
em que se pensem marcagdes de género, raca, classe, nacionalidade e de-
mais questdes que envolvam a identidade cultural.

Para tanto, os Estudos Culturais incorporaram as nogdes de articu-
lacdo e hegemonia de leituras de Gramsci. Como explica Mario Rufer
(2017), ambas se relacionam a um entendimento de ideologia ndo mais
como “falsa consciéncia”, mas como uma correla¢do de significados evi-
denciados em enunciados precisos, que sao as manifestagdes materiais das
praticas culturais. Fsses enunciados estdo associados diretamente as for-
magoes hegemdnicas, entendidas como concepgdes dominantes de
mundo. O CCCS dedicou suas pesquisas a intervir e disputar essa ideia de
hegemonia a partir da nocdo de articulagéo. A preocupagao dessas praticas
era prioritariamente a producdo de um conhecimento ttil que pudesse in-
tervir politicamente na sociedade. Para isso, as disciplinas tradicionais se
apresentavam mais como entraves do que como auxiliares por excluirem
de seus objetivos imediatos a a¢do politica. Disso surgia um espago ambi-
guo para o/a intelectual que pretendia analisar e compreender grupos
subordinados e a0 mesmo tempo se postar ao lado de suas lutas histéricas

de libertagao. Essa articulacio entre a pesquisa académica e a acao € algo
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comum aos/as praticantes dos Estudos Culturais e associada diretamente
aideia do intelectual organico.

A relacdo entre meu interlocutor e os Estudos Culturais é ambigua,
como ele mesmo costuma dizer (GILROY, 2013). Apesar de adotar o modo
de trabalho académico da geragao de Birmigham - a transdisciplinaridade,
o conceito de cultura e a pratica do intelectual organico como um trabalho
proximo aos grupos subalternos que serdo estudados e representados -,
Gilroy se afasta do estilo historicista cultural, ainda presente em seus pri-
meiros trabalhos, uma vez que comega a enfatizar sua critica aos cadnones
dos Estudos Culturais por seu exclusivismo inglés e a decorrente aproxi-
macao com o “absolutismo étnico” - um discurso racialista que cruza a
nogao de cultura com a de nacionalidade. Gilroy critica a adogao ao nacio-
nalismo pelos fundadores do CCCS. Em sua opinido, o nacionalismo da
Nova Esquerda terminava por figurar a presenca negra na Inglaterra como
uma “invasao” e ndo como parte integrante das logicas sociais e culturais
inglesas desde pelo menos o tréafico de escravizados/as africanos/as e a
expansao do dominio bretdo na Africa, Américas e Asia. Essa situagio é
exemplar da posicdo divergente de Gilroy em relacdo ao seu préprio lugar.
The Black Atlantic parte desse argumento de que a relacdo interior/exte-
rior é um elemento poderoso na meméria histérica, social e cultural do

Reino Unido.

Os mais heroicos e subalternos nacionalismos e patriotismos contraculturais
ingleses talvez sejam mais bem entendidos como tendo sido gerados em um
padrao complexo de relacdes antagdnicas com o mundo supranacional e im-
perial, para o qual as ideias de “raca”, nacionalidade e cultura nacional
fornecem os indicadores principais (embora nao os tnicos) (GILROY, 2012, p.

50).
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A semantica do oceano Atlantico e a escolha do cronétopo* do navio
para analisar a histéria intelectual afro-americana sao recursos que Gilroy
utiliza para se contrapor ao sedentarismo que identifica em seu campo
académico e na cultura histérica nacional da Inglaterra. Sua intengdo de
repensar como o conceito de cultura foi utilizado pelas geracgoes anteriores
da critica cultural britanica esta atrelada a essa redefinicdo sobre como o
proprio Reino Unido pensa a si mesmo como uma comunidade imaginada
a partir de suas narrativas histéricas.

Gilroy se vale do desenvolvimento da prépria histéria cultural brita-
nica para desenvolver The Black Atlantic. Em conversa com bell hooks, ele
diz ter retirado o termo “Atlantico negro” de debates sobre histéria da arte
africana com a intencdo de fornecer um complemento ao conceito de di-
aspora (GILROY, 1993, p. 208). “Atlantico negro” é um termo que ja era
utilizado por Robert Farris Thompson (1983) em discussoes sobre aspec-
tos africanos na arte e filosofia afro-americana. No entanto, os trabalhos
dos historiadores Peter Linebaugh e Marcus Rediker (2008) sobre as co-
nexoes transatlanticas da formagdo da classe trabalhadora no império
britanico tiveram mais impacto na idealizagdo de The Black Atlantic, seja
nas fontes empiricas que apresentam, explorando também o trafico de es-
cravizados/as, seja sobre a forma narrativa, ao imaginar uma histéria que
se desvinculasse do Estado-nacao. Considerando seu contexto, Gilroy ins-
trumentaliza essas criticas a fim de disputar a historicidade da
modernidade e da didspora africana. Neste sentido, penso novamente em
La Greca ao me referir a uma espécie de performance narrativa enquanto
agéncia na pratica intelectual de Gilroy. Richard H. King enfatiza essa ca-

racteristica performativa da proposta do Atlantico negro:

40 crondtopo seria uma ferramenta analitica pela qual ler textos de acordo com suas categorias espaciais e textuais
que Gilroy retira de Bakhtin.
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Historically speaking, a question such as how do we know when The Black
Atlantic came into existence and when it can be said to no longer exist can in
principle be answered. But in terms of a visionary utopian project something
that is constructed out of historical materials, the question about its existence
is much more problematic. Put in pragmatic terms, the truth value of the con-
cept of The Black Atlantic depends on whether it enables people to survive and
flourish according to a certain narrative of historical experience and attendant

values (KING, 2012, p. 12).

Esse pragmatismo de Gilroy esta diretamente vinculado a ideia do
intelectual organico nos termos em que isso foi pensado pelo CCCS. Meu
interlocutor nao se preocupa apenas com as vidas negras passadas, em que
suas atencdes estdo mais relacionadas as produgdes culturais dos descen-
dentes de africanos/as escravizados/as e no que esse material pode revelar
a respeito de suas experiéncias histéricas diante do trafico, da escravidao
e do terror racial. Ele também esta a todo instante pensando o presente
das politicas raciais e da politica negra, pensando, resumidamente, sobre
a vida e o futuro dessas pessoas suscetiveis as agressoes justificadas pelo
racismo. Aos/as familiarizados/as com a ideia de “passado pratico” de
Hayden White (2012), pode-se perceber como essa proposta, que contou
com certo entusiasmo dos/as historiadores/as, parece algo comum a tra-
dicdo diaspérica e suas multiplas nogdes de historicidade e pratica
intelectual.

Brent Hayes Edwards (2001) enfatizou que a concepcao de didspora
de Paul Gilroy parte da necessidade de teorizar a posi¢do da cultura afro-
britanica como algo exorbitante para o Estado-nagdo. Sendo assim, o uso
do termo didspora em There Ain’t no Black in the Union Jack e, posterior-
mente, em The Black Atlantic seria apenas um dos muitos movimentos

que Gilroy faria para definir uma nova estrutura de mudanca cultural da
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modernidade. Didspora seria também utilizada para fazer frente ao abso-
lutismo étnico e a emergéncia de movimentos nacionalistas no Reino
Unido. Edwards é critico a Gilroy pelo seu foco em personagens individu-
ais e em viagens transatlanticas, o que chama de “abstracionismo
confortavel”. Laura Chrisman (2003) diz algo semelhante quando avalia
que Gilroy corrobora com certo “esteticismo” das ciéncias humanas con-
temporaneas e permite que os académicos lidem facilmente com os
desafios postos pelos nacionalismos do terceiro-mundo. No entanto, en-
quanto essas criticas apontam para uma falta de empiria em The Black
Atlantic, penso que o conceito de histéria dessa obra faz parte de uma
perspectiva pragmaética sobre a narrativa das histérias da didspora afri-
cana frente a comunidades imaginadas em termos essencialistas.
Desenvolverei um pouco mais dessas caracteristicas explorando outro
contexto importante sobre o lugar de Gilroy: o marxismo negro ou, mais
especificamente, 0 marxismo negro britanico.

O marxismo negro sempre teve que agir e teorizar dentro de dois
fronts - o reducionismo econdmico das correntes marxistas ortodoxas e o
essencialismo cultural nacionalista de boa parte da intelectualidade negra
(FREEDMAN, 1984). Ambas as frentes refletem a questao sobre autonomia
politica e teérica. No Reino Unido, o marxismo negro se desenvolveu nos
anos do pés-guerra juntamente a Nova Esquerda através da lideranca de
Stuart Hall no CCCS e da revista Race and Class, fundada por Ambalavaner
Sinvanandan. A geracdo de marxistas negros resultante desses dois lécus
se manteve em uma posicdo ambivalente diante do marxismo cultural e
humanista de Williams, Thompson e Hobsbawm. Ao mesmo tempo em
que foi influenciada por esses autores, sempre se postou extremamente
critica aos reducionismos que suas obras apresentavam em relagdo a ques-

tao racial. Essa intelectualidade afro-britanica se distingue dos marxistas
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negros nos Estados Unidos e no Caribe, principalmente porque suas expe-
riéncias racializadas estdo vinculadas as experiéncias de migragdes pos-
coloniais e nao diretamente vinculadas a migragdo forgada do trafico de
escravizados/as. Mesmo o termo black foi utilizado, no Reino Unido, para
outros grupos sociais oriundos das colonias inglesas. Assim, as questdes
de autonomia e soberania nacional, frequentes no pensamento afro-ame-
ricano, ndo aparecem da mesma forma no caso afro-britanico.

Por conta das polémicas na recepcao de seu trabalho, meu interlocu-
tor se enxerga como um outsider, ou mesmo alguém expulso da politica e
da cultura afro-americana. Acredito, no entanto, que ha um componente
poético importante nesse afastamento de Gilroy dos chamados Black Stu-
dies. Para elucidar melhor essa divergéncia, cabe uma comparacao com o
trabalho de Cedric Robinson, um dos mais importantes intelectuais mar-
xistas afro-americanos. Gilroy e Robinson trabalham sobre o mesmo
material - a historia intelectual, politica e cultural negra - e operam dentro
dos mesmos marcos tedricos de uma tradicdo marxista negra. Igualmente,
ambos consideram que a Middle Passage’® representa o ponto de emergén-
cia, a ruptura inicial, que serve de referéncia para a historicidade do
Atlantico negro. Contudo, eles divergem diametralmente sobre os resul-
tantes desse evento, o que significa dizer que compreendem sentidos
narrativos distintos para a reorganizagio da vida dos/as africanos/as es-
cravizados/as nas Américas. Enquanto que para Gilroy esse evento
representa uma “ruptura temporal e ontologica” (2012, p. 414), Robinson
vé uma “totalidade ontolégica afrocentrada” no que chamou de “tradicdo
radical negra”. Para Robinson, essa tradi¢do exerceu sob a comunidade
diaspérica uma “violéncia interna” a fim de preservar um ser coletivo es-

sencialmente africano.

5 Middle Passage se refere a passagem atlantica entre a Africa e as Américas no Comércio Triangular.
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The Black radical tradition had defined the terms of their destruction: the con-
tinuing development of a collective consciousness informed by the historical
struggles for liberation and motivated by the shared sense of obligation to pre-

serve the collective being, the ontological totality (ROBINSON, 2000, p. 171).

Essa preocupagao com a coletividade, diz Robinson, foi produzida por
uma cosmovisdo africana e influenciou o apelo ao nacionalismo na politica
afro-americana. Diferente de Robinson, Gilroy pensa que os sistemas de
plantations e o terror racial teriam uma capacidade maior de influenciar
ou mesmo impossibilitar a reorganizagido dessa identidade coletiva afro-
centrada. Apesar de comentar que Robinson foi determinante para suas
interpretagdes sobre a histéria da diaspora, o inico momento que Gilroy
o cita em The Black Atlantic é justamente para enfatizar os limites inter-

pretativos do termo “tradicdo radical negra”.

Embora a forca do termo de Robinson seja 6bvia, ele ora é esclarecedor, ora
enganoso. Isto porque pode sugerir que os elementos radicais dessa tradigdo é
que sdo os tracos dominantes (algo que as posi¢des complexas e mutaveis de
Du Bois podem ser utilizadas para contestar) e porque a ideia de tradicao pode
soar demasiado fechada, final e antitética a experiéncia subalterna da moder-
nidade que tem condicionado em parte o desenvolvimento dessas formas

culturais. (2012, p. 241)

O que incomoda Gilroy é que prevaleca uma interpretagdo em que
essa radicalidade oculte a complexidade das culturas e politicas negras.
Além disso, ao seguir o paragrafo citado comentando sobre a incapacidade
de uma escala de andlise especifica servir para avaliar todas as culturas
negras da diaspora, Gilroy também sugere que o termo de Robinson pode

se confundir com a crenga de certa excepcionalidade afro-americana.
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Em prefacio para Black Marxism, Robin D. G. Kelly descreve em de-
talhes as divergéncias entre Gilroy e Robinson. Para Kelly, enquanto Gilroy
argumenta que pessoas negras sdo produtos da modernidade-colonial, de
tal modo que possuem tanta reinvindicagdo aos legados do Ocidente
quanto seus antigos senhores, Robinson apresenta uma perspectiva dife-
rente, afirmando que a escraviddo nao define a condigao dos/as negros/as
pois antes destes serem escravizados/as eles eram africanos/as, com cos-
movisdes de mundo herdadas de Africa (ROBINSON, p. xix). Kelly explicita
ndo apenas os diferentes sentidos dados a escravidao por Gilroy e Robin-
son, mas também suas divergéncias em relacdo ao papel do nacionalismo
e do pensamento racial na formacdo dos movimentos politicos negros.
Esse cenéario me remete aquele desenhado por Hayden White: quando dois
historiadores com o mesmo grau de instrugao e o mesmo rigor metodol6-
gico, ao olharem para os mesmos materiais e experiéncias histéricas,
discordam diametralmente sobre porque as coisas passadas aconteceram
de uma forma e nido de outra. Nesses casos, como diz White, ndo cabe ava-
liar as conclusdes de um como mais verdadeiras que as de outro, mas de
reconhecer que o que os separa responde a razdes poéticas; por outro lado,
pensando no que nos diz Maria Inés La Greca, esse dado poético esta rela-
cionado a suas dotagdes culturais, que condicionam os sentidos narrativos
que ambos os historiadores apresentam. Por isso, a importancia aqui de
pensar a diferenca entre Gilroy e Robinson como nao apenas analitica, mas
também como algo representativo da distancia entre a posicdo da histérica
afro-britanica da afro-americana e consequentemente das historicidades
distintas que ambas apresentam ao evento da didspora africana.

Paul Gilroy vé os traumas da travessia e do terror racial como ele-
mentos constitutivos da vida cultural e politica negra - seria 0 mesmo que
dizer que, apesar de suas peculiaridades subjetivas em relacdo ao sujeito

moderno ocidental eurocentrado, os/as africanos/as ndo se subverteram
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as plantations como “um povo africano emergente”, mas sim como escra-
vizados/as. Meu interlocutor busca reconfigurar a histéria da
modernidade ao enfatizar que suas origens nao deveriam ser buscadas ex-
clusivamente nas revolucdes burguesas europeias, mas igualmente no
trafico de escravizados/as africanos/as e no advento das plantations colo-
niais. Seus personagens - Frederick Douglass, W. E. B. Du Bois, Richard
Wright, entre outros, além das comunidades culturais afro-americanas
que sdo tratadas por termos mais genéricos - sdo marcados por uma du-
plicidade que enfatiza as dificuldades que eles enfrentam para superar as
barreiras raciais e se integrar ao mundo moderno. Para Gilroy, eles estdo
“dentro de um Ocidente expandido, mas ao mesmo tempo ndo fazendo
parte completamente dele” (2012, p. 130-131). Da mesma forma, é dessa
consciéncia agdnica que surgem releituras das macronarrativas da historia
moderna que interligam a escraviddo a racionalidade cartesiana, assim
como o iluminismo e a ideia de progresso ao terror racial. Todas as vidas
e obras exploradas por Gilroy na construcdo do Atlantico negro expressam
essa duplicidade resultante das intervencoes feitas pela memoria da escra-
vidao. Nessa narrativa, o trafico de escravizados/as e as plantations sao
elementos-chave. Eles ndo eram eventos exclusivos a histdria negra, pelo
contrério, expressam uma profunda relacdo entre o terror e a subordina-
¢ao racial com a natureza interna da modernidade (2012, p. 154).

Gilroy nomeia essa exploracdo metaférica da escravidao de “herme-
néutica da suspeita” e “hermenéutica da memoria”. Elas sdo marcas
substanciais de sua imaginacéo histérica e impedem que a modernidade
eurocentrada pense a si mesmo como uma jornada redentora em direc¢ao
ao progresso, liberdade e igualdade universal. Gilroy oferece as analises
intertextuais das biografias de Douglass, dos textos histéricos, sociologicos
e politicos de Du Bois e dos romances de Wright como exemplares de uma

aplicagdo tedrico-metodolégica da histéria diaspdrica. A construcdo da
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narrativa nos trés capitulos em que esses personagens aparecem focaliza
os efeitos da escraviddo ou da intervencao da memoria do tréfico e do ca-
tiveiro para formacio subjetiva das pessoas negras. A ideia da vida como
. . ~ « 1A 1~
proximidade com a morte em Douglass e as no¢oes de “dupla consciéncia
e “dupla visdo” de, respectivamente, Du Bois e Wright sdo marcas dos ra-
cismos e insistem em uma modernidade heterogénea, que afeta de forma

desigual seus componentes.

A temporalidade escatolégica do atlantico negro

Até agora, foi possivel perceber o peso dos Estudos Culturais, do mar-
xismo negro e da politica negra britanica na imaginagéo histérica de Paul
Gilroy. Acredito que pensando nessas posigdes entende-se melhor seus
projetos transdisciplinares e suas divergéncias com o afrocentrismo. Suas
discordancias com os/as afrocentristas envolveram justamente o tempo, a
readequagao ritmica sobre o espago do Atlantico negro. O debate que se
seguiu é complexo, ambiguo e possui significados particulares aos circulos
angléfonos do pensamento afro-diaspdrico. De modo algum, se poderia
transporta-lo para outros contextos em que a politica antirracista seguiu
trajetdrias totalmente distintas. Essa querela envolve, em suma, dois posi-
cionamentos divergentes: de um lado, o nacionalismo negro articulado por
um essencialismo estratégico; de outro, o antiessencialismo e sua critica
ao fundacionismo e as purezas culturais e étnicas®. A principio, Gilroy bus-

cou superar essa dicotomia afirmando que essa oposicdo ndo era mais

6 Criticas similares foram desenvolvidas no contexto continental africano por um grupo chamado (ainda que seja
impreciso) de “pos-colonial”, como Valentin-Yves Mudimbe, Paulin Hountondji e Achille Mbembe, entre outros. Para
uma visao geral desse debate, ver a coletanea de ensaios de Kwame Anthony Appiah (1997), um dos pensadores mais
influentes neste grupo. A questdo principal de Appiah, e demais autores citados, é que o pensamento racial nao foi
considerado uma problematica nos debates sobre a “situagao do negro” capitaneados pelos pan-africanistas. Mais
importante para o caso do essencialismo estratégico, Appiah também adverte, assim como faz Gilroy, que o
racialismo é subjacente a concepgoes de cultura e povo no nacionalismo negro. Através de intelectuais como Jared
Sexton e Fran Wilderson III, o afro-pessimismo também tem criticado o nacionalismo negro, mas seguindo uma
teoria da violéncia do racismo anti-negro que desacredita a Teoria Critica moderna, sobre o sujeito e o desejo, para
compreender a condigao sem analogo da “negridade”. Muito inspirados no feminismo negro, esses autores tendem
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produtiva. Porém, por sua critica ao afrocentrismo, Gilroy acabou fomen-
tando uma nova oposicdo entre sua postura “anti-anti-essencialista” e
aquela defendida por intelectuais influentes como Molefi Kete Asante.

A abordagem de Paul Gilroy sobre o afrocentrismo em The Black
Atlantic é relativamente branda se comparada as suas criticas posteriores.
Nessa ocasido, Gilroy disputou o conceito de didspora com a perspectiva
afrocentrada, a qual associava os “perigos do idealismo e do retorno a um
passado idilico” (2012, p. 171). Gilroy alertou que a romantizacdo dos “la-
cos sanguineos” com a Africa resultava em concepcoes de identidades
fechadas, estancadas no tempo e que repetem modelos patriarcais. Gilroy
entende que identidades raciais sdo mediadas por padrdes de género’, o
que resulta em formas de autoritarismos masculinistas. Ele desenvolveu
esse aspecto principalmente em Between Camps, onde analisa o impacto
da politica cultural do nazismo e suas inovagdes tecnoldgicas na moderni-
dade ocidental, principalmente no que toca as ideias de identidade cultural
ou étnica. Tal politica negra autoritaria é o que motiva Gilroy a propor que
0 antirracismo se movimente em direcdo ao futuro, deixando para tras
qualquer ideia de raca.

Afrocentristas e demais adeptos de uma perspectiva nacionalista re-
agiram veementemente a Between Camps. Asante respondeu Gilroy
acusando-o de escrever contra a sabedoria da experiéncia africana com
objetivo de desafricanizar os/as africanos/as (ASANTE, 2001, p. 848). An-

thony Alessandrini avaliou essa querela como um enfrentamento entre a

a invalidar possibilidades de reparagdo ou reconstituigiao expressas tanto na teoria revolucionaria marxista, nos
movimentos nacionalistas ou no cosmopolitismo pés-colonialista. Para uma leitura introdutéria critica do afro-
pessimismo, ver texto de Allan K. Pereira (2020) nesse mesmo volume.

7 A critica de género é parte da formacao de Gilroy. Seu projeto inicial no CCCS era estudar a formagio da

masculinidade nas culturas negras. H4 também influéncia da geragao feminista, como Angela McRobbie, Pratibha
Parmar e Hazel Carby, além de Vron Ware, sua companheira e a quem dedica quase todos seus trabalhos.
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utopia diaspérica de Gilroy e a noc¢do de resgate da antiguidade africana

dos nacionalismos negros:

Of course, there is hardly an abandonment of the past here but rather a call
for a “temporal adjustment” that would accompany a turn away from the em-
phasis on “African antiquity” stressed by black nationalist and Afrocentric
thought and toward “our planet’s future” - especially, as Gilroy takes pains to
note, “if we recognize the possibility that the contested colonial and imperial

past has not entirely released its grip upon us” (ALESSANDRINI, 2014, p. 63).

Como se pode observar, o tempo aparenta ser o principal problema
que afasta esses pensadores. Essas énfases temporais distintas no conceito
de didspora distinguem a imaginacao histérica de uma perspectiva
afrocéntrica e essencialista para outra anti-anti-essencialista.

Asante define o afrocentrismo como “[...] um tipo de pensamento,
pratica e perspectiva que percebe os africanos como sujeitos e agentes de
fendmenos atuando sobre sua prépria imagem cultural e de acordo com
seus proprios interesses humanos” (ASANTE, 2009, p. 93). Algo que deve
chamar atengao é que enquanto Paul Gilroy utiliza com frequéncia termos
como “escravos/as” ou “descendentes de escravos/as”, Asante costuma
usar “africanos/as” ou “descendentes de africanos/as”. Isso porque em
uma perspectiva afrocentrada nao hé na histéria da didspora uma ruptura
irreversivel com a histéria africana. Nas palavras de Asante, afro-america-

nos/as e africanos/as sao dois sujeitos historicos que se confundem.

The relationship Africans in the Americas have with Africa is not of some
mythical or mystical place. We do not worship unabashedly at the doorsteps
of the continent, although we have an active engagement with all that it
means. Are we always conscious of it? Of course not! You will not find all Af-
rican Americans walking around the streets of Philadelphia or Chicago or Los

Angeles thinking about engaging Africa, yet we know almost instantly that
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when we are assaulted by police, denied venture capital, or criticized for in-
sisting on keeping Europe out of our consciousness without permission that
Africa is at the center of our existential reality. We are most definitely African,
though modern, contemporary Africans domiciled in the West (ASANTE,
2001, p. 848-849).

Nesta passagem, por exemplo, ainda que ndo se defenda lagos san-
guineos ou biolégicos entre afro-americanos/as e africanos/as, a Africa
aparece como matriz identitaria que explica a experiéncia racial nas Amé-
ricas. Isso justifica o projeto historiografico baseado na disputa da
narrativa sobre a Africa e na “recuperacéo” do passado africano, principal-
mente das civilizacbes anteriores a presenca dos/as europeus/ias. Em the
Black Atlantic, Gilroy critica essa linearidade entre didspora e Africa pelo
desejo implicito de esquecer a escraviddo a fim de se estabelecer uma cons-
ciéncia afrocentrada - controlada por homens, completaria meu
interlocutor. Gilroy atenta que “é como se a complexidade da escravidao e
sua posicao dentro da modernidade tenha de ser ativamente esquecida
para que se possa adquirir uma orientacado clara para a tradicdo e, com ela,
para as circunstancias presentes dos negros” (2012, p. 354). A questdo nao
é que Gilroy rejeite a importante presenca de particularidades culturais e
intelectuais nitidamente africanas que alteraram consideravelmente as
formagdes sociais e historicas nas Américas e na Europa com o evento da
didspora. Trata-se de uma discordancia em relagao a forma - na pré-figu-
ragao da narrativa - que possui consequentes posicionamentos politicos e
publicos sobre problemas concernentes a identidade e ao antirracismo.
Obviamente, estes refletem entendimentos morais e éticos distintos que
influenciam o modo como a histéria dos/as africanos/as escravizados/as

e seus/suas descendentes é contada.
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O afrocentrismo, diz Gilroy, presume uma énfase narrativa em uma
“antiguidade africana”, quando nao confundida com uma nogao de “ante-
rioridade africana” que visa inverter a balanca do mito eurocéntrico sobre
o desenvolvimento das civilizagoes. A escraviddao é um consideravel obsta-

culo para essas explicagoes:

Os negros sao instados quando néo a esquecer a experiéncia escrava que surge
como aberragdo a partir do relato de grandeza na histéria africana, entao a
substitui-la no centro de nosso pensamento por uma nog¢ao mistica e impie-
dosamente positiva da Africa que é indiferente & variacdo intrarracial e é
congelada no ponto em que os negros embarcaram nos navios que os levariam

para os inimigos e horrores da Middle Passage (GILROY, 2012, p. 355).

Ainda que aparente uma subversdo as normas raciais dessa moder-
nidade colonial e sua prerrogativa de que povos nao-brancos devem ser
situados no passado do homem-branco-colonizador-europeu, Gilroy
alerta que o afrocentrismo segue trabalhando com a mesma nogéo linear

e unidirecional de tempo histérico contra a qual diz se opor:

O movimento afrocéntrico parece se basear em uma ideia linear do tempo en-
cerrado em cada uma de suas extremidades pela narrativa grandiosa do
avango africano. Este é momentaneamente interrompido pela escravidao e
pelo colonialismo, que ndo produzem nenhum impacto substancial sobre a
tradigdo africana ou a capacidade dos intelectuais negros de se alinharem com
ela. A anterioridade da civilizagdo africana a civilizagao ocidental é asseverada,
nao a fim de fugir a este tempo linear, mas a fim de reivindica-la e, com isto,
subordinar sua narrativa da civilizagdo a um conjunto diferente de interesses

politicos sem mesmo tentar mudar os termos em si mesmos (GILROY, 2012,

p- 357-358).

Para Gilroy, ndo h4 um rompimento efetivo do mito do progresso,

mas uma tentativa de inverté-lo de modo que comprove a superioridade



Gabriel Gonzaga | 95

essencial africana. Between Camps avalia que esse é um tipo de “pensar
racializado”, ou mesmo de um “pensar racializado sobre o pensar”, como
consequéncia da infecgdo da “raciologia”, o que seria “[...] um termo abre-
viado para uma variedade de modos de pensar essencializantes e
reducionistas que sao tanto de tipo biol6gico como cultural [...]” (GILROY,
2007, p. 97). Ele vé no repetitivo apelo a ideia de tradicdo um motivador
para que ocorra a reciclagem desse tempo vazio e homogéneo, o que o leva
a um trabalho de revisdo desse termo e das nocdes de temporalidade e
espacialidade que lhe so atribuidas em discursos afrocéntricos e naciona-
listas.

A critica de Gilroy as politicas de tempo do afrocentrismo desenham
um cenario similar a situacao que o historiador francés Francois Hartog
(2013) descreveu como “presentismo”, em que a historicidade é ordenada
imperativamente pelo presente. Nesse caso, o apelo a raga seria uma forma
de estabilizar um mundo que se tornou mais complexo. Meu interlocutor
responde a esse contexto com a intencdo de reabrir opgdes de futuro e,
para isso, percorre o caminho inverso a sugestdo afrocéntrica, retornando
a histéria da escravidao como recurso moral para questionar a capacidade
do Ocidente de realizar uma revisao critica de si mesmo. The Black Atlantic
responde também a pensadores reconhecidos como contrapontos a mo-
dernidade ocidental - como Jurgen Habermas, Anthony Giddens e
Zygmunt Bauman - acusados de ndo se engajarem com essa outra face
mais brutal da histéria das nacdes, da ciéncia, do progresso e do ilumi-
nismo. Se a histéria da escravidao chega a parecer relevante, alerta Gilroy,
ela torna-se uma particularidade de pensadores/as negros/as: “ela se
torna nossa propriedade especifica, em lugar de uma parte da heranca
ética e intelectual do Ocidente como um todo” (2012, p. 115). Em sua opi-
nido, entre esses pensadores ndo hd uma compreensao “[...] de que a

universalidade e a racionalidade da Europa e da América iluministas foram
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usadas mais para sustentar e transplantar do que para erradicar uma or-
dem de diferenca racial herdada da era pré-moderna” (2012, p. 114). Com
isso, meu interlocutor defende interpretar a histéria moderna a partir da
cumplicidade que esta consagrou entre racionalidade e terror racial.

Paul Gilroy propde que a ideia de didspora cumpra uma funcéo reno-
vada e opere como “uma erupc¢ao utdpica do espago na ordem temporal
linear da politica negra moderna, que reforca a obrigacdo de que espago e
tempo devam ser considerados em relagdo, na sua interarticulacdo com o
ser racializado” (2012, p. 369). O tempo, suas sincroniza¢des com a no¢ao
de espaco e os ritmos narrativos sao problematicas centrais para a imagi-
nacao histdrica de Gilroy. Para trabalhar essa dimensao da sua obra, utilizo
os conceitos de Reinhart Koselleck de “espaco de experiéncia” e “horizonte
de expectativa”® para pensar a temporalizacio e espacializacio da experi-
éncia diaspdrica em the Black Atlantic. Tendo em vista esses conceitos,
podemos abordar novamente a Middle Passage e a proximidade com a
morte, gerada pelo terror vivido nas plantations, como as experiéncias
compartilhadas coletivamente mais presentes na consciéncia de tempo dos
personagens explorados por Gilroy. Quanto mais préximos da experiéncia
da escraviddo, mais eles repudiavam a “narrativa heroica da civilizagao
ocidental” e se utilizavam de suas préprias percepg¢des contraditérias com
as promessas da modernidade para subverter o tempo vazio e homogéneo
que a sustentava. H4 algo de muito interessante no modo como eles per-
cebiam  experiéncias de tempo  heterogéneas  convivendo

conflituosamente. Ainda que divergissem sobre os modos de se alcangar a

8 “A experiéncia é o passado atual, aquele no qual acontecimentos foram incorporados e podem ser lembrados. Na
experiéncia se fundem tanto a elaboragao racional quanto as formas inconscientes de comportamento, que ndo estao
mais ou ndo precisam mais estar presentes no conhecimento. [...] Algo semelhante se pode dizer da expectativa:
também ela é ao mesmo tempo ligada a pessoa e ao interpessoal, também a expectativa se realiza no hoje, é futuro
presente, voltado para o ainda-nao, para o nao experimentado, para o que apenas pode ser previsto. Esperanca e
medo, desejo e vontade, a inquietude, mas também a analise racional, a visao receptiva ou a curiosidade fazem parte
da expectativa e a constituem” (KOSELLECK, 2006, p. 209-210).



Gabriel Gonzaga | 97

emancipacdo negra, diz Gilroy, esses pensadores percebiam que “o mundo
moderno estava fragmentado ao longo de eixos constituidos pelo conflito
racial e poderia acomodar modos de vida social assincronos e heterogé-
neos em estreita proximidade” (2012, p. 368). O espago de experiéncia
dessa tradicao intelectual da didspora fundada na meméria da escravidao

era marcado por essa antinomia entre a razao iluminista e o terror racial:

Suas concepgoes de modernidade eram diferentemente periodizadas. Eram
mais fundadas na ruptura catastréfica da Middle Passage do que no sonho de
transformagéo revolucionéaria. Eram pontuadas pelos processos de acultura-
¢do e terror que acompanharam essa catastrofe e pelas aspiracdes
contraculturais rumo a liberdade, cidadania e autonomia, que se desenvolviam

depois dela entre os escravos e seus descendentes (GILROY, 2012, p. 368).

Além da experiéncia, este trecho também é revelador sobre como Gil-
roy compreende os horizontes de expectativas que organizaram, ndo de
modo linear ou cronolégico, a histdéria da didspora desde a luta contra a
escraviddo até o presente momento em que se busca o reconhecimento da
agéncia historica e de suas autonomias epistémicas. Essa expectativa girou
em torno do desenvolvimento de uma ideia particular de liberdade, repar-
tida entre a emancipagao da escraviddo, a luta pelo reconhecimento da
cidadania e a busca por autonomia de ser coletivo.

E importante compreender essa énfase interpretativa na escravidao
e a exploragio do “discurso escravo”, que “[...] fornece uma valiosa pista
para responder a pergunta de como o reino de liberdade é concebido por
aqueles que nunca foram livres” (GILROY, 2012, p. 150). A vida escrava é
entendida por Gilroy como situada em um abismo entre um presente de
terror legitimado pelo racismo e promessas futuras da modernidade cada
vez mais incompreensiveis. Dessa tensao entre a experiéncia de proximi-

dade com a morte e a expectativa de liberdade, surge uma temporalidade
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subversiva a ordem moderna e que desnuda uma por uma suas antino-
mias. Pelas descrigdes de meu interlocutor, esse tempo é inscrito dentro
de uma perspectiva escatoldgica representada pela visdo apocaliptica ou

redentora do Jubileu:

Essa inclinagao para a morte e para longe da escravidao é fundamental. Ela
nos lembra que, na escatologia revolucionaria que ajuda a definir esta histéria
primordial da modernidade, quer apocaliptica ou redentora, é 0 momento de
jubileu que tem a primazia sobre a busca da utopia por meios racionais. O
discurso da utopia que legitima esses momentos de violéncia possui um con-
tetdo de verdade utdpico que se projeta para além dos limites do presente

(GILROY, 2012, p. 150).

Essa experiéncia escatolégica de tempo é o que explica a agéncia do/a
escravo/a em The Black Atlantic. A escatologia também reforca o desejo de
Paul Gilroy de fazer com que o conceito de didspora sirva como meio de
explorar as relagdes histéricas entre negros/as e judeus/ias. De fato, é no-
tavel em sua obra a influéncia de diversos pensadores judeus, como
Theodor W. Adorno, Primo Levi e, com um destaque especial, Walter Ben-
jamin. Compreender a escatologia em Gilroy passa irremediavelmente
pelos temas semelhantes entre as duas didsporas, como o exilio, a fuga, o
sofrimento, a tradicdo, além das aproximagdes politicas entre o sionismo
e 0 nacionalismo negro. Fla implica destacar que textos e referéncias bibli-
cas, principalmente a narrativa do Exodo, forneceram aos/as negros/as
um sentido pelo qual pensar o tempo histérico. Hartog destacou a pre-
senca da escatologia na tradigao judaico-cristd e salienta que a narrativa
do Exodo corresponde ao espago de experiéncia judaico, sendo a expecta-
tiva da chegada a terra prometida a prépria razao de escrever a histéria

(2013, p. 88). Gilroy diz que “foi o Fxodo que forneceu o primeiro recurso



Gabriel Gonzaga | 99

semantico na elaboragao da identidade e historicidade escravas e um sen-
tido distintivo de tempo” (2012, p. 386). A performatividade dessa escrita
estabeleceu o papel crucial de um lider e seu dever de escrever uma hist4-
ria que impedisse a dispersdo de parte do seu povo em meio a espera
(HARTOG, 2013, p. 89). Por isso, a figura de Moisés obteve uma especial
atracdo para os/as negros/as - principalmente homens negros - transmi-
tindo uma autoridade patriarcal para lideres negros modernos como
Marcus Garvey e Martin Luther King (GILROY, 2012, p. 386). A ordem do
tempo historico dessas didsporas é originada pela continuidade de um pas-
sado de dispersao, um presente fruto de sofrimento e provagoes e um
futuro ansiosamente esperado. Na histéria da didspora em The Black
Atlantic, essa narrativa do Exodo forneceu uma das primeiras formas de
enredo para o espago de experiéncia inaugurado pela Middle Passage. O
retorno, o fim dos tempos ou a morte sdo as expectativas geradas pelo
presente de continuidade, provacgao e espera, que também podem ser en-
tendidos pelas discusses em torno da natureza da liberdade.

Diferente do afrocentrismo, Gilroy entende que uma experiéncia di-
aspérica afro-americana se desenvolveu mais em conformidade com a
nogao de didspora judaica do que como continuidade de uma anterioridade
africana. Ambas dividiram uma compreenséo escatolégica sobre o tempo,
ainda que a cosmologia africana tenha implicado singularidades as vidas
negras. Para Reinhart Koselleck, a escatologia foi, para a experiéncia ju-
daico-crista, um método de aceleracdo ou de abreviacdo do tempo: “na
expectativa cristd, a abreviagao do tempo é uma graca divina cedida por
Deus, que nao quer que os seus sofram por muito tempo antes do fim do
mundo” (2014, p. 157). Para a histéria da diaspora, a escatologia exerce o
papel de negacdo do tempo moderno e seu projeto colonial em resposta a
expectativa de liberdade no retorno ou mesmo na morte. Meu interlocutor

destaca o rompimento temporal com a modernidade colonial ao dizer que
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“o conceito de Jubileu surge na cultura do Atlantico negro para marcar
uma quebra ou ruptura especial na concepcdo do tempo definida e apli-
cada pelos regimes que sancionavam a servidao” (GILROY, 2012, p. 396).
Ao meu ver, Gilroy explora uma concepcao de tempo que nasce de um
processo de perda - como este termo é entendido por Mario Rufer - e que
se apresenta em revolta contra o regime de historicidade moderno. Fla
retira o tempo vazio e homogéneo de sua posicao privilegiada como exte-
rior a experiéncia moderna, que a0 mesmo tempo a possibilita e a explica
(RUFER, 2010, p. 23).

Em The Black Atlantic, a escatologia opera como uma negagao des-
trutiva do tempo moderno, uma ferramenta de revolta, experimentada
como processo de subalternizacdo pelo signo da raca. Diferente de como
se acomodou o ndo-pensar sobre a temporalidade, esse tempo escatologico
nao é uma exterioridade onipresente, ele é produto da experiéncia diaspd-
rica marcada por um processo de perda fundante - a Middle Passage - e a
racionalidade irracional do terror racial das plantations. A escatologia é
incorporada na tradigdo intelectual, nas musicas e nas religides propria-
mente afro-americanas. Poder-se-ia mais uma vez criticar Gilroy por seu
foco excessivo na cultura afro-americana estadunidense; porém, essa dis-
cussao so seria positiva para lembrarmos dos limites de suas anélises, uma
vez que podemos especificar sua audiéncia e como ela se localiza entre
Reino Unido e Estados Unidos. O mais importante, como argumento, é que
esse tempo escatoldgico se tornou parte fundamental do projeto utépico

de Paul Gilroy de pensar o “fim da raca”.
O arquivo e a questao da autonomia

Ao falarmos sobre lugar, tempo e imaginacao histérica, é nitida a pre-

ocupagao de meu interlocutor com a questao da autonomia na escrita da
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histéria. Essa questao aparece em sua obra quando sdo abordados proble-
mas sobre espago, tempo e arquivo e se relacionam com aquele que é, sem
davidas, o principal objetivo do projeto historiografico de Gilroy: que as
histérias da didspora africana sejam concebidas dentro dos termos pro-
prios da experiéncia histdrica dos/as descendentes de africanos/as
escravizados/as. Para Gilroy, isso significa mais do que apresenta-los/as
como sujeitos da histéria, nos moldes de uma Histéria Social, mas consi-
dera-los/as como sujeitos de suas préprias historicidades.

Autonomia e autodeterminacdo sdo problemas politicos e tedricos
centrais em toda tradigdo intelectual diaspérica. Essas questOes permea-
ram tanto os programas nacionalistas e seus projetos de nagdes negras
independentes, quanto a critica ao economicismo por parte dos marxistas
negros, como destaquei anteriormente. Em ambos os casos, est4 presente
o desejo de que a histdria da didspora africana seja contada e significada
pelos termos préprios dos/as povos da didspora africana. Brent Hayes
Edwards avaliou que essa preocupacdo com autonomia perpassa as obras
de Du Bois, C. L. R. James e Cedric Robinson, que sempre apresentaram
propostas historiograficas como resposta a essa questdo (2001, p. 5-6). Tal
preocupacdo presente na tradicao diaspérica é também pertinente na ima-
ginacéo histdrica de Paul Gilroy, principalmente em The Black Atlantic. Ele
apresenta ndo apenas uma contra-histéria como negacdo das narrativas
convencionais da modernidade ocidental, mas igualmente uma contra-
historiografia, ao desvelar algo que permanece como o “ndo-dito” da his-
toriografia sobre o arquivo: a perda, aquilo que marca sua descontinuidade
espacial e temporal e o localiza como uma instancia de poder, de autoriza-
¢ao e silenciamento.

Mario Rufer lembra que o arquivo é lei do que pode ser dito sobre o
passado. O arquivo nega a perda, a auséncia, para se criar uma imagem de

totalidade: “se niega a hablar de ella, a trabajar en detalle las operaciones
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cotidianas, las instancias de poder y autoridad que se instalan para produ-
cir un artefacto que remplace a lo perdido” (2016, p. 175). Por um fetiche
pelo papel e por esse entendimento de que o rastro serviria como “pre-
senca”, o arquivo mantém um sujeito teérico universal (a Europa) e
reintroduz a ideia subjacente de que ha povos que arquivam e povos que
ndo e, portanto, 0os povos que nao sabem arquivar vivem no passado. Si-
lencia-se sobre as marcas de subalternizacdo no arquivo, como a raga e o
género. O arquivo trata de empurrar todos os povos para um tempo e es-
paco homogéneo e vazio, ainda que alguns povos possuam histéria e
outros possuam apenas culturas. £ por uma ideia de que o arquivo per-
tence a todos que o Estado-nacdo estende sua soberania e tutela a uma
comunidade imaginada formada nessa temporalidade homogénea. Achille
Mbembe adverte que os/as historiadores/as possuem um papel crucial na
legitimagdo dessa violéncia constitutiva do Estado ao trabalharem com a
morte apenas para melhor silencié-la e tuteld-la, uma vez que se tornam
porta vozes dela, impedindo-a que fale por si mesma como “espectro” - a
morte que, uma vez nao arquivada, segue circulando entre nés e amea-
¢ando a autoridade do Estado (2002, p. 24). Paul Gilroy percorre outro
caminho ao néo reduzir o trabalho tedrico a empiria e ndo apagar a natu-
reza politica do trabalho historiografico. Sua critica ao arquivo, ao explorar
um passado fora dos registros oficiais, demanda ao mesmo tempo outra
temporalidade e outra espacialidade que supere as fronteiras imaginadas
pela Nacdo. Gilroy procura apresentar seu trabalho como mediacdo a uma
critica que ja estaria contida em diversas outras culturas de expressao da
didspora - desde a musica e romances até tratados politicos e filoséficos.
Gilroy chama essas culturas de expressdo de “culturas vernéculas”.
Ranajit Guha - historiador indiano conhecido como um dos percussores

dos Subaltern Studies - diz que o termo vernaculo significaria no latim
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algo como “escravo nascido em casa” (home-born slave). Guha (1992) di-
vide passados histdricos, que sdo formulados nos termos da historiografia
ocidental de matriz europeia, de “passados vernaculos”, que nao sio abar-
cados pela historiografia ocidental e carregam em si a marca da
subjugacdo. Haveria, portanto, uma historiografia vernacula que se preo-
cuparia com esses passados. Ela partiria da perspectiva do escravo que,
sem histéria propria, recontaria a histéria do mestre em sua lingua-mae,
introduzindo diferengas substanciais na narrativa que demarcam sua voz,
agéncia e as relagdes de poder entre colonizador/a e colonizado/a. The
Black Atlantic corresponde, sem davidas, a um projeto semelhante em que
Gilroy a todo instante demostra as reinterpretagdes que os/as escraviza-
dos/as fizeram dos discursos do Ocidente sobre si mesmo, com uma
especial atencdo ao [luminismo.

Joan Dayan (1996) diz que a Middle Passage permanece como meta-
fora essencial no livro, que retorna varias vezes a esta como meio
interpretativo para Gilroy. Ao mesmo tempo, essa metafora fornece sen-
tido as culturas verniculas da didspora africana. Para Gilroy, elas
carregam consigo um discurso filoséfico marcado por uma duplicidade
que as localizam ao mesmo tempo dentro e fora das premissas estéticas
que caracterizam a modernidade (2012, p. 159). Essas culturas tio diferen-
tes entre si ao longo dos trajetos do Atlantico negro trazem em comum a
proximidade imaginativa com a memoria da escravidao, que as fornece
um subsidio interpretativo. Todas se preocupam em significar e expressar
os terrores da experiéncia escrava. Para tanto, precisam recorrer a outras
formas de linguagem que néo a palavra escrita, uma vez que esta foi ne-
gada aos/as escravos/as nas plantations. Ou seja, trata-se de explorar
registros da experiéncia que ndo sdo escritos e, portanto, ndo arquivaveis,
uma vez que os/as africanos/as escravizados/as recorreram aos seus pro-

prios corpos como forma de manifestagdo, expressdo e comunicagdo. A
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critica ao arquivo em Paul Gilroy parte desse principio e, como salienta
Sérgio Costa, transmuta-se em uma critica a prépria construcao da politica
moderna enquanto espaco em que vigoram os interesses e visdes de
mundo de homens brancos (2006, p. 117-118).

Ao contrério do arquivo, que opera como autoridade, as culturas ver-
naculas negras sao singularmente caracterizadas pelo “topos da
indizibilidade” produzido a partir da experiéncia escrava com o terror ra-
cial (GILROY, 2012, p. 160). E com base nisso que Gilroy recusa que a
histéria cultural da didspora seja analisada com foco na textualidade. Entre
as formas de expressao elaboradas pela histéria da didspora africana, a que
mais recebe atencédo de Gilroy é a musica. “A musica se torna vital no mo-
mento em que a indeterminagdo/polifonia linguistica e seméntica surgem
em meio a prolongada batalha entre senhores e escravos” (GILROY, 2012,
p. 160). Para Gilroy, é a musica quem primeiro cumpre a funcao de dis-
persar as expressoes escravas sobre a escravidao e caracterizar de forma
mais ou menos coerente uma cultura filoséfica, politica e estética ao longo
do Atlantico negro. A mdsica negra se organiza por meio da antifonia -
estrutura performética de chamado e resposta -, pela qual procura ofere-
cer a outras expressdes culturais da didspora chaves hermenéuticas para
as préticas artisticas negras, marcadas pela improvisa¢do, montagem e
dramaturgia (GILROY, 2012, p. 166-167), tracos que devem ser analisados
como registros da experiéncia diaspérica. Ela também ritma a temporali-
dade dessa experiéncia invocando sempre a memoria da escravidao como
método interpretativo sobre o presente e a criagio e recriacdo das comu-
nidades negras.

A musica é elemento incontornavel na obra de Gilroy, fruto de sua
prépria contraface como musico, e esta presente mesmo em seus primei-
ros trabalhos no CCCS. Ela é exemplo pertinente da critica ao arquivo de

Gilroy, é também epicentro de sua critica ao afrocentrismo sobre a qual
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conversamos anteriormente. Para meu interlocutor, o afrocentrismo tenta
tutelar a didspora rasurando suas duplicidades constitutivas e formular
uma comunidade homogénea. Na visdo de Gilroy, isso significa o silencia-
mento da légica espectral que paira a didspora, onde a morte circula por
meio de formas de registro ndo-arquivaveis, como é o caso da musica e

das performances corporais.
Epilogo: ao sul do Atlantico negro

A ideia de um “Atlantico sul negro” é algo que Paul Gilroy, em prefa-
cio a tradugio brasileira de the Black Atlantic, aceitou como uma
“correcao” a sua abordagem anglofocentrada. Meu interlocutor, no en-
tanto, sugere que mais importante do que isso seria uma apreensio da
cultura diaspérica capaz de mapear “[...] as condicdes e as delicadas con-
sequéncias da influéncia matua do que Edouard Glissant chama de

%

‘relacdo’ (2012, p. 12). Passadas quase trés décadas desse chamado por
uma interpreta¢do relacional no mundo atlantico diaspérico, a historio-
grafia aparenta ter incorporado apenas parte desses debates no sul global,
restando adentrar em uma reflexdo epistemoldgica a respeito das histérias
da didspora africana. A recepgao do Atlantico negro na América Latina me-
rece uma pesquisa a parte que consiga mapear mais profundamente seus
efeitos na politica negra e racial, principalmente que os avaliem do ponto
de vista de uma geopolitica do conhecimento. Meu comentério conclusivo
ndo vai nesse sentido, e também nao adentra a tradigdo de estudos sobre
o “Atlantico Sul” ou da chamada América Afro-Latina - ou, melhor di-
zendo, da Améfrica Ladina. Limito-me aqui a especular uma possivel
agenda colaborativa entre os estudos criticos sobre raga e racismo e a Te-
oria da Histéria, partindo da minha experiéncia pessoal de pesquisa sobre

a obra de Paul Gilroy.
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Até onde consegui compreendé-la, a recep¢ao do Atlantico negro no
Brasil, como um conceito analitico e uma proposta estética, gerou um
misto de entusiasmo e reclamagdes em relagio a experiéncia afro-brasi-
leira e de suas criticas a modernidade escravocrata e colonial. Um exemplo
é aresenha de Hebe Mattos (2002) a edigao brasileira de the Black Atlantic.
Mattos comemorou a tradugdo da obra de Gilroy como um terreno fértil
para novas pesquisas, e, em contrapartida, criticou o demasiado foco no
mundo inglés. Jacquelyn Jhonson (2009) segue o0 mesmo caminho ao cri-
ticar anglofocentrismo de Gilroy e salientar que a experiéncia afro-
brasileira ndo poderia ser compreendida pelo Atlantico negro por conta de
suas experiéncias de mesticagem, diferentes do birracialismo angl6fono -
negro/branco ou negro/europeu. Penso sobre os comentérios de Jhonson
e Mattos como exemplos do modo em que the Black Atlantic foi lido no
Brasil, que sugere uma interpretacgao pela “falta” de empiria. Falta de uma
“consciéncia racial”, da incorporacéo das relacdes raciais brasileiras ou da
modernidade escravocrata lusitana. Desse modo, ou se responde dentro
de um viés nacional, advogando que nossa pretensa “democracia racial”
representou uma experiéncia inteiramente distinta da segregacdo formal
norte-americana (como se o racismo pudesse ser vivido de outra forma
senao da cisdo dos mundos “branco” e “negro”), ou se responde por uma
reducdo a questdo empirica, em que comemora-se as novas pesquisas em
histérias transatlanticas impulsionadas por este recurso heuristico.

Estas leituras de the Black Atlantic pode ter eclipsado a problematica
epistemoldgica e estética a respeito da didspora africana proposta por Gil-
roy, principalmente na historiografia. Esse impeto primordial de Gilroy se
relaciona com uma exploragao critica da histéria intelectual negra e suas
releituras da modernidade filoséfica, principalmente das teorias sobre o

Estado e modernizacio. Certamente, esse debate tinha mais a ver com as
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premissas e virtudes epistémicas das ciéncias humanas frente as tempo-
ralidades e espacialidades heterogéneas e assincronas do Atlantico negro
do que necessariamente com novos debates escolasticos. Creio que resi-
dem nesses desencontros as razoes de Jodo Bernardino-Costa
recentemente reclamar a incorporacéo de intelectuais negros/as brasilei-
ros/as nos debates sobre o pensamento afro-diaspdrico. Bernardino-Costa
é critico a Gilroy a respeito de como ele insinua certa passividade dos de-
mais povos da didspora e africanos sobre as ideias de raca oriundas do
norte do Atlantico negro. Sua critica também enfatiza que Gilroy entende
a diaspora como uma série de rotas, sem considerar, no entanto, que ha
também raizes nos processos de transculturalidade: “[...] a nocao de dias-
pora e fluxos culturais somente fazem sentido se tiver uma localizacdo
espacial, um solo, uma terra mae (homeland)” (BERNARDINO-COSTA,
2018, p. 128). Os apontamentos de Bernardino-Costa tocam justamente na
composicao poética da didspora africana, principalmente quando ele
atenta para a ideia do quilombo, que povoou a imaginagao histérica dos/as
intelectuais afro-brasileiros/as ainda mais do que referéncias a Middle
Passage. Sobre isso, vale a pena recordar Ori (1989), aclamado filme de
Raquel Gerber e Beatriz Nascimento, além, obviamente, de Abdias Nasci-
mento e Lélia Gonzalez’. Hoje, seria interessante pensar ndo apenas nas
convergéncias neste grupo de intelectuais, mas igualmente suas divergén-
cias e como estas construiram um arquivo heterogéneo e complexo. H&
diversos avangos neste sentido, como, por exemplo, a pesquisa de Maria
Lidia de Godoy Pinn (2019), que tem lido Beatriz Nascimento através de
uma perspectiva da Teoria da Histéria e demostrado o apagamento desta

historiadora negra do seu campo.

9 Agradeco a Marcello Felisberto Morais de Assuncéo por nao ter me deixado esquecer de me referir a tradigao pan-
africana brasileira.
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Uma atencdo maior para as questdes poéticas em torno da proposta
do Atlantico negro pode justamente se aproveitar dos recursos criticos
epistémicos de tempo e espacialidade em Gilroy para postular maiores de-
bates sobre a tradicdo intelectual do pensamento negro brasileiro,
incorporando-a a uma abordagem que considere questoes da geopolitica
do conhecimento e das condi¢oes locais da luta antirracista. Recentemente,
riquissimas pesquisas sobre a histéria intelectual afro-brasileira realiza-
ram um avango no debate sobre as particularidades desta tradicio radical.
Por exemplo, a historiadora argentina Paulina Alberto (2011) explora as
diferentes interpretacdes sobre a chamada “democracia racial” ao longo
do século XX, enquanto Amilcar Aratijo Pereira (2010) estudou as cone-
x0es do movimento negro com o Atlantico negro. Os estudos étnicos-
raciais da antropologia e da sociologia tém mostrado outros caminhos.
Consideremos a obra de Antonio Sérgio Alfredo Guimaraes, Kabengele
Munanga (1999), Livio Sansone (2003), do ja citado Sérgio Costa, ou
mesmo a sugestao do “Atlantico pardo” de Miguel Almeida (2002). Estes
autores, além de muitos outros de uma longa tradi¢do socioldgica brasi-
leira, advertem sobre as particularidades das identidades étnicas negras e
da politica racial no Brasil e no mundo lus6fono. A Teoria da Histdria, ao
meu ver, pode colaborar com estes estudos fazendo mais do que oferecer
contextos e processos para os comentérios historicamente informados
dos/as cientistas sociais. Pode-se investigar a temporalidade e a espaciali-
dade, o arquivo e a tradicdo estética da “contra-culturas” afro-brasileiras
a fim de precisar uma localizacdo no complexo heterolégico do Atlantico
negro, como proposto por Gilroy, a fim de apurar nossa compreenséo so-
bre a experiéncia histérica negra no sul global seguindo uma perspectiva
relacional. Esse propdsito segue sendo motivo de constantes embates pu-
blicos e académicos, o que se deve a propria natureza do passado ser um

artefato cultural produzido em regimes autdnomos.
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Fernando dos Santos Baldraia Sousa explora algumas destas possibi-
lidades em sua tese. Em Times Between Spaces, Sousa recorre a Gilroy
para uma revisao tedrica sobre a Histéria Social da escravidao, pautando
uma critica ao “nacionalismo metodolégico” e ao “carater evolucionista”
nas interpretacdes historiograficas. Entre as diversas transformagdes epis-
temoldgicas sugeridas por Sousa - em que ele reflete sobre uma
“continuidade histérica” pensada por uma “espacialidade fractal” -, des-
taco a que adverte sobre a necessidade de superar a separacao cartesiana
entre sujeito e objeto do conhecimento para se pensar a intersubjetividade
do tempo histérico: “[...] every conception of Historical time, no matter
how schematic it might be, is used to signify subject positions that corre-
late the explanatory power of “Historicizing” with the agency of what
happens to become “Historicized” (2017, p. 330). Desse modo, Sousa vé
em Gilroy uma oportunidade de reflexao histérica para a histéria da dias-
pora africana que, além de encapsular uma critica politica antiessencialista
ao racismo, se direcione contra um “realismo representacionista” e um
“empirismo positivista”.

Deve-se considerar que, mesmo em um cenario em que as modas
académicas se substituem em ritmos cada vez mais acelerados, quando
falamos sobre o Atlantico negro estamos abordando um projeto de carater
global e decolonial que ainda guarda debates irrealizados até hoje. Penso
que essa perseveranca de the Black Atlantic se da, entre tantas razoes, pelo
seu irresistivel apelo poético aos estranhamentos sensiveis da experiéncia
histérica da didspora africana. Minha abordagem da obra de Paul Gilroy
visou provincializar, de certa maneira, o pensamento do meu interlocutor
e demostrar como sua imaginagao histérica possuia dotagoes culturais 6b-
vias que limitavam em termos formais e analiticos o Atlantico negro. De

tal modo, a nogdo de espago fluido se restringiu as idas e vindas da Europa
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e a concepcdo do tempo historico carregou consigo a ideia de trauma im-
portada dos debates sobre o holocausto que precisa ser problematizada
diante das culturas vernaculas afro-brasileiras. Isso nao significa, por ou-
tro lado, que o problema se torne puramente empirico.

Para se pensar o sul do Atlantico negro, é preciso considerar a com-
posicao poética da imaginacao histérica das tradicdes de pensamento afro-
latinas e/ou afro-brasileiras. Nosso exercicio de conceptualizacdo, nesse
caso, deve ser “de baixo para cima”, como Gilroy assim o faz em toda sua
obra. Esse direcionamento serve para corresponder ao alerta de Paul Gil-
roy de superarmos o nacionalismo metodolégico, mas também para nos
precavermos quanto ao consumo acritico de teorias produzidas no norte
global - ou no norte do Atlantico negro. Uma adesdo acritica ao debate
instaurado na década de 9o pode acarretar em uma cegueira em relagao
ao lugar epistémico da Teoria, como alerta Ana Carolina Barbosa (2018),
de modo a retificar o sul como consumidor de teorias, ainda que teorias
pretensamente decoloniais. Como diz Bernardino-Costa, se dirigindo a
pesquisadores/as negros/as, hd uma tarefa eminente: a de trazer ao pri-
meiro plano da interpretacdo sociohistérica a intelectualidade negra
marginalizada pela producao hegemonica do conhecimento no pais (2018,
p- 132). Isso significa um engajamento politico e tedrico com suas obras,
além de um esforco na caracterizacdo estética dessa histéria. As formas
sedimentadas na tradigdo intelectual negra, além dos diversos tipos de re-
gistro da experiéncia histérica das culturas negras, podem ser analisadas
em busca de uma posicdo autonoma frente ao que se propds inicialmente
em the Black Atlantic - uma histdria que nasce da Middle Passage e que
retorna a ela como repetidos chamados antifénicos de um/a MC. Nao po-
demos falar sobre o lugar que mais recebeu africanos/as escravizados/as
no mundo sem que a légica dessa histéria nao seja substancialmente afe-

tada - e podemos corrigir Gilroy quando ele fala em uma “histéria
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heterolbgica” (2012, p. 11), pensando em uma “historiografia heterolé-
gica”, ou um termo alternativo que saliente a autonomia epistémica ainda
dentro deste conjunto multifacetado da diaspora africana.

Por fim, ndo posso deixar de dizer que a Teoria da Histéria e a Hist6-
ria da Historiografia sdo campos importantes para a transformagdo da
cultura histoérica, interna e externa a academia, além de serem importan-
tes em didlogos com outras disciplinas. Porém, ainda é necessério falarmos
em uma inclusdo das tematicas do Atlantico negro, uma vez que sao cam-
pos conhecidos, lamentavelmente, pela constrangedora abstencdo de
debates raciais (TRAPP, 2019). Essas areas desenvolveram modos particu-
lares de observagao e problematizagdo do tempo e do espaco histérico, da
agéncia e do arquivo, da imaginacdo e da narrativa, da propria operacao
historiogréfica, que poderiam contribuir em debates ja correntes na critica

decolonial e afro-diaspoérica.
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u
O avesso do mesmo lugar”:
o colonialismo como platonismo para o outro

Luis Thiago Freire Dantas '

Brasil, meu nego

Deixa eu te contar

A histéria que a histéria ndo conta
O avesso do mesmo lugar

Na luta é que a gente se encontra

(DOMENICO et al, 2019).

No ano de 2019, a Estacdo Primeira de Mangueira levou para a Sapu-
cai 0 samba-enredo, “Histéria para ninar gente”?, que teve como premissa
ressoar vozes silenciadas pela histéria “oficial” brasileira. A escolha de tal
enredo é relatada pelo carnavalesco Leandro Vieira, que destaca a impor-

tancia de outro olhar para a histéria brasileira:

O enredo da Mangueira é um olhar para a histéria do Brasil interessado nas
paginas ausentes. A histdria de indios, negros e pobres, herdis populares que
néo foram para os livros. Gente que a gente nao aprende na escola. £ a historia
de Sepé Tiaraju, Kuna Bembe, Tereza de Benguela, Dandara e tantos outros

que nao tiveram protagonismo (VIEIRA, 2019, 17°16" "-1738”).

! Lattes: http://lattes.cnpq.br/5880502716036432 e Orcid: http://orcid.org/0000-0001-8524-8213; Doutor em
Filosofia pela UFPR. Professor de Filosofia da Educacéo da UER]J. fdthiago@gmail.com.

> 0 samba-enredo composto Deivid Doménico, Tomaz Miranda, Mama, Marcio Bola, Ronie Oliveira, Danilo Firmino,

Manu da Cuica e Luiz Carlos Méximo premiou a Estagao Primeira de Mangueira com o seu 20° titulo. Além de ganhar
o Estandarte de Ouro como melhor samba-enredo de 2019.
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E devido a importancia e impacto deste samba-enredo para a histéria
contemporanea brasileira que este artigo se fundamenta no espirito da le-
tra deste samba para entender como o colonialismo adentra na construgao
de narrativas e orienta nosso olhar para a “histéria inica” versada por
autores e autoras que sustentam determinados status quo, os quais nao
permitem outras perspectivas acerca de um evento. Colonialismo que ad-
quire mascaras para regular o Outro transformando-o conforme o padrao
colonial, isto é, em conformidade com a imagem adequada as relacoes de
poder, as produgdes de conhecimento e aos modos de existir/viver. Tais
adequacdes sao oriundas de um processo denominado por Anibal Quijano
(2005) como colonialidade. A colonialidade perdurara, conforme o autor,
por maior tempo que o colonialismo, pois tem como meio a hierarquizacao
étnico-racial da humanidade atribuindo méscaras aos atores e as atrizes
de variados grupos humanos. Mascaras tao predominantes que colonizam
mentalmente as coldnias e estratificam as populagoes de diferentes partes
do globo, por exemplo o Ocidente passa a constituir-se como o “Eu” que
estd em didlogo mesmo no sentido inferior com o Oriente, que se trata do
“Outro”, enquanto os povos africanos e amerindios ndo possuem qualquer
equivaléncia por serem os primitivos (QUIJANO, 2005). Por isso, Quijano
analisa como a cor torna-se uma categoria para a construcao histérico-
social de diferentes racas humanas para determinar quem é superior em

relacdo ao outro:

Com o tempo, os colonizadores codificaram como cor os tracos fenotipicos dos
colonizados e assumiram como caracteristica emblemética da categoria racial.
Essa codificagiao foi inicialmente estabelecida, provavelmente, na area
britdnico-americana. Os negros eram ali nao apenas os explorados mais
importantes, ja que a parte principal da economia dependia de seu trabalho.

Eram, sobretudo, a raga colonizada mais importante, ja que os indios ndo
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formavam parte dessa sociedade colonial. Em consequéncia, os dominantes

chamaram a si mesmos de branco (QUIJANO, 2005, p. 229).

Em atencdo a tais formulagoes de identidades, problematizaremos o
colonialismo na histéria a partir de proposicdes decoloniais. Tais proposi-
¢Oes requerem, primeiramente, a andlise acerca de como o colonialismo
espelha sua acdo em diversos dominios de controle sobre os Outros. Um
desses dominios é a essencializagao (ou naturalizacdo) das identidades hu-
manas. O essencialismo similarmente atua em diversas frentes, entre as
quais tem como exemplo, conforme Nietzsche, a perpetuagdo da doutrina
cristd para o povo através do uso do platonismo pela inteligentsia clerical:
“aluta contra Platao, ou para dizé-lo de modo mais simples e para o ‘povo’,
a luta contra a pressao crista-eclesiastica de milénios - pois o cristianismo
é platonismo para o ‘povo’” (NIETZSCHE, 2005, p. 8). Em provocagao,
afirmamos que pensadores coloniais também interpretaram o platonismo
de maneira interessada para justamente perpetuar o controle sobre os ou-
tros povos. Controle néo de religacdo com um além-mundo, e sim com um
além-da-colonia no intuito de imputar a necessidade de recorrer a metro-
pole para se constituir como cidadao.

A outra andlise seria um desdobramento dessa primeira por dizer
respeito a interpretagdo de Deleuze sobre a “reversdo do platonismo”
(2010). Esta, na letra do francés, condiz a supressao da divisdo entre es-
séncias e aparéncias. Porém a reversao ndo condicionou a supressdo de
divisdes e sim a potencializagdo da aparéncia, da imagem e do simulacro.
Tal simulacro, conforme Deleuze, é aquilo que Platdo procura necessaria-
mente refutar, mas acaba por predominar no processo de “reversido”.
Nessa linha argumentativa podemos observar que se a divisdo platonica
tem na alegoria da caverna como aquilo que ilustra a ascese do ser humano

imerso nas imagens para a esséncia das coisas entdo é possivel pensar
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agora que a saida da caverna ndo é uma ascese, mas a manuten¢dao do
mesmo na diferenca. Em outras palavras, a saida da caverna é uma tenta-
tiva de producdo do modelo, do simulacro, para que o Outro se adeque.
Assim, o fora da caverna é o “avesso do mesmo lugar” (DOMENICO et al.,
2019) o qual pode ser denominado como colonialismo. Com isso, o subti-
tulo desse artigo, “o colonialismo como platonismo para o Outro”, tem a
perspectiva de enfatizar que aquilo que nos afasta dos processos coloniais
na verdade é a sua manutengio por outras vias. Como ndo se deixar en-
volver por elas? A resposta encontra-se no seguinte trecho do samba-
enredo: “Na luta é que a gente se encontra” (DOMENICO et al., 2019).

Na luta para suprimir o colonialismo urge o protagonismo de vozes
silenciadas pela subalternizacdo. Além do mais, tais vozes nao sdo forma-
das ao vazio, mas possuem corpos que nao se enquadram no determinado
retrato oficial da histdria. Para reverter tais a¢des coloniais, formulamos
proposicdes decoloniais para abrir espago e ultrapassar as desconfiancas
sobre determinada produgio de conhecimento. Portanto, esse artigo pre-
tende problematizar as adequagdes que o colonialismo impde ao modo de
existir, as relacdes de poder e as producées de conhecimento; e, sobretudo,
determinar os limites dessa adequacdo propondo um olhar para a histéria
protagonizada pelas vozes subalternizadas para, ao fim, incitar outra per-

cepcao sobre a nossa pds-coldnia3.

Brasil, meu dengo
A mangueira chegou

Com versos que o livro apagou

3 0 termo pods-colonia é utilizado aqui conforme a definigao de Achille Mbembe (2019, grifo do autor): “Eu questionei,
em particular, a maneira pela qual as formagoes sociais resultantes da coloniza¢ao se empenharam, enquanto as
politicas de austeridade neoliberal acentuavam sua crise de legitimidade, forjando um estilo de comando hibrido e
barroco, marcado pela predagao dos corpos, violéncia carnavalesca e uma relacao simbiética entre dominantes e
dominados. A essas formacoes e a esse estilo de comando, dei 0 nome de pés-colonia”.
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Desde 1500

Tem mais invasdo do que descobrimento
Tem sangue retinto pisado

Atras do heréi emoldurado

Mulheres, tamoios, mulatos

Eu quero um pais que ndo esta no retrato.

Partindo do dltimo verso dessa estrofe, uma pergunta torna-se cru-
cial: como concretizar esse querer de “um pais que ndo estd no retrato”?
Principalmente pela tentativa colonial de adequar a existéncia humana ao

trato de uma ferramenta legisladora em como certos sujeitos devem viver:

Encontramos, a partir dessa concepgao, os seus nexos com o estatuto do Outro
na tradicdo filoséfica ocidental; na forma pela qual essa tradi¢do integra e ex-
clui a diversidade; e o destino que est4 reservado ao Outro nessa integracao
ou exclusao; o contrato racial que a destinacdo do Outro encerra, e 0 modelo
racial de sociedade que ele projeta: integragdo subordinada minoritaria e/ou a
profecia auto-realizadora da ideologia do racismo. E por fim a possibilidade ou
impossibilidade de ruptura com o paradigma que se desdobra em uma forma
determinada de integragdo dos Outros ou sua exclusdo. Um adentrar subordi-
nado pela condicao de colonizado/tutelado, dependente (CARNEIRO, 2005, p.
97)-

Isso corrobora o discurso da legitimidade que reproduz o entendi-
mento de essencializar o Outro para transforma-lo em uma aparéncia
agradavel ao Eu. Um dos problemas da essencializacao é o discurso dog-
matico, que justifica agdes fundamentadas em palavras “sem sentido”. E o
encontro com o “sem sentido” é preenchido pelo impulso a violéncia em
adequar os Outros a consciéncia colonial. Porém, antes de externar o ca-
réter violento, a agdo colonial se aloja em uma imagem que justifique o afa

de aniquilar o Outro, que a grande maioria recorre em uma justificativa

moral e teologica. Aimé Césaire (1978) denuncia tal justificativa colonial
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de perpetuar uma imagem sacrossanta para esconder o exterminio: “neste
dominio, o grande responsavel é o pedantismo cristao, por ter enunciado
equagdes desonestas: cristianismo = civilizacdo; paganismo = selvageria”
(CESAIRE, 1978, p. 15). Por isso, o entendimento de tracar uma esséncia a
existéncia provém do esforco do sujeito colonial para reestruturar a pré-
pria consciéncia diante da fragmentacio da ideia universal de humano, ja
que ele se esfor¢a em ndo acreditar que o ser humano escapa de qualquer
universalidade.

Essa fragmentacdo é bem analisada por Marcien Towa (2011),
quando interpreta provocativamente a angtstia do colonizador que no ato
de estabelecer a imutabilidade e a indestrutibilidade humana depara-se
com o “sem sentido”, pois: “O mesmo resiste mal ao enfrentamento sério
com o Outro, a esséncia nao suporta ao movimento” (TOWA, 2011, p. 126).
Em geral, a crise encobre o sujeito colonial por almejar a ideia de humano
e ndo a concretude no mundo. Uma concretude que refuta qualquer idea-
lizagdo sobre quem é o ser humano, ou seja: “A crise real seria resolvida
em ideia, ndo em realidade” (TOWA, 2011, p. 125). Nisso se encontra a
questao do platonismo, ja que ele é a principal referéncia quando mencio-
namos “essencialismo”. Nao apenas isso, a modernidade europeia para
justificar as suas ac¢des nos povos “descobertos” pelo mundo, fundamenta-
se na esséncia do colonialismo: a producdo de si-mesmo no Outro. Tal
producdo relaciona-se, conforme Towa, com a problemaética da doutrina
da esséncia que encontra a sua limita¢do na aparéncia e no simulacro. As-
sim, a esséncia forjada como padrao de humanidade é, na verdade, uma
ficgdo do colonizador para legitimar aquilo que designa como ser mesmo,
o imutavel e o indestrutivel, ja que “o ser é o avesso da aparéncia”.

Porém, as mentes coloniais tentam continuamente distanciar-se
dessa constatacdo e a partir disso, o platonismo torna-se justamente o ar-

gumento que justifica o colonialismo e sua implicacio no imaginério das
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pés-colonias. Para melhor entender tais usos do platonismo e suas conse-
quéncias, seguiremos primeiro pela andlise de Towa acerca da leitura
colonial do platonismo e depois pela objecdo de Frantz Fanon sobre a so-
ciedade colonizada. Com essas duas leituras, nds podemos entrever
porque no Brasil “Desde 1500 tem mais invasdo do que descobrimento.
[E] tem sangue retinto pisado atras do her6i emoldurado”.

A leitura de Towa sobre a filosofia de Platdo concentra-se na existén-
cia dos mundos das ideias que o Ocidente interpreta enviezadamente para
formas de vivéncias e, como tal, legitimas para existir. Esse viés entende a
ideia como universal, simples e imutavel, no intuito de procurar na apa-
réncia o idéntico a si (por mais que a diferenca seja o fato mais visivel da
realidade). Ainda mais, essa procura orienta-se para a existéncia humana
que apesar da explicita diversidade, o Ocidente aplica a Unidade como fa-
tor importante para regular a multiplicidade de seres humanos.

No caso, para Platdo, o interesse seria estabilizar a realidade do nédo-
ser pela interacdo com os predicados das coisas que se dividem em cinco
géneros: o ser, 0 movente, 0 repouso, o outro e o mesmo. Essa divisao tem
um problema que aparece durante a interacdo impossibilitando o reconhe-
cimento da predicacdo tanto pela consciéncia ou até mesmo pela
linguagem. Inclusive, retoricamente, através do personagem Estrangeiro,
Platdo (1991, p. 256) pergunta: “Compreendes entdo que nédo se poderia,
legitimamente, nem pronunciar, nem dizer, nem pensar o nao-ser em si
mesmo; que, ao contrario, ele é impensavel, inefavel, impronunciavel e
inexprimivel?”. Desse modo, o autor formula a dialética como meio para
entender a interacdo entre os géneros, mas ainda assim o nao-ser perdura
dialeticamente como dificil estabilizacdo. Tal dificuldade é patente quando
distinguimos o ser do ndo-ser como polos opostos que respectivamente
sdo dados como positivo e negativo. Apoiado nessa distin¢do, o colonia-

lismo faz uso do platonismo, pois se as caracteristicas da Ideia (0 mesmo,
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o imutavel) encontram-se no ser, entdo ai se reserva o campo da positivi-
dade; por outro lado, o negativo da Ideia (o outro, o mével) estd no nao-
ser. Por conseguinte, o Ocidente se enxerga como pertence ao polo positivo
e, como tal, os outros povos estdo no negativo. Cria-se uma ordem de as-
cese humana que segue do mais primitivo para o mais civilizado. Outra
consequéncia é: o colonialismo desenvolve o principio da identidade néo
por afirmar aquilo que é igual ao mesmo, mas pelo quanto da diferenca do
outro é suprimida em prol da identidade.

A supressdo da diferenca e a inferéncia do negativo expdem, con-
forme Towa, a questdo dos interesses de certa leitura que originalmente e
ndo necessariamente tendem a tais condi¢des, pois no caso de Platdo em
certa medida o outro tem participagio no ser tendo em si a positividade. A
tendéncia de tal leitura do platonismo é destacar o essencialismo estatico
e uniforme para controlar o Outro. E com esse controle, por efeito, conse-
gue determinar os modos de existéncia que se adequariam ao ser humano.

Uma existéncia marcada por linhas de cortes, uma fronteira, que se-
para aquele que estd mais proximo da civilizagao e da barbérie, do racional
e do mégico, da cultura e da natureza. As pesquisas de Fanon aprofundam
nesse ponto e contribuem para contemporaneidade, pois tém consigo uma
critica ao olhar colonial sobre os modos de ser dos Outros. Olhar que im-
pde aos colonizados o sentimento de autorecusa seja pela linguagem, seja
pela proépria vivéncia.

Assim, estudando como a colonizagdo atua nos comportamentos dos
antilhanos na Francga, o autor explica que a possibilidade de falar deter-
mina ao antilhano uma sintaxe e uma morfologia que se adeque aos
ouvidos franceses, pois nessa fala encontra-se ndao somente o interlocutor
mas também a proépria ideia de civilizagdo. Essa agdo tem como efeito o
seguinte: a mente colonizada ao enxergar a imagem do colonizador com-

preende estar diante de “o homem verdadeiro, a mulher verdadeira” e
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procede fazendo enormes esforcos para ser ouvido e reconhecido como
igual. O problema diz respeito a ser uma busca de reconhecimento perme-
ada paradoxalmente pelo sentimento de inferioridade, ja que um povo
colonizado “devido ao sepultamento de sua originalidade cultural toma po-
sicao diante da linguagem da cultura metropolitana” (FANON, 2008, p.
34). Uma posicdo conduzida pelo “enfeiticamento” seja de palavras-luga-
res - Paris, Marselha, La Sorbonne, Pigale - seja de um apagamento de si
mesmo: “Adeus madras, adeus tecidos leves de cores vivas” (FANON,
2008, p. 38). Além de provocar uma mudanga no préprio ser, por exem-
plo, o negro antilhano usa vestimentas europeias, preenche a fala com
expressoes proximas ao modelo de civilidade para desenvolver uma igual-
dade a mulher ou a0 homem europeu. Em decorréncia nao imagina
vinculacdo com outros préximos de si: “conhecemos no passado e ainda
hoje antilhanos que se envergonham quando sao confundidos com os se-
negaleses. F que o antilhano é mais ‘evoluido’ do que o negro da Africa:
entenda-se ele estd mais préximo do branco” (FANON, 2005, p. 40).

Tal desejo de proximidade parte de uma construcao colonial que in-
cita o desconhecimento da prépria condicdo que, por consequéncia,
envolve uma espécie de odisseia pela legitimidade. Para Lewis Gordon,
essa legitimidade inicia-se pela linguagem, pois h4 uma esperanca de que
quando se domina certo idioma, domina também a identidade da cultura.
Porém, “[muitas pessoas negras] acreditam neste fracasso de legitimidade
e declaram uma guerra macica contra a negritude” (GORDON, 2005, p.
15).

Aqui acontece uma luta para entrar na dialética do Eu e do Outro,
ocultando as proéprias particularidades. Esse ocultamento é instigado exa-
tamente pelo olhar do colonizador que atribui ao Outro uma negatividade.
Por exemplo, quando uma pessoa negra se expde publicamente, depara-se

com maiores dificuldades, pois o olhar colonizador faz avaliacdes a partir
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de um modelo branco. Tal acontecimento incita o desejo do negro em
aproximar-se do branco com intuito de que reconhecam a humanidade em
si mesmo. Durante essa aproximacao, surgem processos para “desempre-
tecer”: “os laboratérios mais sérios do mundo enxaguaram suas provetas,
ajustaram suas balangas e iniciaram pesquisas que permitirdo aos coitados
dos pretos branquear e, assim, ndo suportar mais o peso dessa maldicdo
corporal” (FANON, 2008, p. 105).

Por essa forma, o corpo negro torna-se um simbolo de maldicao e a
zona de ndo-ser aparece como o Unico lugar passivel de existéncia de tais
corpos. Ressaltando ainda que o conhecimento colonial se fundamenta em
inferiorizar aquilo que pertence ao corpo, reinando uma atmosfera de in-
certezas. Ndo gratuitamente, o modo de existéncia/vivéncia dos corpos
negros se constitui pela subalternizacio, pela repleta falta, ja que para a
consciéncia branca nao existe qualquer dialética que valide a experiéncia
negra no mundo.

Tudo isso é parte do processo da colonialidade do ser que pretende
padronizar modos de vivéncias. Como a colonialidade movimenta-se por
varias mascaras, o ser aglutina-se ao poder para ndo apenas para deter-
minar a vida, mas também as relagdes com a sociedade e com as

instituicdes: uma colonialidade do poder.

Brasil, o teu nome é Dandara
Tua cara é de cariri

Néo veio do céu

Nem das maos de Isabel

A liberdade é um dragdo no mar de Aracati
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A agdo da colonialidade do poder nas sociedades colonizadas é bem
ilustrada em “Condenados da Terra”. Em tal livro Fanon enfatiza o funci-
onamento do espago para definir a divisio de col6nia e metrépole. A
separacdo espacial revela uma linha diviséria intermediada pela opressao
policial. Tal intermediagdo tem a prerrogativa de levar a violéncia para a
vivéncia dos colonizados. Fanon destaca também que o colonialismo se-
para a humanidade em duas zonas, a do ser: a metrépole, europeia e
branca; e a do nao-ser: a col6nia, nao-europeia e nao-branca. Essa separa-
¢d0 nao estaria restrita ao imagindrio de metrdpole e colénia, mas
também, no Brasil contemporaneo, pela divisdo geografica de Sul e Norte,
de centro e suburbio, de asfalto e favela, de urbano e floresta.

A zona do ser é a cidade do colono, sélida e toda de ferro, iluminada,
asfaltada e até mesmo os pés ndo tocam no solo da cidade, pois sdo prote-
gidos por pares de botas que suspendem o colono do contato com o
mundo. Transbordando de abundéancias desde os ventres, “a cidade do co-
lono é uma cidade de brancos, de estrangeiros” (FANON, 2010, p. 55). Por
outro lado, a zona do néo-ser é a cidade do colonizado (a aldeia indigena,
a comunidade negra e quilombola, os ribeirinhos) lancado ao mau-prazer,
aleatoriamente pode-se nascer ou morrer, em qualquer lugar ou de qual-
quer coisa. Impede-se que a morte seja um acontecimento, pois ela é uma
recorréncia: “A cidade do colonizado é uma cidade agachada, uma cidade
de joelhos, uma cidade prostrada. E uma cidade de pretos, de ‘turcos’
(FANON, 2010, p. 56). Diante dessa distin¢ao, cria-se a imagem de duas
espécies: a “classe dirigente” e os povos nativos. A primeira seria aquela
que vém de fora e nao se parecem com os povos nativos, os Outros. Em
decorréncia desse maniqueismo, o imaginario colonial impele os habitan-
tes do ndo-ser ao uso da violéncia para falar com a metrdpole e sair de tal

habitat. Por fazer tal uso, perversamente, sdo rotulados pelos habitantes
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da zona do ser como impossibilitados de fala e incapazes de exercer uma
comunicagao.

Contudo, pela perpetuacdo da auséncia de comunicagdo, chega um
momento em que incide nos colonizados uma leitura sobre a prépria situ-
agdo, os quais, entdo, comecam a compreender que a historia é possivel
ser feita; na verdade ja foi escrita, apenas exige uma continua atividade: a
descolonizagdo. A histéria da descolonizagio desvela o pano de fundo da
estatua do general: a pilhagem de corpos negros e indigenas. Sendo assim
“a despeito das metamorfoses que o regime colonial lhe impde nas lutas
tribais ou regionalistas, a violéncia caminha, o colonizado identifica o seu
inimigo, d4& um nome a todas as infelicidades” (FANON, 2010, p. 89). E
entdo é possivel entender que o nome “Brasil” é Dandara com a cara de
Cariri e também entender as lutas na histéria brasileira como nicleos de
resisténcias, entre os quais pode ser nomeado de “Quilombo”.

Falar e escrever uma histéria a luz do Quilombo se faz como uma
reversdo daquilo que Beatriz do Nascimento denuncia: a histéria brasileira
foi escrita por maos brancas*. Uma reversao condicionada por uma relagéo
de poder em prol da organizacdo quilombola “em funcéo do fortalecimento
do sistema social dominante e sua evolugdo através do tempo”
(NASCIMENTO, 2006, p. 57). Isso objeta justamente a visdo ocidental so-
bre Africa em que a histéria se fez presente somente com a chegada dos
europeus, dividindo o tempo histérico em pré-colonial, colonial e pés-co-
lonial. Um procedimento que tende ao apagamento de identidade pessoal

e histérica dos povos africanos:

O risco maior de tal procedimento de historiadores desta parte do mundo re-

pousa na ruptura da identidade dos negros e seus descendentes, tanto em

4 Essa afirmacdo encontra-se no documentério “O Negro: da senzala ao soul” produzido pelo Departamento de

Jornalismo da TV Cultura de Sao Paulo em 1977. Disponivel: https://www.youtube.com/watch?v=5AVPrXwxhiA.

Acesso em 07 de fevereiro de 2020.


https://www.youtube.com/watch?v=5AVPrXwxh1A
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relagdo ao seu passado africano quanto a sua trajetéria na prépria histéria dos
paises em que foram alocados apds o trafego negreiro (NASCIMENTO, 2006,
p- 117-118).

Desse modo, hd uma pendéncia na histéria brasileira com a popula-
¢do negra principalmente para enfatizar as contribui¢des oriundas de
povos africanos sem reproduzir estere6tipos da cultura de tais povos. Isso
diz respeito, conforme observa Nascimento, a um desafio, pois a ansia da
objetificacdo, da neutralidade, transforma aqueles que estudamos em se-
res amorfos a espera de ser moldado conforme as diretrizes hegemonicas
de um observador. Assim, nao importa se o Outro é o sujeito de vivéncia,
mas importa aquele sujeito pesquisador que molda o Outro em objeto:
“Pensa ele que basta entender ou participar de algumas manifestacoes cul-
turais para ser preto: outros pensam que quem nos estuda no escravismo
nos entendeu historicamente” (NASCIMENTO, 2006, p. 97). A consequén-
cia desse entendimento é lidar o espago com o tempo como se fatos
histéricos fossem espetaculos: “Como se a histdria pudesse ser limitada no
‘tempo espetacular’, no tempo representado, e nao o contrario: o tempo é
que esta dentro da historia” (NASCIMENTO, 2006, p. 97).

A experiéncia de vida negra é a prépria histéria da populacdo negra,
ndo podendo reduzi-la a nimeros ou citagdes. Com isso, a presenca da
populacdo negra na historia brasileira perpassa pelo protagonismo dessa
parcela da sociedade para contar as préprias frustragoes e complexos sem
deixar de se enganar “e fazer-nos aceitar como somos, antes de tudo pre-
tos, brasileiros, sem sermos confundidos com os americanos ou africanos,
pois nossa Histéria é outra como é outra nossa problematica”
(NASCIMENTO, 2006, p. 97). Essa passagem coaduna com a época da au-

tora, principalmente em concordancia ao ambiente do samba carioca que
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perdia espago para o movimento soul estadunidense que percorria os sa-
16es, principalmente, paulistas e cariocas como imagem de modas
estrangeiras. Inclusive, Candeia, ao lado de Dona Ivone Laura, cantaram:
“Eu ndo sou africano, eu nao/ Nem norte-americano!/ Ao som da viola e
pandeiro/ sou mais o samba brasileiro!/ Calma, calma, minha gente/ pra
que tanto bambambam/ pois os blacks de hoje em dia/ sdo os sambistas
de amanha!” (CANDEIA; LARA, 1977).

Essas argumentagbes geram incdbmodos até nos dias de hoje, mas, a
perspectiva de Nascimento quanto a dos sambistas é profunda e complexa,
segue a linha de uma intelectualidade negra e seu arcabouco cultural con-
tinuamente colocada a prova de legitimidade, com luta de sobrevivéncia
diante da invisibilidade. Principalmente por estarmos em um pais perme-
ado pelo elogio a mesticagem e com o racismo se movimentando pelo
fenétipo. Ainda mais quando se trata de uma intelectual formulando o seu
pensamento para falar de e com os seus pares, rapidamente ha desconfi-
angas, imposi¢des de limites na capacidade interpretativa de métodos
cientificos por inserir o carater da militincia na escolha de falar dos seus
pares. Por consequéncia desse sentimento de viver continuamente cerce-
ada por desconfiancas, provoca-se indignacao, percebida pela autora como

um complexo:

Justifico: se minha cultura é considerada como ‘contribuicio a...’; se minha
raga nunca teve acesso conjuntamente nem representativamente as riquezas
deste pafs: se a maioria de nos estéa dispersa por forca de uma incomunicabi-
lidade que deve ser posteriormente estudada (o negro brasileiro, com raras
excegdes, Ndo se agrupa); se nossa manifestagio religiosa passa a ser folclore,
ou o que é pior, consumida como musica na TV (vide musica de Vinicius de
Moraes e Toquinho cantando o nome de Omulu), quando um branco quer re-
tirar minha identidade fisica, tinico dado real da minha Hist6ria viva no Brasil
- s6 me resta o que esta dentro de mim, s6 me resta assumir o meu complexo

nao resolvido (NASCIMENTO, 2006, p. 98).
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Ironicamente, ao assumir-se como ser complexado ndo a destina ao
isolamento, mas a uma correspondéncia com o mundo e de posiciona-
mento perante a construgao da histéria brasileira junto a comunidade
negra para denunciar as amarras coloniais. Com tal condicdo, Nascimento
conclui que “as coisas que reflito neste momento ja existiam no ventre de
minha mae, num quilombo qualquer do Nordeste, na Africa onde ja nio
quero nem posso mais voltar. Portanto em minha raca” (NASCIMENTO,
2006, p. 98). Assim, a partir da década de 1970, quilombo torna-se um
codigo contra o colonialismo cultural por reafirmar “a heranga africana e
busca um modelo brasileiro capaz de reforcar a identidade étnica”
(NASCIMENTO, 2006, p. 124). Tais como, em novembro de 1974, com a
funcdo de questionar conceitos histéricos estereotipados, o grupo Palma-
res do Rio Grande do Sul, que entre os integrantes estava o poeta Oliveira
Silveira, sugeriu a data de 20 de novembro, lembrando o assassinato de
Zumbi e a queda do Quilombo dos Palmares, passasse a ser comemorada
como data nacional contrapondo-se a data 13 de maio.

Com a celebragéo do dia 20 de novembro a histéria é recontada pelas
maos negras e enfatiza que a liberdade dos escravizados no Brasil “nédo
veio do céu/ nem das maos de Isabel”, mas proveio de uma série de lutas
e resisténcia. Com isso, “Quilombo passou a ser sinénimo de povo negro,
sinénimo de comportamento do negro e esperanca para uma melhor so-
ciedade. Passou a ser sede interior e exterior de todas as formas de
resisténcia cultural” (NASCIMENTO, 2006, p. 124).

Portanto, em decorréncia, a emancipacdo quilombola torna-se uma
proposigao decolonial por se opor a colonialidade do poder. E assim sedi-
menta o caminho para desvendar outra méscara da colonialidade: a do

saber.
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Salve os caboclos de julho
Quem foi de ago nos anos de chumbo
Brasil, chegou a vez

De ouvir as Marias, Mahins, Marielles, malés

A colonialidade do saber atua similarmente aos demais desdobra-
mentos da colonialidade, sutilmente naturalizando os eventos sociais
como se ndo houvesse dtvidas ou se em algum momento existiu de outra
maneira. Uma atuagdo no saber seja atribuindo universalidade a um idi-
oma, a métodos, ou até restringindo o foco de intercAmbio a regides do
globo, mesmo sendo paises sem relevancia para a pesquisa do colonizado.
Isso provém desde o processo colonial que indicava qual saber tem maior
legitimidade, principalmente por fazer uso de um dialogo racional néo ob-
servado em outros saberes. Entre os saberes, aquele privilegiado é a
filosofia, alcada ao epiteto de conhecimento e ndo somente isso, sugerindo
quem faz filosofia como modelo de ser humano: “filosofia’ é o rétulo de
maior status no humanismo ocidental, [entdo] pretender-se com direito a
Filosofia é reivindicar o que ha de mais importante, mais dificil e mais
fundamental na tradicdo do Ocidente” (APPIAH, 2010, p. 131).

Por isso, a objecdo a tal colonialidade advém de um mestre quilom-
bola: Antonio (Négo) Bispo dos Santos. Tal autor suspeita das intengoes
da decolonialidade, por tal modo faz uso do termo contracolonialismo para
posicionar-se contrariamente aos eventos coloniais que abarcam a nossa

vivéncia e a maneira como entendemos o mundo:

Na nossa compreensao a colonizagdo nao é um fato histérico, é um processo
histérico. Nos ndo perdemos nessa historia. Entdo, como é que vou desman-

char o que ainda ndo é feito? Eu vou impedir que seja feito. E tem outa questdo:
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mesmo que estivesse feita, eu nao desmancharia, pois ai ndo tem nada a

aprender (BISPO DOS SANTOS, 2019, p. 24).

Assim, para Bispo, a decolonialidade apenas desmancha aquilo que a
colonialidade ergue néo indo de encontro as estruturas do colonialismo:
“Quando desmanchamos, alguém pode refazer, porque os pedacos e as
bordas estéo feitos. Temos de triturar o colonialismo, para nio sobrar um
pedaco que se aproveite” (BISPO DOS SANTOS, 2019, p. 25). Para isso, é
necessario fazer uso, conforme Bispo, das armas dos colonialistas contra
eles proprios, sendo uma delas o ato de nomear. Aquele que nomeia sim-
bolicamente controla a produgido de conhecimento, limitando poténcias
para construir a ideia de humanidade dividida entre inferiores e superio-
res, irracionais e racionais, primitivos e civilizados, tradicionais e
modernos. Uma divisdo que menospreza a histdria, a linguagem, os pro-
dutos culturais diversos e complexos seja de “astecas, maias, chimus,
aimaras, incas, chibchas, etc., [que] trezentos anos mais tarde todos eles
se reduzissem a uma Unica identidade: os indios”; seja de “achantes, ioru-
bas, zulus, congos, bacongos, etc., [que] no lapso de trezentos anos, todos
eles ndo eram outra coisa além de negros” (QUIJANO, 2005, p. 249, grifos
do autor).

A reducdo em “indio” e “negro” tem a pretensdo de despotencializar
o Outro, utilizando de uma palavra sem vida e sem sentido. Por outro lado,
quando os povos originarios denominam a terra como Pindorama, essa
palavra tem sentido, “terra das palmeiras”, e, por conseguinte, tem vida e
potencializa o proprio povo, ja que a palavra “nos move, anda com a gente.
Nossa ancestralidade entra nessa palavra e a movimenta a nosso favor”
(BISPO DOS SANTOS, 2019, p. 25). Além do que o surgimento das palavras

se conforma ao pensamento colonialista ou ao do contracolonialista. Bispo
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explica que o colonialista formula o pensamento sintético, o contracoloni-

alista o pensamento organico:

Esse é o saber organico, aquele que diz respeito a ser. O outro, o saber sinté-
tico, é aquele que envolve ter. Por isso, para n6s ndo se sustenta de que
academia produz ciéncia e nés produzimos saber popular. Essa nomeagdo é
par demais colonialista, feita para nos esvaziar. Que popular é esse? Popular
de quem? Produzimos saber quilombola, saber indigena, saber do povo de ter-
reiro. Esses saberes tém nomes. Popular é uma palavra vazia (BISPO DOS

SANTOS, 2019, p. 27).

Tais pensamentos sdao formados, como destaca o autor, dependendo
da interacdo com as cosmologias. O monoteismo predomina no colonia-
lismo euro-cristdo, entdo o pensamento segue de forma monolinear
direcionado ao deus tnico. J& o povo contracolonialista percebe e interage
com varios deuses e varias deusas incitando um pensamento plurilinear.
E como o colonialista ndo consegue perceber outras linhas, insiste para a
existéncia de uma cosmologia reinada por um deus. Por essa maneira, 0
pensamento torna-se enviesado para um modelo: homem, branco, euro-
peu, cristdo. Além disso, Bispo acrescenta que o colonialista sofre de
cosmofobia, tanto que coloniza o seu préprio deus atribuindo cor de pele
e dos olhos, tipo de cabelo similar ao modelo do pensamento sintético ex-
cluindo a possibilidade de outras formas pelo medo de que o além-mundo
seja dominado pelo Outro. Ao fim, pode soar contraditério, mas o coloni-
alista deseja universalizar um deus exclusivo. Inclusive, imbuido de tal

universalizagao de Cristo, o samba-enredo da Mangueira de 2020 sofreu
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retaliacdo por grupos “proprietarios da imagem” de Cristo com o argu-
mento de que “o filho de Deus” ndo pode ser representado no desfile com
a imagem do negro, do indigena e da mulher.

Desse modo, a colonialidade do saber agrega-se ao relacionamento
do humano com o divino para perpetuar legitima¢des de conhecimento.
Nao gratuitamente, o pensamento sintético pode ser associado a ideia de
des-envolvimento que busca separar o humano da animalidade, a mente
do corpo, a cultura da natureza, o racional do sobrenatural, o sagrado do
feitico. Em contraposicdo, o pensamento organico ndo des-envolve, mas

se envolve com 0s cosmos a partir do circulo, da roda:

O povo politeista, por ter varios deuses e varias deusas - e, portanto, olha ro-
dando - é um povo que fala rodando, pensa rodando. Meu cabelo também é
rodando. A capoeira é rodando, no terreiro a gira é rodando, no reggae tam-
bém rodamos. Tudo nosso é rodando. O tambor é redondo. E af que est4 a

diferenga, a gente pensa de outro jeito (BISPO DOS SANTOS, 2019, p. 26).

Um pensamento nao organizado por comego, meio e fim, mas pela
interacdo de pensamento geracional em que o av0 estd na bisneta, assim
como o filho estd na mae. Tal pensamento movimenta-se por meio da
“confluéncia” que Bispo enfatiza como uma circulagdo que adentra na es-
trutura colonial e a desfaz por dentro. Um desfazer intencionado no
encontro de luta para “ouvir as Marias, Mahins, Marielles, malés”. Uma
audigdo permeada pela roda, ou até mesmo pela ciranda que conforme nos
ensina Lia de Itamaracé (2000): “Pra se dancar ciranda/ Juntamos méao

com mao/ Formando uma roda/ Cantando uma cang¢ao”.

5 Sobre tal objecéo ao enredo mangueirense “A verdade vos fard livre” ver mais em: https://g1.globo.com/rj/rio-de-
janeiro/carnaval/2020/noticia/2020/01/29/com-enredo-sobre-a-vida-de-cristo-carnavalesco-da-mangueira-
enfrenta-resistencia-de-religiosos.ghtml.


https://g1.globo.com/rj/rio-de-janeiro/carnaval/2020/noticia/2020/01/29/com-enredo-sobre-a-vida-de-cristo-carnavalesco-da-mangueira-enfrenta-resistencia-de-religiosos.ghtml
https://g1.globo.com/rj/rio-de-janeiro/carnaval/2020/noticia/2020/01/29/com-enredo-sobre-a-vida-de-cristo-carnavalesco-da-mangueira-enfrenta-resistencia-de-religiosos.ghtml
https://g1.globo.com/rj/rio-de-janeiro/carnaval/2020/noticia/2020/01/29/com-enredo-sobre-a-vida-de-cristo-carnavalesco-da-mangueira-enfrenta-resistencia-de-religiosos.ghtml
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Mangueira, tira a poeira dos poroes
O, abre alas pros teus herois de barracoes
Dos Brasil que se faz um pais de Lecis, jameloes

Sao verde- e- rosa as multidoes

Os passos descritos neste artigo tiveram como horizonte uma objecao
ao colonialismo, principalmente acerca de como se apropria das teses pla-
tonicas para justificar o controle sobre o Outro. Controle permeado pela
colonialidade que hierarquiza étnico-racialmente os povos humanos para
exercer o dominio mental e corporal com a intengao de ilustrar uma ima-
gem ideal de humano. No entanto, a perspectiva foi objetar as imagens de
metrépole imiscuida nas colonias como necessarias por simbolizar a civi-
lizagdo, mas no fundo o colonialismo tenta ocultar as fraquezas
metropolitanas para o colonizado nao entender a metrépole como o
“avesso do mesmo lugar”. Lugar no sentido daquilo que potencializa a
existéncia humana na relacdo com o invisivel e com a producéo de conhe-
cimento a partir de fontes pluriversais.

Como expomos ainda no artigo, o colonialismo utiliza a colonialidade
para exercer suas mascaras e, como tal, a objecdo ndo deve permanecer no
nivel da critica, pois ja partimos da premissa de que a branquitude, o eu-
rocentrismo e o patriarcado sdo os fundamentos da colonialidade. Mas
exige o passo de construir proposi¢oes para orientar um horizonte de saida
das amarras coloniais.

As proposicoes construidas neste artigo consistiram em retirar qual-
quer imagem de dependéncia ou beneficio do colonialismo e, como tal,
aquilombar politico-epistemicamente as vozes subalternizadas pela colo-
nialidade. Flas sdo oriundas das ligdes contracolonialistas de Antonio Bispo

que ensina ao movimento decolonial, ndo somos proprietarios das vozes
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epistémicas que permeiam nossas pesquisas académicas e populares. Tais
vozes possuem uma anterioridade e, como tal, nunca falamos por nés mes-
mos, mas pelos Outros silenciados pela histéria “oficial”. Com isso, ao
rompermos esse siléncio abrimos as alas para os nossos heréis de barra-
cao.

Para terminar o artigo acompanhamos um dos herdis de barractes
mangueirense, na verdade, uma heroina: Leci Brand&o. Tal heroina relata
que ao reouvir a sua musica “Fazendo a cabeca” (1988), meio que espan-
tada, percebeu o sentido das letras até hoje em dia. Isso por se tratar de
palavras vivas que acompanhamos a sua atualidade mesmo depois de 30
de anos de lancada. Dessa musica escolhemos duas estrofes para simboli-
zar uma histéria contra colonialista e explicitar a nossa vida na pos-

col6nia:

Fale e frise que a crise/ Nao foi vocé quem criou/ Eles falaram, eles ganharam/
E a gente acreditou.
Vira essa mesa com garra/ Nunca, jamais obedeca/ Cante esse samba na

marra/ Sempre fazendo a cabeca (BRANDAO, 1988).

E “fazendo a cabega” perguntamos: quem conta nossa historia e
como somos representados nela? Na primeira estrofe, Leci ressalta a im-
posicio de uma crenca que faz os colonizados sentirem-se culpados diante
de crises e sequéncias de problemas que perduram historicamente na pds-
colonia. Assim, a colonialidade invade a mente e sequestra a historia dos
colonizados apagando qualquer rastro de autonomia para formar uma
narrativa de dependéncia ao modelo metropolitano. A segunda estrofe
ilustra, por outro lado, o ndo conformismo e, sobretudo, a ciéncia de que
as condi¢des historicas da pds-coldnia provém das atitudes coloniais que
inviabilizam a emancipagdo dos subalternizados. Justamente através da

luta e da resisténcia que os subalternizados se tornam indisciplinados,
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uma indisciplina conduzida pelo samba, pela alegria. Um movimento de
contrariedade ao espirito colonial, j4 que quando a colonialidade procura
determinar uma histéria para os colonizados, espera que se tornem cabis-
baixos e desconfiados com a prépria potencialidade. Portanto, para os
Outros contarem a historia que desperta a propria gente é crucial revelar
os retratos com nome de Dandara e cara de Cariri, ou seja, “Tem que fazer

a cabeca/ Pra refazer a cabeca” (BRANDAO, 1988).
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Exu e a Diaspora Negra:
Intelectualidade e a epistemologia das encruzilhadas

Pablo de Oliveira de Mattos '

Aimé Césaire, Exu e a critica ao colonialismo

No dia 30 de junho de 1960, um evento marcaria de maneira solene
o inicio do processo de independéncia do Congo Belga, no Parlamento con-
golés. No evento discursaram o Rei Baudouin I, da Bélgica, o presidente
congolés eleito, Joseph Kasa-Vubu e Patrice Emery Lumumba, lideranca
politica vinculada as lutas anticoloniais no Congo. Em seu discurso, o Rei
da Bélgica exaltou o projeto colonialista e nao fez mengao as lutas por in-

dependéncia ha muito ocorridas no pais:

Senhor Presidente, senhores,

A independéncia do Congo constitui o resultado da obra concedida pelo génio
de Leopoldo II, realizada por ele com uma coragem tenaz e prosseguida com
perseveranca pela Bélgica. Ela marca um momento no destino, nao somente
do préprio Congo, mas - e eu nao hesito em afirma-lo - de toda a Africa. Du-
rante oitenta anos a Bélgica enviou ao seu solo os seus melhores filhos,
inicialmente para livrar a bacia do Congo do odioso trafico de escravos que
dizimava sua populagdo, em seguida para aproximar umas das outras as etnias
que antigamente eram inimigas e [agora] estao prontas para constituir juntas

o maior dos Estados independentes da Africa; enfim, para conclamar a uma

' Doutor pelo Programa de Pés-graduacao em Histdrica Social da Cultura da PUC-Rio, desenvolve pesquisas sobre
Historia Intelectual e o pensamento afro-diasporico. Atualmente é pos-doutorando pela Université Libre de Bruxelles,
vinculado ao centro interdisciplinar de pesquisas America$S, sediado na Maison des Sciences Humaines. (Université
Libre de Bruxelles/AmericaS - MSH). pablo.de.oliveira.de.matttos@ulb.be
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vida mais feliz as diversas regides do Congo que vocés representam aqui uni-

das em um mesmo parlamento?.

Em seguida, o presidente Joseph Kasa-Vubu ndo mudou a rota da-
quilo que foi dito pelo monarca europeu. Marcando a concesséo feita pela

Bélgica neste processo visto como natural, Kasa-Vubu disse que,

A Bélgica teve, entdo, a sabedoria de ndo se opor ao curso da histéria, e com-
preendendo a grandeza do ideal da liberdade que anima todos os coragdes
congoleses, ela soube - fato sem precedente na histéria de uma colonizagdo
pacifica - passar diretamente e sem transi¢ao nosso pais da dominacao estran-
geira a independéncia, na plena soberania nacional.

A presenca de Vossa Augusta Majestade nas cerimonias deste dia memorével
constitui um evidente e novo testemunho da Vossa solicitude em relacao a to-
das as populagdes que amaste e protegeste. Elas estdo felizes de poder
comunicar, hoje, a0 mesmo tempo o seu reconhecimento pelas melhorias que
Vés e Vossos ilustres predecessores lhes prodigastes, e a sua alegria pela com-

preensao recebida pelas suas aspiragoes3.

Patrice Lumumba, entdo, realiza seu discurso direcionado a seus pa-

res,

Congoleses e Congolesas,

Combatentes da independéncia, hoje vitoriosos, eu lhes saiddo em nome do
governo congolés. A todos vocés, meus amigos, que lutaram sem trégua ao
nosso lado, eu peco para fazer deste dia 30 de junho de 1960 uma data ilustre
que ficard para sempre gravada nos seus coragdes, uma data a qual vocés con-
tarao com orgulho aos seus filhos, para que estes, por sua vez, contem aos seus
netos a histéria gloriosa da nossa luta pela liberdade.

[...]

* Discurso pronunciado pelo Rei Baudouin I, da Bélgica, 30 de junho de 1960. Disponivel em: <http://www.kongo-
kinshasa.de/dokumente/lekture/disc_indep.pdf>. Acesso em: 5 abr. 2016.

3 Discurso pronunciado por Joseph Kasa-Vubu, presidente do Congo, 30 de junho de 1960. Disponivel em:
<http://www.kongo-kinshasa.de/dokumente/lekture/disc_indep.pdf>. Acesso em: 5 abr. 2016.
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Pois a independéncia do Congo - se ela é proclamada hoje com o acordo da
Bélgica, pais amigo com quem nos negociamos de igual para igual -, nenhum
congolés digno deste nome podera esquecer que é pela luta que ela foi con-
quistada, uma luta de todos os dias, uma luta ardente e idealista, uma luta na
qual nés ndo poupamos nem as nossas forcas, nem as nossas privacdes, nem
0 1n0sso sofrimento e nem 0 nosso sangue.

Desta luta, que foi feita de lagrimas, de fogo e de sangue, nds estamos orgu-
lhosos até o amago de nds mesmos, pois foi uma luta nobre e justa, uma luta
indispensavel para colocar um fim na humilhante escravidiao que nos era im-
posta pela forga.

[...]

Este foi 0 nosso destino nestes oitenta anos de regime colonialista, nossas fe-
ridas sao recentes e dolorosas demais para que nds possamos esquecé-las. Nos
conhecemos o trabalho fatigante exigido em troca de um salario que néo per-
mitia saciar a nossa fome nem nos vestir ou nos abrigar decentemente, e nem
de educar as nossas criangas como entes queridos. Nos conhecemos a ironia,
os insultos, a violéncia que deveriamos sofrer pela manha, tarde e noite, por-
que nos éramos “crioulos” [négres no original, termo pejorativo]. Quem
esquecera que um negro era tratado por “vocé”, ndo porque era um amigo,
mas porque o “senhor” honoravel era reservado unicamente aos brancos? Nés
sabemos que as nossas terras eram espoliadas em nome de textos pretensa-

mente legais e que nao faziam sendo reconhecer a lei do mais forte*.

Para além do carater potente e subversivo do texto de Lumumba, o
que chama atencéo desta fala é seu carater inesperado pelas autoridades.
Inclusive por Kasa-Vubu, que havia lido outra versdo do discurso. Patrice
Lumumba decidira modificar seu discurso momentos antes da solenidade,
procedendo assim, na desordem do evento, e em sua instabilidade, mas
irrompendo em um processo aberto ao devir diante de sua intervengao.
Imagens deste evento disponiveis na internet permitem visualizar o des-

conforto causado nas autoridades presentes, sobretudo no Rei Baudouin I

4 Discurso pronunciado por Patrice Lumumba, 30 de junho de 1960. Disponivel em: <http://www.kongo-
kinshasa.de/dokumente/lekture/disc_indep.pdf>. Acesso em: 5 abr. 2016.
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e em Joseph Kasa-Vubu, e a efusividade dos congoleses presentes que o
aplaudiram de pé.> Lumumba atuou ndo apenas no desordenamento da
solenidade, mas, sobretudo, operou um golpe no discurso colonial e em
seu processo de construcdo da memoria histérica. Lumumba foi assassi-
nado em 1961 apds ter sido cassado pela selva congolesa pelas tropas do
futuro ditador do Zaire, Mobutu Sese Seko em associagdo com forgas es-
trangeiras, torturado, fuzilado, e ter seu corpo cerrado em varias partes e
dissolvido em é&cido.

Em 1966, entretanto, Patrice Lumumba se tornaria personagem em
peca escrita por Aimé Césaire, Une Saison au Congo (CESAIRE, 1973). Na
peca, Césaire lanca méo de fatos ocorridos durante a ceriménia de inde-
pendéncia, em 30 de junho de 1960, para sua composicao. Aimé Césaire
traga este personagem enquanto aquele que age pelas frestas, nas fissuras
dos espacos de poder estabelecidos, atuando enquanto crise. Denunciando
a opressao silenciada, Lumumba chamaré atencao para o colonialismo e
suas consequéncias no que deveria ser uma festa de celebragao da autono-
mia politica do Congo pensada a partir do status quo.

O personagem da pega, Patrice Lumumba, evidenciou os conflitos e
violagbes latentes naquela ceriménia. Seu discurso apresentou-se en-
quanto davida, critica, mas também enquanto possibilidade. Ao modificar
seu discurso no ultimo momento, Lumumba comportou-se como um tri-
ckster e atuou nas frestas. Irrompendo a desordem diante da ordem
estabelecida através de suas palavras, Lumumba buscava restabelecer uma
ordem que lhe era cara. Através de Aimé Césaire o personagem Lumumba
desvela e traz a baila o racismo e a ordem colonial latentes em alguns pro-

cessos de independéncias dos paises africanos. O recurso a um

5 Imagens disponiveis na internet, <https://www.youtube.com/watch?v=a2zY3M77FFc&t=10s>, Acesso em 08 de
janeiro de 2021.
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personagem que atuasse pelas frestas e na critica ao sistema colonial foi
mais desenvolvido em outra peca de Aimé Césaire, posteriormente.

Em 1969 foi encenada uma pega de autoria do autor martiniquenho
baseada e hom6nima a obra do dramaturgo inglés do século XVII William
Shakespeare, A Tempestade. Césaire manteve 0s personagens € 0 mesmo
enredo, entretanto, sob uma nova perspectiva que revela os conflitos raci-
ais e de classe entre os personagens principais — Prospero, Ariel e Caliban
- apresentando uma visao critica ao colonialismo sob o ponto de vista do
internacionalismo negro.

O projeto inicial de Césaire era de que a peca tivesse como cenario os
EUA e néo a ilha original de Shakespeare. Entretanto, referéncias ao con-
texto internacional de lutas por direitos da populacio negra sao
encontradas na peca: Caliban pode ser lido enquanto um personagem que
encarna as caracteristicas de Malcom X, pois ha didlogos com Prospero que
Caliban se apresenta enquanto X e as implica¢des da opressdo represen-
tada por Prospero nesta auséncia. Em outros didlogos o recurso a
violéncia, a revolucdo e até mesmo posicdes racialistas extremadas sao
atribuidas ao personagem de Caliban: “Me livrar de vocé, te vomitar [...]
tua toxina branca”. Ariel, entretanto, pode ser atribuido a Martin Luther
King, pois recusa toda e qualquer violéncia, além de ser apresentado en-
quanto dotado de um tom conciliador junto a Prospero. Algumas de suas
respostas ecoam o discurso “I have a dream”, além de ser apresentado en-
quanto mais idealista e otimista (CESAIRE, 1969).

Contudo, o que pretendo ressaltar com a referéncia a peca é a pre-

senca da divindade atlantica Exu® na cena II do terceiro ato. No que pode

% Nos idiomas do tronco linguistico Ioruba a palavra Exu é escrita da seguinte forma: Esil. A escolha em graf-la no
idioma portugués do Brasil utilizando a letra x foi tomada tendo em vista sua apropriacdo junto ao universo
cosmoldgico brasileiro remetendo as identidades construidas na Diaspora Negra do Atlantico. O que poderia ser lido
como um mero jogo de fonemas e grafias revela as possibilidades de reinvengao deste principio cosmolégico bem
como de sua mobilidade criativa.
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ser lido como uma proposta epistemolégica original e subversiva, Aimé
Césaire langa mao desta divindade do panteao mitol6gico Yorubé, no sen-
tido de ressaltar conflitos e apontar estratégias de superacdo destes
aspectos. Exu, descrito na peca como o deus-diabo preto - dieu-diable
négre -, que nao aparece na pega original do dramaturgo inglés, é um re-
curso dos mais sofisticados e originais tanto do ponto de vista da critica
anticolonial e anti-imperial, quanto da critica epistemoldgica presente na
peca. Os principios cosmolégicos exusiacos nos servem enquanto catego-
ria analitica da relacdo mais ampla e instavel entre negros da diaspora, no
contexto de supremacia branca, com um mundo marcado pelo colonia-
lismo e imperialismo (LAKE e REYNOLDS, 2008). Exu na peca evidencia
a experiéncia colonial, mas também aponta os caminhos para subversao
desta condigao.

A cena que conta com a presenga de Exu escrita por Aimé Césaire
representa o casamento de Ferdinando com Miranda, filha de Prospero.
Quando Prospero, o mestre de cerimonia, chama por Ariel, sua escrava
mesti¢a que habitava a ilha com Caliban antes de sua chegada, pergunta a
ela onde estdo os deuses e deusas. Entdo conclama a todos os Deuses,
“donde quer que venham”, a tomar parte nos divertimentos. Prospero
menciona que ird proporcionar neste dia o espetaculo do “mundo do ama-
nha: da razdo, da beleza, da harmonia”, fundamentos que, por obra de sua
vontade, ali seriam transmitidos. Eis que de forma abrupta Exu aparece
sem que o tenham convidado para a festa! Exu aparece para compartilhar
da festa, dos canticos e dancas perpetrados pelas divindades do pantedo
greco-romano presentes: Juno, Ceres e Iris. Divindades que, para o es-
panto do noivo, eram reconhecidas enquanto “entidades espirituais” em
sua danga e celebragio. E importante notar que tais “espiritos” (greco-ro-
manos) foram trazidos de seu repouso pela obra de Prospero, o qual

possuia poder sobre alguns espiritos. Exu, por sua vez, esta presente em
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toda a encenacgao da pega, ainda que s6 possua didlogos e interagdo com
outros personagens nesta cena, deste ato. Porém, sua presenca é cons-
tante.

A festa de casamento, portanto, que ocorria como uma celebracao
vinculada a fertilidade, prosperidade, beleza, harmonia, conexao e trans-
formacéio, ocorria dentro do proposto até que Exu irrompe a celebragao.
O que se coloca para os convidados de Préspero, neste momento, é a pre-
senca do “outro”, do elemento estranho, exdtico, o elemento negro
africano. Para Miranda, a figura de Exu possuia um ar maléfico, lhe parecia
um diabo e nao uma divindade. Fxu se apresenta como um diabo para os
inimigos e um deus para os amigos. Porém, também afirma ser a diverséo
para todos. A diversdo neste caso deve ser compreendida enquanto sua
capacidade de questionar, inverter e subverter os padroes, instaurar a da-
vida e possibilitar que novos caminhos sejam vislumbrados. Exu, tal qual
as divindades do pantedo greco-romano evocadas por Prospero, também
encarna aspectos referidos a fertilidade, transformagao, conexao e prospe-
ridade sob o ponto de vista Yorub4, entretanto. Oferecendo, portanto, uma
critica a leitura que o colocaria apenas como o “outro”, diferente e exético,
que estaria causando a fratura na cerimonia de matrimonio por conta de
seus atributos contrarios aos aspectos evocados pelas divindades sob o
controle de Prospero’. A critica que Césaire faz, através de Exu, é uma cri-
tica que disputa as mesmas possibilidades civilizatdrias ainda que através
de signos e cosmologias da didspora negra.

Exu é a compreensdo da ordenacdo do mundo a partir dos olhos de

Caliban. Exu é a resposta epistemolégica propria dos habitantes da ilha

7 Exu ¢é fertilidade em seu Ogo, instrumento falico que tem poderes de transporta-lo para diversos lugares, derrotar
inimigos e marcar sua relagao com a criacao e a génese através do falo. Exu é aquele que deve ser saudado primeiro
nas cerimonias pela presciéncia na criagao do mundo e na cosmogonia Yoruba.
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diante de uma ordem que nao os contempla. Exu é a possibilidade cosmo-
légica de Caliban, ndao enquanto contribuicdo, que apenas agregaria
aspectos ao pantedo greco-romano evocado na festa. Mas enquanto re-
curso original e proprio apresentado enquanto semelhante em poténcia, e
rebelde e original em ato. A divindade africana é trazida a pega por Aimé
Césaire, poeta da Negritude, de forma que se compreenda que os negros
descendentes de africanos também possuem principios ordenadores cos-
molégicos perante os aspectos culturais europeus. Exu foi trazido a festa
nédo pela agao de Prospero, mas por vontade e acdo de Caliban para resta-
belecer a sua ordem das suas coisas. Prospero nao é o tnico a controlar
divindades e “espiritos” e a manipular seus principios dinamicos. Exu
chega para transformar e dar corpo a desordem que possibilitaria a revo-
lucdo e a liberdade de Caliban da situacio colonial. Esta acdo é percebida
por Prospero enquanto um ato de guerrilha, de conspiragdo. Prospero
chega a mencionar para Ariel que, diante de tal ato de insubordinacdo de
Caliban, toda ordem do mundo foi posta em questdo. Exu é a agdo critica
de Caliban proposta por Aimé Césaire no ato da ceriménia de casamento,
mas também é a possibilidade de se ler esta critica anticolonial sob uma
nova perspectiva.

Assumindo suas caracteristicas de trickster, Exu é evocado e opera
uma reviravolta na ordem estabelecida através de suas peripécias astutas.
O Exu de Césaire pde em evidéncia conflitos que outrora ndo eram perce-
bidos ou eram taticamente silenciados. Através do inesperado, do nédo
usual, daquilo que se traduz com dificuldade ou com ruidos, Exu da dina-
mica e movimento as transformagoes e possibilita que novos caminhos se
apresentem. Exu atua nos intersticios das relagoes, é o Orixa das frestas e
fraturas. Exu é o orixa das encruzilhadas - crossroads - é a ambivaléncia
da davida e da possibilidade. Exu é a critica epistémica de Aimé Césaire ao

colonialismo e ao imperialismo e suas relagdes.
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Diante da escolha de Aimé Césaire em recorrer a Exu para ressaltar
conflitos e propor reflexdes para o problema colonial, considero que se
possa ampliar esta perspectiva que chamarei de epistemologia das encru-
zilhadas®. A epistemologia das encruzilhadas é aqui apresentada enquanto
um paradigma do olhar e ler o mundo que permite ressaltar os conflitos,
as ambivaléncias, os cruzamentos e as estratégias polifonicas do interna-
cionalismo negro e seus intelectuais. Como exercicio analitico, proponho
este olhar sobre alguns momentos da trajetéria de George Padmore
(MATTOS, 2018).

Ivan Meredith Nurse nasceu na colénia britinica de Trinidad, em
1902, e migrou para os Estados Unidos, em 1924, a fim de prosseguir com
seus estudos. Tornou-se um militante antirracista nos Estados Unidos dos
tempos de Jim Crow, entrou para o movimento comunista internacional,
e mudou de nome, passando a chamar-se George Padmore em 1929. Em
1930 ja era um dos comunistas mais conhecidos a servigco de Moscou, res-
ponsavel por articular uma internacional de trabalhadores negros a partir
de Hamburgo. Em 1934, rompe com o Comintern e com Stalin, embora
siga enquanto marxista e defensor do modelo Soviético de estado. Entre
1935 e 1957 foi o grande articulador da resisténcia anticolonial e anti-im-
perial a partir de Londres. Padmore foi um dos principais pensadores Pan-
Africanistas, artifice do Quinto Congresso Pan-Africano, em 1945, e arqui-
teto da independéncia da Costa do Ouro, em 1957. A trajetéria e o
pensamento politico de George Padmore evidenciam a experiéncia da Di-
aspora Negra.

Acredito que este olhar da epistemologia das encruzilhadas sirva

como um recurso tedrico a histéria intelectual interessada em pesquisar

8 Proposta inspirada a partir da tese de doutorado de Luiz Rufino, pesquisador do Proped/UER]. Ver Luiz Rufino.
Exu e a pedagogia das encruzilhadas. 231 f. Tese (Doutorado em Educagao). Universidade do Estado do Rio de Janeiro.
Faculdade de Educacao. Rio de Janeiro, 2017.
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os vocabularios politicos e conceitos produzidos na Didspora Negra, mar-
cada pela instabilidade e intensos transitos e fluxos. FEste texto busca
apresentar a epistemologia das encruzilhadas com o apoio da categoria
articulagdo, pensada por Stuart Hall (HALL, 1980) e da importancia da
traducdo frente a décalage, pensada por Brent Hayes Edwards

(EDWARDS, 2003).
Exu e a epistemologia das encruzilhadas

Exu em seus mitos apresenta a importancia de que se esteja atento
ao que soa incompreensivel diante de um olhar que busca o consenso e a
linearidade, Exu remete ao carater complexo da relacdo entre as coisas e
as pessoas. O olhar de Exu nos lembraré a todo momento que a trajetéria
e o pensamento de intelectuais da Didspora Negra, ndo devem ser pesqui-
sados a partir da linearidade e da unidade. Seja a unidade estratégica,
tendo em vista a necessidade constante da intelectualidade negra negociar
e operar pragmaticamente diante dos desafios e opressoes sofridas, ou de
uma coeréncia para com tradi¢des intelectuais e contextos linguisticos. So-
bre isso lembremos rapidamente das aproximagoes de Marcus Garvey e
integrantes da UNIA junto a Ku Klux Klan em busca do projeto de retorno
a Africa (BLAIN, 2019) ou do caréter herético e profético da intelectuali-
dade radical negra (BOGUES, 2003).

Exu nos recoloca a questao da tradugdo como mecanismo primordial
de andlise das relagoes entre os individuos da Diaspora Negra. Seu papel
como intérprete nos remete a importancia de aceitar a parcialidade das
coisas, mas também de exaltar as multiplas possibilidades das coisas e dos
seres que entram em contato. Além de seus diversos nomes, ha o compo-

nente particular de cada um dos nomes a ele vinculados, os ritos ou
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especificidades que ndo podem ser transferidas ou traduzidas®. Aspectos,
inclusive, que se recusam a ser transferidos quando cruzaram o mar. Na
mitologia Ioruba, Exu é aquele que quando “sentado, sua cabeca bate no
teto; de pé, ndo atinge nem mesmo a altura do fogareiro” Ou ainda,
“aquele que matou um péssaro ontem, com uma pedra que somente hoje
atirou”. “Se ele se zanga, pisa nessa pedra e ela pde-se a sangrar”; “Abor-
recido, ele senta-se na pele de uma formiga”.

Exu é o responsavel por decodificar e traduzir os cddigos que so-
mente ele e mais ninguém pode apreender ou recolocar no mundo. Assim,
como o proposto por Brent Hayes Edwards, a tradu¢do apresenta-se como
uma estratégia eficaz de observar o internacionalismo negro ja que seria
impossivel abordar a questdo da Didspora Negra sem se levar em conside-
racdo que a maior parte da populagido negra espalhada pelo mundo néo
falava inglés ou o francés, por exemplo, na primeira metade do século XX
(EDWARDS 2003, p.7). Nao se pode imaginar que metrépoles marcadas
pelos diversos encontros entre negros provenientes dos mais variados lo-
cais tivessem seu dinamismo vinculado apenas as possibilidades do
dominio do idioma metropolitano, fosse o inglés em Londres ou nos EUA,
ou o francés em Paris. Um dos aspectos que possibilitou tal dinamismo e

troca foram as viagens que os discursos internacionalistas operaram ou

9 Est, Legbé4 ou Elegbara sio os diversos nomes pelos quais Exu, como é conhecido no Brasil, sio referidos nas
culturas da Africa Ocidental, mais especificamente entre os grupos lingiiisticos Ioruba que cultuam os Orixés,
provenientes da regidao do Oeste Africano; Fon-Ewe, na regido onde hoje se encontram Gana, Togo e Benin, que por
sua vez cultuam as divindades chamadas Voduns. Na regido dos grupos linguisticos Bantu, na Africa Central, que
cultuam divindades chamadas Inquices, as divindades referidas as transformagdes e mediagao dos caminhos, rotas
e atravessamentos sio Aluvai4, nome provavelmente proveniente do idioma kikongo e significa mensageiro, e
Mpambu Nzila ou Pambu Njila, que no mesmo idioma Kikongo significa senhor dos caminhos, comecos e
encruzilhadas. H& também, dentro da tradi¢do Bantu o Inquice Mavambo, guardido dos caminhos que ligavam
grupos Ova-Mbo, da regiao hoje nomeada como Angola, aos grupos da regiao Kongo. Vale ressaltar que estas diversas
referéncias cosmoldgicas, que por sua vez eram cultuadas em um territério diminuto do continente africano, também
sao encontradas ressignificadas por onde africanos escravizados foram levados no Caribe seja angléfono,
espanofonico ou francéfono, no sul dos Estados Unidos, na América do Sul e no Brasil. Ainda que, do ponto de vista
religioso os cultos a estas divindades sejam particulares e em alguns casos até bem distintos, a unidade possivel
encontra-se nas possibilidades e criticas que Exu apresenta para compreendermos e atuarmos no mundo. As funcdes
que Exu desempenha nas cosmologias africanas e afro diaspéricas constituem sua unidade.
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foram submetidos, a maneira com que foram traduzidos, apropriados, de-
batidos e reformulados em contextos transnacionais marcados pela
diferenca, via de regra, a partir de idiomas e vocabularios politicos dife-
rentes ou incompativeis. Cabe aqui lembrar, também, a presenca de
diversos militantes e intelectuais da Didspora Negra na URSS a partir da
década de 1920 a fim de realizarem articulagoes e estudos, mesmo sem 0
dominio do idioma russo (CAREW, 2008; BALDWIN, 2002; WILSON,
1974).

Cabe resgatar o conceito de teoria itinerante [travelling theory] de-
senvolvido por Edward Said que chama a atencdo para a variabilidade do
saber e do conhecimento de acordo com a diferente localizacdo ou espaco-
temporal do sujeito pensante, e das agendas estratégicas com as quais este
se identifica (SAID, 1993). “O objetivo da teoria é assim o de viajar, indo
para além dos seus limites, emigrar, permanecer em certo sentido no exi-
lio” (SAID, 2002, p. 451). Com isto, cabe mapear diante deste corpus
transnacional polifénico o que poderia e o que ndo deveria ser dito no que
se referisse as lutas internacionais contra o colonialismo e o imperialismo,
j& que seria tarefa impossivel buscar a unidade ou a coeréncia do vocabu-
lario politico abrigado no internacionalismo negro do periodo
entreguerras.

Exu é aquele que acertou passaro ontem com a pedra que atirou hoje.
A cultura impressa que cruzava os mares globais ajudou a construir os
alicerces da questdo racial e a forma pela qual intervengoes poderiam ser
feitas para minimizar o sofrimento e atingir o avango social e material dos
povos negros. Nao era incomum que jornais fossem editados contendo ar-
tigos em mais de um idioma. O jornal Negro Worker, editado por George
Padmore no inicio da década de 1930, na cidade de Hamburgo, circulava
em francés e em inglés (EDWARDS 2003, p.7). Este recurso, inclusive, era

visto pelas autoridades imperiais francesas como uma ameaga a ordem
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colonial desde a década anterior. Em junho de 1928, por exemplo, relaté-
rios internos trocados entre oficiais do Ministério das Colonias de Paris
sugeriam que a publicacdo moderada La Dépéche Africaine, que atingia Se-
negal, Guiné e Costa do Marfim, deveria seguir na lista de “publicactes
suspeitas”, ja que “contendo paginas de artigos em inglés, a priori poderia
ser tratado com mais rigor do que outras publicagdes apenas em lingua

francesa”*°

. Ou seja, publicagdes transnacionais que estabelecessem lagos
e possibilidades de conexao entre problemas coloniais de Impérios distin-
tos seriam uma ameaca ao projeto colonizador.

Néo obstante, no periodo entreguerras as conexdes entre as metro-
poles imperiais e paises negros autdbnomos como Haiti, Libéria e Eti6pia
devem ser vistos ndo apenas enquanto um campo vasto para perguntas
sobre como individuos negros comunicavam-se entre si diante de tantos
idiomas falados, mas também enquanto um contexto no qual houve uma
pulverizagao dos fluxos da mobilizacdo negra transnacional (ROSS 1975).
A ampliacio da percepcdo da Didspora Negra para além do Atlantico Negro
enquanto local das articula¢des entre negros aponta para a necessidade de
novas formas e métodos de leitura de fontes produzidas no transito entre
Caribe, Estados Unidos, Inglaterra, Franca, Russia, Oeste Africano, Eti6pia,
Quénia, por exemplo. Mais do que isto, este periodo permite que se com-
preendam como o internacionalismo negro colocava-se diante de outros
internacionalismos provenientes dos centros Ocidentais tais como o co-
munismo, os imperialismos e, tanto politica quanto culturalmente,
disputava a construgao de uma modernidade em meio a outras.

As andlises mais recentes sobre o tema das didsporas comecam ou

terminam com os topicos de migracdo, dispersdao ou mobilidade (BRAZIEL

' Jules Carde. 26 de junho, 1928. Pasta La Dépéche Africaine, Archives Nationales, Section D’Outre-Mer, Service de
Lieson avec lés Originaires des Territoires de la France d’Outre-Mer (SLOTFOM), série V, caixa 2, V, 2.
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2008; DUFOIX 2008). Neste sentido, acredito serem importantes os esfor-
¢os para enquadrar a diaspora em seus efeitos materiais e politicos.
Entretanto, devemos repensar o papel e o local do estado-nacio nestes flu-
xos e dindmicas da didspora. Tomando o caso do Pan-Africanismo, por
exemplo, um movimento politico gestado na Didspora Negra, o local da
“terra-natal” de onde se partiu, séculos apés a travessia forcada do Atlan-
tico, deve também ser concebido enquanto uma paisagem ou uma nova
maneira de ver. Um topo.

O que espero trazer neste texto é uma reflexao sobre a Didspora Ne-
gra que ilumine o conceito de didspora para enquadra-lo, ndo apenas junto
aos processos historicos de migracao e deslocamento, mas também as ex-
periéncias politicas e dindmicas epistemoldgicas geradas. Sobretudo, do
ponto de vista de suas estratégias de construgdo de possibilidades disrup-
tivas e direcionadas ao devir (MBEMBE, 2014). Esta preocupagio surgiu
diante da analise das experiéncias de intelectuais negros da primeira me-
tade do século XX, como: George Padmore, Jean Price-Mars, Marcus
Garvey, Franz Fanon, Claude McKay, Claudia Jones, Hubert Harrison,
C.L.R. James, para apenas citar caribenhos. Estes foram individuos que, ja
no periodo entreguerras, desafiaram a concepgao de nacdo pensada a par-
tir da modernidade europeia, além de compartilharem o incomodo de
fazerem parte de um mundo no qual os aspectos raciais eram orientados
desde a branquitude ocidental. W.E.B. Du Bois, George Padmore e C.L.R.
James, por exemplo, irdo através da Didspora Negra, repensar o papel do
continente africano e dos negros nas lutas internacionais revolucionarias.
Este movimento iré reposicionar o continente africano no cenério intelec-
tual e epistemoldgico, além de operar criticamente na direcao ao conceito
de raca concebido a partir do ocidente branco. Nao obstante, muitos destes

intelectuais refletiram a partir de um humanismo radical, tanto do ponto
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de vista da tradigao intelectual do humanismo, quanto dos horizontes de
expectativas concebidos.

Pensar a didspora enquanto produtora de novas identidades e cons-
ciéncias raciais vincula-se, no campo dos estudos africanos, aos séculos de
mobilizacdo em torno de aspectos raciais desde o inicio do trafico atlantico,
do colonialismo e das experiéncias estruturais de violéncia operadas por
estados e pelo capitalismo. Neste sentido, a Didspora Negra é aqui pensada
em termos politicos concretos, enquanto categoria que permita ao analista
perceber a historicidade dos contextos através de seu uso. O longo e vio-
lento processo de dispersao de pessoas negras relacionado as dinamicas
da exploracéo do trabalho no sistema capitalista, e 0 surgimento e conso-
lidagdo de um pensamento racialista colocaram as questdes relacionadas
a0 racismo, raca e classe no centro do debate dos estados e seu comporta-
mento diante destas dindmicas. Este processo criou - mas também foi
gerado a partir de - um cendrio transnacional de trocas e didlogos entre
pessoas negras através do mundo. Tradi¢oes intelectuais e formas de mo-
bilizagao politica transitaram através de fronteiras nacionais, através de
Impérios coloniais e para além das barreiras do idioma mesmo antes do
significante didspora ter sido cunhado enquanto um conceito chave para
que se compreenda os individuos do Atlantico Africano da primeira me-
tade do século XX.

O que se espera é apresentar a possibilidade de compreender a Diés-
pora Negra enquanto um processo histérico que se relaciona apenas
parcialmente com o continente africano enquanto um local de origem ou
de destino concretos e observar as novas consciéncias identitarias que al-
guns intelectuais negros formularam numa perspectiva global e
transnacional. Esta perspectiva também vem acompanhada de uma diver-

sidade de idiomas, vocabularios e praticas politicas que podem ser
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articuladas conceitualmente diante do olhar da epistemologia das encruzi-
lhadas.

A Diaspora Negra, Pan-Africanismo e a diferenca

A década de 1950 marca, na academia, o inicio de um movimento
intelectual de olhar para o continente africano em busca de um repertdrio
historiografico e politico para as lutas que por 14 haviam se intensificado
no pés-Segunda Guerra. O que o intelectual negro St. Clair Drake chamou
de “interesse na Africa” daria, segundo ele, corpo & formacio de uma iden-
tidade afro-americana (DRAKE, 1966). Esta busca pelo continente
africano, que em alguns casos se traduziu no desejo do retorno efetivo,
deve ser compreendida enquanto um desdobramento de ideologias que
habitaram o primeiro ter¢o do século XX como o Garveismo, Négritude,
Etiopianismo, Pan-Africanismo. Este contexto foi amplamente marcado
pela tensdo entre visdes internacionalistas e visdes mais centradas na
Africa. Brent Edwards reflete sobre a revista Présence africaine e seu pro-
posito primordial que era inicialmente centrado na Africa e na insercio
dos africanos e da Africa na modernidade. Contudo, propée o autor, ainda
que ndo se tratasse de uma revista ancorada teoricamente na diaspora e
no internacionalismo, representava na prdtica o internacionalismo negro
e a didspora (EDWARDS, 2001, p. 48).

O p6s-Segunda Guerra também serd marcado pelo crescente prota-
gonismo de individuos negros e africanos que além de terem lutado na
Segunda Guerra passam a orientar suas reivindicagdes politicas e antico-
loniais a partir de marcos “modernos” e inteligiveis a cultura ocidental,
reforcando assim a percepg¢ao de uma comunidade politica de negros tanto
das Américas, Caribe, Europa, quanto do continente africano. Também se
deve mencionar as decorréncias de pesquisas e trabalhos nos campos da

sociologia ou histdria de escritores como W.E.B. Du Bois, Lorenzo Turner,
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Carter G. Woodson que escreveram sobre os negros da didspora e suas
relacdes com o mundo nas primeiras décadas do século XX, como forma
de combater as teorias racistas e o imperialismo."

Os trabalhos de C.L.R. James sobre a revolucao de Santo Domingo,
Os Jacobinos negros, publicado em 1938, e o de Eric Williams, Capitalismo
e Escravidao, publicado apenas em 1944, mas apresentado inicialmente
como tese de doutorado na Universidade de Oxford em 1938, que pesqui-
sou as relacbes do sistema capitalista com o trafico de escravos e o sistema
escravocrata, também devem constar neste processo (MATTOS, 2019). No
campo da antropologia, com énfase nos trabalhos de Jean-Price Mars e
Melville Herskovits, pesquisas que buscavam as permanéncias da cultura
africana no Novo Mundo." Outro marco nas pesquisas historiograficas so-
bre o continente africano foi o Quinto Congresso Pan-Africano de 1945, em
Manchester. Apds as apresentagdes de delegados de diversos locais do con-
tinente africano marcando o pensamento anticolonialista e denunciando
os conflitos coloniais, pesquisadores incluindo os afroamericanos St. Clair
Drake, Rayford Logan, Adelaide Cromwell Hill, e o britanico George Shep-
person, entre outros e outras, iniciaram pesquisas em uma série de
arquivos (EDWARDS, 2001).

A adogao do conceito de didspora na década de 1960 nao deve ser

tomada, entretanto, como uma brusca ruptura com o “interesse na Africa”.

" Neste sentido, como nos aponta Brent Hayes Edwards, cabem referéncias as obras de Lorenzo Dow Turner.
Africanism in the Gullah Dialetic. Michigan, University of Michigan Press, 1974; aos escritos de Carter Woodson no
Journal of Negro History, fundado em 1916 e posteriormente no Negro History Bulletin, Woodson é considerado por
alguns historiadores norte Americano como o “father of negro history”, Ver Jaqueline Goggin; Woodson; Carter
Godwin. American National Biography. Fevereiro, 2000, disponivel em:
<https://doi.org/10.1093/anb/9780198606697.article.1400718>. Acesso 10 maio 2016. Ver também, Sterling
Stuckey, “Black Americans and African Consciousness: Du Bois, Woodson, and the Spell of Africa”. In: Going through
the Storm: The Influence of African American Art in History. Nova Iorque: Oxford University Press, 1994, 120-37.

*? Jean Price-Mars em 1919 analisa relagdes entre nacdo, territério, a raga, a cultura durante a crise causada pela
intervencao militar estadunidense no Haiti, Ver Jean Price-Mars. La vocation de Iélite. Port-au-Prince, Edmond
Chenet, 1919; Ver também Melville Herskovits. Rebel Destiny: among the Bush Negroes of Dutch Guiana. Nova York:
Whittlesey House, 1934.
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Penny Von Eschen em seu livro, Satchmo Blows up the World: Jazz Am-
bassadors Play the Cold War, que trata sobre o papel da musica negra
diante da Guerra Fria e das disputas entre os EUA e a URSS em torno de
areas de influéncia, indica que as aproximacdes ou “retornos” ao conti-
nente africano nem sempre correspondiam as exigéncias da
descolonizagao ou lutas por independéncia numa perspectiva transnacio-
nal (ESCHEN, 2006). Por conta disto, produgdes de autores radicais como
George Padmore, C.L.R. James, W.E.B. Du Bois, Oliver Cromwell Cox, por
exemplo, sofreram um silenciamento estratégico, decorréncia do racismo
epistémico. Entretanto, se os trabalhos de autores negros desde meados
do século XIX tratavam das culturas negras dispersas através do mundo,
e, também eram conhecidas as narrativas biblicas sobre a dispersao de in-
dividuos negros no Velho Testamento nas passagens do Exodo, por que se
pode falar deste momento enquanto uma “virada” conceitual para a dids-
pora? Acontece que pela primeira vez no discurso académico adotava-se
um enfoque tedrico que desse conta de aproximar a experiéncia judaica da
didspora com a experiéncia negra.'3

George Shepperson é considerado o autor que iniciou esta aborda-
gem, em seu texto escrito junto com Thomas Price, em 1958, sobre as
resisténcias ao colonialismo, Independent African (SHEPPERSON e PRICE,
1969). No texto os autores estavam comprometidos em analisar a trajet6-
ria do reverendo John Chilembwe, que havia passado por uma formacéo
religiosa nos EUA e retornado em 1901 a Niasalanadia, hoje Malawi, e or-
ganizado movimentos anticoloniais compreendidos como fundamentais
ao curso para a independéncia do local. O que chama atencdo no texto é

que, diante da profusdo de idiomas politicos negros presentes nos EUA da

'3 George Shepperson aborda a relacio entre a didspora judaica e a didspora africana na Introducao do livro de Martin
L. Kilson; Robert I. Rotberg (org.). The African Diaspora: Interpretative Essays. Cambridge: Massachussets, London,
Harvard University Press, 1976, pp. 1-17.
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virada do século XX, as criticas ao imperialismo norte americano no Caribe
e nas Filipinas, as referéncias a presenca africana na cultura negra norte
americana, bem como as ideologias de retorno a Africa, os autores tiveram
que lancar um olhar transnacional diante de tantos registros impressos na
estadia de Chilembwe nos EUA. Este enfoque divergia do que St. Clair
Drake havia identificado como o “interesse na Africa”, por afastar-se do
viés politico de um registro marcado pela busca da unidade Pan-Africana
como elemento agregador deste interesse.

Ao reavaliar a pertinéncia do conceito de Pan-Africanismo na década
de 1960, George Shepperson, denunciava que, diante de tantas referéncias
e usos do conceito este estava perdendo sua validade metodolégica. Pan-
Africanismo vinha sendo indiscriminadamente referido a toda e qualquer
iniciativa negra institucional internacional, segundo o autor. Em artigo es-
crito na revista Phylon, em 1962 (SHEPPERSON, 1962), chega a propor
que melhor seria utilizar a categoria “all-African” em lugar de Pan-African.
O autor chega a mencionar um caso de uma publicagao, Tropical Africa,
que sugere que o Garveismo fundia Pan-Africanismo com Etiopianismo.
Portanto, propde uma cisdo entre o que considerava serem agdes que re-
metiam a a¢des desconectadas institucionalmente e pontuais e que nao se
organizavam a partir de uma intelectualidade; e o que considerava em seus
aspectos transnacionais mais institucionais, como organizacbes com um
programa de acdo formal, congressos e reunides de intelectuais compro-
metidos com as lutas em prol da melhoria de condi¢cbes materiais dos
negros da Africa e dispersos pelo mundo através de acdes demarcadas.

Desta maneira nomeia de Pan-Africanismo, com letra maidscula, o
movimento “propriamente dito”, verificivel em seus marcos institucionais
e, segundo ele, amparados pela genealogia intelectual de W.E.B. Du Bois e

George Padmore, que seguia um curso dos Congressos Pan-Africanos -
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1919, em Paris; 1921, Londres; 1923, Londres e Lisboa'4; 1927, Nova Iorque;
1945, em Manchester chegando a All-Africa People’s Conference, em Accra,
em dezembro de 1958, fazendo entdo com que Kwame Nkrumah ganhasse
centralidade na genealogia do Pan-Africanismo. E de pan-africanismo,
com letra mindscula, a “ideia” transnacional de lutas que envolvessem a
busca por melhoria material dos negros africanos e seus descendentes,
bem como a regeneragdo do continente africano, mas que nao fossem cla-
ramente reconheciveis sob a influéncia intelectual de W.E.B. Du Bois.
Outra cisdo que decorre do texto e de suas conclusdes é a mencéo de
que o pan-africanismo, ou seja, a “ideia” pan-africana privilegiava os as-
pectos culturais e cita como exemplo a “complicada histéria da négritude”
(SHEPPERSON, 1962). Esta leitura proposta por Shepperson influenciou,
por exemplo, P. Olisanwuche Esedebe em seu livro, Pan-Africanism: the
Idea and the Movement, obra que reproduz a distingdo entre Pan-Africa-
nismo e pan-africanismo, bem como apresenta o Pan-Africanismo
angléfono e sua énfase na politica e a Négritude francéfona e sua suposta
énfase na cultura (ESEDEBE, 1994). Entretanto, Shepperson considerava
que as iniciativas em torno da “ideia” pan-africana, embora efémeras, néo
se limitavam ao campo “cultural” tendo suas manifestagdes institucionais
orientadas em organizacoes religiosas ou igrejas, conferéncias académicas
e grupos de pressao em geral que, em sua avaliagdo, porém, possuiam al-
cance institucional limitado. Basicamente, segundo o autor, o limite entre
pan-africanismo e Pan-Africanismo seria a auséncia de relagdes organicas

entre a “ideia” e movimentos institucionalizados.

4 A ocorréncia de um Congresso Pan-Africano em Lisboa é controversa e discutivel, j& que os representantes das
colonias portuguesas encontraram dificuldades em ir ao Congresso por falta de recursos e meios de chegar até
Portugal. A documentagao aponta que membros da organizacao do encontro reuniu-se com alguns estudantes
africanos oriundos, sobretudo, de familias ricas de Sao Tomé, que viviam ou estudavam em Lisboa e mobilizavam-
se em torno da Liga Africana. Estes individuos, entretanto, ndo haviam sido escolhidos como delegados do Congresso.
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A critica de Shepperson diante do conceito de Pan-Africanismo, que
0 leva a cindi-lo entre o maitisculo e 0 minusculo, residia na sua percepcao
de que o componente africano, e, portanto, o conceito de Africa, apresen-
tava-se apenas em seu carater histérico, enquanto repositério cultural
ancestral ou originario, via de regra a partir de evocagdes externas - e se
ndo de estrangeiros ao continente, certamente de outsiders - reivindica-
térias de certa “unidade continental” ou estabilidade identitaria. Politiza o
conceito de Africa e o adjetivo africano tornando-os objetos vistos em seus
aspectos diversos, polifénicos, mas, sobretudo, para que ajudassem a qua-
lificar as transformagdes, rupturas e continuidades nas ideologias negras
da primeira metade do século XX. Ou seja, reivindicava metodologica-
mente que o carater africano deixasse de ser visto enquanto uma origem
mitica ou territorial fornecedora de uma identidade estavel diante das van-
guardas negras da didspora e possibilitasse perceber, sobretudo, suas
diferencas e particularidades transnacionais. A historicidade do conceito
de Africa. Mais importante do que isso, pretendia que pesquisas interessa-
das em demarcar quando e como que individuos oriundos do continente
africano comecaram a operar com este conceito de Africa formulado por
intelectuais e pesquisadores de fora do continente e a modifica-lo.

Shepperson, também propde que as diferencas e ruidos entre o pan-
africanismo e o Pan-Africanismo também residiam nos aspectos linguisti-
cos e nao apenas ideolégicos. Termina seu artigo propondo que se estudem
o0s Africanismos num contexto internacional mais amplo do que o oeste
africano, mas também preocupado com sua longa duragdo. No artigo apre-
sentado no Congresso Internacional de Historiadores da Africa na
University College, em Dar es Salaam, em 1965, intitulado The African
Abroad or the African Diaspora, George Shepperson pela primeira vez uti-
liza explicitamente o conceito de didspora. Apds utilizar a referéncia do

caso judeu, elenca uma série de objetos de estudo vinculados a Histéria da



Pablo de Oliveira de Mattos | 161

Africa que poderiam ser englobados pela categoria “African abroad”
(SHEPPERSON, 1968).

Questionava, assim, os limites impostos pelo conceito de Pan-Africa-
nismo, limitado a estudar os movimentos e ideias vinculadas a construcao
da unidade africana, mas também fragilizado por seu escopo amplo e
pouco metodolégico, bem como por seu uso politico. A proposta que surge,
entdo, ¢ utilizar o conceito de didspora para que se analise ndo apenas tais
impulsos e agdes rumo a construgao da unidade continental africana, mas
uma tradicdo de pensamento negro que colocava o trafico atlantico e o
sistema escravista nas reflexdes da formacdo da modernidade ocidental,
bem como o colonialismo e o imperialismo enquanto vetores de transfor-
macgOes internas ao continente africano, mas que ainda exerciam
processos de transformagoes e dispersoes externas ao continente, que por
sua vez também deveriam ser levadas em consideracdo na formagao dos
nacionalismos africanos, como no caso de John Chilembwe, lider naciona-
lista da Niasalandia, influenciado pelo contexto afro-americano. O conceito
é pensado de forma dindmica e dinamizadora, afastando-se de um olhar
vetorial ou linear.

O conceito de didspora ganha, sob as propostas de Shepperson um
carater mais extenso, podendo ser ampliado tanto no aspecto temporal
quanto espacial. Entretanto, estava convencido de que nem todos os pro-
cessos de migracdo e deslocamento envolvendo africanos deveriam ser
estudados sob o conceito de didspora, que por sua vez deveria representar
os deslocamentos em reacao a coercao, ao trafico de pessoas escravizadas,
ao poder econdmico e politico do imperialismo perpetrado por estrangei-
ros no continente africano. Incluiu em suas pesquisas sobre a didspora as
dispersoes de africanos dentro do continente africano como consequéncia
do tréfico e do imperialismo, e propde como consequéncias a criagio de

Serra Leoa de um lado, e a dispersao de africanos da regido hoje conhecida
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como Malawi. Shepperson esteve na regido de Nyasalandia, hoje Malawi,
quando da Segunda Guerra Mundial, a servico do King’s African Riffles,
isto explica porque seus exemplos partem em grande parte desta locali-
dade. Falando sobre o pioneirismo de Dusé Mohamed Ali, lider
nacionalista africano nascido no Egito, mas que viveu nos EUA e Nigéria e
seguiu seus estudos na Inglaterra vivendo la por boa parte de sua vida,
menciona que “quanto mais sabemos de trajetorias complexas como a de
Dusé Mohamed Ali mais devemos estar atentos ao emaranhado da dias-
pora africana e suas influéncias” (SHEPPERSON, 1968, pp. 171-172).

O conceito de diaspora africana é pensado dentro dos mesmos pa-
drdes analiticos de outros processos de didspora como o judeu, o arménio
e o grego. Compartilhava as experiéncias de comunidades dispersas e de-
senraizadas, um histérico de partida forcada ou traumadtica, além da
relagdo concreta ou imaginada com a terra natal, mediada através da di-
namica da memdria coletiva e de politicas de retorno. O conceito, portanto,
surgia enquanto uma forma de produgdo de conhecimento desvinculada
do olhar nacional ou continental, inaugurando a preocupacao transnacio-
nal que privilegiasse as conexdes e produgdes culturais e politicas nestes
termos.

As intervengoes de Shepperson nos debates sobre o conceito de dias-
pora se deram em contraposi¢do ao que o autor compreendia enquanto
perspectivas isolacionistas na historiografia sobre a Africa, dando énfase,
portanto, nos africanos em di4spora e dispersos. Quando lemos seus arti-
gos mencionados compreendemos sua proposta em privilegiar de que
forma as tradi¢bes negras e o anticolonialismo foram influenciados por
cruzamentos - encruzilhadas - que extrapolavam as fronteiras nacionais
e continentais. Do ponto de vista teérico, o conceito de diaspora africana

nos escritos de Shepperson privilegia os encontros marcados, inclusive do
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ponto de vista das linguagens ou das ideologias, pelas relagdes de dife-
renga.

Em uma entrevista concedida em 1970 o intelectual C.L.R. James fala
sobre a questao dos estudos sobre os negros [Black studies] e sua relacao
com a ampliagdo de uma orientacédo nacionalista ou essencialista do ponto
de vista dos aspectos raciais. Falando aos estudantes negros alertas que

estes,

acreditam que os estudos sobre os negros [Black studies] referem-se a eles e
as pessoas negras apenas. Mas isto é um erro. Estudos sobre os negros [Black
studies] significam a intervengdo de uma éarea de estudos essencial para a
compreensdo das sociedades antigas e modernas... Estudos sobre os negros
[Black studies] requerem a completa reorganizacdo da vida intelectual e do
enfoque histérico dos Estados Unidos, e civilizagdo mundial como um todo

(JAMES, 1970, p. 43).

Esta abordagem nos auxilia na compreensao do conceito de didspora
e nos estudos sobre o internacionalismo negro dando a devida énfase em
seus cruzamentos transnacionais e na polifonia produzida neste processo.
Um trabalho que deve ser tido como referéncia para a consideragéo
metodoldgica nos cruzamentos transnacionais e polifénicos e na longa
duragéo é a obra coletiva escrita em 1978 por Stuart Hall, Chas Critcher,
Tony Jefferson, John Clarke e Brian Roberts, Policing the Crisis, mugging,
the state and Law and order. Entre outras consideracoes tedrico-
metodoldgicas enriquecedoras para os estudos culturais, a obra retoma
um aspecto amplamente debatido por intelectuais negros durante o
periodo entreguerras, a interseccionalidade entre raca e classe. Embora
ndo haja mencdo aos debates propostos desde o inicio do século XX por
intelectuais como W.E.B. Du Bois, Hubert Harrison, C.L.R. James, Oliver

Cromwell Cox, os autores propunham que raga deveria ser encarada como
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a “modalidade na qual a classe é vivida” (HALL, CRITCHER, JEFFERSON,
CLARKE e ROBERTS, 2013, p. 386).

O caréter transnacional no didlogo com a tradicdo do pensamento
negro radical é trazido a obra através do exemplo de Franz Fanon e de seu
livro os Condenados da Terra. A consciéncia racial do movimento negro
britanico teria sido construida a partir da adocdo e adaptacao feita pelo
movimento Black Power dos EUA do fanonismo (EDWARDS, 2001). Ou
seja, tal qual Exu e seus diversos nomes, o internacionalismo negro opera
em tradugdes de um territério nacional para outro, ainda que seu cerne
seja mantido. Assim como o culto a esta divindade espalhado pela Didspora
Negra foi adaptéavel e transferivel para diversas comunidades de negros, a
analise social da opressao dos negros baseada na luta contra o colonialismo
também o era. A Didspora Negra promoveu experiéncias nas quais as ana-
lises da conjuntura politica pautada pelo legado colonial e suas criticas
seriam adaptéveis as lutas travadas pelas minorias negras nos centros ur-
banos capitalistas (HALL, CRITCHER, JEFFERSON, CLARKE e ROBERTS,
2013).

Apontando que a mudanca mais importante no interior do movi-
mento negro norte-americano se deu na passagem de um reformismo
integracionista para uma fase mais revolucionaria, confere as leituras de
Fanon e de como o intelectual martiniquenho refletia sobre o lumpem pro-
letariado no contexto africano. O que esta obra coletiva recupera na
tradicdo dos estudos culturais é que a consciéncia negra britanica que
emergia em um momento de intensos conflitos no Reino Unido tendo as
questoes raciais e sociais como pano de fundo, era fruto dos cruzamentos
transnacionais. As independéncias dos paises africanos apds o ano de 1960
e as manifestactes pelos direitos civis nos EUA teriam um papel funda-
mental na leitura de como o internacionalismo negro e as ideologias

liberacionistas eram traduzidas de um contexto nacional para outro. Este
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aspecto aproxima a obra coletiva em questdo e as pesquisas de Shepperson
(EDWARDS, 2001).

Ao se observar as estratégias politicas de intelectuais da Didspora Ne-
gra da primeira metade do século XX que atravessaram os mares e
cruzaram caminhos nas mais diversas direcoes e sentidos o que proponho
é uma aproximacdo da andlise da histéria dos discursos politicos e dos
conceitos (POCOCK, 2003; KOSELLECK, 2006) e da epistemologia das en-
cruzilhadas. As encruzilhadas abrem caminhos os mais diversos, tanto
enquanto possibilidade, mas também enquanto dévida. Deve-se buscar,
portanto, na analise de um dado contexto linguistico as ambivaléncias nos
vocabuldarios politicos e ndo sua unidade ou coeréncia. Mais do que isso,
Exu, enquanto conjunto cosmolégico diaspérico, que possui diversos no-
mes, mas guarda aspectos que o tornam uma ideia-for¢a central nas
cosmologias da Africa do Oeste e da Africa Central, induz a que se busque
as articulacoes que o tornam esta ideia-forga.

O que esté diversidade de nomes nos coloca € a possibilidade de ana-
lisar a cosmologia africana a partir de suas diferencas constitutivas que,
entretanto, compdem um campo comum, se articulam. O conceito de Di-
aspora Negra pode ser entendido como o movimento transnacional e suas
conex0es que, por sua vez, sdo marcadas pelo discurso internacionalista
baseado em solidariedades que nao se encerram nos moldes raciais, ou
marcos nacionais formais dos estados-nagao. Neste sentido, o que se busca
é a um conceito de didspora mais comprometido com a historicidade des-
tas conexdes e que seja guiado por andlises menos comprometidas com
aspectos essencialistas sejam de raca ou de etnicidade e mais comprome-
tido com a diferenca. Do ponto de vista temporal, as articulagoes e filiagoes
de ideias devem ser buscadas tanto sincronicamente quanto diacronica-
mente. Diante da demanda por uma maior teorizacdo sobre o conceito de

didspora como apontado por Vervotec (VERVOTEC e COHEN, 1999), o que
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se espera com esta aproximacdo entre a epistemologia das encruzilhadas
e o conceito de didspora é evidenciar suas possibilidades através da leitura
das contingéncias, das ambivaléncias, dos conflitos, das frestas, das dobras
da ordem, dos cruzamentos e encruzilhadas.

Segundo Brent Hayes Edwards, didspora é um termo que demarca
em que medida o internacionalismo negro é precedido pela traducao
(EDWARDS, 2003,). Ou seja, as conexdes forjadas no internacionalismo
negro do periodo entreguerras, por exemplo, sao marcadas necessaria-
mente por processos que se estabelecem sob, e através de, lacunas, frestas,
dobras, vaos oferecidos pela polifonia dos descendentes de africanos.
Edwards utiliza o conceito de articulacdo desenvolvido por Stuart Hall
para dar nome a esta pratica (HALL, 1980). Este conceito funciona como
um conceito-metafora que permite e que se mapeie relagoes de diferenca
na unidade, padrdes ndo naturalizaveis de conexdo entre aspectos sociais
desconectados. A unidade funcional das estruturas especificas e estrategi-
camente conjugadas ndo é aquela da identidade na qual uma das
estruturas reproduz a outra parte, ou a expressa. A unidade formada nesta
combinagdo sempre sera composta por uma estrutura complexa na qual
as relagdes postas serdao marcadas tanto por suas diferencas quanto por
suas similaridades. Stuart Hall propde, portanto, que estas estruturas e
mecanismos que conectam as partes desiguais sejam reveladas e analisa-
das.

Como proposto em seu ensaio escrito no inicio da década de 1980,
Race, Articulation, and Societies Structured in Dominance (HALL, 1980),
que retoma alguns insights da obra coletiva Policing the Crisis, mais espe-
cificamente sobre como a questdo racial era transposta de contextos
nacionais a outros, procura estabelecer os marcos tedricos que permitam
analisar a fungdo da diferenca no capitalismo global. Hall recorre ao con-

ceito de articulacdo presente em Marx, mas também retomado por
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Gramsci, para destacar sua importancia nos cruzamentos da didspora.
Stuart Hall sugere que para que se compreenda o capitalismo em seus as-
pectos globais é necessario retomar as reflexdes de Marx sobre de que

maneira se compreende,

uma articulagdo entre dois modos de produgao, um capitalista no sentido real,
e outro apenas “formal”: ambos combinados através de um principio articu-
lado, mecanismo, ou conjunto de relacdes, ja que, como observado por Marx,
“seus beneficidrios participam de um mercado mundial no qual os setores pro-
dutivos dominantes ja sdo capitalistas”. Ou seja, 0 objeto a ser investigado deve
ser tratado enquanto uma estrutura articulada complexa que é, por si, estru-

turada na dominacéo (HALL, 1980, p. 307).

O autor Busca, através deste conceito, compreender as diferencas, as
particularidades presentes na unidade. Aquilo que unifica, de maneira fun-
cional, um conjunto de aspectos diferentes entre si. Segundo Hall, uma
unidade formada por esta combinagdo ou articulagdo é sempre um con-
junto de coisas estruturado de maneira complexa muito mais por suas
diferencas do que por suas semelhancas. Menciona que o conceito de arti-
culagdo deve ser compreendido tal qual a articulacido de um corpo. Neste
sentido, articulagao funciona como uma metafora do corpo. Uma articula-
¢do é a parte de um corpo que permite que outras partes, diferentes entre
si, se movimentem. As articulagdes sdo tanto locais de separacgao e de co-
nexao. Nao obstante, o aspecto que os conecta deve ser evidenciado, ja que
nenhuma correspondéncia deve ser tomada enquanto um dado natural.
Isto permite que se qualifique de que maneira estas conexoes e estruturas
se relacionam, visto que, por estarem relacionadas, as partes podem apre-
sentar rela¢des de dominacao e subordinacdo, por exemplo.

Um dos aspectos que emerge desta relagao de articulacdo é o vocabu-

lario politico complexo ja que as sociedades estruturadas pela dominacéao
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produzem ideologias e solu¢des no campo intelectual e cultural. Ou seja, o
aspecto estrutural agindo sobre o campo discursivo, naquilo que Koselleck
chama atengdo quando aproxima a histdria dos conceitos da histéria social
(KOSELLECK, 2006). Neste sentido, é no seio das disputas conceituais e
semanticas que as articulagdes em competicdo irdo travar sua batalha, no
campo das ideologias e discursos politicos. O internacionalismo negro,
portanto, é uma tradicdo intelectual privilegiada para a andlise dos voca-
bularios politicos. Pois tradicionalmente articulou a critica ao
colonialismo, imperialismo e capitalismo, percebidos globalmente, a partir
de diferentes territorios e atores. Historicamente impelida a congregar di-
versos aspectos e olhares, tendo em vista a opressao sistémica sofrida, a
intelectualidade negra promoveu verdadeiras encruzilhadas teéricas ao es-
tabelecer, por exemplo, andlises baseadas na raca que partiam de um
conjunto de ideias marxistas e radicais, por exemplo.

Em seu livro de 1987, There Ain’t no Black in the Union Jack, escrito
no auge do periodo tatcherista na Inglaterra, Paul Gilroy se apropria do
conceito de diaspora deslocando o foco transnacional para suas influéncias
na consciéncia negra no Reino Unido. Em lugar de observar o transnacio-
nalismo e suas influéncias no internacionalismo negro e nas lutas
anticoloniais, como no trabalho de George Shepperson, Gilroy analisa a
politica nacional do Reino Unido a partir deste olhar transnacional
(GILROY, 1987). Didspora, em seu livro, é apenas uma das palavras que o
autor utiliza como tentativa de definir o que entende ser uma nova estru-
tura de trocas culturais que se desdobrou no século XX a partir das redes
imperiais que no passado serviam ao comércio triangular de agdcar, es-
cravos e capitais. Também utiliza as palavras “exportada”, “transferida”,
“trasladada”, “sincrética”, ou “articulada”, aproximando-se do sentido
proposto por Stuart Hall, como referéncia a cultura negra (GILROY, 1987,

pp. 157-160). Gilroy buscava ultrapassar os confinamentos raciais, étnicos
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ou nacionais a partir deste enfoque sobre a didspora. Como a consciéncia
diaspoérica negra foi forjada em um contexto de restri¢des as nacionalida-
des negras, mas também contra os limites nacionais, as unidades nacionais
ndo seriam o melhor caminho para estudar a Didspora Negra.

Entretanto, serd em sua obra mais conhecida que Paul Gilroy ira se
notabilizar pelos estudos da Didspora Negra. Seguiu-se ao livro langado na
década de 1980, uma série de pesquisas sobre a didspora africana que ado-
taram esta categoria que deu nome a obra (GILROY, 1993). Atlantico
Negro, portanto, tornou-se uma categoria que disputou espago com o con-
ceito de diaspora. A proposta de Paul Gilroy em dar forma aos estudos
sobre a diaspora rompendo com seus significados vinculados a busca de
origens e na formagao de nacionalismos que foi notabilizada pela alcunha
de Atlantico Negro, guarda alguns percalcos. O obstaculo propriamente
dito refere-se ao vasto nimero de trabalhos sobre as conexdes entre afri-
canos e seus descendentes tendo como cenario a localidade do oceano
Atlantico. Ainda que esta néo tenha sido a intencéo de Gilroy, o campo de
estudos da diaspora sofreu uma superposiciao em relagdo, tanto ao local
privilegiado de andlise - 0 oceano Atlantico - quanto o corte temporal a
ser levado em consideracgio na identificagido de seus efeitos e processos -
a modernidade. Um dos aspectos da trajetéria de George Padmore, con-
tudo, sua ida para a URSS, na década de 1930 e seu olhar para o
pensamento anticolonial asiatico, ampliam territorialmente esta categoria
para além do Atlantico.

Cabe aqui, trazer um trecho de uma entrevista na qual Paul Gilroy
expde suas preocupagdes ao propor o campo de estudos do Atldntico Ne-

gro:

Inicialmente precisamos disputar o conceito de didspora e ultrapassar a obses-

sdo com as origens, pureza e a invariavel mesmidade. Muitas vezes o conceito
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de didspora foi utilizado para dizer, “Uhu! Podemos rebobinar a fita da histo-
ria, podemos retornar a0 momento original de nossa dispersao!” O que estou
dizendo é algo bem diferente. Por isso eu ndo chamei o livro de diaspora al-
guma coisa. Eu o chamei de Atlantico Negro porque eu queria dizer, “se isto é
uma didspora, entfio é um tipo muito especifico de diaspora. £ uma diaspora

que nao pode ser rebobinada” (GILROY, 1993, pp. 56-57).

Aspecto que deve ser enfatizado na histéria do conceito da diaspora é
seu comprometimento com a identificacdo das diferencas compartilhadas
pelos negros através do mundo. Este mecanismo possibilitado pelo con-
ceito de didspora supera as limita¢des que, por exemplo, o conceito de Pan-
Africanismo possa enfrentar ao evidenciar apenas as semelhangas em de-
trimento das diferengas entre os negros na didspora. A Didspora Negra
compreendida através da epistemologia das encruzilhadas possibilita que
se ressaltem as diferencas internas, as fraturas e descontinuidades de gé-
nero, raca e nacio, classe entre os grupos transnacionais negros, mas
também nas suas relacdes externas. Neste sentido, na histéria do interna-
cionalismo negro da primeira metade do século XX, a Didspora Negra
permite que se compreenda ndo apenas o encontro entre o caribenho Ge-
orge Padmore e o ganés Kwame Nkrumah em Londres, mas também a
colaboragao entre George Padmore e o radical do entéo Ceildo, e membro
ativo da Liga Indiana, T. Subasinghe, na preparagdo do Congresso Pan
Africano de Manchester (MAKALANI, 2001). O que se observa ao analisar
a trajetdria e o pensamento de George Padmore sao suas estratégias poli-
ticas e identitarias tendo como base as diferencas dentro de um arranjo
global compreendido como coerente.

O oceano Atlantico é apenas um dos locais por onde africanos disper-
saram-se ou foram forcados a se deslocar. Entre os anos 650 e 1900 um
numero comparavel de africanos provenientes das regides subsaarianas

deixou o continente via Mar Mediterraneo e pelo Oceano Indico. Aspecto
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interessante sobre a trajetéria do conceito de didspora, quando da confe-
réncia na qual George Shepperson apresenta seu trabalho sobre a didspora
em 1965, 0 encontro fora organizado na cidade de Dar es Salaam, na Tan-
zania, um porto Swahili, na costa do Oceano indico. Contudo, o préprio
Shepperson, quando escreveu seu artigo tinha em mente que a Didspora
Negra havia ocorrido no Atlantico. “De 1511, quando os primeiros cin-
quenta negros foram trazidos para as ilhas nas indias Ocidentais, até 1888
e a total abolicdo do trafico de escravos no Brasil”, segue o autor, “esta
didspora de pele negra, devido ao trafico de escravos, coloriu o Caribe e a
América do Norte, Central e do Sul com povos de origem africana”
(SHEPPERSON, 1968, pp. 152-157). Ainda que Shepperson nao desconhe-
cesse o fluxo comercial subsaariano através do Oceano {ndico ou através
do préprio deserto do Saara, nao os considerou enquanto locais nos quais
as atengoes deveriam ser depositadas para que se compreendesse o fend-
meno da didspora negra. “A escravidao arabe era comumente percebida
pelo negro enquanto mais branda do que o trafico Europeu através do
Atlantico”, segue afirmando, “especialmente nos tempos do ‘Reino do Al-
goddao’ nos EUA... Quaisquer conclusdes que se tenham chegado... o
periodo de mais de quatrocentos anos de escravidao europeia de africanos
permanece no coragao da diaspora africana” (SHEPPERSON, 1968, p. 157).
Portanto, o uso do conceito de didspora observados os aspectos exusiacos
em sua compreensdo, permitira que as pesquisas ultrapassem os limites
geograficos que a categoria Atlantico Negro pode implicar.

O conceito de Diaspora Negra é til para que se evidenciem tanto os
aspectos discursivos quanto estruturais, portanto. Considerando as con-
tribuicoes epistemolégicas que os principios cosmologicos de Exu nos
apresentam, o conceito de didspora pode ser explorado para além das abs-

tracdes que propdem identidades e unidades pautadas na “pureza e na
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mesmidade”, como ressaltado por Gilroy. A importancia do retorno a his-
toria intelectual do conceito de didspora reside na evidéncia que este
conceito foi introduzido nas pesquisas sobre a histdria dos africanos e seus
descendentes para que suas diferencas fossem compreendidas. Isto se deu,
por sua vez, porque o conceito de Pan-Africanismo, imerso nas disputas e
usos politicos, ndo promoveu tal exercicio de anélise. O conceito de dids-
pora buscou ndo apenas evidenciar as diferencas internas aos grupos
transnacionais de negros, fragmentados pelos aspectos nacionais, raciais,
de género e linguagem. Buscou, também, evidenciar as particularidades
do processo de dispersao e ressignificacdo operado pelos negros em rela-
Gdo a outros grupos que tiveram suas experiéncias atravessadas por
didsporas, como judeus, gregos e arménios. O conceito de diaspora, por-
tanto, deve ser responsavel por historicizar as experiéncias transnacionais
de homens negros e mulheres negras.

A articulacdo do conceito de didspora auxiliado pela epistemologia
das encruzilhadas, o conceito de articulacdo e a traducdo da décalage, tal
qual pensado por Bret Hayes Edwards, permitem a combinacéo estrutu-
rada de elementos que se relacionam mais por suas diferencas do que por
suas similitudes. Este arcabougo tedrico-metodolégico permite que se
compreenda a Didspora Negra enquanto o processo no qual individuos ex-
perimentam e praticam a diferenca. Entretanto, devemos pensar como se
estrutura esta diferenga. Além das diferencas linguisticas dos grupos en-
volvidos na Di4spora Negra, ha as diferencas que resistem a traducdo ou
que nao conseguem se expressar diante das fraturas raciais, de género,
religido, etc. Importa atentar-se para as frestas, para as lacunas, para as
dobras, ou como, inspirado em uma citacdo de Leopold Senghor, Brent
Hayes Edwards classifica esta diferenca, décalage. Em ensaio chamado Ne-
gro-Américain et Négro-Africains, escrito sobre as diferencas entre os

negros dos EUA e os negros africanos, Senghor afirma que, “a diferenca
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entre os afro-americanos [négro-américains] e os africanos [négro-africa-
ins] é mais sutil do que aparenta. Trata-se, na realidade, de uma simples
décalage - no tempo e no espago” (SENGHOR, 1977, p. 274).

Brent Hayes Edwards decide nao traduzir esta palavra e seguir utili-
zando o termo em francés devido sua resisténcia em ser traduzida de
maneira satisfatéria. O autor também sugere que a manutengao da pala-
vra no original francés endosse seu ponto sobre os limites de cruzamento
[crossing over]. Décalage poderia ser traduzida para as palavras do portu-
gués, tais como, “vao”, “discrepancia”, “diferenga”, “intervalo”; a palavra
também ¢ utilizada para expressar a diferenca de fuso-horario. Décalage é
tanto a diferenca espacial que pode se apresentar em um objeto deslocado,
ou a diferenga no tempo, adiantado ou atrasado em relacdo uma data.
Brent Hayes Edwards, contudo, sugere outra leitura do trecho de Senghor.
O que Edwards propde é que a definicao de Senghor, represente uma pos-
sibilidade inovadora para se perceber a Didspora Negra e sua estrutura de
desigualdade (EDWARDS, 2003).

Edwards recorre ao verbo caler, do francés, para seguir com as expli-
cacbes do que isto significa nos estudos sobre a didspora. Caler significa
apoiar algo ou calgar, no sentido de corrigir certa diferenca. Décalage, en-
tdo, em seu sentido etimolégico significa reestabelecer ou corrigir uma
diferenca, disparidade ou desigualdade. Isto remete ao ato de retirar algo
que foi acrescentado inicialmente, algo artificial, para compensar tal dife-
renga ou desigualdade. Uma imagem desta a¢do seria o ato de retirar algo
que estivesse servindo de cal¢o para uma mesa que estivesse com 0s pés
desalinhados. A décalage da Didspora Negra entre afro-americanos e afri-
canos nao é, portanto, uma mera diferenga geogréfica, tampouco uma
desigualdade de consciéncia ou evolugdo civilizacional. Apresenta-se, ao
invés disso, como um conjunto de aspectos que nao pode ser exprimido

através de palavras como vanguarda ou atraso. Aqui cabe retomar Exu e
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seus descompassos narrados em algumas de suas passagens mitolégicas.
Ha um componente latente, fora de um lugar, e que por sua vez nao seja
facilmente reconhecido. Algo que foge a compreensao imediata em alguns
mitos de Exu que nos remetem a décalage pensada por Brent Hayes
Edwards. Um componente que, ainda que néo seja passivel de ser identi-
ficado, se faz presente, de forma latente, como o personagem Exu na peca
de Aimé Césaire.

Quaisquer articulagoes da Didspora Negra que sejam vistas através
da solidariedade racial devem ser consideradas décalé ou, descompassa-
das, diante de um conjunto de fatores. O transnacionalismo negro sé pode
ser amparado, construido, calgado (calé) retoricamente ou artificialmente.
A raca, por exemplo, foi utilizada por George Padmore enquanto artificio
para a construcdo de uma internacional negra composta por diversos in-
dividuos de diversos territorios coloniais - ainda que equilibrada e
uniforme enquanto nacdo (MATTOS, 2018). Mas tais dispositivos, do uni-
verso retdrico, da estratégia ou organizacdo, sdo sempre articulagoes
abstratas que buscam unidade e sdo "mobilizados" por e para diversas fi-
nalidades politicas. Porém néo sdo definitivas: eles serdo sempre proteses.

Diante deste olhar serd mais plausivel compreender o pragmatismo
de Padmore, por exemplo. Entretanto, ao invés de buscar comprovar a
eficacia da protese, Edwards propde que se busque compreender seus efei-
tos. O todo sempre serd composto por aspectos desencontrados, desiguais,
tal como Exu e seu tamanho em relagao ao teto e ao fogareiro. Buscar alo-
car de forma exclusiva intelectuais negros como, por exemplo, George
Padmore na ideologia comunista ou na ideologia Pan-Africanista, ou na
identidade caribenha ou africana, é perda de tempo, neste sentido. Con-
vém compreender qual efeito pratico e politico que a composicdo destas
ideologias internacionalistas e identidades operaram, em conjunto e em

conflito, em suas articulagdes politicas anticoloniais e anti-imperiais.
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A epistemologia das encruzilhadas nos indica que Exu é principio di-
namico das coisas que opera em meio a mundos e linguagens,
possibilitando o movimento. O descompasso apresentado na mitologia so-
bre Exu, longe de ser visto enquanto uma debilidade ou impossibilidade,
evidencia um modelo para que se compreenda a Diaspora Negra tal qual
uma articulacdo potente em suas ambivaléncias de separar e conectar; é
este descompasso da Didspora Negra que permitiu com que George Pad-
more promovesse conexOes transnacionais, ideologias polifonicas e
ambivalentes na articulacdo entre os envolvidos na luta anticolonial.

Suas obras e textos foram importantes suportes para que os diversos
territdrios coloniais africanos, asiaticos e americanos, mas sobretudo, in-
dividuos da Di4spora Negra encontrassem certa unidade de lutas. George
Padmore, neste sentido, foi um intelectual da Diaspora Negra que operou
em meio a territorios, organizacoes e ideologias promovendo o anticoloni-
alismo e o anti-imperialismo. Buscar fixa-lo em terceiros espagos, no meio
ou entre territérios ou ideologias é perder toda a poténcia de suas articu-
laces e tensdes. Tal como outros, produziu leituras sobre o colonialismo
e suas opressdes e apontou caminhos de superacéo, projetou cenarios pos-
coloniais a partir da experiéncia colonial. Produziu a critica ao imperia-
lismo, ao colonialismo, a0 marxismo, mas também foi um intelectual que

experimentou - dentre diversas possibilidades - a Didspora Negra.
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A longué durée de Braudel ou
a “luz branca unitaria da Historia

1/4
Fernando Baldraia’

Prélogo: Sentado no cais da baia

Em dezembro de 1967, poucos dias antes de sua morte, Otis Redding
gravou “(Sittin’ On) The Dock of the Bay”, que traduzo aqui livremente
como “Sentado no cais da baja”. Nessa cangao, Otis nos imerge em uma
cena melancoélica e existencial da relacdo entre o mar e o tempo. Nem os
navios nem a Georgia, terra natal sua e também de Martin Luther King Jr.,
ficam de fora da composigdo, que viria a ser lancada em janeiro do emble-
matico ano de 1968. O movimento pelos Direitos Civis estava a pleno
vapor. Quando do assassinato de Luther King, em 4 de abril daquele ano,
“(Sittin’ On) The Dock of the Bay havia se tornado a primeira musica pos-
tuma a alcangar a primeira posicao na parada de sucessos dos EUA.

A vastidao e a imponéncia do mar dao a medida de sua recorréncia e
de seu poder como metéfora. Lima Barreto (1995, p.100,133) a explora no
sentido contemplativo do ficar “absorta no infinito, no ilimitado do Uni-
verso”, como Clara dos Anjos, cujas Gltimas palavras de que se tem noticia
foram: “N6s ndao somos nada nesta vida mamde”. Mobilizado contra a
fronteira e a finitude bem definidas de individualidades aflitas pelas limi-

tacbes decorrentes de sua particular posi¢io no mundo, o mar acentua

' Fernando Baldraia é devoto capoeirista, cavaquinista inapto e amigo intimo de becos, vielas, bibocas, malocas e
afins. Aquém disso, é doutor em Histéria pela Universidade Livre de Berlim, com pés-doutorado pela mesma
universidade no Mecila/Cebrap. Co-organizou o volume Convivial Constellations in Latin America - from colonial to
contemporary times (2020). Tem pele parda, ouve funk, e é editor de diversidade da Companhia das Letras.
fbaldraia@gmail.com.br.
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aqui uma impoténcia aguda e compoe, a perfeicdo, uma paisagem pensada
para emanar a sensacao de insignificancia existencial incontornavel.

Em registro semelhante, mas com valéncia invertida, a grandiosidade
do mar enseja um movimento de extrospeccdo que vé no sem-fim da linha
do horizonte um lugar de trespasse e de expansio: aponta precisamente
para o avesso dos limites do ser individual, preso a sua particular posicao
no mundo. O além-mar é aqui a tentacdo de provaveis perigos, mas tam-
bém de liberdades impensaveis. Uma variante bastante trivial desse
emprego é a seguinte: o mar, exposto em sua exuberancia e mistério, é
contemplado com olhos masculinisticamente imperiais®, que transmutam
o desejo egocéntrico e a atracdo unilateral daquele que olha em um téo
fantasioso como megalomaniaco convite a desafios, aventuras e descober-
tas. E a imagem consagrada no canto de abertura de Os Lusiadas a exaltar
o “peito ilustre lusitano” desbravando “mares nunca dantes navegados...
em perigos e guerras esforcados, mais do que prometia a forca humana”

(CAMOES [19--], p.29-31).
Latitudes e longitudes da histéria

Na historiografia h4 poucos pressupostos tdo incontroversos quanto
a ideia de que toda historia é parcial. Parcial em (a0 menos) trés sentidos,
que convergem como em um ponto de fuga: do tempo e do dngulo de en-
foque e, por conseguinte, da possibilidade de exaustividade, ou melhor, da
impossibilidade de reclamar que um fendmeno tenha sido historiografica-
mente exposto em sua totalidade.

Igualmente incontroversa tem sido a constatacdo de que Fernand

Braudel foi responsavel por fundamental contribuigdo conceitual para a

2 £ uma figura que compartilha tragos essenciais com a que Mary Louise Pratt (1992, p.7) chama de “seeing-man, um
rétulo indubitavelmente hostil para o sujeito masculino da paisagem discursiva europeia — aquele cujos olhos
imperiais passivamente olham e possuem”.
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histéria. Contribuicdo que, alids, extrapola a disciplina. Variando apenas
no grau de entusiasmo com o fato, sua longue durée é, via de regra, tratada
como um dos mais influentes e relevantes aportes tedricos que a historio-
grafia legou ao corpo das ciéncias sociais (AGUIRRE ROJAS, 2013; LEE,
2012; WALLERSTEIN, 2004). Paradoxalmente, Braudel qualificava seu O
Mediterraneo, publicado em 1949, ndo menos do que como uma “histéria
total” (BRAUDEL, 1973, p.1238; BURKE, 1990, p.114). A obra era o prot6-
tipo e a denominagao o epiteto do tipo de perspectiva epistemoldgica que
ele viria a perseguir - fosse na dimensdo empirico-descritiva, fosse no
trato de aspectos tedrico-metodolégicos — nas ambiciosas empreitadas his-
toriogréficas que enfrentou® ao longo de sua longa carreira.

O empenho de Braudel é compreensivel. De fato, a discussdo sobre
totalidade em histéria era um problema que assombrava historiadores
desde os primoérdios da institucionalizacdo da profissdo. Tomemos um
exemplo classico: o historicismo alemao. Martin Jay (1984, p.74) argu-
menta que de Humboldt a Ranke, passando por Droysen e Dilthey, até
Troeltsch e Meinecke, todos “viam a histéria em termos holisticos, fosse
como um processo universal com um significado coerente ou como uma
série de totalidades discretas que eram os diferentes estados-nagdo da his-
téria mundial”. Fra uma histéria ainda irremediavelmente apegada a uma
nogao de totalidade que Martin Jay chama de “longitudinal”. O termo re-
monta a Hegel. Discutindo a contribuicdo da filosofia hegeliana para a
tradicao holistica do pensamento ocidental, Jay (1984, p. 59) explica que
Hegel

3 Peter Burke (1990, p.56-57) frisa que “durante quase trinta anos, da morte de Febvre em 1956 até sua propria morte
em 1985, Braudel foi ndo apenas o mais importante historiador francés, mas também o mais poderoso”. Tendo sido
diretor dos Annales, do Centre des Recherches Historiques at the Ecole de Hautes Etudes e da Maison des Sciences de
U’Homme, Braudel, um “homem de grande respeitabilidade e de personalidade dominante”, conseguiu mesmo apds
sua aposentadoria, em 1972, manter “o controle dos fundos para a pesquisa, publicacdes e nomeacdes” e “guardou
para si um grande poder, que usou para promover o ideal de um ‘mercado comum’ das ciéncias sociais, onde a
histéria era um membro dominante”.
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tornou plausivel a nogao “longitudinal” de uma totalidade fechada, mas dina-
mica, que incorporou toda a histéria no todo. [...] A histéria universal incluiu
o0 passado e o futuro até o seu alcance mais distante porque eles eram basica-
mente idénticos. Nada existe fora da totalidade da histéria, que ndo tenha
fronteiras externas. A totalidade de Hegel era, portanto, tanto temporal quanto

espacialmente imanente.

Embora muitos dos pressupostos positivistas do historicismo tenham
sido severamente questionados ja em fins do século 19, “seu viés holistico
raramente foi desafiado” (JAY, 1984, p.74). Pelo contrério, esse viés foi pa-
radoxalmente aprofundando como critica do préprio historicismo*.

Talvez o exemplo mais proeminente de uma tal critica ao histori-
cismo tenha sido dado pela primeira geracdo dos Annales. O alvo principal
dessa primeira geragdo - encarnada nas figuras de Marc Bloch e Lucien
Febvre - havia sido o tipo de histéria rotulada como événementielle, termo
depreciativo usado para se referir @ maneira como a historiografia acadé-
mica era geralmente produzida na Franca: uma mera descricao de eventos
isolados, principalmente politicos, enumerados cronologicamente e desti-
tuidos de qualquer estrutura conceitual mais ampla. A famosa observaciao
de Marc Bloch (2002, p.79), segundo a qual “os textos ou os documentos

arqueoldgicos, mesmo os aparentemente mais claros e mais complacentes,

4 Essa critica pode ser sintetizada da seguinte maneira: empregada na histéria, a logica do método cientifico se
sobreporia a incontornavel subjetividade individual e funcionaria como garantia (no sentido de mecanismo de
controle) da objetividade do exercicio de interpretagdo, isto é, hermenéutico, plasmado no conhecimento
historiografico. A natureza desta objetividade seria, portanto, fundamentalmente diferente da que orientava as
ciéncias naturais. Aqui, um paréntese: se nao ja antes, pelo menos desde The Science Question in Feminism (1986),
de Sandra Harding, tedricas feministas tém demonstrado que as ciéncias naturais s muito mais “hermenéuticas”
do que sugerem. Em todo caso, Iggers explica (1995, p. 135), a logica da investigagao cientifica era entendida “como
um produto especifico da civilizacdo ocidental e possuidora de uma validade universal” que, nas palavras de Max
Weber (citado por Iggers), estava “atada ao curso do progresso” (1995, p. 141). Por isso, ela atuava como a ideia
historica ideal (proxy da modernidade) e terminava tendo fortalecida sua pretenséo holistica de abarcar a totalidade.
A concomitante cientifizacdo e profissionalizagdao do oficio de historiar, ou melhor, a configuragao do “discurso
académico da histéria - isto é, histéria como um discurso produzido no espago institucional da universidade”
(CHAKRABARTY, 1992, p.2) estabeleceu um locus de enunciagao cuja hegemonia tem sido intensamente disputada;
uma disputa cujo cerne é precisamente o deslocamento da afinidade entre historicismo e modernidade
(CHAKRABARTY, 2000).
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ndo falam sendo quando sabemos interroga-los” nao era apenas uma cri-
tica ao que Jacques Le Goff (2002, p.8) mais tarde rotularia como
“imperialismo dos documentos” tipico da tradi¢do historiogréfica ranke-
ana. Tratava-se sobretudo de um indiciamento da histoire événementielle
e, em seu sentido propositivo, era um chamado a forma de pensamento
historiografico que veio a ficar conhecida como “histéria-problema”.

Pensar a histéria como um problema comeca pelo reconhecimento
de que sua propria positividade é vinculada a exclusao da possibilidade de
constituir fatos histéricos em termos absolutos, isto é, de modo inteira-
mente independentemente da posicio de quem deles d4 conta. Nesse
sentido, nem sempre é ocioso, mas, ainda assim, ndo passa de platitude
constatar que sem nenhum prejuizo do que tém de irrefutavel em termos
empiricos, tais fatos sdo também, para usar a expressao de Carlo Ginzburg
(2000), a resultante de “relagdes de forca” na qual a comunidade histori-
ografica desempenha um papel decisivo. Seu oficio tem sido transformar
em documento e fonte de pesquisa virtualmente todo e qualquer trago da
existéncia humana, e emprega-los entdo como evidéncia de acontecimen-
tos cuja coeréncia, consisténcia e relevancia dependem do modo como se
constituem em um problema intelectual que sucede de ndo poder enrai-
zar-se em tempo nenhum se ndo no presente.

Por essa razdo, o “método regressivo”, proposto por Bloch (2002,
p.65), para escrever esse tipo de histéria-problema frisava que a
“solidariedade das épocas tem tanta forca que entre elas os vinculos de
inteligibilidade sdo verdadeiramente de sentido duplo”. O fendmeno que

se poderia chamar de “tempo histérico” surgia entdo dessa interacdo
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reciproca entre passado e presente’, a0 mesmo tempo condicdo de
possibilidade e sujeito inescapavel de toda investigagdo historiogréafica.

Com essa critica, Bloch preparou o terreno para uma critica mais pro-
funda das tendéncias positivistas do historicismo, com sua decorrente
propensao a empregar esquemas explicativos reducionistas e monocau-
sais. Bloch (2002, p.157) estava ciente de que “a supersticao da causa tnica,
em histéria, ndo raro é apenas a forma insidiosa da busca do responsavel:
por conseguinte, juizo de valor”. E se havia pouca davida de que “o mo-
nismo da causa seria para a explicacdo histdrica simplesmente um
embarago”, a explicacao genuina e desembaracada era aquela que “busca
fluxos de ondas causais e ndo se assusta, uma vez que a vida assim 0s mos-
tra, ao encontra-los mdaltiplos” (BLOCH, 2002, p.157). Em meio a essa
multiplicidade, Bloch (2002, p.157) dedica atengdo especial a dimenséo
psicologica: “Os fatos historicos sdo, por esséncia, fatos psicologicos™®.

A postura epistemolégica de Lucien Febvre diferiu pouco da de Marc
Bloch. Ele foi também um ferrenho defensor da histéria-problema. O que
Febvre mostrou, em medida muito maior do que Bloch, foi um profundo
interesse pela geografia humana, uma disciplina que - via Vidal de La Bla-
che e Friedrich Ratzel - acabou exercendo grande influéncia na formacao
da Escola dos Annales (BURKE, 1990; LE GOFF, 1990a). Lucien Febvre,
alids, empenhou-se em escrever um estudo geral sobre a relagdo entre es-
ses dois grandes campos do conhecimento, a geografia e a histéria

(FEBVRE, 1922).

5 No que concerne ao futuro, a terceira categoria que conforma o conceito de tempo, diz Le Goff (2002, p.33): “E se
Marc Bloch guardou segredo sobre sua concepcio de atitude do historiador em face do futuro, legou-nos este
problema como heranca imperativa”.

5 A histéria das mentalidades, vertente historiogréfica de grande importancia nos desenvolvimentos posteriores da
Escola dos Annales, é, em boa medida, corolaria dessa ideia. Bloch deu consisténcia a ela em Os reis taumaturgos, de
1924, obra que Peter Burke (2000, p.130; 1990, p. 28) descreve como um “estudo pioneiro” do género e que mereceria
“ser considerada uma das grandes obras histéricas do nosso século”. Para um panorama da Histéria das
mentalidades que va além do contexto francés, ver Burke (1997, p.162-182).
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Profundamente influenciado por Emile Durkheim, a expressio que
Bloch mais de uma vez usou para descrever suas preocupacdes com a di-
mensdo psicolégica em histéria foi “representagdes coletivas” (BURKE,
1990, p.30; REIS, 2008, p.57). A psicologia de Bloch era, portanto, uma
espécie de sociologia orientada para dentro, posta a servi¢o da histéria
como um modo de tornar esta dltima mais apta a explorar a incomensu-
réavel paisagem de questdes humanas relacionadas aos fendmenos situados
no “mundo das ideias”.

A abertura geografica de Febvre, por sua vez, incitava a disciplina a
olhar para o mundo exterior, para a concretude do ambiente geofisico no
qual os eventos humanos necessariamente acontecem. Sociologia e geo-
grafia (juntamente com a economia) constituiam entdo os principais
dominios do conhecimento pelos quais praticantes do “oficio do historia-
dor” deveriam transitar a fim de escrever “histéria simplesmente”
(histoire tout court), da qual Febvre gostava de falar (BURKE, 1990, p.131).

Fundamentalmente, o trabalho de Marc Bloch e Lucien Febvre indi-
cava que, em histdria, aquela desejada “totalidade longitudinal” parecia
exigir alguns consideraveis investimentos em uma ampliagao “latitudinal”,
na qual “qualquer parte em um todo maior pode ser ele mesmo um todo
organizado da perspectiva de sua dinamica interna” (JAY, 1984, p.59).

Nesse sentido, a realidade histérica deveria

ser povoada por multidoes de totalidades hierarquicamente ligadas ou justa-
postas horizontalmente, desafiando a compreensao do todo por meio de sua
reducio as partes que o compdem. A rigor, a concretude da metatotalidade
dependia da existéncia dessas subtotalidades internamente relacionadas, mas

diferenciadas (JAY, 1984, p.59).

Posto de outro modo, o que faziam equivalia a substituir os resquicios

do viés holistico de natureza “longitudinal” e metafisica do historicismo
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(preso as chamadas velhas filosofias da histéria) ainda presente na histoire
événementielle por uma abertura “latitudinal” e calcada nas ciéncias soci-
ais: a nouvelle histoire. Se a primeira, como rememorou Jacques Le Goff
(19904, p.31, grifo meu) em finais dos anos 1970, havia sido “superficial
em todos os sentidos da palavra”, ndo passando de um “teatro de aparén-
cias”, o sentido da dltima era demonstrar que “o verdadeiro jogo da
histéria se desenrola nos bastidores e nas estruturas ocultas em que é pre-
ciso ir detecta-lo, analisa-lo, explica-lo”.

“Estrutura” era, portanto, a palavra de ordem; flexionada no plural e
predicada como “oculta”. A premissa era de que desvenda-las demandava
abordar a histéria a partir de perspectiva similar a adotada para outras
classes de fendmenos explicados cientificamente, ou seja, da compreensao
de que muito do que se apreende na superficie sensivel de eventos discre-
tos e particulares, a rigor, ndo revela, mas antes esconde os processos
fundamentais que os constituem.

Fernand Braudel foi o historiador que explorou com mais éxito o po-
tencial das “totalidades latitudinais” em prol do desvendamento de uma
“totalidade longitudinal” designada como “estrutura”. Melhor do que qual-
quer um de seus pares, ele entendeu que se espraiar pelos dominios de
outras disciplinas por meio da assimilacao de seus procedimentos teéricos
e metodolégicos poderia ser apresentada como uma forma de aumentar
exponencialmente o poder epistemoldgico da histéria, de modo a trans-
forma-la em uma paradoxal metatotalidade das ciéncias sociais. Mas nao
é a Bloch e Febvre, de quem foi discipulo e sucessor, que Braudel dé os

créditos por esse aspecto central de sua longue durée; é a Marx.
Cavaleiros da totalidade

“O génio de Marx, o segredo de seu poder prolongado, deve-se ao fato

de que foi o primeiro a fabricar verdadeiros modelos sociais, e a partir da
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longa duracéo histdrica”, palavras de Fernand Braudel (1992, p.75-76).
Guardadas as devidas proporgdes (no caso, elas sdo enormes), sua longue
durée se alimenta daquilo que Marx sonhou - desenvolver um esquema
abstrato capaz de compreender o desdobrar da histéria em sua totalidade
-, mas sem ter que lidar com os inconvenientes politico-epistemol6gicos
de assim proceder, como Marx fez (e disso da prova os vasos comunicantes
entre orientacdo tedrica e posicionamento politico que vieram a caracteri-
Zar 0S marxismos).

Como ja mencionado, a inspiracdo conceitual que viria a compor a
nogao de longue durée ja estava presente em O Mediterraneo, de 1949,
obra cujas linhas gerais, Braudel (2016, p.66) frisa no prefacio a segunda
edigao, “ja estavam tragadas, para nao dizer inteiramente explicitadas” em
1939. O embrido programatico da longue durée estava, portanto, conce-
bido coisa de vinte anos antes de vir a tomar a forma de “Histéria e as
ciéncias sociais: a longa duracio”, o artigo de 1958. O que Braudel faz aqui
é retomar, desenvolver e sintetizar ao menos duas décadas de reflexdo pro-
fissional sobre o tempo histérico. E o faz aproveitando o ensejo dado pela
antropologia estrutural de Claude Lévi-Strauss.

Em Antropologia estrutural, Lévi-Strauss enfatiza - sugestivamente,
em um pos-escrito ao capitulo “A nogao de estrutura em etnologia” - a
proximidade entre seu proprio pensamento e o de Marx. Partindo da su-
posicdo de Marx de que as “sociedades primitivas” eram governadas mais
por “lacos de sangue” do que por “relacdes econdmicas”, Lévi-Strauss de-
clara que estava tentando, empiricamente, demonstrar que esse insight

estava correto. Em suas préprias palavras, Marx e Engels

pensavam que nas sociedades extra ou pré-capitalistas os lagos de consangui-
nidade desempenhavam um papel mais importante do que a luta de classes.

Nao creio, portanto, ter traido seus ensinamentos ao tentar [...] elaborar uma
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nova tipologia dos sistemas de parentesco a luz dos conhecimentos adquiridos

desde entdo, por mim e por outros, no campo (LEVI-STRAUSS, 2008a, p-367).

Dai decorre, ele prossegue, que a categoria temporal aplicavel as “so-
ciedades primitivas ou supostamente primitivas [...] ndo tem nada a ver
com a que utilizamos para compreender nosso préprio desenvolvimento”.
A tese aqui subjacente € a de que se essas sociedades “nao fossem destrui-
das de fora, poderiam perpetuar-se indefinidamente”. As distin¢bes
tracadas em Raca e histéria entre “histéria estacionaria”, “histéria flutu-
ante” e “histéria cumulativa” foram baseadas nessa ideia (LEVI-STRAUSS,
2008a, p.362-363). Mais tarde, em O pensamento selvagem, de 1962, Lévi-
Strauss (2008b, p.149-150) afirmaria que sua ambigao era fazer, no nivel
da superestrutura, uma contribuicdo semelhante a que Marx havia feito
em relagdo ao nivel da infraestrutura.

Se o terreno comum entre Marx e Lévi-Strauss é tdo amplo quanto o
altimo reclama, Braudel ndo comete injustiga ao juntar estruturalismo e
marxismo no mesmo balaio’. Embora esteja especialmente preocupado
com uma apreensao diacronica da totalidade social, cada modelo também
é prontamente responsivo a tentagido de congelar-se em sua forma mais
simples ao “lhes ser dado valor de lei, de explicacdo prévia, automatica,
aplicavel em todos os lugares, a todas as sociedades” (BRAUDEL, 1992,
p-76). Para Braudel, portanto, tanto o marxismo quanto o estruturalismo
de Lévi-Strauss representam retratos perfeitos dos perigos de totalidades
fechadas e anti-histéricas, ambos demasiadamente préximos da velha pra-

tica da filosofia da histéria® e, nesse sentido, ndo haviam adentrado ainda

7 Como Cornelius Castoriadis (2000, p.208) vird a fazer mais tarde de modo muito mais profundo e incisivo quando
argumenta que “o marxismo candnico representa uma tentativa de juncdo dos pontos de vista causalista e finalista”.
Basicamente, toda a primeira parte de A instituicdo imagindria da sociedade é dedicada a demonstrar isso.

8 No caso, trata-se do que Arthur Danto define como “filosofia substantiva da histéria”, cujo cerne ¢ a investigagio
historiogréfica académica, “o que significa que os filésofos substantivos da historia, como os historiadores, estao
preocupados em dar conta do que aconteceu no passado”. Essa abordagem néo deve ser confundida com a “filosofia
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o terreno da histéria e de sua teoria na forma propriamente historiogra-
fica.

A longue durée, ao contrério, deveria fornecer um quadro analitico
capaz de dar margem a uma totalidade propriamente histérica, que con-
sistia em evitar que tudo quanto viesse a ser pensado como permanente
(as estruturas) fosse por isso tomado como leis imutéveis da transforma-
¢ao social. Concomitantemente, porém, a nogao precisava exprimir que no
nivel da apreensao sensivel do tempo, a intrinseca mutabilidade desse ele-
mento permanente é experienciada e, portanto, atua como algo imével. A
tarefa era mais facil de enunciar do que de levar a cabo: imergir as estru-
turas no elemento do tempo.

De todo modo, encaminhando o problema dessa maneira, Braudel
deixa evidente que Marx lhe provera a inspiracdo, mas ndo o modelo. Em
alguma medida ele seguia, sim, fiel a Marc Bloch, para quem o objeto da
histéria, como Le Goff (2002, p.24) detalha, ndo é “o passado” nem o “hu-
mano em abstrato”, mas “os homens no tempo”. Assim, dando
continuidade a prestigiosa tradi¢do intelectual dos Annales e apoiado em
uma espécie de slogan epistemolégico, Braudel (1992, p.43) mantém o
conceito de tempo no centro de sua construcdo analitica, a saber, sob a
forma de uma “dialética da duragao” constituida por “tempos multiplos e
contraditérios”. Nessa multiplicidade, a longue durée, Braudel (1992, p.44)
sublinha, tem “valor excepcional” e “mais do que a prépria histéria - a
histéria de cem faces — deveria interessar as ciéncias sociais, nossas vizi-
nhas”.

Particularmente interessante na longue durée é o fato apresentar-se

como uma combinagao de dois ideais do Iluminismo: ela torna viavel a

analitica da histéria”, que é a filosofia aplicada aos problemas conceituais especificos que surgem da pratica da
histéria [historiografica] assim como da filosofia substantiva da histéria” (DANTO, [1985] 2007, p.1).
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penetracdo da “totalidade longitudinal” caracteristica do pensamento de
Marx por meio da densa “totalidade latitudinal” da enciclopédia de Dide-
rot. E notério que Diderot e Marx sejam exemplos eminentes de
pensadores radicalmente igualitarios. Nao obstante, o Diderot e o Marx
encontrados em Braudel sdo cuidadosamente despojados dos componen-
tes criticos que projetam para o primeiro plano as implica¢oes politicas de
suas ideias: o tratamento do problema da consciéncia (de classe) do real,
que dificulta tratar as forcas econd6micas como inexoraveis leis da histéria,
cuja atuacdo escapasse inteiramente a agéncia politica humana, no caso do
marxismo; a critica anti-imperialista, no que diz respeito a Diderot®.
Marx e Diderot eram intelectuais arquetipicos ou, como se costumava
dizer, “homens de ideias” de sua época. A nocao “totalidade” teve um lugar
especial no 1éxico dos representantes desse tipo social particular. Fles fo-

ram aqueles que puderam

combinar o tempo (e 0 apoio econdmico) para refletir sobre assuntos que iam
além de suas preocupag¢des materiais imediatas, com a hubris de acreditar que
poderiam conhecer toda a realidade. [...] Na frase pungente de Nietzsche, eles
foram “cavaleiros da totalidade”, arrogando para si mesmos uma missao tele-

oldgica de falar pelo todo. (JAY, 1984, p.12-13, grifo meu)

Os intelectuais também tém sido membros assiduos do que geral-

«

mente se chamou de “vanguardas”: grupos que compartilham uma

9 Ella Shohat e Robert Stam destacam uma série de tracos que tornariam Diderot um precursor da teoria anticolonial,
da teoria racial critica e até dos estudos sobre branquitude. Destaco quatro desses tragos: primeiro, “Diderot vé o
imperialismo como um fendmeno pan-europeu, recusando-se a endossar excepcionalismos nacionais de qualquer
tipo, incluindo o francés”; segundo, “ele se concentra na violéncia intrinseca do imperialismo”; terceiro, “ele critica
as epistemologias narcisistas que, de maneira errénea, percebem as sociedades nao ocidentais por meio de uma lente
etnocéntrica” e, além disso, “resiste a tentagao de classificar sociedades hierarquicamente”; por fim, e esta “talvez
seja a caracteristica mais subversiva de seu pensamento, Diderot acredita menos nas reformas humanitarias coloniais
conduzidas pelos colonizadores do que no direito dos colonizados de resistir pegando em armas” (STAM; SHOHAT,
2012, p.22-25).
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” o«

aversdo as expressoes “vulgares”, “tradicionais” ou “antiquadas” de tudo
quanto, supdem, eles mesmos oferecem uma (melhor) representacao.

No campo da histéria, Fernand Braudel foi ao mesmo tempo um van-
guardista’® e um “cavaleiro da totalidade”. Como tal, ele propagava a ideia
da histéria como a disciplina capaz de levar a ideia de totalidade ao seu
mais alto grau, isto é, aquela dimensao conceitual quimérica da metatota-
lidade. Apropriadamente, a longue durée é apresentada como um novo e
incipiente ponto de convergéncia multidisciplinar. E nesse sentido que
Braudel (1992, p.75) afirma que ela lhe parece “a linha mais til para uma
observacgdo e uma reflexdao comuns as ciéncias sociais”. E, por fim, pro-
voca: “é pedir muito, a nossos vizinhos, desejar que a um dado momento
de seus raciocinios, reconduzam a esse eixo suas constatagdes ou suas pes-
quisas?”

Aplicando a teoria da histéria aquele vocabulario que Le Goff usou
para classificar analiticamente a historiografia, dir-se-ia que, pensada em
termos conceituais, a histéria escrita a luz do marxismo e do estrutura-
lismo produzia um abstrato “teatro de aparéncias”. A longue durée, por
sua vez, permitia desvendar “o verdadeiro jogo da histéria”. Marx e Lévi-
Strauss pretenderam, Braudel sugere, mas ficaram aquém do objetivo. Fle,

sim, lograra tornar-se um genuino “cavaleiro da totalidade”.
Longue durée

Braudel abre seu A longa duracdo diagnosticando uma “crise geral
nas ciéncias do homem” e fecha-o dizendo que aquelas paginas eram “um
chamado a discussdo”. A proposta era bem clara: naquele momento de

tensao, todas elas estavam sendo convidadas a se reunir sob uma categoria

'© Sintomatica dessa aspiracio vanguardista é o epiteto lisonjeiro que a corrente historiografica da qual Braudel foi
lider proeminente deu a si mesma: “Nova histéria”. Jacques Le Goff enfatiza que o termo foi usado ja na década de
1930, época da fundagdo dos Annales (LE GOFF, 1990b, p.5-7).
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conceitual ampla (a longue durée) que apresentava duas caracteristicas
principais: de um lado, era difusa o suficiente para abaular tanto as protu-
berancias epistemologicas como as implicagbes politicas delas
decorrentes”, as quais produziam um atrito inttil entre as “ciéncias do
homem”; de outro, e ndo menos importante, era uma categoria que estava
institucional e disciplinarmente ancorada na histéria.

Peter Burke tem palavras bastante sugestivas acerca do proceder con-
ceitual de Fernand Braudel. Resenhando O jogo das trocas, segundo
volume da colecdo Civilizagdo material, economia e capitalismo, Burke

(1990, p.63, grifo meu) diz:

Nessa andlise dos mecanismos de distribuigdo e troca, Braudel oferece, carac-
teristicamente, explicagdes a0 mesmo tempo estruturais e multilaterais. [...]
Recusava-se a explica¢des em termos individuais. Por outro lado, opos-se sem-
pre a explicagdes baseadas em tUnico fator. “O capitalismo nio pode ter se
originado de uma unica fonte”, observava, pondo de lado Marx e Weber com
um simples piscar de olhos. “Economia, politica, sociedade, cultura, civiliza-
¢do, cada uma delas tem sua parte. Assim como a histéria, que frequentemente
decide, em tltima andlise, quem vencerd a prova de forca.” Este é um trecho
caracteristico de Braudel, que combina uma visdo ampla com uma falta de ri-

gor analitico [...].

»12

Essa “falta de rigor analitico”? é também o que caracteriza o artigo
de 1958, pelo menos no que diz respeito ao seu argumento central, a nogao
de longue durée. £ va a tentativa de encontrar ali uma definicio do con-

ceito. E o problema néo é que ndo haja nenhuma. Muito pelo contrério, h&

" Aqui me refiro aos debates envolvendo a nogao de raga e sua relagao com a ideia de cultura e de civilizacao, como
ocorria na antropologia. Nao a toa, um dos textos emblematicos desse debate intitula-se precisamente Raga e histéria
(LEVI-STRAUSS, 1976). E me refiro também, naturalmente, ao debate envolvendo a nocio de classe social e
desenvolvimento histérico, proprio da linguagem conceitual marxista.

2 No prefacio a nova edicao brasileira de O Mediterraneo, Lincoln Secco e Marisa Midori Deaecto (2016, p.55) fazem

amesma ressalva: “Um dos problemas da obra de Braudel é a auséncia de teorizagoes definitivas. Raramente veremos
nosso autor enveredar pela filosofia, pela sociologia e por conceitos”.
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muitas. A longue durée é apresentada como uma “histéria de respiracao
mais contida” (segundo seu ritmo) ou “de amplitude secular” (de acordo
com seu tempo cronolégico), como “um personagem embaracante, com-
plicado, amitde inédito” (como se fosse uma pessoa ou papel), e mesmo
como um “sentimento”’3 (BRAUDEL, 1992, p.44, 52, 61).

No geral, no entanto, a longue durée adquire valor normativo e é tra-
tada pura e simplesmente como o “tempo do historiador”. Esse tempo, por
sua vez, sem maiores delongas, mediaces ou explicagoes - em uma espé-
cie de “teorismo fantéstico” - aparece designado como “o tempo do
mundo, o tempo da histéria, imperioso porque irreversivel e porque corre
no proprio ritmo da rotagdo da Terra” (BRAUDEL, 1992, p.271).

Uma impresséo de naturalidade é quase irresistivel aqui. Braudel, po-
rém, esclarece que a longue durée nada tem de natural. E, antes, uma
notadamente sintética (também no sentido de ser uma sintese) “dialética
da duracdo” proépria daquele “tempo do historiador”, que diferentemente,
por exemplo, do “tempo do sociélogo”, ndo admite ficar enredado na mul-
tiplicidade de temporalidades. Se é verdade que o tempo dos fendmenos
sociais é multiforme, a longue durée é “a medida geral de todos esses fe-
ndémenos”. Naturalmente, ndo se trata de uma medida qualquer. Em tom
algo jactancioso, Braudel (1992, p.73) adverte: “Nosso tempo é medida,
como o dos economistas”. Para captar com maior justeza o que isso signi-
fica, vale reparar no contraste que Braudel (1992, p.72-73) estabelece com
o “tempo do fil6sofo”, o qual, “atento ao aspecto subjetivo, interior a nocao
do tempo, nao sente jamais esse peso do tempo da histéria, de um tempo

concreto, universal [...]”.

'3 “Cada um de nos, além de sua propria vida, tem o sentimento de uma histéria de massa cuja poténcia e cujos
impulsos reconhece melhor, é verdade, do que suas leis e direcao” (BRAUDEL, 1992, p.61, grifo meu).
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A prosa braudeliana acerca da longue durée ganha em consisténcia
quando ele mobiliza a no¢ao de estrutura, palavra que, segundo ele, “boa

ou m4, domina os problemas de longa duracédo”:

Para nos, historiadores, uma estrutura é sem dawvida, articulagdo, arquitetura,
porém, mais ainda, uma realidade que o tempo utiliza mal e veicula mui lon-
gamente. Certas estruturas, por viverem muito tempo, tornam-se elementos
estaveis de uma infinidade de geragdes: atravancam a histéria, incomodam-
na, portanto, comandam-lhe o escoamento. Outras estao mais prontas a se
esfarelar. Mas todas sao a0 mesmo tempo sustentaculos e obstaculos. Obsta-
culos, assinalam-se como limites (envolventes, no sentido matemético) dos
quais os homens néo podem libertar-se. Pensai na dificuldade em quebrar cer-
tos quadros geograficos, certas realidades bioldgicas, certos limites da
produtividade, até mesmo, estas ou aquelas coercdes espirituais: os quadros

mentais também sao prisdes de longa duragdo. (BRAUDEL, 1992, p.50)

Nesse grau de generalidade, quem se atreveria a afirmar que Braudel
se equivoca? Quem poderia argumentar que a longue durée assim conce-
bida é implausivel? E ultratrivial pressupor a existéncia de “elementos
estaveis”, que duram muito e abrangem uma infinidade de geragdes. O
problema sempre est4, obviamente, em como estabelecé-los, tarefa que
passa por avaliar o papel desempenhado pela propria ideia de permanén-
cia. Braudel (1992, p.49) considera a nocédo de “estrutura” uma “primeira
chave” bastante 1til para conceber a longue durée, mas é cuidadoso o su-
ficiente para ndo dissolver nela sua conceituacao. Onde deverfamos entéo
pressionar para obter algo mais substantivo do célebre ensaio de Braudel?

Voltemos a observagado de Burke acerca da falta de rigor analitico ti-
pica de Fernand Braudel. Qualificando-a, pode-se dizer que essa falta se
efetiva como um excesso: a cada volta em torno de seu argumento, Braudel
retoma a longue durée, examinando-a repetidamente de sorte a especificar

0 “tempo do historiador” em sua relacdo com os tempos do antropélogo,
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do filésofo, do sociblogo, do economista, etc. Ao final, o conceito foi anali-
sado vagamente sob varios angulos, sempre sem alcancar uma formulacao
mais ou menos precisa. H4, porém, duas passagens nas quais a longue du-

rée é levada a seu ponto de saturagao. Eis a primeira:

Para o historiador, tudo comeca, tudo acaba pelo tempo, um tempo matema-
tico e demitrgico, do qual seria fécil sorrir, tempo como que exterior aos
homens, “ex6geno”, diriam os economistas, que os impele, os constrange, ar-
rebata seus tempos particulares de cores diversas: sim, o tempo imperioso do

mundo. (BRAUDEL, 1992, p.72, grifo meu)

Nao ha necessidade de forgar vista para vislumbrar um tom metafi-
sico nessas palavras. Arthur Lovejoy (1978, p.11) fala sobre o “péthos
metafisico” como o poder de fazer emergir uma atmosfera positiva por
meio da congenialidade de sutis associagdes. Segundo Martin Jay (1984,
p.21), esse pathos é uma caracteristica que tem sido, via de regra, atribuida
ao discurso ocidental sobre a totalidade.

Nesse esteio, muito mais do que em um quadro analitico refinada-
mente elaborado, a forga totalizante do modelo braudeliano de tempo
histérico reside no modo como sugere associagdes congeniais, ou, para ser
mais rigoroso, em sua larga alusividade metaférica. Podemos conceber
um modelo (metaférico) como um filtro, como uma forma de evocar um
sistema de lugares-comuns e/ou implicagdes que organizam nossa com-
preensdo sobre o objeto referido metaforicamente. Estabelecer relagoes
baseadas em metaforas - usando um “objeto subsidiario” (digamos, o mar
ou a nocao de cor) para promover insights sobre um “objeto principal”,
isto é, a longue durée - implica uma peculiar operacdo intelectual, que
exige consciéncia simultanea de ambos os termos relacionados, mas nao é
redutivel a nenhuma comparacio entre eles. Com efeito, um dos pontos

mais importantes no emprego de metaforas é que elas ndao podem ser
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substituidas por uma parafrase literal sem uma perda substancial de con-
tetdo cognitivo. A deficiéncia mais relevante da literalidade como traducéo
é que ela fracassa em suscitar o tipo de insight aberto que as metéforas
oferecem (BLACK, 1968, p.39-47).

De fato, no contexto historiografico brasileiro, o tempo tripartite a la
Braudel costuma ser explicado nao apenas pela descrigdo nominal de seus
diferentes planos, mas também pela exposi¢do da relagio entre eles recor-
rendo a uma das metaforas mais notaveis que Braudel usa, a saber, a
metédfora do mar (ROCHA, 1995; RODRIGUES, 2009).

A histéria dos eventos, ou histdéria “na dimensio do individuo e nio
do homem”, escreve Braudel (2016, p.63-64), “é uma agitacdo de superfi-
cie, as ondas levantadas pelo poderoso movimento das marés”. Um nivel

[43

abaixo flui o que Braudel (1992, p.47; 2016, p.63) chama de “recitativo’ de

conjuntura”, “uma histéria lentamente ritmada”. No nivel mais profundo
estd a longue dureée, uma “histéria quase fora do tempo” (BRAUDEL,
2016, p.63). Os historiadores que se deixam levar pelo tempo do evento
acabam por conduzirem-se para um “lugar fora da verdade” e, acredita
Braudel, se veriam transportados a um estado de cegueira, “alheio as his-
térias profundas, a essas aguas vivas através das quais nossas
embarcacbes singram como o mais ébrio dos barcos” (BRAUDEL, 2016,
p-64).

Essa descricdao de marinheiro do tempo histérico foi originalmente
entregue nas dltimas duas paginas do prefacio de O Mediterraneo. Fla se
ajusta bem a uma concepgao do tempo histérico como formado por estru-
turas que sao simultaneamente “sustentaculos e obstaculos”. A imensidao
do mar - cuja superficie pode ser domada tanto quanto suas vastas pro-
fundezas podem ser perfeitamente conhecidas - é uma imagem ambigua,
que deixa espaco para suscitar um certo senso de insuficiéncia do potencial

cognitivo individual diante da infinitude concreta do tempo, que aqui faz
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as vezes do enorme desafio representado pela escrita da tal “histéria total”
aludida por Braudel. A impoténcia potencial (o naufragio) é, portanto, um
aspecto cogente e a espreita.

E bastante sintomatico que Braudel tenha mudado totalmente sua
linguagem metaférica, deixando o universo maritimo de O Mediterrdneo
completamente fora de Historia e as ciéncias sociais: a longa duracao. Ao
livro sobra um resquicio de entonagdo exploratéria e tentativa, que per-
mite pressupor ainda alguma humildade e cautela diante da natureza do
tempo histérico (na figura do mar). Essa disposi¢do parece estar em des-
compasso com o espirito do ensaio de uma década depois, um texto que,
em sua febre de totalidade, é, na melhor das hip6teses, humildemente pre-
tensioso. Voltarei a esse ponto.

A intensidade dessa febre, ou melhor, a extensdo dessa pretensdo
pode ser medida com o termdmetro do debate envolvendo a longue durée

e as abordagens pos-coloniais.

Abordagens p6s-coloniais colocaram fundamentalmente em questao os mode-
los histéricos da modernidade baseados nos conceitos norteadores de
desenvolvimento e progresso, e os desconstruiram em relagdo as suas impli-
cagoes politicas (cf. Escobar 1995). No lugar de modelos universais de sucessao
temporal, que negam as sociedades supostamente subdesenvolvidas o direito
a simultaneidade (cf. Fabian, 1983), surgem abordagens relacionais que se
concentram precisamente no entrelagamento de diferentes temporalidades e
camadas de tempo. [...] Isso resulta em conexdes - parcialmente explicitas -
com conceitos do campo da teoria da histéria como a longue durée de Fernand
Braudel ou as camadas de tempo de Reinhard Koselleck (KALTMEIER, 2011,
P-204-205).

A serventia do aparato conceitual braudeliano para uma abordagem
pés-colonial da modernidade depende, porém, do reconhecimento expli-

cito de que a longue durée nao é, de forma alguma, inerentemente critica
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aos modelos histéricos da modernidade baseados na ideia de progresso e
desenvolvimento. Boa prova disso nos é dada pela prépria obra historio-
gréfica de Fernand Braudel. Tal reserva, no entanto, tem estado ausente
das palavras de autores que recomendam a longue durée como um anti-
doto para o eurocentrismo. Eric Mielants (2012, p.207, grifo meu), por

exemplo, argumenta que

quem atravessar os niveis micro, meso e macro, como Braudel fez, das estru-
turas da vida cotidiana as rodas do comércio e, em Ultima instincia, de uma
perspectiva do mundo, seré inevitavelmente forcado a repensar as suposigoes

epistemolégicas eurocéntricas sobre a linearidade temporal.

Supondo que Mielants tenha razdo, como interpretar essas passagens
de Braudel, em sua maioria extraidas da propria obra a que ele se refere,

a saber, Civilizacdo material, economia e capitalismo: séculos XV-XVIIL

Essas civilizagoes frageis [Africa Negra, México e Peru], a bem dizer culturas,
rufram perante um punhado de homens. Mas atualmente esses paises voltam
a ser indios ou africanos. Uma cultura é uma civiliza¢do que ainda néo atingiu
a sua maturidade, o seu 6timo, nem assegurou seu crescimento. Enquanto es-
pera, e a espera pode ser longa, as civilizagdes vizinhas exploram-na de mil e
uma maneiras, o que é natural, quando ndo justo. [...] Mas esta provado que
as culturas, as meias civilizagdes (é a expressao que melhor convém até para
os tartaros da Crimeia) ndo sao adversarios a desprezar. Afastamo-nos e eles
voltam a aparecer, obstinam-se em sobreviver. Nao se lhes pode roubar o fu-
turo para sempre. (BRAUDEL, 2005, p.85-86)

Dessas diferengas entre “culturas” e “civilizagdes”, o sinal externo mais forte é

indiscutivelmente a presenca ou auséncia de cidades (Braudel 1989, p.48)'.

4 Adiciono aqui uma observagao feita por Pierre Chaunu: “Com Fernand Braudel, reservamos a expressao da
civilizagao para grupos culturais que cruzaram de maneira autbnoma, portanto, por si mesmos, o limiar da aquisi¢ao
da escrita” (BENNASSAR; CHAUNU; LEON, 1977, p.48).
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Aregra geral, alids, ¢ as civiliza¢des jogarem e ganharem. Ganham das “cultu-
ras”, ganham dos povos primitivos, ganham também do espaco vazio's
(BRAUDEL, 2005, p.82).

Civilizagdes contra civilizagdes - Quando as civilizacdes se defrontam entre si,
produzem dramas de que o mundo atual nao saiu ainda (BRAUDEL, 2005,

p-86).

A saga das culturas infantis rumo a maturidade da civilizagao, ten-
tando alcancar o futuro civilizado; a cidade como o mais forte signo
exterior da civilizacdo, o desenvolvimento da escrita'® como limiar do sur-
gimento de uma civilizagdo e, finalmente, o choque de civilizagoes".

Seré essa realmente uma forma de escrever histéria que “inevitavel-
mente obriga a repensar os pressupostos epistemoldgicos eurocéntricos
sobre a linearidade temporal?”, como sugere Mielants? Ou seré ela, ao in-
vés, um tipo de histéria que aplica exemplarmente pressupostos
epistemoldgicos eurocéntricos sobre linearidade temporal, alocando seus
atores no passado, no presente ou no futuro de uma visdo unidimensional
do desenvolvimento histérico que, baseada em um conceito abertamente
evolucionista de civilizagdo, projeta em seu cume uma tao frondosa quanto
difusa Europa ocidental? Steve Feierman (1993, p.171-172, grifo meu) res-

ponde esta pergunta fazendo uma observagio sobre a histéria da Africa:

's Braudel da alguns exemplos desses “vazios”. Extraio dois, o primeiro referente ao Brasil: “No Brasil, o portugués
aparece, e o indio primitivo retrai-se: cede o seu lugar. £ quase o vazio que as bandeiras paulistas enxameiam. Em
menos de um século, os aventureiros de Sao Paulo, a procura de escravos, de pedras preciosas e de ouro,
percorreram, sem o tomar, metade do continente sul-americano, do Rio da Prata a0 Amazonas e aos Andes. Nao
encontraram resisténcia antes de os jesuitas terem constituido suas reservas indias e os paulistas as terem pilhado
desavergonhadamente” (BRAUDEL, 2005, p.82). Se bem entendi, a seu ver, quem veio a organizar a resisténcia
indigena a colonizagao foram os... jesuitas. O segundo exemplo trata do continente africano: “Quantas oportunidades
teria havido para os brancos se, na Africa Austral, diante dos boeres e dos ingleses, nao tivesse surgido a forca dos
negros!” (BRAUDEL, 2005, p.82). Exagero ou temos aqui um lamento?

® Em sua Gramatologia, Jacques Derrida desdobra uma profunda reflexdo sobre o conceito de escrita. O argumento
filosofico de Derrida d4 base para avaliar o papel essencial que a ideia de escrita tem desempenhado no surgimento
e na manutencdo de uma visdo etnocéntrica, violenta e bastante evolucionista sobre o desenvolvimento das
coletividades humanas (DERRIDA, 1997, p.1-18; 95-140).

7 Mesmo quando Braudel admite que existem “civilizagdes” ndo europeias, como no caso dos chineses, ele faz caso
de pontuar que por esta ou aquela razdo “a China permaneceu, a despeito de sua Inteligéncia, de seus inventos (o
papel-moeda, por exemplo), tao pouco inventiva, tao pouco moderna no plano capitalista” (BRAUDEL, 2005, p.86).
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Fernand Braudel, o grande lider dos historiadores da segunda geragao dos An-
nales, abriu as fronteiras do espaco histdrico de uma forma que tornou mais
facil para nés compreendermos a Africa na histéria mundial. [...] Braudel,
junto com outros historiadores dos Annales, insistiu em perguntar o quao re-
presentativo é nosso conhecimento histérico em relacdo a totalidade do
universo que poderia ser descrito, se a0 menos soubéssemos a histdria toda.
[...] No entanto, o préprio Braudel ndo conseguiu escapar de uma histéria uni-

direcional do mundo, com a Europa no centro.

Um tal tratamento da histéria da modernidade da bastante estofo ao
argumento que esvazia a ideia de que Braudel tenha concebido o tempo
histérico de uma forma especialmente inovadora. Nao obstante, uma ob-
servacdo recorrente sobre a longue durée é que ela foi a personificagdo
conceitual de uma “revolucdo epistemolégica” na compreensao tedrica do

tempo histérico (REIS, 2008, p.19; 65-79; SECCO; DEAECTO, 2016, p.38).
A luz branca e unitaria da histodria

Segundo José Carlos Reis, a grande novidade do ponto de vista brau-
deliano, bem como, alids, da Nouvelle Histoire em geral, foi a substituicdo
do tempo metafisico e teleoldgico das filosofias iluministas da histéria pelo
“tempo neutro” das ciéncias sociais (REIS, 2008, p.30, 71). O teérico me-
xicano Carlos Antonio Aguirre Rojas corrobora e amplifica o ponto. Ele
reconstréi a argumentacio braudeliana para afirmar que a longue durée
foi realizagdo de um empreendimento epistemoldgico que, no que con-
cerne ao tempo histérico, abandonara a “artificial e inttil divisdo entre

%

‘presente’ e ‘passado’”, se comprometera seriamente na “elaboracao de te-
orias, categorias e modelos, que permitissem pensar de maneira cientifica
o ‘conjunto de conjuntos’ que é a ‘sociedade global” (Aguirre Rojas 2013,

p-68, grifo meu) e, como resultado, lograra representar os elementos que
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“constituem-se em verdadeiros'® protagonistas determinantes do devir
das sociedades” (AGUIRRE ROJAS, 2013, p.22).
Dale Tomich (2012, p.16, 30-31, grifo no original) vai na mesma di-

recdo. Segundo ele

a longue durée implica uma distintiva abordagem metodoldgica e uma légica
de explicacdo que redefine a heranca intelectual transmitida desde o século
XIX. Em contraste com a légica das ciéncias sociais mais convencionais, cuja
base é a comparacdo formal de unidades proporcionais com propriedades co-
muns ou a repeti¢do infinita de a¢des individuais, a suposi¢do aqui [na longue
durée] é que a andlise é baseada em um objeto tinico, espacial e temporalmente

diferenciado e complexo, e sujeito a mtltiplas determinagoes.

Ponderando sobre a apreciacdo que Rojas e Tomich fazem da abor-
dagem de Braudel, pode-se perguntar: o que significa supor que algo,
digamos, uma ideia ou um conceito desvele os verdadeiros, reais ou essen-
ciais “protagonistas determinantes do devir das sociedades” e, a partir dai,
possa definir (cientificamente?) o “possivel e o impossivel”? No mesmo
sentido, ao que corresponderia a descricdo de “uma unidade discreta, es-
pacial e temporalmente diferenciada e complexa, sujeita a multiplas
determinagbes” se nao a... tudo!? Sim, pois assim designada essa “uni-
dade” pode ser qualquer ente, de qualquer natureza: uma arvore ou uma
pessoa, um fendmeno social ou meteorolégico; mas, claro, também pode
ser uma cidade, um pais, um continente ou a Terra... junto com as estrelas
e os demais planetas, a Via Lactea inteira, caso se queira.

Se a “abordagem metodoldgica” e a “logica da explicagdo” de Braudel
tem seu fundamento em uma tal “unidade”, isto é, em toda e qualquer

coisa, sua premissa é de uma relacdo imediata, nao mediada, com o que

8 Aguirre Rojas (2013, p.82, 95) emprega também variacdes como “protagonistas essenciais” ou “reais
protagonistas”. No conjunto, a arquitetura de seu texto é inteiramente trabalhada nessa terminologia finalista.
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quer que possa ser tomado como seu objeto. Tal ideia pressupde que ndo
ha nada entre o fundamento do conhecimento e o fundamento do que é
(pensado a vir a ser) conhecido. Aqui, em certo sentido, a relagdo episte-
molégica se da nao como “elaboracdo de”, mas como manifestagcdo de
“participacdo no” objeto cognoscivel, de modo que o conhecimento acaba
por ser nao uma forma particular de representacao, mas sim um tipo de
revelacdo, uma epifania.

Se esses criticos da obra de Braudel estiverem corretos - e néo vejo
razdo para duvidar que estejam - os proprios termos que empregam de-
monstram o quanto a longue durée estd mais préxima do metafisico das
(velhas?) filosofias da histéria do que do caréter cientifico das (novas?)
ciéncias sociais. Ou seja, se a abordagem braudeliana permitia tudo o que
esses intérpretes afirmam, entdo escrever histéria na longue durée equi-
vale a brincar de Deus... e ser bem-sucedido nisso! De fato, em uma
passagem algo contraditéria, mas, em todo caso, bastante lacida, José Car-
los Reis (2008, p.116) afirma que “percebe-se em Braudel uma concepcao
da histéria que ndao ha muito se definiria como ‘filosofia da histéria’ e ainda
hegeliana”.

Eis que o circulo se fecha. De fato, a pulsao totalizante da longue durée
de Braudel diante da histéria é perfeitamente comparavel a de Hegel di-
ante da razdo na histéria. Mas isso nédo é algo que a desvie do correto curso
historiogréafico. Pelo contrario: a ideia de um elemento quase imével sub-
jacente a todas as outras mudancas possiveis e perceptiveis em um
determinado desenvolvimento histérico o aproxima do ideal historicista
da imanéncia de uma “ideia histérica”, um “espirito do tempo”, como pro-
posta por Humboldt e Ranke naquele momento em que o oficio do

historiador comecara a tomar a forma de uma profissao e se encaminhar
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rumo a institucionalizacdo académica como a conhecemos hoje. Frank An-
kersmit (2012, p.23, grifo meu) coloca nos seguintes termos a relacdo

entre o ideal histérico historicista e a razdo hegeliana:

Em ambos os casos, a ideia é uma enteléquia quase aristotélica que opera em
um vago limbo entre a linguagem e o mundo, mas cuja natureza o filésofo
especulativo ou o historiador deve apreender para compreender o passado. O

conhecimento histérico é o conhecimento da ideia.

Em idioma braudeliano isso significaria simplesmente: “conheci-
mento histérico é o conhecimento da longue durée”. Ou, nas palavras do

préprio Braudel (2016, p.667, grifo meu):

Segundo a explicagdo histérica que adoto por minha proépria conta e risco, é
sempre o longo prazo que acaba vencendo. Negando uma profuséo de aconte-
cimentos, todos os que ndo inclui em sua prépria corrente, afastando-os sem

do, o tempo decerto limita a liberdade dos homens e a parte do préprio acaso.

A operacao consiste basicamente em fazer o papel da contingéncia e
da agéncia individual minguar até o ponto da insignificancia, de modo que
tudo o que sobra acaba sendo o necessario “lugar da verdade” da histdria.
A despeito disso, Braudel jamais lancou qualquer davida sobre o principio
de que sdo os homens que fazem esta histéria. Pelo contrério, eis 0 modo

bastante viril como ele sintetizou o ponto:

O grande homem de agdo [...] é aquele que avalia exatamente os limites de
suas possibilidades, que prefere ater-se a eles para se aproveitar até do peso
do inevitavel a fim de ganhar mais impeto. Todo esforco para avangar na con-
tracorrente do sentido profundo da histéria - e isso nem sempre é o que mais

se nota - esta de antemao condenado. (BRAUDEL, 2016, p.667)
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Assim sendo, Olivia Harris (2004, p.168) taxativamente conclui que
“argumentos a favor de uma continuidade profunda como os de Braudel
funcionam melhor para os vencedores, para os centros da civilizagao”.
Essa critica, apesar de bastante dura, acarreta o risco fatal de reforcar o
viés eurocéntrico que deseja denunciar. Talvez seja melhor suaviza-la, ar-
gumentando que a longue durée atende as exigéncias de uma profecia
autorrealizdvel daqueles que se definiram a si mesmos como “centros da
civilizacdo”. Mas e os outros, todos os outros que, a0 menos em tese, con-
formariam a totalidade da histéria, onde se realizam?

Esses outros, que apesar de “todo esforco para avangar na contracor-
rente” ndo teriam se constituido como artifices do “sentido profundo da
histéria”, aqueles que, por assim dizer, ndo experimentaram do “tempo
imperioso do mundo” e, portanto, ndo puderam comungar do ritmo e da
direcdo das verdades que sempre vencem no final, esses seres outros estdo,
no esquema de Braudel, condenados (da Terra?). Tera sido por isso que
Braudel (1977, p.117), falando do quanto precisou ser feito antes que pu-
desse aportar em sua desejada “historia total”, escreveu: “Para os
historiadores, para todos os outros cientistas sociais e para todos os cien-
tistas objetivos, sempre haverd uma nova América por descobrir”? Se é
assim, para darmos justo crédito ao olhar desse grande mestre da nova
histéria, fazendo ouvido atento a intensidade de suas metaforas, em vez
de “tempo imperioso”, o mais correto talvez fosse falar “tempo imperial”
do mundo.

Ha nessa predisposicao braudeliana um outro trago de hegelianismo,
um traco que se caracteriza pela “identificacao da totalidade com seu su-
jeito criador, seu argumento de que substancia e sujeito eram em ultima
analise um, significava que sua totalidade era ‘expressiva’ ou ‘genética’
(JAY, 1984, p.59). Aqui, o préprio Braudel, o “autor entendido como o in-

dividuo falante que pronunciou ou escreveu um texto” colapsa com “o
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autor como principio de agrupamento do discurso, como unidade e origem
de suas significacoes e como foco de sua coeréncia” (FOUCAULT, 1996,
p-26).

Ato aqui a ponta que, deliberadamente, deixei solta 14 tras, a saber,
da febre totalitaria, ou, mais polida e menos provocativamente, da ampli-
tude da pretensao totalizante da longue durée. Como eu dizia aquela altura,
Braudel abandona as metaforas maritimas em Histdria e as ciéncias soci-
ais: a longa duracao. O significado do campo metaférico que ele escolheu
para expressar o desiderato da longue durée aponta, de fato, para além da
ideia de estrutura como “sustentaculo e obstaculo”, é dizer, pr’além (do)
mar: trata-se da metéfora das cores para tratar da relagdo com o diverso.
Braudel a mobiliza para elaborar uma critica ao tempo sociolégico de Ge-
orges Gurvitch, e é a segunda (e mais aguda) passagem na qual a longue
durée é levada a seu ponto de saturagdo.

As temporalidades de Gurvitch, Braudel concede, sdo tao multiplas
quanto as suas préprias. O problema do “tempo do soci6logo” de Gurvitch
é que ele abre uma “gama de cores” tdo ampla que a Fernand Braudel
(1992, p.74, grifo meu), o historiador, torna-se “impossivel reconstituir a
luz branca unitaria, que lhe é indispensavel”. Indispensavel, portanto, a
histéria total da longue durée. Dando morte stbita a este texto, refraseio
em negrito: uma unitaria luz branca, que ilumina apagando total-
mente outras cores, ou, se preferir, a diferenca, eis a historia

concebida segundo a longue durée de Fernand Braudel.

Epilogo: Sentado no cais da baia

Enquanto isso, seguimos operando os deslocamentos que Achille
Mbembe chama de “experiéncia fundamental de nossa época”, qual seja, a

retirada da Europa do centro de gravidade do mundo, cujo fito é produzir
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o design, o trangado de uma outra idade: alter idade ou, para jogar com a
poética de Denise Ferreira da Silva (2019, p.33-48), uma negridade.

O tempo e o espago apertam a cada dia, e ndo havera recurso senédo
voltar - tal qual Marx e Braudel - a histéria do capitalismo, mas, como em
“Réquiem para o escravo” (MBEMBE, 2018, p.229-235), fazer esse cami-
nho a luz de sua “face noturna”: a escravidao, o trafico transatlantico, o
mal de wétiko". E um processo de reparacio histérica: reparacio das le-
sOes e das marcas profundas que essa histéria deixou (MBEMBE, 2018,
p-314).

No devir-negro do mundo, na negridade, as palavras deste texto terdao
sido muito menos do que precisara “ser renunciado para conseguirmos
libertar a capacidade criativa radical da imaginacgao e dela obtermos o que
for necessario para a tarefa de pensar O Mundo outramente” (FERREIRA
DA SILVA, 2019, p.37). L4, nesse devir, sentado no cais da bafa, desperdi-
¢ando tempo - “(Sittin’ On) the Dock of the Bay, wasting time” - eu

quereria olhar a paisagem atlantica e talvez cantar:

Pra um pesadelo estéril até durou demais
Reconhega a sério que o mal foi sagaz

Como um bom cemitério, tudo esta em paz>°.

9 Em Colombo e outros Canibais (Columbus and other Cannibals), o intelectual indigena (da etnia Powhatan) Jack
D. Forbes (2008, p. 24-25) explica que “wétiko é um termo cree que se refere a um canibal ou, mais especificamente,
a uma pessoa ou espirito maligno que aterroriza outras criaturas por meio de atos terriveis e malignos, incluindo o
canibalismo. Wétikowatisewin, um substantivo abstrato, refere-se a ‘maldade diabélica ou canibalismo’.” Na acepcao
de Forbes, canibalismo “é consumir a vida de outra pessoa para seu proprio proposito privado ou lucro [...]: assim,
o0 escravista que forga negros ou indios a perder suas vidas na escravidao ou que esgota suas vidas em um sistema
escravista é um canibal”. Um dos fundadores do Native American Movement, em 1961, Forbes apresenta o
colonialismo europeu como “uma forma de canibalismo projetado para ‘comer’ os povos indigenas junto com suas
terras e seus recursos naturais”, em um processo perene que se estende até hoje por todo o continente americano. O
termo da lingua cree ressoa o dito em burum e em maxacali, conforme nos ensina Ailton Krenak (2015; 2018).

2% Verso de “Paisagem” (2019), do album AmarElo, de Emicida.
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Raca, historia e projeto modernizador em Sao Paulo:
a historia negra como repertoério da
luta antirracista nas décadas de 1920 e 1930

Jodo Paulo Lopes

Introducéo: Primeiros pontos

Na primeira metade do século XIX, na obra “Viagem pelo Brasil 1817-
1820”, os naturalistas aleméaes Carl F. Phillip Von Martius e Johann Baptist
Von Spix, dentre varios temas que abordaram ap6s a expedigdo que
fizeram pelo Brasil, trataram sobre as peculiaridades regionais dos
habitantes de algumas das provincias por que passaram. Em certo trecho
da obra indicavam que os paulistas gozavam, em todo o Brasil, da fama de
grande franqueza, coragem invencivel e romantico pendor para afrontar
venturas e perigos. Com esses dotes generosos, o carater paulista adquiria
também um traco de impetuosidade, céleras e vingangas, de orgulho e
inflexibilidade. E, por essa razdo, eram temidos pelos vizinhos e o
estrangeiro ndo via no seu modo altivo senao seriedade fria e calculista e
um orgulho de carater, onde viram nestes tragos psicolégicos, o
“pioneirismo progressista dos bandeirantes”. (SPIX; VON MARTIUS,

2017,173-196). A invencdo da paulistanidade passaria por essa descrigao

! Doutor em Histéria pela Universidade do Estado do Rio de Janeiro (UER]), em 2019, onde defendeu a tese “Historia
negra, nagao para quem? - a narrativa histdrica como repertério e pedagogia na imprensa negra paulistana (1924-
1940)”. Graduado e Mestre em Histéria pela Universidade Federal de Minas Gerais (UFMG). Doutorado-sanduiche
na Boston University, em Massachusetts, EUA. E professor no Instituto Federal de Ensino, Ciéncia e Tecnologia do
Sul de Minas Gerais, atuando na Educacio Bésica e com o ensino de Histéria da Africa, Cultura Afro-brasileira e
Indigena, Histéria e Patrimonio, Historia do Brasil Republica e Historiografia Brasileira. Tem artigos e capitulos de
livros publicados. Coordena o Grupo de Pesquisa Emancipagdes e Pés-Abolicao em Minas Gerais, no Diretério do
CNPq. Faz parte da rede de Historiadorxs Negrxs. jopalop@gmail.com.
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para corroborar o mito que sustenta o imagindrio a respeito dos paulistas
e da paulistanidade, floreada nos séculos XIX e XX.

Mais de um século depois, a respeito da conexdo entre raca e moder-
nizagao em Sao Paulo, outras leituras idiossincraticas entravam na roda,
como a que fez um homem ndo-académico, como foi Marcello Ribeiro, que
trataria de outra forma bastante peculiar os novos elementos fundadores
da paulistanidade. Seu depoimento, como homem negro do povo, lem-
brando da sua juventude na década de 1930, acolhia a questdo racial e
endossava um incremento que ocorreria na constituicdo da identidade re-

gional paulista:

[...] Entdo, o casamento de negros e brancos nao apresentava esses ruidos da
questdo racial. Mas a partir do momento que a sociedade paulista se sentiu na
presuncao de ser composta por nos novos-ricos e de ser aristocracia e descen-
dente de nobres, ai entdo comegou a aparecer esse problema porque até entdo
ndo existia nobreza. Hoje, qualquer italiano é comendador, ele vem da Itélia
com o pé sujo e é comendador. Nao havia oposi¢do enquanto eles eram traba-
lhadores como os negros, a medida que eles foram enriquecendo e comecaram
a comprar coisas, eles comecaram a se distanciar. Ai a coisa comegou a mu-

dar... (BARBOSA, 1998, 97). >

Ribeiro era cirargico no entendimento da invencdo de uma genealo-
gia nobilidrquica para conformar o mito de origem da elite quatrocentona
da cidade. Que ia se alargando para outros personagens, COmo era o caso
dos imigrantes enriquecidos que adentravam muito bem na érbita da nar-
rativa da paulistanidade. Assim fazia-se, segundo ele, a costura do
bandeirante do passado com o imigrante empreendedor do presente, co-
roado de vantagens, que alijava o negro empobrecido de expectar a

paulistanidade.

? Depoimento de Marcello Orlando Ribeiro.
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No encontro desses processos de pertencimento ou incluséo e os seus
contrarios - a discriminacdo e a exclusdo - me chama a atencao a agéncia
de homens, e também as poucas mulheres, que publicaram seus textos nos
jornais da imprensa negra, expondo seu legado intelectual e a dimensao
pedagogica dos seus escritos. Entre os textos publicados nessas folhas ha
uma ampla referéncia a histéria dos afrodescendentes no Brasil e no
mundo, numa légica de promocéo de inclusdo e de inculcacao de identi-
dade coletiva para a populacdo negra. Em muitos desses textos, esses
ativistas e intelectuais - como os chamo - impuseram suas impressoes e
analises do mundo social.

A partir do advento da reptblica, em termos gerais, a imprensa no
Brasil assumiu um objetivo pretensamente “civilizador” contra o analfa-
betismo e as praticas ‘incultas’, além de divulgar interesses politicos de
grupos especificos desempenhando um papel relevante no jogo politico-
partidario e na formacdo da opinido putblica (MARTINS, LUCCA, 2008,
p-11). Para além desse emaranhado mais explicito de intencdes que a im-
prensa empreendeu, o surgimento de jornais alternativos acabava por
criar repertérios de luta e identidade, de pedagogia e solidariedade, para
grupos sociais diversos. Como foi para as colénias de imigrantes ou para
classes profissionais especificas, também ocorreu fenémeno parecido para
a populacdo negra no Pds-abolicdo. Pelos jornais e outros periddicos se
inculcava novos costumes e valores, se criava lacos de identidade, circula-
vam visdes de mundo e projetos de futuro, se promovia o lazer e as
relacdes de consumo, se instigava demandas e se tratava de assuntos de
uma comunidade imaginada.

Escrever e ser lido era umas das estratégias mais habilidosas da ati-
vidade intelectual e ativista, na qual aqueles que escreviam promoviam
uma espécie de pedagogia e despertar social para os leitores. Nessa chave

as publicagdes da imprensa negra paulistana surgiram para colher um
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mercado de adesoes, no confronto em moldar e convencer uma parte da
opinido publica sobre temas sensiveis e caros para a coletividade negra, tal
como racismo e a nogao de raga, mas também a promocao do lazer e da
cultura, além dos valores morais do trabalho e da ideia de nacdo. Comple-
tava-se ainda os entendimentos sobre a cidadania politica, as lutas sociais
e as regras de urbanidade e de respeitabilidade. Sobre os jornais negros da
cidade de Sao Paulo, “O Clarim d’Alvorada”, o “Progresso”, “A Voz da
Raca”, foram as folhas elegidas para capturar as cronicas histéricas desse
repertorio para e pelo movimento negro. As trés publica¢des tiveram re-
gularidade de aparicdo entre 1924 e 1937, as vezes simultaneamente como
foi o caso do “Clarim” e do “Progresso”, que tiveram niimeros lancados
entre 1929 e 1931. Enquanto “A Voz da Raga” teve nimeros publicados
entre marco de 1933 a novembro de 19373

Nos jornais se estampou o maior volume de cronicas, anélises, textos
diversos, imagens, biografias, que fervilhava as versdes de uma histéria
negra: feita por méos negras ou por elas filtradas noutro entendimento,
tratando de assuntos da comunidade negra e tendo a populacdo afrodes-
cendente como publico-alvo principal. Na imprensa negra variados
apareciam escritos autorais, assim como reportagens, traducdes e a citagao
de uma imensidao de textos e imagens, que passavam pela revisdo do pas-
sado negro no pais, na eleicdo dos principais, os feitos e personagens de
uma histéria negra, para muito além da escraviddo. Esses escritos evoca-
vam a municdo contra os oponentes ou desafetos, além de assegurar

convergéncia e ampliar o nimero de seguidores comprometidos com as

3 Sobre o jornal “O Clarim d’Alvorada”, existem trés fases: uma de 1923 a 1928; outra de 1928 a 1932, sendo que ha
uma interrupgao brusca na rotina das publicacdes, quando as oficinas do jornal sao empasteladas por membros da
Frente Negra Brasileira, em fevereiro de 1932. Na ocasido do atentado, José Correia Leite ainda imprimiu dois
nameros do jornalzinho “Chibata”, em fevereiro e margo de 1932, um 6rgao satirico que tinha inten¢ao de dar
respostas aos agressores da redagao do jornal. Houve a reaparigao do jornal em 1935, com apenas quatro nimeros
langados, quando foi publicado pela batuta do Centro Negro de Cultura Social de Sao Paulo. E existe um ntimero
unico lancado em 1940. Por sua vez, 0 “Progresso” comegou a circular em junho de 1928 e teve publicagao regular
até 1931
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campanhas do movimento negro. Em Sao Paulo existiu 0 maior nimero
de publicagdes da imprensa negra para as primeiras décadas do século XX,
embora houvesse uma gama de publicagdes diversas em outros estados,
como o Rio Grande do Sul, a Bahia e a capital federal, além de tantas outras
dispersas e sem regularidade de aparicdo em varios municipios brasileiros,
desde mesmo antes da abolicdo.*

No ‘Manifesto da Poesia Pau-Brasil’, publicado originalmente no
“Correio da Manha”, Oswald de Andrade, metaforicamente, lembraria que
“no jornal anda todo o presente™. Recorrendo a Oswald e recuperando
esse trecho do manifesto, eu diria que no jornal também andou boa parte
do passado e assim foi 0 caso de uma histéria negra. E as décadas de 1920
e 30 foi um periodo precioso para a se perceber a ocorréncia dessas mani-
festacoes e incursdes para se analisar e reivindicar outro entendimento a
respeito da raca e modernizacdo na Sdo Paulo daquele periodo, que se
apresentava oficialmente como moderna e branca, industriosa e cosmopo-
lita.

Séo Paulo e seus repertdrios raciais no inicio do século XX: mesticos, pero
no mucho.

No comeco dos anos 1920, uma leitura possivel para entendermos
Sao Paulo, como dira Nicolau Sevcenko, era a de uma cidade indefinida,
em busca de identidade e de repertoérios, um enigma a ser decifrado e tri-

lhado para os seus habitantes.

Sao Paulo ndo era uma cidade nem de negros, nem de brancos e nem de mes-

ticos; nem de estrangeiros e nem de brasileiros; nem americana, nem

4 Para o trato com a imprensa negra no século XIX ver o livro de Ana Flavia Magalhaes Pinto, “Imprensa Negra no
Brasil do século XIX”.

5 ANDRADE, Oswald de. “Manifesto da Poesia Pau Brasil”. In: Correio da Manha. 18.mar¢o.1924. p.05. Disponivel
em: http://memoria.bn.br/pdf/089842/pero89842_1924_09147.pdf. Acesso em 06 de julho de 2019.
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europeia, nem nativa, nem era industrial apesar do volume crescente das fa-
bricas, nem era entreposto agricola, apesar da importancia crucial do café; nao
era tropical, nem subtropical; ndo era ainda moderna, mas ja nao tinha pas-

sado [...]: (SEVCENKO,1992, 31)

A cidade que era nada na visao do autor, com seu “vortice de desori-
entagdes”, carecia de repertdrios e de explicagdes. A imagem panoramica
que o autor faz da capital paulista nos leva a crer que existia uma simulta-
neidade de possibilidades, trajetérias e experiéncias e projetos em aberto.
Mas, invertendo Sevcenko, é possivel entender Sdao Paulo como uma ci-
dade negra e branca, em suas interagdes, enquanto essas duas identidades
raciais iam tomando novas formas e entendimentos, novas hierarquias e
tensoes. A medida que a cidade ganhava o ténus de uma metrépole babé-
lica que queria ser branca, industrial e bem europeizada, pelas lentes e
projetos dos seus administradores e intelectuais ndo-negros.

Mais do que nunca as narrativas histéricas estavam em disputa, em
revisdo, em fermentagdo e uma leitura do passado, a partir de Sao Paulo e
de eventos histéricos que ali desenrolaram-se. O que provocaria as sele-
¢Oes, as citagoes, as tradugdes, além das adulacoes de pessoas e feitos, para
se criar herdis e mitos, e uma narrativa exitosa da paulistanidade. E, ao
ndo dizer ou maldizer, também se investiu o ocultamento de outras expe-
riéncias e gente pretéritas para a identidade paulista que se queria, como
foi ocorreu com a populacio negra, no passado e no presente. O que nao
se contava sobre suas experiéncias do cativeiro e da liberdade no estado,
mas também a ligagdo com continente africano e a condenacio as mani-
festagoes culturais e religiosas ligados as populagdes negras e mesticas.

Refundar uma tradicdo nacional, a partir de Sdo Paulo, estado mais
dinadmico da economia do pais a época, era uma questdo de honra da elite

paulista. Ao se fazer uma releitura regional da histéria nacional se afirmaria
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um contraponto a versao oficial e central a partir do Rio de Janeiro, capital
politica, administrativa e cultural do Brasil das primeiras décadas do século
XX. Além de outros lugares que também se portavam como pontos nodais da
histéria brasileira, como Minas Gerais e Pernambuco, a Bahia e o Rio Grande
do Sul. As elites regionais nesses lugares se empenharam em conformar sua
versdo de protagonismo na formacido do Brasil. Na capital paulista, nas
demonstracbes do que a cidade poderia apresentar ao mundo, no ano do
centendario da independéncia do pais em 1922, o prefeito Washington Luiz,
declarava sobre seus planos: “Sao Paulo - que ja é incontestavelmente uma
bonita cidade - estara em condig¢oes de oferecer um belo cenério ao que se
fizer aqui”. E a histoéria estava na ordem do dia para essa empreitada. Por
exemplo, foi do inicio daquele decénio a exposicao de quadros de Benedicto
Calixto com fotos antigas da cidade, na Livraria Garraux, que movia a
imagética da paulistanidade e do ‘progresso’ da capital. (SEVCENKO, 1992,
101). Juntava-se a isso o processo de “paulistaniza¢do” do Museu do Ipiranga,
oficialmente o Museu Paulista. Em 1916, a diregéo do espaco coube a Afonso
E. d’'Taunay, que tinha como objetivo prepara-lo para as celebracbes da
independéncia.® No Museu Paulista, Taunay organizaria a secio historica de
modo a conduzir os visitantes por um percurso expositivo que calcava uma
narrativa sobre a emergéncia da nagdo brasileira como uma histéria

protagonizada pelos paulistas. (cf. SILVA, WALDMAN, 2016).”

5 Embora o Museu contasse como uma colegéo de objetos de histéria no periodo anterior a 1917, pelo esforco do seu
primeiro diretor Von Ihreing. O museu inaugurado em 1895, erguido no sitio do ato de independéncia de D. Pedro I,
tinha sido, até a década de 1910, uma institui¢do que predominantemente abrigava colecoes e exibigdes dedicadas a
histéria natural, especializado em zoologia, considerada uma referéncia na América Latina. A partir de 1917 sofreria
uma alteracdo da sua funcao, quando Affonso Taunay comegou a estabelecer o projeto de construir “um Museu
histérico em Sao Paulo, sobretudo no monumento do Ipiranga, no local glorioso da Proclamacao da Independéncia”.
Schwarcz lembraria que a énfase na narrativa da raga, pela colecao de histéria natural do museu, o colocaria no rol
dos primeiros museus etnograficos do pais. cf. BREFE, 2005.

7 No ano da independéncia comegaria a circular os “Anais do Museu Paulista”, mais um espago de publicagdo dos
artigos e cronicas enaltecedoras da paulistanidade.
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Se do museu, Taunay foi o grande feitor dessa obra, outros lidadores
das narrativas da paulistanidade se juntariam a ele, ao longo da década de
1920. Alfredo Ellis Junior, Cassiano Ricardo e Paulo Prado seriam os outros
principais artifices da construgao de uma histéria brasileira, a partir de
Sao Paulo, cultuando a ideia da excepcionalidade paulista.® Uma vez que
estavam em varios espacos de poder, com as facilidades para a confeccdo
e promocdo das narrativas da paulistanidade, esses intelectuais se asse-
nhoravam do passado, ao seu gosto, e produziam obras convincentes sob
0 lume da ciéncia histdrica. Mesmo que passassem longe da imparcialidade
j& que seus textos cabiam muito bem aos seus projetos politicos, suas tra-
jetorias pessoais e de classe e suas visdes de mundo.

Séao Paulo, nessa visdo regionalista consagrada e de referenciacdo da
singularidade ante outras zonas de colonizagdo da América Portuguesa,
defendida do “contagio europeu e civilizador do litoral”, estaria num plano
geografico que favoreceu as expedicdes e o caminho para as minas, aberta
para o interior dos sertdes. A narrativa da expansao e ganhos territoriais
para a Coroa Portuguesa pela acdo dos paulistas dava chéo a historia regi-
onal que se queria nacional. Paulo Prado operou nessa frente, ao beber em
Capistrano de Abreu e Ratzel para ratificar o favorecimento que chama de
“antropogeografico” para o seu estado natal e na formacao da sociedade
paulista. A histdria lhe daria elementos para inveng¢ao da paulistanidade,

ao seu gosto, pelo seu lugar de homem da elite e ilustrado, e ciente do seu

8 Taunay, inclusive contaria com recursos ptiblicos para dar prosseguimento a sua obra “Histéria Geral das Bandeiras
Paulistas”, quando em 1926, uma lei asseguraria a ele dez contos de réis, aprovados pela Comissao de Fazenda e
Contas do parlamento estadual, em parecer favoravel ao projeto de lei do amigo e também deputado estadual, Alfredo
Ellis Jr. A Comissao de Fazenda e Contas aprovou o projeto de lei, em tempo recorde que tramitou de 30 de setembro
de 1926 até 22 de outubro do mesmo ano, entre a apresentacao e o parecer favoravel, pouco mais de trés semanas.
Reconheceria-se o valor da obra, que ja tinha dois tomos publicados, um trabalho esculpido com “escripulo,
probidade e rigor”, alcancados por Taunay, segundo eles. A obra nao faltaria justificativas para o suporte financeiro:
“um estudo consciente de imenso repositorio historico, quase todo ainda desconhecido”. Aos julgadores do mérito
da agdo parlamentar, diriam que era um “dever de amor as tradigdes e as glorias nacionaes”. ALESP, documento
27432, caixa C-173, Codigo 21.
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peso para modernizar o pais, a partir dos seus interesses e leitura do
mundo.?

Naquele periodo vimos entdo sedimentar a leitura muito peculiar da
histéria do Brasil, a partir de uma visdo dos intelectuais brancos paulistas,
e a figura mais importante, recuperada do passado e algada ao posto da
tradugao da paulistanidade foi o bandeirante do periodo colonial, que caiu
como luva para a imaginacao histdrica que dava lastro a inven¢do de uma
tradigio para a regido e para o pais.” A respeito dos bandeirantes, Paulo
Prado, num texto de 1923, assentaria o seu aval a escravizagdo dos
indigenas “como uma necessidade inelutavel, fornecendo bracos para a
cultura das sesmarias e sitios, e arcos e flechas para defesa e sustento do
colono. Colocado a porta do sertao ignoto [...]""" (PRADO, 1972, 76, 78.).
Dando conta da escravizagdo indigena pelos bandeirantes, com
“ardimento e afa” naquilo que “sempre foram atributos da raga, os bandos
paulistas se atiraram as expedicdes de resgate”. E a vertigem do ouro,
assanhava o “cheiro do sangue e a febre da cacada humana” da raca forte
e conquistadora contra o “gentio imbele, disperso e mal armado”. A sutura

que se fazia na narrativa de Prado daria conta da heroicizagdo do

9 Nos “Capitulos de Historia Colonial & Os Caminhos Antigos e o Povoamento do Brasil” (p.121), de 1895, Capistrano
considerava que a posi¢ao da vila de Sao Paulo, no interior e no alto da serra, fazia com que “sob aquela latitude,
naquela altitude, fora possivel uma lavoura semi-europeia, de alguns, sendo todos os cereais e frutos da peninsula.
Ao contrario o meio agiu como evaporador: os paulistas langaram-se as bandeiras.” Apud FERRETI, 2018, 133.

' De acordo com Ferreti (2004; 2018), até finais do século XVIII existiram duas vertentes principais vertentes a
respeito das bandeiras. Primeiro, uma ala que bebia da tradicdo jesuitica e dos relatos dos inacianos, que formavam
uma nogao dos bandeirantes, como uma “lenda negra” - Montoya, Del Techo, Charlevoix - que os qualificava como
bandidos, assassinos, escravizadores de indios, insubmissos, miscigenados, rasticos e pagaos. Por outro lado, foi-se
criando a “lenda aurea”, formulada por autoridades metropolitanas e no século XVIII, ap6s a descoberta das catas de
ouro na regido das minas, visao ampliada por autores paulistas, como Pedro Taques de Almeida Paes Leme e Frei
Gaspar da Madre de Deus - ou por mineiros, como Claudio Manuel da Costa. Nessa chave a despeito das variacoes
internas, destacaram a fidalguia, a fidelidade ao monarca portugués, a saga de rasgar o interior e de submeter indios
bravos e quilombolas, além de conquistar terras para a metrépole e alargar os dominios luso-americanos para além
da linha das Tordesilhas.

' A “Paulistica” é uma série de artigos que Paulo Prado publicou em diferentes ntimeros de “O Estado de Sao Paulo”,
ao longo da década de 1920. O trecho acima foi escrito em 1926. A obra teve primeira edi¢dao em 1932 e a segunda
edicao em 1934. A obra aqui consultada faz parte da ediciao em conjunto com “Retratos do Brasil” que a Editora José
Olympio langou em 1972.
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bandeirante celebrando a marca de sua agéo: a conquista de novas terras,
o controle de gentio revoltado, e o proveito que a metrépole os usou para
“o0 policiamento do vastissimo territorio da Colonia”.

A narrativa de Prado é eximia em ilustrar o mito que pintaria o pau-
lista - bandeirante - com 6dio ao espanhol, e que por isso, nessa “fobia
anti-hispanica”, com suas “expedi¢des de morte e exterminio”, expandi-
ram a linha diviséria de Tordesilhas, fazendo recuar o “avanco
castelhano”. E em busca da extracdo de metais e pedras preciosas, alcan-
garam regides com atrativos comerciais a economia colonial, como foi o
caso das “drogas do sertdao”, na regido amazoOnica. Nessa visao, 0 mito
bandeirante colaborava para a invenc¢do de uma tradicdo regional da his-
téria do estado e da identidade regional paulista formadas pela
miscigenacdo do indigena e do branco colonizador num passado distante
e romantizado. Se a figura do indigena era preservada no mito da fundagéo
do estado, era diluida na figura do mameluco. E para o século XX se incor-
poraria a entrada massiva de imigrantes europeus, desde as wltimas
décadas do século anterior, que atualizava a base racial da identidade pela
ideia de eugenia, em que pesava a exclusao dos negros dos espacos lugares
de memoria e das narrativas histéricas oficiais sobre o estado.

Todavia uma coisa mudaria para sempre essa operacdo do mito ban-
deirante, amplificando os seus termos muito bem gestados ao longo das
primeiras décadas do século XX. Quando explodiu a revolta paulista em
julho de 1932 contra o governo provisorio de Getulio o mito seria acionado
para ampliar o senso de coletividade e dar lastro o confronto que teve
curso entre julho e outubro daquele ano. Nos meses de mobilizagdo, os
rebeldes exaltados bradavam pelo o alto-falante: “Sdo Paulo de Borba
Gato, Sao Paulo de Anhanguera” para provocar o entusiasmo e a adesdo

de voluntarios para os batalhdes que, orgulhosamente, eram batizados
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com os nomes de bandeirantes ilustres nos livros e espacos publicos, po-
rém desconhecidos da grande maioria da populagio. O retorno ao mito
das bandeiras deslocaria a paulistanidade da exclusividade geneal6gica de
familias tradicionais para se tornar um atestado de clamor publico e de
afirmacao do “povo paulista”, em geral.

A narrativa mais comum sobre a paulistanidade, nesse periodo, pas-
sava pelo quadripé que reunia os seguintes eventos. Primeiramente, a
expansao das bandeiras no periodo colonial, filtrando o fen6meno como
positivo, extirpando a violéncia dos sequestros e genocidio indigena pro-
vocados pelos ataques aos aldeamentos missionarios. Uma segunda parte
mirava o renascimento do estado no século XIX com o sucesso da cafeicul-
tura e da riqueza gerada pela atividade. Em terceiro lugar se incorporava
a referéncia a independéncia do Brasil ocorrida em solo paulistano, como
se no lugar houvesse uma predestinagdo para a liberdade, propicia para o
grito do principe regente perto do riacho Ipiranga como o evento fundante
da independéncia do pais. A quarta parte se atualizava com a revolta de
1932, que consumava a narrativa da singularidade paulista e associava os
elementos anteriores de autonomia e liberdade, voltados na ocasido contra
o governo central e provisorio de Vargas. (Apud ALBERTO, 2017, 181).”

Na composicdo étnica dos paulistas as narrativas histéricas de
intelectuais da envergadura de Paulo Prado, deixava bem claro as
hierarquias e aceitagdes que se fazia na invencdo da paulistanidade e
jogava para outros locais do pais a presenga negra. No prefacio da segunda

edicao da “Paulistica”, de 1934, Prado a apresentava como um “livro de

? Barbara Weinstein (2015) sugere, em The Color of Modernity, que os revoltosos da Guerra Paulista de 1932
opunham-se contra Getdlio Vargas nao somente pelos tragos autoritarios de governo provisorio, que dirigia o pais
desde outubro de 1930 sem o legislativo ou uma constitui¢ao. Para ela, havia um componente racial que passa
despercebido ou que se naturalizou na histéria sobre aqueles tempos. De que as elites e classe média paulistas,
rebeladas em 1932, rejeitavam a visdo cultural de identidade nacional formulada pelo novo governo, chamado de
‘dictanegra’, por causa do apoio que recebiam dos setores populares da sociedade, especialmente os negros e
mesticos.
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estudos regionais”, em que apareciam as “figuras tipicas da Histéria
paulista: o portugués aventureiro, o mameluco, o jesuita, o piratiningano
- conquistador e povoador - e o fazendeiro”. J4 se via entdo quem
encarnava para ele o tipo ideal do “paulista moderno”, quando a populacdo
negra nao era citada. Na mesma obra, o autor vai destilar suas impressoes
sobre o negro na colénia, destacando outros estados da federacao.
Tratando de Pernambuco e da “formacéo continua do Brasileiro que iria

surgir, ja em 1817, vai salpicar o seu preconceito racial:

O mulato desprezava o mamaluco; pretendia pertencer a classe dos brancos e
vangloriava-se em ndo ter parentes indios. Sentia a inferioridade em relagdo
ao branco, desde que este lhe era superior em riqueza; chegava a se humilhar
diante de outros mulatos mais ricos ou de melhor condicao social. Podia entrar
para as ordens sacras e ser magistrado[...]. Ndo eram raros os casamentos
entre brancos e mulatos, sobretudo entre europeus e mulheres de cor que pos-
suissem algum dote. Mamalucos havia mais no sertdo pernambucano. Eram
mais belos que os mulatos, sobretudo as mulheres. Na independéncia do cara-
ter, na repugnancia pela adula¢do ao branco, mostravam a nobreza da
ascendéncia livre dos dois lados. O indio domesticado era em geral, com as
virtudes conhecidas, o sertanejo, corajoso, sincero, generoso, hospitaleirol...].

(PRADO, 1972, 200-201)

A desaprovagdo ao “mulato” de Pernambuco, considerando a adula-
¢ao e humilhagdo que lhes eram comuns, contrastava com o culto aos
“mamalucos”, a quem rasgava de adjetivos valorativos. Ao cativo, Prado

vociferava as piores qualidades:

[...] como em represalias aos horrores da escravidao, perturbou e envenenou
a formacdo da nacionalidade, ndo tanto pela mescla de seu sangue como pelo
relaxamento dos costumes e pela dissolucdo do carater social, de consequén-

cias ainda incalculaveis. (PRADO, idem,idenn)



224 | Pensamento afrodiaspdrico em perspectiva: Volume 1

Sobre a Bahia, a narrativa de Prado atestaria negativamente a pre-
senca negra contra o que ele chama de “melhor sociedade”, a qual se

vinculava sem precisar dizer:

A vida dissoluta do africano e do mestigo invadia a melhor sociedade. Tudo se
fazia nesse abandono desleixado e corrompido que é a praga da escravidao.
[...] O mal, porém, ruia mais fundo. Os escravos eram terriveis elementos de
corrupgao no seio das familias. As negras e mulatas viviam na préatica de todos
os vicios. Os mulatinhos e crias eram perniciosissimos [...]. (PRADO, 1972,

202-03).

A histéria que Paulo Prado fazia do Brasil do século XIX, ainda passa-
ria pelo Rio de Janeiro e se valeria das impressoes de Luccock e Rango para
cimentar o seu julgamento. Do primeiro citaria o que dissera sobre a ci-
dade dizendo que era “uma das associagdes mais imundas associagdes de
homens debaixo dos céus” e da sua célebre frase de que o Rio parecia uma
cidade da Africa dada a quantidade de negros pelas ruas. Do segundo do-
taria a impressdo sobre o “cheiro penetrante, adocicado, que exalavam as
ruas cheias de negros carregando fardos, no calor intenso”, firmando um
preconceito ainda em vigor sobre a populacdo negra.'?

No post-scriptum do livro, Prado iria reconhecer o lugar dos negros
na histéria do pais, mas ao seu modo senhorial de exultar sua linhagem e

fixar a histéria negra no lugar da escravidao e da subordinagéo ao branco:

Conhecer enfim o negro africano, nos seus costumes, preconceitos e supersti-

¢oes, nos defeitos e virtudes, maquina de trabalho e vicio criado para substituir

3A digressao que Paulo Prado fazia, e que valeu a citagdo extensa, tem a ver com a invengo da paulistanidade que
sustentava e vibraria, ao lembrar do isolamento do altiplano paulista e do seu periodo de decadéncia no século XVIII
e também pela situacdo de dissolugio dos costumes que era generalizada por toda a colonia e preservada em
Piratininga. Mesmo longe da “tirania nos centros litoraneos do mulato e da mulata”, a Pauliceia colonial decadente,
estaria prestes a ressurgir, no século XIX na eminéncia de liderar a evolugao da sociedade nacional, segundo a leitura
singular dos retratos do Brasil que fez, titulo de sua obra. O “ressurgimento” paulista se valeu tanto pela riqueza do
café quanto pela imigragao em massa. Prado tinha sido, inclusive, um dos diretores da Sociedade Protetora da
Imigracao, fundada pelo seu pai, o Conselheiro Anténio Prado.
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o indio mais fraco e rebelde, e que se tornou companheiro inseparavel do
branco, sensual e ambicioso. [...] O negro, entre nds, pode ser considerado sob
dois aspectos: como fator étnico, intervindo pelo cruzamento desde os primei-
ros tempos da Colonia - e como escravo, elemento preponderante a

organizagao social e mental do Brasil. (PRADO, 1972, 127-28)

Prado consumaria a ideia de que “o negro ndo é um inimigo”, que
pela mesticagem e a “intimidade com os brancos”. “nasceram juntos e ire-
mos juntos até o fim de nossos destinos”. Mas o considerava somente sob
os dois aspectos célebres: o da mesticagem com o branco e como o cativo,
sendo que a escravizagao seria o elemento social e mental mais importante
da formacdo brasileira, o n6 dificil de desatar ao projeto de modernizagao
que vislumbrava. O destino para os negros ele deixava em suspeicdo, mas
com pistas carregadas de tinta do que pensava: “hé o problema da biologia,
o da etnologia, e mesmo o da eugenia”. E a0 mesmo tempo em que reco-
nhecia que a “arianizacdo” era o ponto mais sensivel da questao racial no
Brasil, Prado lembraria, e talvez se aliviaria, que os “negros desapareciam
aos poucos” e bastariam “5 ou 6 geragdes, para estar concluida a experi-
éncia” de seu desaparecimento. As a¢des de incentivo a imigragdo branca
em massa, em pleno funcionamento, para a sua proeminéncia e para que
o negro desaparecesse em breve do quadro “antropodemogréafico” do es-
tado e da sua capital em particular.'* E ainda houve o esforco bem
articulado de negar, minorar e soterrar a presen¢a negra na constituicao
de S&o Paulo, ratificado nas principais narrativas langadas e alcadas como

a “histéria” do estado.

4 Sobre a imigragao em massa para o estado de Sao Paulo, os célculos mais satisfatérios indicam que cerca de dois
milhoes e quinhentas mil de pessoas vindas de paises como Italia, Espanha, Portugal, Alemanha, Polonia, Arménia,
Japao, e tantos outros chegaram entre 1885 e 1929. Parte dessa populagao, que vinha especialmente para os trabalhos
nas fazendas de café do interior do estado, acabou por se deslocar e fixar-se na capital. As décadas de 1890-99 e 1920-
29 foram os momentos de maior fluxo imigrante no estado, sendo que na tltima década do século XIX entraram
cerca de 735.076 e nos anos 20 entrariam 712.436 pessoas. Para maiores dados a respeito ver: ELLIS Jr, Alfredo
(1934); FERNADES, Florestan (2007).
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Movimento social negro e os repertdrios para a luta antirracista

Na década de 20, as histérias publicadas na imprensa negra paulis-
tana iam de encontro a esse mainstream historiografico que enclausurava
a trajetéria do negro e mestico, atando-os a um estere6tipo negativo e con-
tribuia para uma espécie de fetichizacdo da histéria. Foi contra a negacao
a histéria oficial que os ativistas negros reconstituiram os termos de sua
inclusao e, revelando sua negritude, reivindicavam-se como paulistas tam-
bém. Assim, outros repertdrios sobre a histéria paulista iam causando
fissuras nas versoes oficiais.

Em 1927, “O Clarim d’Alvorada” republicou um artigo do “Diario de
Noticias” que dava alento ao “Hércules de ébano”: alcunha que atribuia
aos escravizados negros, dando-lhes garbo de heréis numa investida bas-
tante forgada de imaginacao histérica'. A cronica tratava das celebragdes
do centenério da cafeicultura comercial no Brasil, evento ocorrido um ano
antes da repostagem. O texto destacava a participagdo incontestavel do
elemento negro no pais, desde os primoérdios da colonizagdo. Sobre os sé-
culos XVII e XVIII davam notabilidade a dedicagido do “Hércules de ébano”
na fixacao do trabalho agricola, em contraposicdo aos brancos animados
com a “tentagao aurea do veio, o aceno diamantino do garimpo, ou a feroz,
sanguindria razia do selvagem”. Ao negro, na imaginacdo histérica do ar-
tigo do “Diario”, coube resguardar as frentes agricolas, o que os associava
0 amor a patria. Ainda operava a analogia entre o sangue e suor derrama-
dos pela escraviddo com a fecundidade da terra vermelha propicia a

cultura cafeeira.

[...] Na nova patria so conhecia um destino: o trabalho. Uma missio: o traba-

lho. Uma esperanca: o trabalho. Nao era uam criatura para os voos alados do

'5 “O Centenario do Café - o Hercules de ébano: a raca soffredora e forte na glorificacdo mais alta: o trabalho”. O
Clarim d’Alvorada. 15 de outubro de 1927. Ano IV, n. 36, p. o1.
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espirito. Era um ser nascido para as galés das fadigas. [...] O Hercules de ébano
crucificado 4 terra do exilio acabara por amal-a. Era um pouco sua também,
filha de seu longo soffrimento e da sua profunda humildade, essa terra verme-

lha como o sangue do homem, humida e fecunda como o suor do homem.

Essa leitura da dor do cativeiro e da humanidade dos negros escravi-
zados ndo era nova. Esteve como tema principal na campanha pela
aboligdo nas ultimas décadas do século XIX. No entanto é preciso ressaltar
que nos anos 1920 e 1930 no Brasil - com raizes refinadas pouco a pouco
nas décadas anteriores - houve uma reviravolta paulatina, um ponto de
friccdo, um turning para as realidades e originalidades do pais contestando
com 0s canones e parametros europeus. Nessa empreitada trataria-se a
questao racial numa outra chave mais em evidéncia: a da suposta singula-
ridade da identidade do pais, que passaria pela elevagdo da mesticagem
em massa como marca valorativa da sociedade brasileira, mesmo que no
abrandamento e apagamento da negritude e dos africanismos. Esse movi-
mento, na década de 1920, sinalizava para o campo politico os caminhos a
serem seguidos para a forjacdo de uma nova roupagem a nagao “mestica”
e enfatizando as relagbes raciais suavizadas pela miscigenacdo, tomada
como virtuosa.'®

Se a reviravolta sobre a mesticagem ia se tornando tragavel nas lei-
turas a respeito da populacdo do pais, durante aquelas décadas, no inicio
do século a politica de embranquecimento estava de vento em polpa em

lugares como Sao Paulo. E por décadas ainda iria parear com as leituras

® Em “Orfeu extatico da metrépole”, Nicolau Sevcenko (1992), aponta a tese de que foi Afonso Arinos quem, de
maneira idiossincratica, influenciou uma gama de intelectuais e homens de letras da cidade, os circulos da elite
paulistana que o frequentava, para a questao da valorizacao da gente comum, do homem do interior, da sua cultura,
como sindnimo de genuinidade brasileira. A postura de Arinos causava pilheria e até constrangimento ante as elites
afrancesadas de Sao Paulo. E ap6s a morte de Arinos, a tendéncia vai encontrar abrigo, segundo Sevcenko, nos
circulos que frequentavam os saloes e o mecenato de Olivia Penteado e Paulo Prado, que serdo as pessoas que
continuarao, ao seu modo, a fiar a nova tendéncia intelectual na capital paulista, que desembocara na Semana de
Arte Moderna e vai para marcar a geragao seguinte.
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elevadoras da mestigagem como o corolario para a questdo racial no pais.
As elites paulistas vislumbraram o Brasil como um pais ndo-negro e ma-
joritariamente caucasiano no futuro. A proposta de embranquecimento no
estado era proeminente e ja com larga efetividade e sucesso. E se desfral-
dava nos circulos intelectuais e nas principais obras histdricas e
socioldgicas lancadas, como os exemplos anteriores que apontamos. Mas
ainda nas décadas de 1920 e 30 a capital paulista era também um lugar
negro - e nunca deixou de ser - e isso incomodava algumas alas da socie-
dade paulistana.

Francisco Lucrécio, nas suas memorias sobre aqueles tempos,
quando migrou de Campinas para a capital, deixa-nos alguns detalhes so-
bre a sua impressdao de uma cidade negra. Sobre o Bexiga, que ja era um
bairro com um grande contingente de italianos quando ele chegou a ci-
dade, em 1931, notou que havia uma certa cordialidade entre eles e os
negros, “jogavam futebol juntos e contavam histérias nas ruas, de noite
embaixo dos lampides”” (BARBOSA, 1998, 36-37). Sim, Lucrécio estava
certo! Na capital paulista, nas primeiras décadas do século XX era corri-
queira a convivéncia de familias negras com outros setores migrantes e
imigrantes nos corti¢os da cidade que cresciam vertiginosamente e abri-
gavam grande parte da populacdo pobre da cidade. Mas nao significa que
houvesse uma eterna harmonia e relagoes pacificadas desprovidas de ten-
sdo e hierarquias raciais. E elas existiam no curso ordinério da vida, na
atuacéo das instituicbes estatais, nas tentativas de colocacdo no mercado
de trabalho, no acesso a educacao e a moradia, e nas narrativas veiculadas
sobre o que era modernidade e o tipo de paulista idealizado.

Porém na operacio de entender os conflitos raciais e com a exclusao

que a populagido negra sofria até mesmo das narrativas da identidade

7 Depoimento de Francisco Lucrécio.
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regional para o lugar, partimos aqui do uso da categoria de “repertorio de
confronto” para lidar com a escrita da histéria nos jornais negros da
imprensa paulistana entre os anos 1920 e 1930. O teérico estadunidense
Charles Tilly (2003, 2008, 2010), na analise dos movimentos sociais, levou
em conta que as formas de atuacdo de um grupo, na expectativa de
atendimento de suas demandas eram delimitadas, varidveis e
contingentes. E dai seria necessario a criacdo e fixagido de contetidos de
toda a sorte para confrontar seus oponentes e sustentar sua legitimidade
e permanéncia. Além de cultivar o comprometimento de seus membros e
alimentar os valores para manter uma unidade duradoura. Para Tilly,
(ALONSO, 2012), o repertério poderia ser comum aos membros das
diferentes cenas e lugares de experiéncia e expectativas, até mesmo no
confronto entre eles, em que novos desejos se constituem e abre-se
possibilidades de rupturas e inovagoes. Contudo o uso do conceito tillyano
de repertorio sé faz sentido com a de movimento social.

O grupo d’0O Clarim d’Alvorada se esforcaria para esclarecer aos lei-
tores a necessidade da unido da ‘raca negra’, tal como faziam as col6nias
de imigrantes da cidade. A maxima da falta da unidade de um movimento
negro foi a ténica levada adiante por autores como Correia Leite. Em 1925,
a marca da liberdade com a recente histéria negra do pais, foi tematizada

em artigo de primeira pagina:

[...] A Lei Aurea ndo nos trouxe somente a liberdade contra as irregularidades
dos labores, da-nos o direito de liberdade de pensamentos. E a liberdade de
acgdo uma vez dentro dos limites de nossa constituicdo; sera impossivel
constituir um centro de homens pretos neste estado ou no Brasil inteiro, para
a nossa representacio maxima como fazem os pretos de outras
nacionalidades, sobretudo os extrangeiros aqui domiciliados? Sera por certo

ainda que nosso atrazo vai além da nossa geracao? Sera que os pretos do Brasil
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receiam-se  reunirem-se, prevendo  intervencdes  prohibitdrias?

Absolutamente, niao!'®

No rastro do que testemunhava Correia Leite no seu tempo, é plausi-
vel falar de movimento negro para as décadas do Pds-abolicao, porque essa
articulacao dos negros foi forjada no curso da modernidade, acionando as
nogdes basicas que dao calgo aos movimentos sociais, ao longo da histéria
dos tltimos séculos e que podem ser lidas como atos politicos. Embora as
divergéncias sobre a existéncia, ou o grau, da discriminacao racial no Bra-
sil ocorressem no meio intelectual negro de Sao Paulo, foi esse tema que
produziu as filiacdes de identificacdo, de lutas e de formacio de organiza-
¢Oes, tipicamente o ‘movimento social como politica’, alinhando ao que
disse Charles Tilly. Podemos encarar esse ajuntamento combativo de pes-
soas negras e mestigas, no Brasil, que tomaram a distin¢do da raga como
marca de sua luta como um movimento social original no pais, se nos fi-

armos pela analise do estudioso estadunidense:

[...] Trata os movimentos sociais como uma forma especifica de politica con-
tenciosa - contenciosa, no sentido de que os movimentos sociais envolvem a
elaboragdo coletiva de reivindicagdes que, alcancando sucesso, conflitariam
com os interesses de outrem; politica, no sentido de que governos, de um ou
outro tipo, figuram de alguma forma nesse processo, seja como demandantes,
alvos das reivindicagoes, aliados desses alvos, ou monitores da contenda

(TILLY, 2010, 136).

Para Tilly, a experiéncia singular da modernidade ocidental verifica-
ria um espraiamento dos movimentos sociais mundo afora. Ele elenca os
elementos que, em conjunto, os distinguem de rebelides e revolu¢des que

os procederam ou deles foram frutos, mesmo que surjam da contestacdo

8 LEITE, José Correia. “E, apoz a liberdade...”. O Clarim d’Alvorada. 30.agosto.1925 Ano II, n. 14, p. o1.
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e indignagao. O que distingue os fendmenos modernos como movimentos
sociais enquanto politica, seriam as demonstragoes de valor, de unidade,
de nimero e o comprometimento dos membros que se associavam sob a
bandeira de demandas e reivindicagOes especificas que persistiam mais
que a duragao de uma rebelido e se inscreviam na continuidade do tempo.

Assim, a histéria negra se colocaria como “repertério de confronto”
ateada naquilo que frisaria Charles Tilly, ao tipificar o repertério de con-
flito tem trés formas: competitivos (para expressao de rivalidades dentro
de um sistema constituido), reativos (quando direitos sao ameagados) e
proé-ativos (quando a conquista de novos direitos é demandada). Segundo
ele, os repertorios sao contingentes e os trés tipos acima nao sdao dados de
maneira teleolégica ou evolutivas e tampouco se excluem ou sao lineares.
Mas podem coexistir dentro de um mesmo movimento social e articulados
em uma mesma demanda ou campanha, constituindo-se para guiar a agao
coletiva, mesmo que dentro de uma colecéo ja estabelecida anteriormente.
A colecdo que aqui estabeleco para tratar a histdria negra e com a qual ela
dialogou é a historiografia candnica que ja estava assentada com uma am-
pla fixacdo pela questdo da raca e dos elementos negros em especial,
principalmente pintando e portando o que fosse a sociedade nacional, o
seu passado e o0 seu presente e a expectativa para o futuro. Contra o silén-
cio da presenca negra na composicdo do estado, a afirmacdo de uma
histéria negra ia ajudar a dirimir as rivalidades e os preconceitos, mas

mais ainda: ia ser piso para justificar as demandas por direitos."

'9 Na abordagem dos movimentos sociais que Charles Tilly exaltaria se combinariam trés tipos de reivindicacio: o de
programa, o de identidade e o de posicao. Me fixarei nas reivindicacdes de identidade que consistem em declaracoes
de que 0 “nés” - os reivindicadores - constituem-se em uma for¢a unificada a ser levada em conta e com a
necessidade de se conformar e tornar-se forte o suficiente para incorporar como movimento social. No caso das
reivindicacdes de posicdo, essas afirmavam os lagos e as similaridades com outros atores como, por exemplo, 0s
grupos de cidadaos em melhores situagdes politicas e nas teias do poder; os outros grupos demandantes reunidos
em movimentos sociais ou os intelectuais ou politicos simpaticos as causas dos demandantes de um movimento social
especifico. A cobranca pela posicdo - coletiva ou individual -se abastece dos repertérios que alimentam as
reivindicagdes, assim como as demandas e tomadas de posigao se estabelecem também por meio de campanhas.
Essas se retroalimentam dos repertorios criados, compartilhados e sustentados, numa via de méo dupla.
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Destrinchando a nocéo de repertério, temos que levar em conta que
0 seu sucesso na movimentacgao de grupos sociais demandantes por direi-
tos e inclusédo, depende também de aspectos de indugdo ou contencéo, tais
como a posicdo da policia ou o espirito das leis, ou ainda a liberdade de
imprensa e de reunido. Incluo como elemento de inducao no que diz res-
peito a histéria negra o contexto de inflexdo em torno das narrativas
histéricas sobre o pais na década de 1920, que passavam pela positivacdo
dos negros a um lugar de destaque controlado e idealizado. O peso da his-
toria e o sentido que se daria a mesma como narrativa edificante da luta
antirracista e do entendimento da trajetdria para os negros e mesticos mo-
radores da Paulicéia, no turbilhdo ininteligivel da cidade, passaria pelas

ratificacdes dadas pelos intelectuais negros nos jornais que colaboraram.
Luta social e repertoério de confronto

Em um dos primeiros niimeros do jornal “A Voz da Raga”, Isaltino
Veiga dos Santos deixaria sua nogao de movimento social e o papel que
dos ativistas nesse, o que deixa a sua posi¢ao do quanto os repertorios fa-

ziam sentido:

aqui estamos para dizer a afirmar essas verdades, que precisam ser ditas, por-
que milhares de negros as desconhecem, julgando-se inferior a outro qualquer
Povo, tao simplesmente pela sua pigmentagao; digo isto com autoridade, por-
que tive o cuidado e o carinho de estudar de perto a mentalidade na nossa

gente®.

Contra esse estado de coisas, denunciada por Isaltino e outros
ativistas e intelectuais, seriam lancadas cronicas e analises revisitas sobre

o passado dos afrodescendentes para se afirmar lacos de identidade,

° VEIGA dos Santos, Isaltino. “Liberdade Ut6pica”. A Voz da Raga. 13.mai0.1933. Ano [, n. 09, p.o1.
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reabilitando a questdo racial negra em dire¢do a nacdo, mas também
abastecendo a ideia de afropaulistanidade. Enquanto grupo social que
comungava de interesses comuns para além do passado traumético de
escravizacdo das geracoes negras anteriores. Inclusive se aliando e sendo
postos como artifices que possibilitaram o projeto de modernizagdo da
cidade e do estado, como um todo. No conjunto, a desvantagem aos
afrodescendentes nos textos classicos da historiografia, ampliavam o
repertério de sua inferiorizacdo na vida cotidiana da cidade e do pais e nas
narrativas depreciadoras ou silenciadoras sobre os mesmos.

Ja José Correia Leite fazia sua recorréncia a histéria para lembrar da
aproximacao dos descendentes do escravismo negro no Brasil no Pés-abo-
licdo, mesmo que fosse para dissipar os efeitos do trauma histérico, que

dava o tom do entendimento da populacdo negra naqueles anos:

[...] Porque o treze de maio ndo estava longe. Nao era como hoje que estd ha
quase cem anos passados. Naquele tempo era questdo de quarenta anos, trinta
e poucos anos de distancia, de modo que muitas daquelas pessoas de idade
eram netos ou filhos de escravo. [...], com sentido de solidariedade para que
os negros compreendessem que eram irmaos, tinham o mesmo problema, a
histéria de todos era uma s6. Mesmo se fosse um negro doutor ou qualquer
coisa assim, a histéria dele nao diferenciava daquela do negro da escala social
mais baixa, porque todos vinham da senzala. Ninguém acreditava que a ori-

gem nao fosse a mesma [...]. (LEITE; CUTI, 1992, p. 74-75)

O chamado a cruzada da intelectualidade negra em direcdo aqueles
que “nao entendiam absolutamente nada, [que] viviam pelos poroes, com-
pletamente esquecida das origens” aquiesceria a possibilidade de iluminar
aos mesmos a sua origem pela escravidao, que parecia como evento trau-
matico para se dissociar e esquecer. Entretanto a mog¢ao a historia negra
de luta pela liberdade ou contra os desdobramentos no presente da insti-

tuicdo do cativeiro exigiam consciéncia e acao frente a situacdo de miséria
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e discriminagao impingida a comunidade negra paulista. Se ungindo como
0s nacionais genuinos, os intelectuais negros entenderiam que a histéria
negra deveria ser repassada em novos termos e temas que redimissem os
afrodescendentes.

Aqui lanco a ideia de afropaulistanidade como uma identidade nova
e ebulicdo naqueles anos, que ndo deixaria de ser perseguida nas décadas
seguintes, quando a consolidacdo da identidade paulista se tornaria real e
se enraizaria. Embora emergente e encampada pelos ativistas negros, cio-
sos de sua importancia e entendedores de como a narrativa oficial paulista
os afetava negativamente, a tendéncia néo se dissipou. Uma amostra dessa
ideia passaria pela leitura peculiar do bandeirantismo. De acordo com Ma-
ria Helena Capelato (1982): “Bandeirante passou a ser todo paulista que
se dispusesse a partir para a luta”, quando explodiu a contenda entre as
elites paulistas e o governo provisério de Vargas. E, ironicamente, a cria-
¢ao de uma tropa especial e Unica, a Legido Negra, com voluntéarios da
comunidade negra lutou em vérias batalhas em prol dos paulistas (que
também eram). Na recusa da Frente Negra Brasileira declarar apoio aos
rebeldes paulistas, parte dos membros da Frente Negra Brasileira recusou
aneutralidade da organizacao e se juntou as tropas, dando origem a Legido
Negra, que combateu na guerra. O advogado Guarana de Santana, que
prestava assisténcia juridica na Frente, arregimentou os quadros necessa-

rios para formar o batalhdo negro (MALATIAN, 2015, p. 170-171)**. Porém

2! Uma das instituigdes de maior renome e importancia para o movimento negro, a Frente Negra Brasileira, que
existiu de 1931 a 1937, com origem em Sao Paulo, mas como ramificagdes em varias localidades do pais, deixava claro
em seu estatuto que nascia “para a afirmacao dos direitos histéricos da mesma, em virtude da sua atividade material
e moral no passado, e para a reivindicacdo de seus direitos sociais e politicos, atuais, na Comunhéo Brasileira”.
Estatuto da Frente Negra Brasileira. “Diario Oficial do Estado de Sdo Paulo”. 04 de novembro de 1931. Registro no
2.° Oficial de Registro de Titulos e Documentos e Civil de Pessoa Juridica da Comarca de Sao Paulo - Capital. Inscrito
sob 0 n°. 75, livro A- 1, Registro Civil de Pessoas Juridicas, em 05 de novembro de 1931. Na Frente Negra, havia ainda
um grande conselho formado por vinte nomes que organizavam todos os setores e davam as cartas e diretivas da
instituicao. De 1931 a 1934, quem o presidiu foi Arlindo Veiga dos Santos. De 1934 a 1937 o Conselho foi presidido
por Justiniano da Costa.

> Também aparece em DOMINGUES (2003).
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essa ironia duraria pouco e ap6s o término do conflito, com tudo voltando
ao seu lugar, a histéria seria outra! A exclusdo do elemento negro dessa
visdo da paulistanidade era patente e permaneceu por se consolidar. E
mesmo que tenha havido um clamor circunstancial pela participacdo da
Legido Negra nos episodios de 1932, a associagdo da paulistanidade com a
populacdo negra foi dissipada estrategicamente apds a revolta e na cele-
bragdo em torno dela.*

A historia regional oficial que ia se constituindo, a partir dos anos 20,
antes mesmo dos eventos e desfecho da guerra de 1932, decalcou a pre-
senca e a importdncia dos afrodescendentes na narrativa da
paulistanidade. Tendéncia contra a qual se fazia diversos esfor¢os de con-
fronto, negacdo a sua histéria que reconstituiram, esses ativistas iam
validando os termos de sua inclusdo na paulistanidade. Ao se fazerem ne-
gros apontavam os caminhos e termos para se fazerem afropaulistanos
também. Como Fuclydes de Oliveira que defendia que a raga negra deveria

reivindicar o “direito” sobre a histdria

equiparando-se a seus semelhantes pela elevacdo do caracter, pela moralisa-
¢ao dos costumes. E a ‘[A] Raga’, quando ndo haja a exacta compreensao desse
direito, ha de defendel-a com o brilho que se espera desse pugilo de negros

que Séao Paulo comporta, com muito orgulho. E Deus ouvird o grito de Cha!>*

23 A Legiao Negra Brasileira foi refundada nos anos posteriores ao fim da Guerra de 1932 para reunir os veteranos
da guerra e inclusive organizou uma entidade caritativa chamada a “Casa do Negro”. Essa entidade foi fundada com
os recursos doados a Legiao Negra, num desfile que antigos membros fizeram pela cidade. A Casa do Negro pretendia
aplicar os fundos em prol do apoio dos legionarios negros e segundo Correia Leite, “principalmente daquelas familias
que perderam seus irmaos, maridos e filhos nos combates”: LEITE, CUTI, 1992, 122-123.

24 OLIVEIRA, Euclydes de. “O Grito Cha’. Progresso. 07.setembro.1928. Ano I, n. 04, p. o1. O Grito de Cha que dar
nome ao artigo se referia a Cam, e ao mito da “Queda de Cam”, popularizado como justificativa religiosa para a
escravizacao dos africanos que ainda circulava com for¢a no inicio do século XX. No livro do Genesis, do Antigo
Testamento, de 9:21 a 25, est4 escrito: “Bebendo do vinho, embriagou-se e se pos nu dentro de sua tenda. Cam, pai
de Canaa, vendo a nudez do pai, fé-lo saber, fora, a seus dois irméos. Entao, Sem e Jafé tomaram uma capa, puseram-
na sobre os proprios ombros de ambos e, andando de costas, rostos desviados, cobriram a nudez do pai, sem que a
vissem. Despertando Noé do seu vinho, soube o que lhe fizera o filho mais mogo e disse: ‘Maldito seja Canad; seja
servo dos servos a seus irmaos’!”
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Mesmo assim, nas visdes dos ativistas negros houve uma revisao e
contemplacdo dos negros nas bandeiras. Em outra cronica d’A Voz, Ar-
lindo Veiga dos Santos, escreveria para que os negros trabalhassem com o
“espirito unitarista das Bandeiras antigas, que [...] se compunha quasi que
exclusivamente de mesticos de toda espécie””. Era uma critica a imagem
idealizada do bandeirante como um heréi branco, que era veiculada e con-
solidada nas versdes oficiais, como também na aparigido e nomeagio dos
espacos publicos do estado de Sao Paulo, especialmente na capital.

Os diagndsticos de que a “histéria patria” ensinada nas escolas ates-
tava o lugar de subalternizacdo da populacao negra perpassou dezenas de
paginas dos jornais negros. Algumas proposi¢des clamavam por outra cul-
tura histérica contra o espirito estrangeirista que se infiltrava no pafs a fim
de nos ‘civilizar’, o que afinal, para alguns, deixava-nos mais “barbaros,

mais desnacionalizados, mais ignorantes da Histéria do Brasil”:

O sentimentalismo envenenado de nossas escolas, com suas referéncias mais
ou menos tolas ao ‘pretinho Benedito”, com seus elogios de raposas ao hero-
ismo de Henrique Dias, tem dado ao negro a impressiao que 0s seus
antepassados foram uns desgracados e de que 0s jovens negros sé por isso tém
que ser uns vencidos. [...] tudo que existe no Brasil é obra do negro. Sem o
negro nao haveria Brasil, logo, o negro tem de ser respeitado aqui dentro e

quando ndo o quiserem respeitar ele deve reagir. [...]?

Af vemos que a nogdo de cidadania atravessava os interesses e for-
mas de modelar e controlar a liberdade para os varios grupos negros do
pos-Abolicao. A histéria ensinada nas escolas era falha, segundo o autor
acima, ao negligenciar uma verdadeira histéria dos negros no pais. Se-

gundo José Bueno, o pais fora feito por obra dos escravizados africanos e,

5 VEIGA dos Santos, Arlindo. “Marchando”. A Voz da Raga. 28.abril.1934, Ano II, n. 36, p. 04.
26 FELICIANO, José Bueno. “O negro na formagao do Brasil”. A Voz da Raca. 24.junho.1933. Ano [, n. 14, p. 04.
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portanto, a comunidade negra no presente tinha que ser respeitada por
esse passado de dor, mas de heroismo e altruismo de toda uma raca ne-
gada. O confronto af seria acionado pela histéria para “o negro ser
respeitado aqui dentro”. Para ele, a histdria era repertorio a ser redefinido
por outros vieses de valorizagao dos afrodescendentes. E contra quem as-
sim ndo quisesse entender a populagdo negra deveria reagir. Bueno
Feliciano ainda dava o seu veredicto com o remédio a ser usado para real-

car a fala negra para a historia:

[...] Antes de negarem o valor do negro e a sua atuacio [nao] sic formacéo da
nossa nacionalidade, devem os nossos caluniadores consultar os documentos.
E os negros estudem também afim de nédo serem insultados a cada momento.
Instruidos e educados seremos respeitados, far-nos-emos respeitar. Nao nos

esquecamos que s6 o livro completaré a redencao da Gente Negra do Brasil.?”

Bueno confiaria na veracidade dos fatos que a consulta aos documen-
tos poderia atestar: outra narrativa para a histéria negra do pais, salvo os
historiadores que j& faziam a devida justica aos afrodescendentes e a sua
contribuigdo para a nacionalidade. O livro - como metafora da educagéo e
conhecimento - salvaria a gente negra de escapar dos siléncios, vitupérios
e ‘tolice’ da cultura histdrica escolar de entdo.

Em 1929, o jornal “Fanfulla”, publicacdo da colonia italiana, ia sugerir
as autoridades paulistas que providenciassem o fechamento dos limites do
estado para a migragao interna de negros de outros lugares do pais. A certa
altura do massudo artigo, o 6rgao italiano indagava: “Avete mais provato
a contare negri e mulati che incontrale in un breve tratto di strada?”. O
artigo do “Fanfulla” confrontava diretamente com a comunidade negra e

a polémica foi acendida. O acionamento da histéria dos negros tornaria-se

7 FELICIANO, idem, ibidem.

28 “Ora, entdo, nés ndo estamos na nossa terra?”. Progresso. 31.outubro.1929. Ano II, n. 17, p. o1.
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balsamo para confrontar a proposta do jornal italiano. No “Progresso”, de
outubro de 1929, veio a resposta aos propositores da medida, chamados

de “fascistas”:

[...] Refiramo-nos agora ao preto. O preto do Brasil é brasileiro. Estad na sua
terra e tem a faculdade plena de se locomover para qualquer ponto do territ6-
rio. Depois, os fascistas devem saber que os mulatos que elles tanto aborrecem,
forneceram ao Brasil varios luminares na literatura, nas sciencias e na arte
militar, que honrariam qualquer paiz civilizado. Ahi estao Machado de Assis,
Henrique Dias, Juliano Moreira, Paulo Gongalves, José do Patrocinio, etc. Isto
no terreno cultural. Sob o aspecto econdmico, antes do europeu aportar ao
Brasil, j& aqui se desenvolvera uma agricultura gragas ao brago negro. Nao foi
o0 estrangeiro que derrubou florestas seculares e plantou nosso café, mas sim

o préto [...].»

Era no embate com outros grupos étnicos, ou direcionado aos agen-
tes do Estado, e ainda desnudando as narrativas de manutencdo da
invisibilidade e subalternidade do negro, que o recurso a histdria negra no
pais foi firmando como parte mais substancial dos repertérios de luta que
se criaria. E poderia ser parte do “imenso reservatdrio de agua capaz de
apagar para sempre essa fogueira” do preconceito de cor, como diria o
lider da Frente Negra, em 1933%°. Para o Arlindo Veiga dos Santos se no
Brasil nio existia leis racistas, como alhures, o racismo era ateado como
“lenha particular da sociedade” e chamuscava a dignidade dos homens e
mulheres negros.

Para Tilly os movimentos sociais tém como a raison d’etre as
inimeras campanhas em que se bandeiras de atuacdo e pressdo e

incorporando trés elementos para a sua agao e pressdao: um grupo de

*9 Idem., idem, ibidem. p. 02.

3° VEIGA dos Santos, Isaltino. “Liberdade Ut6pica”. A Voz da Raga. 13.mai0.1933. Ano [, n. 09, p. o1.
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demandantes autodesignados, um alvo a ser atacado e algum tipo de
publico convergente e concordante. E nessa feita, o0 movimento negro
paulistano se envolveu em campanhas para as quais a historia negra era
escrita como fonte legitimadora das reivindicagdes. Destaco duas delas: a
que contestava a suposta proibicdo da inscricdo de criancas negras no
“Concurso de Robustez Infantil”, organizado pela Inspetoria de Educacio
Sanitéria e o Centro de Saide de Sdo Paulo. Outra campanha que
consumiu parte da energia do movimento negro paulista foi a luta pela
entrada de homens negros na Guarda Civil*. Embora tenha sido possivel
em 1928, em ato do préprio governador, pressionado pelas campanhas do
movimento negro, houve uma arrastada demora para que se tornasse
realidade. Somente aconteceu nos fins de 1932 e inicio de 1933, apds o
término da revolta paulista pela constituicio e com a permanéncia de
forgas centrais do governo getulista em postos de comando do estado. Até
entdo o diretor-geral da Forca Publica, o aleméo Pedro Kalfman, aceitava
“poloneses, htingaros, alemaes, mas negros eram preteridos” (BARBOSA,
1998, 55)**.

Em 1928, 0 “Progresso” langava a provocagdo ao governador paulista
e cobrava a sua posi¢ao usando um discurso do deputado Orlando Prado,

“em defesa da raca preta”:

3' A Guarda Civil de Sao Paulo foi criada em 1926, ap6s aprovagao do projeto de lei 17 daquele ano. Entre suas funcdes
caberia a “vigilancia e policiamento da capital, a inspecao e fiscalizagao da circulacio de veiculos e pedestres, das
solenidades, festividades e divertimentos publicos, dentre outras atividades”. Cerca de 1000 guardas foram
contratados na primeira leva para comegarem seus trabalhos no ano seguinte. Cabia ao Chefe de Policia a nomeagao
desse pessoal. In: ALESP, Documento 27419, c6d. 21, caixa C-172.

32 Depoimento de Francisco Lucrécio. Segundo o depoente, uma interferéncia do proprio Gettlio Vargas, apés o
encontro que houve entre Isaltino Veigas e o presidente, provocou uma reviravolta e sob as ordens do comandante
da II Regiao Militar, Gis Monteiro, houve a entrada de mais de duzentos guardas negros naquela que era a forca de
elite da seguranca publica paulista, a épcoa. Em 1932, a Frente Negra atuou de maneira substancial incitando seus
membros a fazerem inscrigao em massa para a instituigao, os quais foram barrados, mas ja estava criado o clima de
constrangimento publico as autoridades que tiveram que ceder a campanha bem sucedida.
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[...] Nesse discurso o orador resaltou, numa synthese feliz, a valiosa contribui-
¢ao da raca negra na formacao da nossa nacionalidade. E o fez num momento
de indiscutivel opportunidade agora que surgem entre nds os primeiros pru-
ridos de um absurdo preconceito de raga. Prohibir o négro, na Guarda Civil
era desconhecer o valor da accdo do preto na formacio do nosso paiz, quer
como elemento material de trabalho, quer como factor ethnico. Prohibir que
as creancgas de cor concorram, como noticiam os jornaes ao concurso de ro-
bustez infantil organisado pela Inspectoria de Educagdo Sanitaria e Centro de
Satde é ignorar esse poema comovente de amizade, representado pelas maes
o

pretas, repartindo entre os filhos do “sinhd” e os filhos das suas entranhas o

leite forte, vigoroso, e o affecto maternal.33

Mesmo que ndo ficasse explicito para cada uma das campanhas a in-
cursdo sobre a histéria negra fazia-se como material de legitimacao as
campanhas. Como as mengdes a Henrique Dias, participante das forcas
militares na luta colonial de expulsdo dos holandeses na capitania de Per-
nambuco, no século XVII. A recorréncia a Dias ja estava assentada pela
historiografia tradicional de mitificacdo da nagado pela unido das trés racas,
mas se travestia de outro sentido quando contada pelo viés da histéria ne-
gra. Era repertorio para abastecer a campanha de elegibilidade de homens

negros na Guarda Civil. Como fez o “Progresso”:

“[...] Um dos brasileiros que, honrou o Brasil e enalteceu a sua raga, dentro
das suas atividades foi sem duvida o grande guerreiro Henrique Dias. Este
valente cabo de guerra, negro, conseguio com seus homens, expulsar do solo
da Patria, os invasores, hollandezes. Sustentou por largas annos luta aguerrida

com os que queriam usufruir as riquezas do Brasil. [...].34

33 “Preconceito tolo é absurdo”. Progresso. 12.outubro.1928. Ano [, n. o5, p. o1.

34 “Henrique Dias”. Progresso. 30.agost0.1931. Ano IV, n. 39, p. 02.
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Voltando ao entendimento da construcdo da narrativa histérica e a
sua fungdo de repertdrio para o movimento negro, dentro do amplo es-
pectro da produgado de Tilly e associacdo com outros dos seus conceitos-
chaves, é de se notar que a oportunidade que se trata tem a ver com a
situagdo do pais no inicio dos anos 20. O movimento negro - na sua plu-
ralidade - entrou na disputa por suas narrativas sobre o passado ou, ao
menos, a sua inclusdo por um viés positivado e protagonista. Nao passaria
despercebido em nenhum dos setores o campo fértil e poderoso que a nar-
rativa histdrica tomava nesse momento. Como diria Malatian (2015, 196)
“a nova leitura da Histéria seria o eixo fundamental para a construgao da
nova identidade valorizada e estimulante da autoestima que desembocaria
necessariamente a integracdo do negro a nacao brasileira. [...]”

A producdo intelectual insinuada nos textos da histdria negra se cons-
tituia como poténcia e problematizava os outros discursos histéricos que
respaldavam o projeto de futuro sem a presenca negra. Narrativas hist6-
ricas que fiavam a recuperacdo de um passado seletivo de clausura dos
negros como 0 escravo passivo ou submisso aos lances e desfechos de uma

histéria oficial protagonizada por homens brancos.
Conclusédo

Nas primeiras décadas do Pds-Abolicdo foram recriadas as hierar-
quias dos grupos étnicos que compuseram a sociedade escravista de antes
e se atualizou a subalternizacdo da populagdo negra para aquele novo con-
texto. As narrativas historicas dominantes, inclusive em novas obras
ratificadas que seriam alcadas aos classicos da historiografia daqueles
anos, ensejaram a figura dos negros majoritariamente circunscrita a es-
craviddo, mesmo que com leves revisdes como o caso de “Casa Grande e
Senzala”, de Gilberto Freyre, cujo primeira edicdo é de 1933. A conexao

com o trabalho compulsério, a marca da negritude e o tempo de liberdade
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manca e mal-entendida desde o fim do cativeiro, se tornavam empecilhos
reais para conter a ascensdo a efetiva cidadania.

Na invencéo e entendimento da histéria a partir da concretude das
experiéncias cotidianas se deu sentido as lutas sociais e politicas daquele
contexto. As histérias e memorias repassadas e reescritas nos jornais afro-
paulistanos vdo ao encontro de abastecer os repertérios para os
enfrentamentos contra o racismo e de formar pedagogias de identidade
racial, de cidadania e de humanidade. Além da afirmacdo como brasileiros,
num contexto de intenso debate intelectual e de deslocamento de paradig-
mas, em que os sentidos atribuidos ao passado foram tensionados e
recuperados por diversos grupos sociais, em investimentos sobre a identi-
dade coletiva, étnica e nacional.

Se a histéria canénica e outras ciéncias sociais, ao tematizarem sobre
a trajetéria dos afrodescendentes no pais, lancavam para os mesmos a po-
sicdo de reféns da propria histéria, os ativistas negros promoveram e
incutiram suas opinides, envolvendo-se ativa e altivamente no debate in-
telectual e politico daquele contexto e reescrevendo sobre o seu passado e
projetando sobre o futuro. As cronicas sobre a histéria do negro no pais e
a proposicao de uma pedagogia do que era a negritude segundo suas visdes
plurais, comportaram outras formas de ser negro, que nao ia ao encontro
de um essencialismo ligado a africanidade, tampouco era a condenacao da
raga que os cientistas sociais e historiadores assuntaram e afirmavam, in-
clusive como projeto politico em ebulicdo e promessa do futuro ndo-negro
para Sao Paulo e quica para o pais.

No confronto contra o repertério da paulistanidade o recuo ao pas-
sado negro poderia ir até o periodo colonial. Para contestar duas méximas
que figuravam numa leitura bastante assentada a respeito da trajetéria
negra no pais e em Sao Paulo, em especial. Uma passaria pela mesticagem

do branco e do indigena do lugar, por conta de um suposto rechago natural
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entre os nativos e a populacdo afrodescendente. O repertério do movi-
mento social negro na cidade, publicado nos jornais da comunidade
afropaulistano, se abasteceu das ideias de mesticagem e raga para inclui-
rem os afrodescendentes como promotores do desenvolvimento do estado
e invertendo a negatividade racial lhes atribuida. Inclusive para se apre-
sentarem como sujeitos da histéria de antes e reivindicantes de direitos e
reconhecimento no contexto das décadas de 1920 e 30.

O tempo urgia pelas previsoes e agdes racistas do cotidiano e os pro-
jetos de exting¢do gradual da raca negra no estado. E a histéria foi acionada
e reescrita para fermentar outros entendimentos de si e do mundo a sua
volta e de outro futuro possivel. Por isso histdria negra se propds como
chave da revisdo narrativa do passado para constituir identidades positivas
sobre os afrodescendentes e de extirpar os efeitos negativos que a histori-
ografia canonica deixava sobre a populagao negra. A leitura do passado
dentro da colegdo ja consagrada da historiografia brasileira geralmente
pujante nos aspectos negativos e decaidores sobre a trajetéria negra no
pais, foi repelida e revisada nos textos histéricos dos jornais negros.

Os grupos subalternizados, objetos a serem ditos pelos sujeitos auto-
rizados para a feitura da narrativa histdrica, encararam a desvantagem e
reescreveram a histéria, cravaram suas criticas e seus novos postulados do
que era a narrativa ideal para tratarem da sua trajetoria coletiva no pais.
Os repertoérios criados que se emaranhavam pela escrita da histéria foram
moldados e mudando ao longo dos anos, destacando-se a conversao posi-
tiva dos afrodescendentes na trajetéria de formacdo do Brasil e
abastecendo de legitimacdo as campanhas que os movimentos negros es-
tavam envolvidos. As oportunidades para se tratar a histéria como
repertorio estavam dadas e seriam cavadas para confrontar e reagir a lu-

gares comuns que circulavam sobre os afrodescendentes e também para
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demandar novos direitos - inclusive de memoéria e controle sobre o seu

passado.
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Edison Carneiro e as religidoes de matrizes africanas no
Brasil: uma histéria de mesticagem (1930 a 1961)

Elaine Ventura

Edison de Souza Carneiro, filho de pais baianos, negro, nasceu no dia
12 de agosto de 1912, na Bahia, e faleceu em dezembro de 1972, no Rio de
Janeiro. Carneiro concluiu o ensino primario e o secundario em Salvador,
bacharelando-se em Ciéncias Juridicas e Sociais pela Faculdade de Direito
de seu estado natal. Atuando em diferentes areas, foi categorizado como
jornalista, etnégrafo, historiador e folclorista. Os seus diferentes espagos
de atuagdo profissional levaram Ana Carolina Nascimento a classifici-lo
como um intelectual de multiplas identidades (NASCIMENTO, 2010, p. 21).

A trajetéria intelectual de Edison Carneiro também foi analisada por
Luiz Gustavo Freitas Rossi, que falou acerca da sua “conversdao” ao
comunismo quando era jovem e integrante da Academia dos Rebeldes em
1920, na Bahia ocasido em que teceu relagdes de amizade com o escritor e
poeta Jorge Amado. Para o autor, a apropriagdo das ideias marxistas por
Carneiro selou o destino de sua produgdo intelectual e suas tomadas de
posicdo no campo de estudos sobre o negro. De acordo com Rossi,
Carneiro ajustou seu olhar ao problema das “ragas oprimidas” na Bahia e

no Brasil e a perseguicdao policial aos candomblés, simbolizam a sua
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experiéncia em pesquisas no campo das religides de matrizes africanas?
(ROSSI, 2011, p. 16). Carneiro agiu como defensor da liberdade de culto de
heranga africana por acreditar que essas tradigdes deveriam ser

reconhecidas como as outras vertentes religiosas:

Nenhuma das liberdades civis tem sido tdo impunemente desrespeitada, no
Brasil, como a liberdade de culto. O texto constitucional nao tem clareza, em-
bora seja claro como a luz do dia o principio democratico que lhe serve de base,
- e qualquer beleguim da policia se acha com o direito de intervir numa ceri-
monia religiosa para semear o terror entre os crentes. Esse desrespeito a uma
liberdade tdo elementar atinge apenas as religides chamadas inferiores. E
quanto mais inferiores, mas perseguidas. Contando com o declarado apoio de
dezenas de milhares de pessoas, em cada cidade brasileira, as religides perse-
guidas necessitam de coesdo entre si, precisam organizar-se para conquista
comum por cima das divergéncias e das diferencas de concep¢ao de mundo -
de um direito que interessa a todos. Lutando organizadamente pela liberdade
de culto, as pequenas religides conquistardao seu lugar ao sol (CARNEIRO,

1950).

Na expectativa de que os devotos deveriam se unir e lutar por seus
direitos religiosos, Edison Carneiro desde 1933, demonstrou o seu inte-
resse pelos cultos de origem africana e o folclore. Iniciou, em companhia
do romancista Guilherme Dias Gomes, um curso de iorubé ou nag6. O co-
nhecimento dos candomblés lhe deu a possibilidade de divulgar por escrito
as suas festas, e, por esse motivo, foi contratado pelo jornal O Estado da
Bahia em 1936. No mesmo ano, escreveu sobre os ritos e festas dos can-
domblés baianos, lutando pelo exercicio da liberdade religiosa (PROJETO

DE LEI, 1974). Quando em 1934 aconteceu o 1° Congresso Afro-Brasileiro

20 que se chama hoje de religides de matrizes africanas, ao longo do tempo foi ganhando novas significacdes. Nos
tempos de Nina Rodrigues, chamavam-se cultos fetichistas. Com Edison Carneiro e Arthur Ramos, esses cultos foram
denominados de religides negras. Ou, do negro, essa nomenclatura se vinculava ao rito nago.
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em Recife, 0 estudioso participou ativamente, e 14 conheceu o médico Ar-
thur Ramos, com quem estabeleceu vinculos profissionais. O congresso foi
idealizado pelo psiquiatra Ulisses Pernambucano, fundador da Escola de
Medicina de Recife, que exercia a funcio de chefe do Departamento de Hi-
giene Mental, e era primo de Gilberto Freyre, que presidiu o evento, o qual
teria sido emblematico, pois foi onde as culturas de matrizes africanas fo-
ram efetivamente reconhecidas como objeto de interesse cientifico da

intelectualidade:

Iniciou-se domingo, 0 1° Congresso Afro-Brasileiro. O acto de abertura teve
logar no Saldo nobre do Theatro Santa Isabel, as 15 horas. O professor Ulysses
Pernambucano assumindo a presidéncia disse algumas palavras esclarecendo
e definindo as finalidades do Congresso. Ao abrir a sessdo de etnografia, disse
algumas palavras em homenagem a memoria do grande afro-brasileiro que
foi Juliano Moreira. Foram ainda lidos alguns trabalhos: “Situagédo do negro
no Brasil” de Edison Carneiro; “A maconha em Pernambuco”, Jarbas Pernam-
bucano; “O trabalhador negro do tempo do bangué”, comparado com o
trabalhador negro nos tempos da usina de agtcar de Jovino de Oliveira

(DIARIO DE PERNAMBUCO, 1934).

Embora a cultura de matriz africana fosse o tema gerador, o negro
nao ocupou um “lugar de fala”. Ao contrério, ele foi silenciado como autor
de sua proépria histéria pela maioria branca congressista. O discurso de
Edgard Roquete Pinto é um exemplo da reproducéo de préticas paterna-
listas e de um olhar hierarquizado, néo foi por acaso que esse congresso

foi tratado como um presente para o negro brasileiro:

O negro esperou bastante, mas valeu a pena. Consagrar-lhe um pequeno mo-
numento - singelo como a prépria verdade, sem retérica e sem lantejoulas -
alguns dos maiores espiritos do Brasil de hoje. Para os que passaram a vida
embrenhado no delicioso e arduo trabalho de pesquisar e recolher documen-

tos antropoldgicos e etnograficos da sua terra - é uma alegria boa e sincera
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ver que as ciéncias do seu trato dileto vao agora fecundando almas de elites,
empenhados numa obra de conhecimento e gratidao, de simpatia e humani-

dade (PINTO, 1934).

Como congressista Edison Carneiro falou sobre as desigualdades so-
ciais vividas pelo negro no Brasil, apresentando os trabalhos “A Situacdo
do Negro no Brasil” e “Xangd”, refletindo nesse tltimo sobre a relagao do
orixa africano com o santo catélico Sdo Jerénimo. Julio da Silva, analisando
esse momento, identificou ter havido uma disputa entre os intelectuais,
destacando a concepcéo antirracista de Arthur Ramos. Para Silva, ndo ha-
via um consenso entre esses estudiosos presentes no evento, pois eles
eram heterogéneos em suas ideias, o que os impedia de entender qual au-
tor e obra teriam sido pioneiros nos estudos sobre o negro no Brasil
(SILVA, 2005, p. 12). Clinton da Paz, estudando o mesmo evento, observou
mais que as tensdes no interior das relagdes entre esses autores: destacou
as contribuicdes do simpdsio na época em que o tema da nacionalidade
estava sendo discutido no campo intelectual e as culturas de matrizes afri-
canas eram incluidas no debate da identidade nacional. Afinal, o que estava
em pauta era discutir a contribuicdo e participagdo histérica do negro na
formacéo cultural brasileira. Acompanhando os passos das pesquisas rea-
lizadas por esses dois autores, hd uma motivacdo no presente artigo em
saber qual era a imagem do negro e da cultura nacional projetada naquele
momento, pois, segundo Clinton da Paz: “o primeiro Congresso Afro-Bra-
sileiro do Recife pretendeu contribuir para os estudos sobre o negro e a
sua importancia no processo de formagao da identidade sociocultural do
pais” (PAZ, 2007, p. 126).

Outro marco nos estudos sobre o negro foi a realizagio, em 1937, do
2° Congresso Afro-Brasileiro, na Bahia, organizado por Edison Carneiro,

que, na cerimdnia de abertura, reafirmou ser o objetivo daquele evento,
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refletir sobre a influéncia da cultura africana na formacio do Brasil. Fle
falou ainda que o negro deveria ser estudado em diferentes campos disci-
plinares como: o Direito, a Antropologia, a Sociologia, a Histéria, a
Psicologia e o Folclore. Quando mostrou seu ativismo, discorrendo acerca
da questao racial, sinalizou que era uma tematica a ser resolvida na socie-

dade brasileira, dizendo:

Este Congresso tem por fim estudar a influéncia do elemento africano no de-
senvolvimento do Brasil, sob o ponto de vista da etnografia, do folclore, da
arte, da antropologia, da histéria, da sociologia, do direito, da psicologia social,
enfim, de todos os problemas de relagoes de raca no pais. Eminentemente ci-
entifico, mas também eminentemente popular, o Congresso néo reine apenas
trabalhos de especialistas e intelectuais do Brasil e do estrangeiro, mas tam-
bém interessa a massa popular, aos elementos ligados por tradigdes de cultura,
por atavismo ou por quaisquer outras razdes, a propria vida artistica, econo-

mica, e religiosa do Negro no Brasil (CARNEIRO, 1940)

A ceriménia organizada por Edison Carneiro foi um espaco de atua-
¢do politica e busca por reconhecimento, pois, dias depois de sua
realizacdo, foi criada a “Unido das Seitas Afro-brasileiras” da Bahia, diri-
gida pelo estudioso. Essa institui¢do lutava pela liberdade religiosa, além
de ser um lugar de integracdo e unido dos pais de santo de terreiros de
candomblé (CARNEIRO, 1938). A partir dai o pesquisador se tornava uma
autoridade no tema das religides de matrizes africanas, assumindo, pe-

rante a imprensa da Bahia, a “titulagdo” de africandlogo:

Findos os trabalhos do 2° Congresso Afro-Brasileiro, prosseguiria Edison Car-
neiro, tornado, de fato, aquela altura, o lider dos estudos africanistas na Bahia,
a luta em prol de um melhor conhecimento sobre o negro brasileiro, bem
como pela devolucao ao mesmo, da dignidade pessoal que lhe fora retirada no
passado histérico do pais. E assim, ainda em 1937, a 03 de agosto, conseguiria

fundar, ndo sem grandes dificuldades, dado o sectarismo de alguns grupos
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religiosos, a “Unido das Seitas Afro-Brasileiras da Bahia”, que teve como seu

primeiro presidente, Martiniano Eliseu do Bonfim. (LIMA, e OLIVEIRA, 1987,
24).

O exame da presenca de pais e maes de santo nessa conferéncia foi
realizado por Nicolau Parés, que observou a intencéo desse ato como algo
para chamar a atengdo da sociedade com o propoésito de abolir a persegui-

¢do0 que a pratica religiosa de matriz africana sofria na Bahia nos anos de

1930:

Em 1937, intelectuais como Edison Carneiro e Aydano do Couto Ferraz, com a
participagdo de pais - de - santo como Martiniano Eliseu do Bonfim, promo-
veram o Segundo Congresso Afro - Brasileiro, em Salvador, que em muito
contribuiu para o reconhecimento social e a valorizagdo dessa tradicao religi-

osa. (PARES, 2013, p.219).

A articulagdo politica e a atuacdo de dirigentes de terreiros de
candomblé nesse congresso direcionaram Vivaldo da Costa Lima a um
exercicio investigativo. O antropdlogo identificou que, dos muitos lideres
religiosos que exerciam, com influéncia comunitaria, papéis importantes
nos candomblés da Bahia, dois se destacavam de maneira indiscutivel: “o
Babala6 Martiniano Eliseu do Bonfim e a Ialorixa Eugénia Ana dos Santos
- mae Aninha do Centro Cruz Santa do Axé do Op6 Afonja” (LIMA, 2004,
p. 201). Foram esses chefes de terreiros os convidados de honra do
congresso liderado por Edison Carneiro. Para o autor, no momento em
que os candomblés eram perseguidos pela policia durante o Estado Novo,
Edison Carneiro agia como mediador entre as liderangas religiosas, outros
intelectuais e a sociedade. Ele buscava, na verdade, construir uma histéria
social dos candomblés, contada pelas narrativas orais de dirigentes de
terreiros em que se destacavam os nagds. Ndo foi por acaso que

Martiniano Eliseu do Bonfim presidiu o 2° Congresso Afro-Brasileiro que
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Carneiro liderava. Foi ele o precursor de uma narrativa ancestral acerca
da superioridade nago.

A postura que Bonfim tomou sobre o rito nago6 foi apropriada por
Edison Carneiro, que reproduzia acriticamente a narrativa de seus pesqui-
sados. Bonfim foi um negro retornado da Nigéria, tinha origem ioruba e
era filho de escravos libertos. Retornou ao continente africano e la viveu
por onze anos, além de ter sido iniciado na Escola de If4. De sua aborda-
gem, eram reforcadas as relacdes entre Brasil e Africa no candomblé nagd.
Como pesquisador, Edison Carneiro, ao recuperar a concepcao de Bonfim,
deixava claro a sua relacdo de sociabilidade com esses agentes que se so-
mavam a “necessidade” de reafirmar a relacio de brasilidade e

africanidade nessa matriz ritual, como ele mesmo disse:

A saudade da Africa persiste nos netos dos negros escravos, possivelmente
com a mesma forca com que agia sobre os negros crioulos. Talvez mais, j& que
o candomblé representa a forma de ligacio entre a Africa e o Brasil, j4 que a
Africa continua a ser a grande terra da vida onde demoram as esperancas me-
lhores do negro. Atualmente, ao contrario, a saudade da Africa é uma saudade
ativa, um estimulo para o afro-brasileiro. Ora, ele sente o chamamento angus-
tiante do continente africano. Ora, ele sabe que a sua saudade encontra eco
naquelas partes do mundo, sabe que os negros de 14 sdo solidarios com o seu
destino na América do Sul. Esta solidariedade se estabelece e se mantém por
cima do Atlantico, por cima da suposta cultura do branco. Dai o apego dos
negros ao candomblé. A repressdo policial desde varios anos que se tem de-
sencadeado, no sentido de esmagar as formas religiosas de origem africana no
Brasil. Entretanto, ndo tem conseguido grande coisa. Os negros defendem, a
todo custo, o seu patrimonio intelectual. O candomblé, apesar de ser a forca
predominante, ndo é o tinico elemento de ligacio com a Africa. Nao serd, nem

mesmo, o Unico elemento de ligacao espiritual com ela (CARNEIRO, 1937).

Ao discutir essa relacdo inventada entre Africa e Brasil no candomblé

nagod, Andreas Hofbauer ndo tem davidas de que muitos intelectuais que
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seguiram a linhagem interpretativa da “pureza” ou superioridade nagd es-
tavam intencionados em reforcar o vinculo Africa e Brasil nesse
candomblé (HOFBAUER, 2012, p. 103-119). Essa heranca intelectual pre-
sente na obra de Edison Carneiro pode também ser entendida através do
espago que Martiniano Eliseu do Bonfim ocupou em suas redes de relagdes

pessoais, como ele mesmo afirmou:

Martiniano do Bonfim foi a figura masculina mais impressionante das religi-
oes do negro brasileiro. Filho de escravos estudou em Lagos, esteve na
Inglaterra, conhecia algumas cidades e falava inglés fluentemente. Podia pas-
sar horas inteiras a conversar em nago, que conhecia nao de ouvido, mas por
té-lo aprendido nas escolas missionarias da Nigéria (CARNEIRO, 2008, p.

128).

Ainda que tenha exercido uma atuacéo politica em um momento de
repressio policial aos candomblés baianos, Edison Carneiro néo foi consa-
grado como um intelectual de grande prestigio se 0 compararmos com
outros daquele mesmo momento, como Arthur Ramos ou Gilberto Freyre,
que ocuparam postos nas universidades brasileiras. Para Mariza Corréa,
Edison Carneiro pode nio ter conseguido um posicionamento na academia
pelo seu engajamento em defesa dos direitos religiosos dos negros baianos,
além do fator de sua origem ser negra (CORREA, 1998, p. 3). Ndo somente
um estudioso das religides de matrizes africanas,Carneiro foi um folclo-
rista conhecido. Por essa razao, intende-se buscar e acompanhar, ainda
que breve parte dessa trajetéria para compreender como ele realizou uma
leitura em torno dessas religies em suas pesquisas de folclore.

As religides de matrizes africanas e o folclore: a abordagem de Edison
Carneiro

Em 1933, Gilberto Freyre publicou Casa Grande & Senzala, obra que

langou uma nova compreenséo acerca da formagéo racial brasileira. Nela,
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o conceito de mesticagem teve uma nova semantica, ganhava contornos
positivos e se tornava simbolo de nossa identidade nacional. Existe um de-
bate consolidado acerca de que os ensinamentos de folclore foram os locais
em que essa relacdo com a mestigagem teve evidéncia (ABREU; DANTAS,
2007, p. 122).E exemplo desse pensamento a obra O Folclore negro do Bra-
sil, de Arthur Ramos, de 1935, que j4 sinalizava ser a cultura negra mestica.

Com o fim da Segunda Guerra Mundial e o surgimento da Unesco,
orgdo da Organizacao das Nagoes Unidas, os estudos de folclore foram ins-
titucionalizados no Brasil, sendo uma resposta as teorias raciais do século
XIX, que nao deram conta de explicar a diversidade cultural. O folclore
exerceu uma funcdo de destaque na construgao das identidades nacionais
e compreensdo das diferencas (OLIVEIRA, 2008, p. 15). Foi nesse mo-
mento que a identidade brasileira passou a ser pensada sobre novos

contornos, como assinalado por Jefferson da Silva:

Em outras palavras é a passagem da concepgao biologicista, a qual conferia ao
negro a alcunha de ser inferior, para a concepgao culturalista que via 0 mesmo
nao como inferior, mas como igual aos outros segmentos étnicos, ndo havendo

relagdo imediata entre natureza e cultura. (SILVA, 2014, p. 20).

A institucionalizacao do folclore em 1947 deveu-se a sua vinculacdo
ao Instituto Brasileiro de Educagdo Ciéncia e Cultura - IBECC, que repre-
sentava a Unesco no pais. Arthur Ramos, Basilio de Magalhaes, Gilberto
Freyre, Renato Almeida, Edison Carneiro dentre outros, que ja vinham
produzindo conhecimento sobre a cultura negra como folclore, se desta-
caram nessas pesquisas. Esses estudiosos foram fundadores e integrantes
da Comissao Nacional de Folclore, que, desde 1958, com base no decreto
43.178 de o5 de fevereiro, se tornou conhecida como Campanha de Defesa
do Folclore Brasileiro, entidade associada ao Ministério da Educacio e Cul-

tura. Desde o século XIX, os estudos de folclore no Brasil j& o relacionavam
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com o tema da identidade nacional, contudo, naquela época, os saberes
eram espontaneos. Logo, o que é chamado de folclore, nessa analise, se
refere a um campo de atuagio profissional inserido no projeto Unesco,
cujo objeto de investigacdo era a cultura do povo (VILHENA, 1997, p. 30).
A realizacdo das atividades intelectuais desses autores nao excluia os cos-
tumes de matrizes africanas que eram integrados a cultura nacional

nascida de trés racas, como dito por Arthur Ramos:

E dificil, hoje, no folclore brasileiro, identificar exatamente o que pertence ex-
clusivamente ao africano. As praticas supersticiosas acham-se num tal estado
de fusédo que esse trabalho discriminativo vai se tornando de quase impossivel

realizacdo (RAMOS, 1935, p. 27).

Folcloristas como Renato Almeida, por exemplo, chamavam as reli-
gides de matrizes africanas de folclore, sendo essa associagdo uma forma
que integra-las a um ideal de tradigdo e unidade. E era dessa maneira que
elas ganhavam importancia como objeto de pesquisa, e pela via do folclore

eram consagradas como célula da nacionalidade:

Ha no Brasil grande diversidade de manifestagoes folcloricas, que em parte se
acham ameacadas de extingdo, com as transformacdes gradativas dos costu-
mes. Essas préaticas folcléricas muito vivas na musica e na danca populares se
diferenciam nao raro, segundo as regioes do pais, marcando-as com o seu selo,
e impressionam profundamente os especialistas que as estudam. Sao dangas
dramaticas como congadas e bumba-meu-boi, dancas coletivas como o frevo,
dangas de par como o0 nosso samba, rituais afro-brasileiros como o candomblé,
e inimeras outras exteriorizagdes da alma popular, sujeitas aos influxos regi-

onais que se somam na unidade nacional. (CORREIO DA MANHA, 1965).

Em 1961, o presidente Janio Quadros, entendendo o valor do folclore

na construcao da nacionalidade brasileira, explicitou:
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Nao podem os governos ser indiferentes a cultura popular. Por isso, entendi
necessario incentivar os eruditos e os pesquisadores que se vém empenhando
num labor fecundo para o levantamento desse patriménio, seu estudo e exe-
gese, e dei a Campanha de Defesa do Folclore Brasileiro, ndo s uma
estruturagdo mais adequada aos seus propdsitos, bem como meios para bem

cumpri-los (QUADROS, 1961).

Durante o seu mandato presidencial, Quadros nomeou Edison Car-
neiro para dirigir a Campanha de Defesa do Folclore Brasileiro. O
estudioso substituiu o musico Mozart de Aratjo, que administrou a enti-
dade de 1958 a 1961, ano de sua posse. Em seu discurso de admisséo,
reforcou o lugar dos estudos de folclore na nacionalidade, pois, para ele,
essas pesquisas tematicas estariam a cargo do especialista e das pessoas
comuns. Assim, seria possivel a compreensao do brasileiro enquanto povo

€ Como nagao:

Ao assumir a direcao desta Campanha a qual me honrou o senhor Presidente
da Republica, desvanece-me pensar que estamos vivendo uma nova era de es-
plendor para o folclore brasileiro. Este parece, pois, 0 momento, de tentar a
reinstalagdo do folclore na vida cotidiana da nacionalidade. Daremos prote¢ao
e estimulo as manifestacdes caracteristicas do nosso povo. Mas nao seremos
apenas promotores nem espectadores. Os estudiosos dos problemas brasilei-
ros, nos mais variados campos de predilecdo ou interesse, estdo a exigir dados
e informagoes de base para enriquecer a contribui¢do que vem dando ao en-
tendimento da nossa sociedade. Assim, a partir deste momento, a Campanha
de Folclore retine governos, intelectuais, cientistas, homens do povo, cidaddos
esclarecidos de todas as classes, além de folcloristas, no mesmo empenho co-
mum de preservar e honrar aqueles modos de pensar, sentir e agir que nos
identificam e distinguem como nagdo, como povo, como gente (JORNAL

LEITURA, 1961).

Dentre a diversidade de temas estudados pelos folcloristas, as religi-

Oes de matrizes africanas, por exemplo, tinham como destaque o nome de
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Edison Carneiro, consagrado pela imprensa como especialista (O ESTADO
DA BAHIA, 1948). Trata-se do ponto de maior interesse do presente tra-
balho, e, para a pesquisadora, ndao ha forma de compreender como essa
religido foi inscrita no debate da nacionalidade, segundo Edison Carneiro,
sem considerarmos o seu conceito de folclorizacio. Em Candomblés da Ba-
hia, publicado em 1947, o interlocutor do trabalho foi Raimundo Nina
Rodrigues, momento em que analisou as religides de matrizes africanas,
estabelecendo uma relagdo entre as mesmas e o folclore. Usando esse
termo, propos uma discussao sobre o sincretismo religioso.

Para Carneiro, a associagdo das religides de matrizes africanas ao fol-
clore deveria ocorrer pela sua folclorizagio e/ou sincretismo
compreendido como aculturagao. Explicitando em detalhes o seu entendi-
mento acerca desse conceito, afirmou que a capacidade nagd em resistir a
dominacdo catélica impediu o processo de desafricanizagao’de seu ritual.
Contudo, a medida que essas crengas perdiam a sua coesdo, o seu destino
seria o folclore. O que seria esse casamento entre folclore e mesticagem,
afinal?

Vejamos a definicio de Edison Carneiro:

O processo de fusdo de varias crencas de que nasceu a divindade brasileira das
aguas se torna discernivel a luz da preeminéncia do candomblé nago da Bahia,
como modelo e paradigma, em relacio a todas as demais formas de expressio

religiosa do negro brasileiro. Uma vez fundidas no candomblé nagd as crencas

3Em Candomblés da Bahia, Edison Carneiro, ao falar sobre o sincretismo, recuperou o conceito de “Ilusao da
Catequese”, de Nina Rodrigues, e, quando fez mencéo a esse termo, concordou com Nina, fazendo uso da expressao
desafricanizagao. Isso porque, para ele, o catolicismo nao conseguiu desafricanizar o negro no ambito religioso, posto
que, o rito nagd, enquanto se manteve homogéneo, preservava as suas raizes africanas (p. 28-29). No campo da
Antropologia, Andreas Hofbauer, ao discutir sobre o sincretismo nos candomblés nagos e a reapropriagao do discurso
em torno da ideia de pureza, era para reafirmar uma africanidade na esfera religiosa. Os candomblés considerados
dessincretizadosseriam os nagos. Quanto menos sincretizados fossem os candomblés, mais préximos estariam da
ancestralidade africana. Ver: HOFBAUER, Andreas. Pureza nagd, (re) africanizacéo, dessincretizacao. Revista de
Antropologia, Sao Paulo, n. 4, p. 103-119, 2012. Entende-se, assim, que na medida em que o folclore afirmava que
as religides de matrizes africanas se folclorizavam, mais distantes elas estariam de uma africanidade, favorecendo a
reafirmagao de um discurso mestigo no folclore.
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dominantes, todas e qualquer crenca de outra origem por acaso emergente
ndo se apresenta em rebelido aberta contra o modelo aceito, pelo contrario, se

acomoda dentro dele e muitas vezes de modo tdo sorrateiro (CARNEIRO, 1968,

p- 147).

No pequeno trecho retirado de um artigo publicado em 1968, da Re-
vista Brasileira de Folclore, de autoria de Edison Carneiro, afere-se que, ao
discorrer sobre Iemanja, divindade das religides de matrizes africanas, o
pesquisador, em sua perspectiva de folclore, substituiu o conceito de mes-
ticagem por fusdo. Nele, mostra o nascimento de inimeras crengas cuja
referéncia é o candomblé nagd da Bahia. Nessa dissolucéo cultural, quais-
quer que fossem as crencas, elas ndo entrariam em conflito, mas se
adaptariam. Para a época, essa abordagem foi ambiciosa por inserir a cul-
tura negra em um projeto de uma nac¢do mestica de acordo com o discurso
oficial. Entretanto, para o folclorista, nesta inclusdo nao haveria tensoes
étnicas. Isso porque, se pensarmos na relagao texto e contexto, sera iden-
tificado que, quando esse trabalho foi escrito e difundido no ano de 1968,
0 Movimento Negro Unificado confrontava o discurso da mestigagem, de-
nunciando o racismo estrutural no pais e o mito da democracia racial
(PEREIRA, 2013, p. 39). O que foi chamado de folclorizacdo e/ou fusdo
nada mais era se ndo a mesticagem da cultura nacional brasileira germi-
nada por trés ragas distintas. Para Carneiro, quanto mais o sincretismo
tornava mesticas essas religides, mais capacidade em compreendé-las teria

a sociedade brasileira:

Essas crencas ja estao encaminhando parcialmente para o seu destino légico -
o folclore. Festas outrora celebrada no recesso dos cultos, como as de Iemanja
e dos gémeos, conquistam a Bahia, como as cerimonias propiciatérias do Ano
Novo tomaram para si as praias cariocas. As formas ladicas, estendendo a no-

vos setores da populagdo as crencas e praticas basicas dos cultos de origem
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africana, se contribuem para desagregacao deles como unidades religiosas re-
lativamente compactas, também, reforcam, tornando-os mais compreensiveis
e aceitaveis, a predisposi¢ao geral que ajuda a sua manutenc¢ao e multiplicagdo

na regido dada (CARNEIRO, 2008, p. 26).

Essa ideia de folclorizacdo das religides de matrizes africanas, cu-
nhada por Edison Carneiro, ocultava a nocio de progresso: para ele,
quanto mais mesticas elas fossem, mais préximas estariam da civilizagao,
fato que pode ser constatado se observarmos como classificou o candom-
blé nagd que ao ser chamado de arcaico, foi considerado por ele, o “pedaco
da Africa no Brasil”, e, quanto mais enraizados naquele continente os cul-

tos estivessem, mais atrasados em cultura estariam:

Esses cultos, seja qual for o modo em que se apresentem, sao um mundo, todo
um estilo de comportamento, uma subcultura, que pode ser vencida somente
através de alteragdes profundas e substanciais das condices objetivas e sub-

jetivas arcaicas de que sdo certamente reflexo (CARNEIRO, 2008, p.29).

Quando esse candomblé deixasse de ser “genuino”, caminharia para
a evolucéo devido ao seu contato adaptativo com as outras religides, ge-
rando a mesticagem. Em 1957, Edison Carneiro publicou A Sabedoria
Popular, e explorou melhor essa relacdo entre religido, folclore e mestica-
gem. O livro foi dividido em capitulos, merecendo destaque a secao “O
folclore do negro”. Nessa, refletiu acerca da influéncia das culturas de ma-
trizes africanas na composicao do folclore brasileiro. Para ele, enquanto os
candomblés nagds se mantinham “puros”, ndo era folclore, mas, a medida
que isso se perdia pelo sincretismo, eram incorporados ao debate da iden-
tidade nacional. Ora! Carneiro vem de uma tradicao intelectual que, como
Nina Rodrigues, acreditava na ideia de originalidade nos candomblés na-

g6s. Quanto mais o sincretismo deixava mestica a religido de matriz
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africana (a nagd), mais possibilidades de integracio a identidade brasileira

elas tinham:

Devo declarar que néo considero folclore as religides do negro. Por mais ab-
surdo que pareca, ha tendéncia a considerar folcldricos esses cultos, que sio,
em qualquer estado em que os encontremos, uma atividade hierarquizada,
com base em concepgdes intelectuais que, embora ndo escritas - ou nao escri-
tas no Brasil -, sdo, entretanto eruditas por terem passado, de um modo ou de
outro, pela san¢io oficial. Chegard o dia, certamente, em que poderemos men-
cionar esses cultos como folclore, mas por enquanto, mantendo, como
mantém, a sua homogeneidade e a sua forca de coesdo, sdo formas religiosas
que coexistem com tantas outras na sociedade brasileira (CARNEIRO, 2008,

p- 51).

A folclorizacdo das religides de matrizes africanas ocultava um pro-
jeto de branqueamento da cultura negra, que deveria ser vista como
mestiga para serem socialmente aceitas de acordo com as explica¢des de
Edison Carneiro. Na década de 1980, Beatriz Gois Dantas explorou um de-
bate acerca dos usos da Africa no Brasil, tracando uma andlise das
apropriagdes das narrativas religiosas acerca do rito nago, refletindo sobre
o conceito de folclorizacdo das religides de matrizes africanas. Para ela,
quando essas tradi¢des se tornavam simbolo da nacionalidade, o seu sig-
nificado cultural e religioso se perdia, fazendo com que se tornassem uma

“mercadoria” do folclore:

Sintomaticamente a celebracdo € seletiva, limita a identidade do negro ao es-
petéculo ao transformar, involuntariamente ou nao, sua produgio simbdlica
numa mercadoria folclérica destituida do seu significado cultural e religioso.
Este sera no entender de Edison Carneiro, o “destino logico” dos cultos de ori-
gem africana no Brasil e isto, se por um lado contribui para a desagregacdo
dos cultos como unidades religiosas, por outro lado - diz ele - contribui para

reforca-los, “tornando-os mais compreensiveis e aceitaveis, a predisposicao
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geral ajuda a sua manutencéo e multiplicagdo na regido dada” (DANTAS, 1988,

p- 209).

Como Dantas, Sérgio Ferretti apresentou a mesma abordagem sobre
a folclorizacdo das religides de matrizes africanas, explorando a literatura
de Edison Carneiro. Identificou que a folclorizacio tornava os cultos mais
“limpos” e socialmente aceitaveis: “a religido e outros aspectos da cultura
negra passam por este processo de ‘domesticacdo’ e de folclorizacdo, di-
vulgado pelos meios de massa, transformando-se em espetaculo exotico
para consumo turistico” (FERRETTI, 2013, p. 113). Essa ideia de mestica-
gem e/ou sincretismo foi um meio de insercio das religides de matrizes
africanas no debate da identidade nacional, o que pode ser observado na
leitura sobre o Deus Olurum, comparado com o do cristianismo, que, se-

gundo Edison Carneiro:

Com as suas caracteristicas de criador do mundo, de pai de todas as criaturas,
de senhor dos destinos da humanidade, de ser eterno e imortal, justo e mise-
ricordioso, o deus dos negros iorubas facilmente encontrou um simile no deus

do cristianismo (CARNEIRO, 2008, p. 63).

Martha Abreu e Renato Ortiz, em seus estudos de folclore, sustentam
a abordagem de que foi por meio dele que o Brasil consolidou a sua ima-
gem como um pais mestico. Outro debate necessario a assinalar é o de
Kabengele Munanga. Para ele, atras dessa nagao mestica, hd uma narrativa
que oculta os conflitos étnicos e raciais e perpetua uma visdo dominante
sobre a nacionalidade. A folclorizacdo das religides de matrizes africanas
no discurso de Edison Carneiro fornece sinais claros de que o racismo esta
nas estruturas e na constru¢do de uma narrativa sobre a cultura negra
nanacionalidade. Quanto mais mesticas fossem as religides de matrizes

africanas, mais chances de aceitacdo pela sociedade brasileira elas teriam
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segundo Carneiro. Com tal abordagem, essas herancas religiosas foram
eleitas como elemento da identidade nacional brasileira pelo folclore, mas
que apagou desses costumes, a propria presenca africana pelo mestica-

mento vigente.
Consideragoes finais

Edison Carneiro exerceu uma atuagio Gnica no cenario em que as
religides de matrizes africanas eram perseguidas pelo Estado Novo. Agiu
em defesa das préticas religiosas e da liberdade de culto em aliangas com
pais e maes de santo. Foi herdeiro das ideias de seu tempo e acabou por
ver no folclore um elemento para explicar as singularidades culturais do
pais geradas pela sua composicdo racial. Carneiro encontrou no folclore
uma possibilidade de incluir as religides de matrizes africanas no debate
da nacionalidade. Naquela época em que a sua producéo estava em ascen-
sd0 a mesticagem era um conceito usado pela intelectualidade para
elaboragdo da brasilidade; contudo, sob uma 6tica progressista e/ou civi-
lizatéria, j4 que ela representava a evolucdo desencadeada pelo
entrelacamento de nossas matrizes culturais.

Essa abordagem de Edison Carneiro perpassa a identidade nacional
e a identidade negra, tendo em vista a sua marginalizacao pelo folclore, e
este, ao reafirmar essa identidade mestica, ocultava os conflitos étnicos e
raciais que envolveram as lutas sociais e simbolicas da construgao de nossa
brasilidade; além disso, sepultava a raiz africana da cultura negra, conso-
lidando um discurso dominante da nacionalidade. A identidade nacional
brasileira foi inventada mediante disputas por memérias, sinalizando as
relagdes de poder. Edison Carneiro, ciente dessa realidade e, interessado
em d& um lugar para as religides de matrizes africanas ao nacional encon-

trou na ideia de folclorizacao e/ou mesticagem das religides de matrizes



Elaine Ventura | 267

africanas um caminho possivel para que elas fossem compreendidas pela

sociedade brasileira.
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Lélia Gonzalez: contribuic6es para compreensao de
representacodes racializadas na sociedade brasileira

Luciano Magela Roza''
Isis Silva Roza 2

Reflexdes introdutdrias - Sobre a intelectual negra Lélia Gonzalez

Décima sétima filha em uma familia com 18 irméaos, Lélia Gonzalez
nasceu na capital mineira em 1935, filha de mae indigena, que ganhava
seu sustento trabalhando como empregada doméstica, e pai negro, traba-
lhador do setor ferroviario. Enquanto intelectual negra, é importante nao
enclausurarmos a grandeza e as potencialidades de Lélia Gonzalez e de
suas produgoes. Concordamos com Barreto (2018) que se trata de uma
intérprete do Brasil em uma perspectiva negra.

Tendo a branquitude’ como basilar em sua formagéo escolar, foi fora
do espago académico que construiu redes para compreender a negritude,

ou seja, para positivar e politizar o ser negra e referendar suas

' Luciano Magela Roza é Professor Adjunto do DEHIS/UFOP. Licenciado em Histéria pela UFMG e Doutor em
Educacao pela mesma universidade. Atua no curso de licenciatura em Histéria e no Programa de Pés-graduagao em
Histéria da UFOP. £ membro do Nucleo de Estudos Afro-Brasileiros da UFOP. Atualmente, pesquisa tematicas
relacionadas a Historia afro-brasileira pos-abolicdo, materiais didaticos de histéria, popularizacdo do passado e
musica no ensino de historia. Curriculo Lattes: http://buscatextual.cnpq.br/buscatextual/visualizacv.do?
id=K4245584E6. lucianoroza@gmail.com

2 Isis Silva Roza é Professora Adjunta do DESSO/UFOP. Graduada e Mestra em Servico Social pela UFJF e Doutoranda
em Educagio pela UFMG. £ membro do Nucleo de Estudos Afro-Brasileiros da UFOP e do Programa Acdes
Afirmativas da UFMG. Pesquisa tematicas na area das relagdes étnico-raciais, intelectualidade negra, e exercicio
profissional em Servico Social e questao racial.

Curriculo Lattes: http://buscatextual.cnpq.br/buscatextual /visualizacv.do?metodo=apresentar&id=K4430117J5.
isissroza@gmail.com

3 De acordo com Silva (2017, p.27-28), “a branquitude é um construto ideoldgico, no qual o branco se vé e classifica
0s ndo-brancos a partir de seu ponto de vista. Ela implica vantagens materiais e simbdlicas aos brancos em
detrimento dos nao brancos. Tais vantagens sao fruto de uma desigual distribuicao de poder (politico, econdmico e
social) e de bens materiais e simbdlicos. Ela apresenta-se como norma, ao mesmo tempo em que como identidade
neutra, tendo a prerrogativa de fazer-se presente na consciéncia de seu portador, quando é conveniente, isto é,
quando o que estd em jogo é a perda de vantagens e privilégios”.
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ancestralidades. Este é um processo que néo ocorre de forma solitaria, mas
com/nos movimentos sociais, onde Gonzalez forma e é formada. Merece
destaque o protagonismo da autora na construcdo do Movimento Negro
Unificado nas décadas de 1970-80.

A trajetéria de Lélia Gonzalez perpassa intensamente por uma con-
traposicdo ao epistemicidio* do conhecimento ndo eurocéntrico, dando
centralidade a experiéncia histdrica negra. Reverte a légica académica,
cada vez mais contestada e enfraquecida, de compreensao dos negros ape-
nas como objetos de pesquisa, ao molde ocidental de coisificar tudo o que
ndo é/era sua suposta imagem e semelhanca. Mulher negra e pesquisa-
dora, esta interessada nas situacoes reais que atingem os sujeitos, ndo em
conceitos vagos, sem viés social. Trara em seus textos aspectos que envol-
vem a vida cotidiana do povo preto.

As produgdes tedricas - académicas e em outros espacos mais acessi-
veis -, a vivéncia politica, o posicionamento teérico de dentncia e
proposi¢des, o compromisso com as classes populares, bem como as pers-
pectivas antirracista, anticlassista e antipatriarcal fazem de Lélia Gonzalez
uma intelectual negra que tensiona as estruturas.

Diante da colonialidade® que ainda perpassa a vida cotidiana dos su-

jeitos e as producoes académicas, Gonzalez se coloca de forma critica. “O

4 Sobre o epistemicidio, Carneiro (2005) dialoga com o conceito de Boaventura de Sousa Santos enquanto um
instrumento eficaz e duradouro de dominagao étnico-racial, ao negar a legitimidade da produgao de conhecimento dos
sujeitos que compdem os grupos dominados, assim, retira-lhes a afirmacio enquanto sujeitos de conhecimento.
Entretanto, a autora amplia o conceito, ao afirmar que: “Para nés, porém, o epistemicidio é, para além da anulagéo e
desqualificagao do conhecimento dos povos subjugados, um processo persistente de producao da indigéncia cultural: pela
negagao ao acesso a educagdo, sobretudo de qualidade; pela produgao da inferiorizacao intelectual; pelos diferentes
mecanismos de deslegitimacao do negro como portador e produtor de conhecimento e de rebaixamento da capacidade
cognitiva pela caréncia material e/ou pelo comprometimento da autoestima pelos processos de discriminagao correntes
no processo educativo. Isto porque ndo é possivel desqualificar as formas de conhecimento dos povos dominados sem
desqualifica-los também, individual e coletivamente, como sujeitos cognoscentes. E, ao fazé-lo, destitui-lhe a razao, a
condicdo para alcancar o conhecimento “legitimo” ou legitimado. Por isso o epistemicidio fere de morte a racionalidade
do subjugado ou a sequestra, mutila a capacidade de aprender etc.” (p.97).

5 De acordo com Quijano (1992, p.1) “El racismo y el etnicismo fueron inicialmente producidos en América y

reproducidos después en el resto del mundo colonizado (...). Extinguido el colonialismo como sistema politico formal,
el poder social est4 atin constituido sobre la base de criterios originados en la relacién colonial”.
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fato é que, enquanto mulher negra, sentimos a necessidade de aprofundar
nessa reflexdo, ao invés de continuarmos na reproducéo e repeticao dos
modelos que nos eram oferecidos pelo esfor¢o de investigacio das ciéncias
sociais” (GONZALEZ, 1984, p.225).

Assim, Gonzalez (2018a) critica o colonialismo europeu e a constru-
¢ao do racismo, que se solidificara através de um discurso de cientificidade,
que justificard a violéncia contra os negros, diante da suposta superiori-
dade branca. Ao mesmo tempo, a importancia do negro na histéria é
minimizada, bem como sua histdria apagada. Através da dentincia, da va-
lorizacdo da negritude e de uma leitura negra da histéria, o trabalho de
Lélia estd em didlogo com o que Gomes (2010) chama de repolitizacao e

ressemantizagao da raca.

Os intelectuais negros, ao elegerem a ressignificacio da raca, como categoria
atil de andlise para entender as relagdes raciais, colocam-se no terreno politico
e epistemoldgico de ‘desconstrucio mental’, ressignificacio e descolonizacio
de conceitos e categorias. (...) os intelectuais negros repolitizam a raca e res-

semantizam-na. (GOMES, 2010, p.504)

A escrita transgressora, engajada, que nao cabe nas normas acadé-
micas, compde o ambito de atributos que transcorrem por Lélia Gonzalez.
Dispoe da escrita nao-formal para questionar a universidade e seus con-
ceitos de cientifico e, a0 mesmo tempo, desnudar o conhecimento e atingir
o publico ndo académico. Manuseia as palavras no sentido de reverter a
légica eurocéntrica, como € o caso do “pretogués”. “Aquilo que chamo de
‘pretogués’ e que nada mais é do que marca de africanizagdo do portugués
falado no Brasil” (GONZALEZ, 2018a, p.322).

Por fim, é importante dizer da invisibilidade das intelectuais negras
como algo socialmente e intencionalmente produzido. O conhecimento,

em especial o cientifico, é parte estruturante do poder, a0 mesmo tempo
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em que a exclusdo de sujeitos desta estrutura aparece como uma esfera
indiscutivel de subalternizacdo. Romper com uma organizagao que dila-
cera corpos negros, como a propria Lélia denuncia com veeméncia, é mais

um elemento que confere grandeza ao trabalho da autora.

Lélia Gonzalez e as representacdes racializadas

A teorizagdo sobre representacio aponta para a polissemia que o con-
ceito possui. Apesar da ampla diversidade de filiagdes tedricas que
considerem o concepto de representacdo como elemento central, no
campo da histéria, as preocupagdes tedrico-metodologicas de autores
como Carlo Ginzburg e Roger Chartier ganharam uma ampla receptivi-
dade na produgdo académica a partir dos 1990 (CAPELATO; DUTRA,
2000). De forma geral, os investimentos teéricos iniciais tinham o objetivo
de elaborar arcaboucos para desenvolvimento de uma histdria cultural ou
histéria social da cultura. Assim, o conceito de representagio social desen-
volveu-se como uma possibilidade para a compreensdo sobre como
“identificar o modo como em diferentes lugares e momentos uma deter-
minada realidade social é construida, pensada, dada a ler” (CHARTIER,
1990, p.17), € as investigagdes giravam em torno de temas como as agoes,
expectativas perante a morte, as formas de trocas e transitos sociocultu-
rais, as praticas de leitura, as relacdes de parentesco, as crencas religiosas,
etc. (BLAZQUEZ, 2000, p.170).

Entendemos que a ideia de representacdo nao se trata de um retrato
da realidade, mas sim uma leitura, percepgao, projecao desenvolvida a
partir da acio reflexiva produzida em dado contexto temporal. No trabalho
de criar representactes, um determinado sujeito ou coletivo, a partir de
suas experiéncias e posi¢des, interpreta fendmenos sociais, culturais e his-
toricos construindo leituras a partir de seu lugar no mundo social. Assim

sendo, as préticas representacionais sdo dimensdes do mundo social que
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mantém uma relagdo de interdependéncia entre o real e o representado,
as formas como, simbolicamente, construimos sentido sobre a experiéncia
humana no tempo.

Os apontamentos de Chartier (1990; 1991) sobre as articulacbes entre
relacdes de poder e as praticas representacionais sdo importantes para a

compreensdo da interdependéncia apontada acima.

As representacdes do mundo social assim construidas, embora aspirem a uni-
versalidade de um diagndstico fundado na razio, sdo sempre determinadas
pelos interesses de grupo que as forjam. Dai, para cada caso, 0 necessario re-
lacionamento dos discursos proferidos com a posi¢do de quem os utiliza. (...)
As percepedes do social ndo sdo de forma alguma discursos neutros: produzem
estratégias e praticas (sociais, escolares, politicas) que tendem a impor uma
autoridade a custa de outros, por elas menosprezados, a legitimar um projeto
reformador ou a justificar, para os préprios individuos, as suas escolhas e con-

dutas. (CHARTIER, 1990, p.17).

Apesar das contribui¢cdes apontadas, que ndo devem ser descartadas
em investiga¢des sobre representacdes, consideramos que seja necessario
ao debate proposto o relevo da dimensao racial das representagées, tendo
em vista que, essa ¢ uma dimensao estruturante das relagdes sociais. Neste
sentido, especialmente a partir da modernidade, que entre os séculos XVI
e XIX, em defesa de um projeto de emancipacao advindo da luminosidade
da razao, condenou “o outro”, sujeitos nao brancos, as mais cruéis formas
de violéncia e desumanizacéo, criando representagdes pautadas na racia-

lizagdo para circunscrever tais grupos humanos.

E digo que da colonizacio a civilizagdo a distancia € infinita; que, de todas as
expedicdes coloniais acumuladas, de todos os estatutos coloniais elaborados,
de todas as circulares ministeriais expedidas, é impossivel resultar um sé valor

humano. (CESAIRE, 1978, p.15-16)
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Chamamos aqui de representagdes racializadas as forma de perceber,
ler e interpretar elementos objetivos e subjetivos relacionados a individuos
e a coletividades nas quais elementos de ordem étnico-raciais sao coloca-
dos em evidéncia para a construgao de representacoes, sendo que, tais
elementos podem ser organizados discursivamente tanto com objetivo de
estereotipar os sujeitos da representacdo, como para a criacdo de contra
narrativas a tais esteredtipos, evidenciando que a producéo e reproducédo
de representacoes trata-se de um campo de disputa simbdlica acerca de
como imaginamos e damos sentido a vida social e seus agentes em dife-
rentes temporalidades. Apesar da natureza apropriativa da representagao,
julgamos que seja importante que néo seja desconsiderada a proposicao
inicial sobre as representacoes que elegeram a raca como um elemento
determinante nas préticas de inscrever caracteristicas “inerentes” a gru-
pos humanos.

Incialmente, as representa¢des racializadas ganharam um grande
impulso nos contextos da colonizacdo e escravizagdo modernas (séculos
XV-XVI) e, posteriormente, no colonialismo e imperialismo dos séculos
XIX e XX. Em tais contextos, foi desenvolvido um conjunto vasto de prati-
cas representacionais voltadas para construcdo de um olhar educado para
exaltacOes etnicamente referendadas pelos valores dos produtores de tais
representacdes e para inferiorizagdo e a invisibilidade de grupos humanos
ndo inseridos nos mesmos valores civilizacionais. Estas representacoes se
constituem a partir de um olhar complexo, repleto de expressdes de uma
sociedade branca, hetero, machista e racista, etnicamente orientada por
valores ocidentais.

A produgao de representacoes racializadas sao desenvolvidas em mo-

mentos fundamentais para a constituicio do modo de producao
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capitalista, 0 que evidencia a dimens&o estrutural da raca® como elemento
do modo de producdo em questdo. Neste sentido, as formas pelas quais os
negros foram percebidos pelo olhar e pelo discurso colonial foram impor-
tantes elementos para a criacdo de enredos narrativos e justificativas
socialmente compartilhadas para o desenvolvimento do processo de escra-
vizacdo de negros, fundamental no financiamento/consolidacdo do
capitalismo (McCLINTOCK, 2010; MBEMBE, 2014). A criacdo de estraté-
gias de inferiorizagdo dos negros, tanto em sua dimensdo econbémica,
quando no imaginario social, garante a reproducao das desigualdades e a
exploracdo de classe, no contexto brasileiro iniciado com a abolicio legal
do trabalho escravizado no pais e que se prolonga até o século XXI.

A inferiorizacdo racial, estratégia central da empreitada colonial, é
apropriada enquanto projeto de nacdo em diversas realidades geograficas
da diaspora africana, tal como ocorreu no Brasil. A efetividade de tal pro-
jeto se apresenta até mesmo nas representacoes da negritude em torno de
si prépria, pois, como afirma Fanon (2008), o complexo de inferioridade
tem como fundamento o processo de subalternizacao econémica e de epi-
dermizacdo de wuma posicdo de subalternidade construida pela
branquitude, mas que também sera interiorizada.

Assim, é possivel compreender que ha uma representacéo branca e
elitista sobre os corpos negros, mas que também atinge de forma dilace-
rante o olhar dos negros sobre si proprios. Sao modos “de ver, pensar e
ser que bloqueiam nossa capacidade de nos vermos em outra perspectiva,
nos imaginarmos, nos descrevermos e nos invertamos de modos que se-
jam libertadores” (hooks, 2019, p.32-33).

Ha nas representacOes racializadas uma dimensao politica e senti-

mental complexa. A dimensdo politica manifesta-se pela conexdo entre

6 Vide Almeida (2018).
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representacdo, diferenca e poder. Sendo que nesta conexao, o poder do ato
de representar consiste em um poder simbolico de estabelecer marcagdes,
atribuir caracteristicas e classificar sujeitos, praticas e objetos. Desta
forma, representar a diferencga racial significa, antes de tudo, exercer uma
acao de violéncia simbolica sobre determinados sujeitos no interior de so-
ciedades politicamente assimétricas no que diz respeito a distribuicao de
poder a partir do pertencimento étnico-racial.

Em relacdo aos aspectos sensiveis, Hall (2016a, p.140) afirma que a
pratica representacional da diferenca racial “envolve sentimentos, atitu-
des, emogdes e mobiliza os medos e as ansiedades do espectador em niveis
mais profundos do que podemos explicar de uma forma simples, com base
no senso comum”.

As préticas de imaginar grupos e sujeitos racializados, por acionarem
vérias dimensoes do sensivel, exercem relagdo direta com a criagéo de sub-
jetividades socialmente compartilhadas. Neste sentido, as representagoes
racializadas, inicialmente, utilizadas para delinear a diferenca, estereotipar
enegar a humanidade de tais coletividades e individuos, tal como realizada
nos projetos de colonialidade do poder, podem ser também apropriadas
como estratégia de dar visibilidade a experiéncia histérica de grupos hu-
manos submetidos a logica colonial de apagamento e a criagdo de politicas
de positivagdo de tais experiéncias e a criagdo de autoestima no tempo pre-
sente. A perspectiva de abordar positivamente aspectos da trajetéria
histérica negra destacando a dimensao racial realizada por Lélia sera abor-
dada na préxima segdo deste texto.

Na obra de Gonzalez, o conceito de representagdo é nao apropriado
como elemento investigativo ou reflexivo sobre o mundo social. Contudo,
as diferentes formas de perceber e evidenciar a heterogeneidade de expe-
riéncias histéricas negras, tanto no passado, como no presente,

desenvolvidas pela autora, podem ser compreendidas como estratégias de
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evocar a presenga de sujeitos negros e negras em sua multiplicidade de
agoes e promovendo uma ressignificagio de tal presenca para a¢ao politica
no tempo presente. Neste sentido, as representacdes da e sobre a popula-
¢do0 negra sao aspectos recorrentes nas produgdes de Lélia Gonzalez.

As percepgdes da experiéncia histérica negra desenvolvidas pela au-
tora a partir das relacdes de raga, género e classe trazem originalidade as
suas reflexdes. Sobre a interseccionalidade em Gonzalez, Rios e Ratts
(2016, p.395) afirmam que “De fato, a autora figura como uma das ante-
cessoras do conceito de interseccionalidade como uma questdo tedrica e
politica”.

O conceito de interseccionalidade, cunhado pela afro-estadunidense
Kimberlé Crenshaw, ganhou popularidade a partir da Conferéncia de Dur-
ban (2001), ao considerar que h4 um sistema interconectado de opressdes,
que se articulam através da raga, género e classe (AKOTIRENE, 2018). Me-
rece destaque o debate realizado pelos movimentos feministas negros, ao
denunciarem que a realidade da mulher negra néo era relevante nem para
0 movimento negro, que desconsiderava o combate ao machismo como
pauta politica, nem para o movimento feminista, que ndo estava interes-
sado nas opressoes de raga.

Na reflexdo sobre as representaces racializadas elaboradas para a
producdo de percepgoes sobre a histéria negra de forma inferiorizada,
Gonzalez (1987, p.2) chama atengdo para o desenvolvimento de “um refi-
namento dos mecanismos de dominac¢do” voltado para eclipsar o
protagonismo da mulher negra na experiéncia histérica brasileira, trans-
formando-a no principal contingente das camadas espoliadas da
populacao.

Diante do apagamento histérico da atuacdo das mulheres negras, nao

passa de forma despercebida por Gonzalez a dindmica do refinamento dos
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mecanismos de dominacdo apontados, responsaveis pela elaboracéo de re-
presentacdes. Esta dindmica, caracteristica de diversos artefatos da
modernidade ocidental, tais como o sistema educacional, os meios de co-
municacdo de massa, a induastria cultural, a producdo intelectual, etc.,
funcionam em conjunto com um regime de representa¢des (HALL, 2016a)
responsavel pela criagdo de um grande arquivo (HALL, 2016b) de repre-
sentagOes racializadas sobre os negros, responsavel pela efabulacdo da
percepcao sobre os sujeitos negros (MBEMBE, 2014), que contribuiria
para montagem, naturalizagdo e perpetuacdo de uma estrutura politica e
social caracterizada pelo patriarcalismo racista. De acordo com Gonzalez

(2018b):

Estamos cansados de saber que nem na escola, nem nos livros onde mandam
a gente estudar, ndo se fala da efetiva contribuicdo da mulher, do negro e do
indio na nossa formacgao histdrica e cultural. Na verdade, o que se faz é folclo-
rizar todos eles.

E o0 que é que fica? A impressao de que s6 os homens, os homens brancos,
social e economicamente privilegiados, foram os tinicos a construir esse pais.
A essa mentira tripla dd-se o nome de: sexismo, racismo e elitismo.

(GONZALEZ, 2018b, p.119)

A efabulagdo acerca da mulher negra, tema substantivo na produgdo
da autora, é evidenciado em Gonzalez (1984), destacando, especialmente,
trés modelos reducionistas e encarceradores da experiéncia existencial e
histérica de tais sujeitas, a saber: a mulata, a doméstica e a mae preta.

A representacdo racializada encapsula a mulher negra brasileira ao
arquétipo da mulata, percebida por nossa autora no interior de uma tra-
dicao do olhar colonial, centralizado no exotismo e numa economia sexual
da diferenca. A representacdo da mulata diminui e assujeita a mulher ne-

gra a objeto hipersexualizado e animalizado do prazer sexual.
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Em carta ao apresentador Chacrinha, Gonzalez (2018c) evidencia a
apropriacdo simbélica e material do corpo feminino negro como objeto de
fetiche representado pela profissionalizacio da mulata e a transmutagio
da cultura negra como produto nacional auténtico e tipo exportacdo, ou
seja, corpos femininos negros e cultura negra disponivel para o atendi-
mento ao fetiche colonial da posse e dominagido sexual e corporal. De

acordo com Gonzalez (2018¢, p.186):

O que ndo sacam ¢é que a gente sabe muito bem quais sdo os seus interesses;
que a gente sabe, muito bem, que o povo negro brasileiro tem sido massa-
crado, perseguido e espoliado. Que sua cultura tem sido comercializada,
folclorizada e vendida como “auténtico produto nacional”. Que a mulher ne-
gra, ao exercer a profissdo de mulata, por eles inventada, é apresentada como
“produto de exportagdo” (nao é Sargentelli?). Que as escolas de samba tém

sido objeto de especulagdo financeira das “riotur” da vida.

Os sentidos cambiantes entre as representacdes da mulata e da do-
méstica sao colocados a partir do uso que se quer fazer dos mesmos.
Assim, a mesma mulher negra tem sua representacao racializada apropri-
ada tanto como mulata, imagem projetada da expectativa sexualizada pelo
desejo colonial, quanto na condicdo de doméstica, em atendimento a ima-
ginagdo sobre o lugar da mulher negra no mundo do trabalho, na

mentalidade colonial, em continuidade em contexto p6s-abolicao.

O outro lado do endeusamento carnavalesco ocorre no cotidiano dessa mulher,
no momento em que ela se transfigura na empregada doméstica. E por ai que
a culpabilidade engendrada pelo seu endeusamento se exerce com fortes car-
gas de agressividade. E por ai, também, que se constata que os termos mulata
e doméstica sdo atribui¢des de um mesmo sujeito. A nomeagao vai depender

da situagdo em que somos vistas. (GONZALEZ, 1984, p.228)
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Em “Como alguém da familia” (COLLINS, 2007), dispondo da analo-
gia entre as empregadas domésticas e a formacao identitaria do estado
nacional norte-americano, a autora afirma que a integragdo dos negros
nos Estados Unidos ocorre de forma subalterna, uma incorporagido mar-
ginalizada, como se fossem alguém da familia. Este “como se fosse”
comumente utilizado por mulheres brancas da elite para se referirem as
suas empregadas domésticas negras, ¢ um marcador que hierarquiza a
mulher branca e a mulher negra. “Expressos por praticas como o colonia-
lismo, o apartheid e a segregacéo racial, os racismos internos incluem e
controlam os grupos raciais menos poderosos dentro desse espaco de pri-
vilégios domésticos” (COLLINS, 2007, p.31).

O “como alguém da familia” estd, ainda, diretamente associado a fi-
gura da méae-preta, construida desde o periodo escravocrata, uma espécie
de “reconhecimento” pelos cuidados com os filhos das familias brancas.
Sobre a mae-preta, Gonzalez (1984, p.235) recusa dois estereotipos - “ela
ndo é esse exemplo extraordinario de amor e dedicacdo totais como que-
rem os brancos e nem tampouco essa entreguista, essa traidora da raca
como querem alguns negros muito apressados em seu julgamento”. Fra a
“ba” quem exercia e em muitos casos ainda exerce o cuidar maternal. En-
quanto cuida, muito de si, da sua cultura, também foi passado para as
criangas brancas.

No texto supracitado da Collins (2007), a autora descreve a reacdo de
uma empregada doméstica negra ao ser referenciada por sua patroa
branca “como alguém da familia”, que adora a sua filha branca, que a em-
pregada preta ajudou a criar, o que se aproxima muito com a ideia da mae-
preta constituida no Brasil. Sem se deixar seduzir pela afirmativa, a do-

méstica Mildred afirma:
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Em primeiro lugar, a senhora nao me ama; a senhora pode gostar de mim,
mas s6 isso... em segundo lugar, eu ndo sou como da familia de jeito nenhum!
A familia come na sala de jantar e eu como na cozinha. A senhora empresta
sua toalha rendada de mesa para sua mae, e seu filho recebe seus amigos na
sala de estar, sua filha d4 uma cochilada a tarde no sofé da sala e o cachorrinho
dorme na sua colcha de cetim... Entdo a senhora pode ver que ndo sou como

se fosse da familia. (COLLINS, 2007, p.48)

Agora, e outra coisa, eu ndo adoro a Carolzinha, acho que ela é uma crianca
amavel, mas também é impertinente e atrevida. Sei que a senhora diz que ela
¢ ‘desinibida’, e que é como a senhora quer que sua filha seja, mas felizmente
minha mée me ensinou um pouco de inibi¢do, sendo eu estaria dando umas
palmadas na Carolzinha quando ela fala com a senhora como se a senhora
fosse um cachorro, mas assim como é eu sé me rio do que a senhora faz porque

ela é sua filha e eu ndo sou como se fosse da familia. (COLLINS, 2007, p.49)

A inscricao dos sujeitos negros em arquétipos estereotipados - que
ndo atinge apenas as mulheres negras, mas que possuem particularidades
-, € lembrado por Gonzalez ao considerar como esses estere6tipos interfe-
rem na base material da sociedade e na distribuigido dos bens materiais e

simbolicos. Desta forma, a:

falta de oportunidades que uma sociedade racista procura reforcar segundo os
mais variados estere6tipos (“negro é burro, incapaz intelectualmente, pregui-
¢oso, irresponsavel, cachaceiro”, etc., etc.). Para as jovens negras, o trabalho
doméstico nas casas de familia da classe média e da burguesia ou, entéo, a
prostituicdo aberta e aquela mais sofisticada dos dias atuais: a profissao de

“mulata”. (GONZALEZ, 2018d, p.80)

A compreensao de Gonzalez sobre como a produgdo e circulacio de
representacdes estereotipadas acerca da populacdo orienta simbolica-
mente oportunidades materiais é fundamental para o entendimento sobre

como as relagdes étnico-raciais se consolidaram entre nés. A autora chama
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a atengdo para como a fabulac¢do sobre a suposta inferioridade intelectual
e os desvios de ordem comportamental atribuidos aos negros e negras os
“compelem” as condi¢des sociais e econdmicas mais precarizadas. Nesta
perspectiva, Gonzalez destaca também a organizagido do espaco urbano
proposta pelas elites, na qual o “lugar de negro” encontra-se racialmente
circunscrito, muito embora ndo tenhamos juridicamente determinacoes
de organizagao de ocupacao do espaco urbano organizado por critérios ra-
ciais. De acordo com a autora: “Ja o lugar do negro é o oposto,
evidentemente: da senzala as favelas, corticos, poroes, invasdes, alagados
e conjuntos ‘habitacionais’ (...) dos dias de hoje, o critério tem sido sime-
tricamente o mesmo: a divisao racial do espago” (GONZALEZ, 1982, p.15).

Assim, a incorporagao da narrativa de inferiorizacdo dos negros e ne-
gras se revela nas condi¢des materiais, simbdlicas e de acesso. Gonzalez
destaca a satde precéria, o encarceramento e a violéncia policial susten-
tada no racismo e esteredtipos sobre o negro como préaticas presentes no
modo de funcionamento estatal em sua relacido com sujeitos negros. “Pres-
sionado pela policia, de um lado, e pelas péssimas condices de vida, do
outro, o negro oferece a sua forca de trabalho por qualquer preco no mer-
cado de trabalho” (GONZALEZ, 1982, p.16).

Consideramos que estas reflexdes trazidas pela autora sejam de suma
importancia para discutirmos como que as representagdes, neste caso,
ancoradas em aspectos de raga, sao fundamentais para o entendimento
sobre como as formas como um determinado grupo social imagina,
percebe uma dada realidade social, orienta agbes e praticas com
desdobramentos materiais no mundo social. No caso em relevo, como o
modo sobre como 0s negros e negras sao imaginados por amplos estratos
da sociedade brasileira orienta desigualdades econdmicas, sociais,

culturais e politicas desiguais, acesso precarizado ao mercado de trabalho,
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aos bens socialmente distribuidos e aos direitos constitucionais que
deveriam ser garantidos pelo Estado.
O imperativo do nao-esquecimento sobre a experiéncia histérica negra e

feminina e as potencialidades em reconstruir as representac¢des
racializadas

Aleitura da experiéncia histérica empreendida por Gonzalez, além da
dentncia e critica radical a constante reproducéo e circulagio de represen-
tacOes racializadas por meio dos sofisticados mecanismos de atualizacdo
do racismo na sociedade brasileira, apresenta outra caracteristica impor-
tante, trata-se da preocupagao com uma perspectiva emancipatoria negra
desenvolvida pela agdo de rememorar, ressignificar e nao deixar cair no
limbo do esquecimento a agéncia negra em diferentes temporalidades.

No livro “Lugar de negro”, Gonzalez (1982) evidencia a agéncia poli-
tica dos movimentos negros a partir do p6s-aboli¢do em uma perspectiva
do dever do nao-esquecimento das a¢des, demandas e expectativas desses
coletivos, o que é também uma forma de lutar contra estere6tipos que
apontam o negro como elemento passivo na histdria brasileira. Ao mesmo
tempo, denuncia a forma como os movimentos culturais da negritude
sempre foram objeto de controle das autoridades, como é o caso das esco-
las de samba e das religides afro-brasileiras.

Rememorando a Frente Negra Brasileira, a imprensa negra, através do
Clarim da Alvorada, a atuacéo estética e politica do Teatro Experimental do
Negro, entre outros, Gonzalez (1982) contribui para o desenvolvimento de
uma agao de justa rememoracao acerca da histdria de luta e resisténcia do
povo negro, negada pela histéria colonizada, marcada pela domesticagdo
epistemoldgica-temporal, que expurgou para o nao-lugar histérico o tempo
do perspectivismo negro, como bem demonstrou Clovis Moura (s/d).

A tentativa proposta por Gonzalez de remissao da visdo estereotipada

produzida acerca dos negros, além da dentincia da producao e reproducéo
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das representagoes racializadas anteriormente destacada, é marcada tam-
bém pelo desenvolvimento de um imperativo do ndo-esquecimento sobre
a experiéncia historica negro-brasileira, uma contra narrativa ao arquivo
imaginério ocidental que aprisiona a multiplicidade de experiéncias das
pessoas aqui destacadas, uma espécie de politica de representagao.

Desta forma, por meio de uma acdo consciente e organizada com fi-
nalidade de criar outras representa¢cdes em que as dimensdes de raga sao
acionadas como estratégia politica positivada e que coloquem em circula-
¢do social e publica representagbes outrora estigmatizadas e/ou
invisibilizadas, Gonzalez problematiza, desloca, desnaturaliza e contribui
para desconstrucdo do regime de representacdo que limita e aprisiona a
percepcao da experiéncia histérica negra ao discurso colonial da fabulagdo
e invengao do negro como o antipoda da humanidade.

No trabalho de resisténcia no campo simbdlico das lutas de represen-
tacdo, um ponto central para Gonzalez trata-se da convergéncia de
elementos raciais, classistas e de género, e da relevancia da experiéncia
diasporica, caracterizada pela brutal exploracdo economica e submissao
sexual e racial de corpos femininos negros, assim como a construcdo de
estratégias de sobrevivéncia em tal contexto.

A nocdo de Amefricanidade elaborada por Gonzalez (2018a) é uma
forma de compreender a experiéncia histérica negra nos territérios dias-
poéricos das Américas. Nao sem ataque, estes movimentos diaspéricos
resistem. As classificagdes eurocéntricas desqualificam as contribuicoes
negras e africanas, tratando-as como primitivas, folcloricas, selvagens. A
ideologia do branqueamento terd um papel fundamental na reproducao
da superioridade branca ocidental e dos seus valores em detrimento do
“outro”. Ainda assim, como afirma Gonzalez (2018a, p.324) “A chamada
América Latina que, na verdade, é muito mais amerindia e amefricana do

que outra coisa (...)".
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Nos percursos de elaboragao de resisténcias, € fulcral a intersecdo de
elementos identitarios e culturais negros e indigenas, o que coletivamente,
seria uma expressao auténtica do trabalho de reescrita da prépria existén-
cia e da narrativa sobre essa experiéncia afro-indigena no contexto

diaspérico das Américas.

Por conseguinte, o termo amefricanas/ amefricanos designa toda uma descen-
déncia: nao sé a dos africanos trazidos pelo trafico negreiro, como a daqueles
que chegaram & AMERICA muito antes de Colombo. Ontem, como hoje, ame-
fricanos oriundos dos mais diversos paises tém desempenhado um papel
crucial na elaboracdo dessa Amefricanidade que identifica, na Didspora, uma
experiéncia histérica comum que exige ser devidamente conhecida e cuidado-

samente pesquisada. (GONZALEZ, 2018a, p.330)

Outro aspecto da proposi¢ao da autora relativo ao trabalho de tirar
do esquecimento um vasto rol de experiéncias negras e femininas é desen-
volvido por meio de uma perspectiva transnacional, interseccional e num
continuum temporal alargado, em que diferentes tropos temporais estdo
articulados. Uma acio desta natureza apresenta-se no prefacio “Yialodé
Egbe Eleye” escrito por Gonzalez (2018e) para o Livro de Alzira Rufino
“Eu, Mulher Negra, Resisto”.

No texto em destaque, o tempo da justiga reparatéria do néo-esque-
cimento desconsidera as balizas temporais ocidentais, uma vez que a
produgéo e reprodugdo de percepgoes e leituras sobre as mulheres negras,
sejam elas diaspoéricas ou africanas, nido estdo encapsuladas a recortes
temporais precisos. A reparagao sugerida fratura o tempo compartimen-
tado entre passado, presente e futuro tal como os historicismos organizam
o tempo. Para Gonzalez, parece existir um continuum temporal no que
tange a compreensao do protagonismo das mulheres negras, em constante

atualizacdo. Nas palavras da autora:
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Por isso mesmo, vejo nesta obra, tdo importante para nés, mulheres negras,
uma forma de resgate do nosso papel histérico, tanto em tempos livres de
Africa, quanto de escravidio. E em ambos 0s casos, sempre nos recusamos ao
submisso papel de coadjuvantes; exigimos aquele de protagonistas. Somos a
rainha Amina, a guerreira Bazao-Turunku, Mudjadji 12, a ashanti Ohemaa, a
Nyanya Mugabe e a Omunyanya Omugabe de Zimbabwe, sem contar com a
grande rainha Nzinga tdo presente nas lutas da nossa gente. Mas também per-
tencemos as inimeras associagoes africanas, tdo ativas e participantes, muito
antes que as ocidentais pensassem em se organizar num movimento de libe-
ragao da mulher: Nimm, Akejuju, Sande e muitas outras, dentre as quais se

destaca a Yalodé Egbe Eleye das Yoruba. (GONZALEZ, 2018e, p.368)

Gonzalez reafirma e revitaliza no tempo presente a ancestralidade em
mulheres que representam a luta do povo negro “somos Aqualtune, Dan-
déra, Luiza Mahin, Tia Ciata, Mde Aninha, Mae Senhora, Dona Zica da
Mangueira, Dona Ivone Lara, Maria Beatriz Nascimento, Benedita da
Silva” (GONZALEZ, 2018e, p.368), e tantas outras mulheres anénimas,
trabalhadoras do campo e da cidade, que estiveram e estdo em luta em
tantos movimentos e organizacoes.

Por fim, consideramos relevante dizer que os textos que trazemos
para dialogar com Lélia a partir das perspectivas de representagdes racia-
lizadas - dentincias e ressignificagdes -, e a construcdo do imperativo do
ndo-esquecimento, tratam-se de um recorte, entretanto, tais tematicas es-
tdo presentes no conjunto das suas producoes. Foi assim que Gonzalez se

constituiu enquanto intelectual negra.
Consideragoes finais

O lugar imposto a uma menina preta no mundo, ndo é onde ela deveria estar.
Excluida da delicadeza dada as suas coleguinhas de epiderme branca. E vista
como submissa pelos garotos escuros, que foram obrigados a engolir o choro,

para serem respeitados. A menina preta no mundo, ndo se vé. Nao entende de
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que lado estd. Nessa perturbacao, seu lugar no mundo se faz no siléncio.
Quando podemos nos apropriar de escritos de Lélia Gonzalez é para que essa
menina preta grite. Nao grite de dor, mas de liberdade. (MULHERES DA
UCPA, 2018, p.402)

Dizer de Lélia Gonzalez nao é fazer referéncia a uma tinica mulher
negra, mas a uma coletividade, das que vieram antes e das que virdo. Era
assim que Lélia se via e se colocava. A frequente presenca, em seus textos,
de mulheres negras como as quilombolas Aqualtune e Maria Felipa; Maria
de Lourdes Vale Nascimento, que nos anos 1950, fundou o Conselho Naci-
onal de Mulheres Negras; a sambista Clementina de Jesus, e tantas outras,
é a expressao de que o imperativo do ndo-esquecimento é uma estratégia
de manter viva a experiéncia histérica negra e o vinculo com a ancestrali-
dade e o compromisso com um devir que nao se faz apartado do pretérito.

Retomar as contribui¢des de Gonzalez, tanto no que diz respeito as
dentincias da forma como a dominagédo eurocéntrica produz subalternida-
des materiais e simbolicas, bem como a ressignificacdo das representacoes
racializadas, dando vida a histéria da populagao negra em didspora, é um
movimento importante para que avancemos nas anélises da realidade so-
cial brasileira, estorvando as andlises limitadas a qualificacdo dos
conhecimentos académicos a voz da autoridade centrada no imaginério da
branquitude, que historicamente produziram e/ou se silenciaram diante
dos apagamentos e negacdes das contribuicdes e resisténcias da historia
negra em diaspora.

Lembrar Gonzalez é contribuir para a justa memoria dos negros e
negras que atuaram na producao de reflexdes sobre a sociedade brasileira
em sua diversidade de sujeitos e experiéncias; é apostar politicamente
num horizonte em construcio incessante, sem, contudo, vir ao mundo

apartado daqueles e daquelas que nos precederam.
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Léopold Senghor:
projetos politicos, visdes sobre a histora

Camille Johann Scholl '

Este trabalho pretende problematizar criticamente o pensamento po-
litico de Léopold Sédar Senghor em uma perspectiva histérica. Pretende-
se entender a construcdo dos argumentos de Senghor, intelectual senega-
1és considerado o “pai” do Movimento da Negritude?, cuja longa trajetéria
politica foi destinada, ao seu modo, a questdo da descolonizagao do conti-
nente africano, as independéncias politicas e ao desenvolvimento nacional
no Senegal.

A longa trajetéria politica de Léopold Senghor inicia-se em fins da
Segunda Guerra Mundial, quando ele adentra no espago da politica, eleito
pelo Senegal como Deputado da Assembleia Nacional Francesa, partici-
pando da negociacao em prol da cidadania e dos direitos nas colonias, que
vao desembocar no processo de construgdo das descolonizagdes e indepen-
déncias (Cahen, 2012) das colonias francesas.

Este “poeta caido na politica”, como se intitulava, foi um dos lideres
que assume altos cargos politicos apés a independéncia do que foi a Fede-
racdo do Mali (1960), a qual, ap6s curta duragido, desmembra-se nas

Republicas do Mali (liderado por Modibo Keita) e Republica do Senegal

' Agéncia Financiadora da Pesquisa: CAPES. Curriculo Lattes: http://buscatextual.cnpq.br/buscatextual/
visualizacv.do?id=K4426991T8. ORCID: 2-7260-7181. Doutoranda do PPG Histéria da PUC-RS.
mille_js@hotmail.com.

2 Senghor construiu-se como figura publica dentro do Movimento da Negritude em Paris na década de 1930, na
produgao e defesa de um espago para a literatura negra, junto ao martinicano Aime Césaire e o guianense Léon
Damas.
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(liderados por Léopold Senghor e Mamadou Dia). Senghor permanece no
poder, como presidente eleito do Senegal, entre 1960 a 1980.

A pesquisa traz uma abordagem amparada pela perspectiva teérico-
metodolégica da histéria intelectual, tendo como cerne a analise do texto
“Uma enfermidade infantil dos tempos modernos”, de Léopold Senghor,
publicado em 1968. Pretende-se evidenciar como Senghor replica nocoes
do “racismo anti-racista”, lancada por Jean Paul Sartre, no “Orfeu Negro”,
prefacio do livro “Anthologie de la nouvelle poésie négre et malgache”
(1948), as quais irdo influenciar suas lutas politicas, evidenciadas nas lti-
mas partes deste trabalho.

Desta forma, o texto aqui analisado é construido no contexto em que
Senghor esta ha oito anos ocupando o cargo de presidente do Senegal, pos-
suindo um transito internacional entre Europa, América e Africa, ao
mesmo tempo em que carrega consigo um discurso a respeito da concilia-
¢do e do dialogo, trazendo a tona a defesa de uma “terceira via” - o ndo-
alinhamento - em contextos de bipolaridade?.

Este trabalho olha para o texto em relacdo ao seu contexto, assim
como na sua relacdo com outros textos?, observando como Senghor traz
as perspectivas trabalhadas enquanto arauto do Movimento da Negritude
na Paris entre as décadas de 1930 e 1940 para a sua atuacgao politica como

deputado na Franca e presidente do Senegal, a0 mesmo tempo em que

3 Senghor colocou-se em uma via média entre o que ele chama de “free enterprise” e os comunistas, vinculados a
URSS e a China Maoista, pensando um socialismo com democrata e resultado de uma africanizagao.

4 Com esta inspiracao tedrico-metodoldgica, o contexto aparece como complexo pois nao ha uma relagao direta ou
simbidtica entre estes dois elementos, ou seja, o contexto é importante para entender o texto, mas nao explica o texto
em sua totalidade. Neste sentido, é relevante levar em consideracdo o que Dominick Lacapra (1983, p.36-60) explicita,
na teoria, que o historiador deve levar em consideracio alguns niveis de contexto: “as relagoes entre as intengao do
autor e o texto, as relagdes entre da vida psicoldgica do autor e o texto, as relagdes sociais e o texto, a cultura e os
niveis de educacao dos intelectuais e o texto, a relacao do texto com o corpus textual de um escritor ou de um conjunto
de escritores, relacdo entre modos de discurso e o texto”. Portanto, este trabalho opera olhando para o contexto - em
sentido amplo - aos quais os textos e os debates se inserem, pensando quais sdo as condigdes de enunciagao dos
textos - pois estes existem em relacdo a outros textos que condicionam a sua existéncia tal como é -, assim como
procura pensar quais as temporalidades sdo articuladas no texto, ou seja, como articula evoca ideias de outros
tempos, por fim, constituindo uma andlise do texto na sincronia e na diacronia (Lacapra, 1983).
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percebe deslocamentos em suas concepgdes sobre raca e cultura, abar-

cando sobretudo perspectivas a respeito do universal e da mesticagem.
Uma enfermidade infantil dos tempos modernos: o racismo

“Nesta segunda metade do século XX o racismo, mais que o naciona-
lismo, se recrudesce novamente com uma crescente violéncia”
(SENGHOR, 1968, p.7), profere Senghor, ao iniciar a sua arguicdo a res-
peito do racismo como uma “enfermidade infantil” e “epidemia” da
modernidade. Neste sentido, percebe-se que ele realiza uma anélise do seu
tempo presente, ou seja, trata-se de um olhar engajado politicamente em
fins da década de 60.

Considera o racismo como “epidemia” pois assegura que este “tem
alcancado aos povos de cor, precisamente aqueles que antes foram suas
vitimas” (SENGHOR, 1968, p.7), alcancando até mesmo os regimes comu-
nistas - dos quais Senghor era critico, apesar de alinhar-se ao “socialismo”.
Assim, diz que “até os russos, a quem julgar por seus feitos, sio eslavos e
brancos antes que comunistas, e também aos chineses, que sdo mongdis e
amarelos...” (SENGHOR, 1968, p.7).

Senghor tem um posicionamento sui generis, no entremeio das dis-
pares posturas politicas dos lideres nacionalistas que emergiam nos
diferentes estados africanos e de lideres afro-diaspéricos, os quais olha-
vam especificamente para a questdo da violéncia do racismo contra o
negro. Salta aos olhos que, um dos intelectuais e poetas que propulsionou
o Movimento da Negritude e que influenciou fortemente o pensamento
dos Movimentos Negros, desloca o seu discurso buscando um sentido am-
plificado para as visdes sobre raga e cultura, impelindo o racismo para o
debate da mesticagem, a0 mesmo tempo em que se torna o arauto de um

“humanismo universal”.
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O amago de seu argumento é um olhar antropoldgico para o homem
enquanto um ser que se aproxima pela cultura - “ideias, costumes e lin-
guas” (SENGHOR, 1968, p.8) - e que passou, a partir da modernidade, a
classificar a “relacdo do eu e do tu” (SENGHOR, 1968, p.8) pelo sangue, ou
seja, pela raga. Segundo Senghor, a modernidade gestada na Europa - com
0 Renascimento - teria passado a se embasar culturalmente na racionali-
dade cartesiana e no cientificismo.

Ao analisar historicamente, identifica que ha o avango das empreita-
das coloniais das diferentes poténcias europeias, a implantagdo do regime
de escravidao, “o trato negro” no Atlantico como “maior carnificina na his-
toria” (SENGHOR, 1968, p.10). O tréfico de escravos teve aboligdo legal em
1848, muito embora, observa Senghor, este seja 0 marco do racismo,
agora, como “ideologia”: “porque foi quase ao mesmo tempo quando o
Conde Jose Arthur de Gobineau escreveu seu Ensaio sobre a desigualdade
das ragas humanas” (SENGHOR, 1968, p.11) e apds, o marco colonial do
Congresso de Berlim (1885).

Senghor argui que toda a empreitada de dominio colonial no conti-
nente africano ap6s o Congresso de Berlim é justificada, no plano
intelectual, pelas teses de Gobineau, assim como permanéncias de suas
concepgdes perduram, inclusive entre os abolicionistas, citando como
exemplo Victor Schoelcher. Senghor denuncia que também para os aboli-
cionistas: “(...) como para os racistas, os negros nao inventaram nada, nao
criaram nada de grande, nem de universal, ainda que reconhecessem - e
isto nao é desprezivel - a antiguidade da sua civilizacdo” (SENGHOR, 1968,
p-11), ou seja, mesmo para 0s que se posicionavam contra a escravidao, os
negros ainda tinham que ser “assimilados” e conduzidos “a luz da civiliza-
¢a0” (SENGHOR, 1968, p.11).

As palavras de Senghor demarcam a maneira como o racismo aden-

trou na estrutura de diferentes culturas:
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Quis destacar que a tese de Gobineau, unida a expanséo europeia na Africa do
Norte e na Asia e essencialmente motivada pela pressdo demografica e a con-
corréncia econdmica, havia estendido o racismo a todas etnias nao europeias,

mesmo aquelas que nédo fossem brancas (SENGHOR, 1968, p.12)

Tendo o cenério e a presenca do racismo, perpassando diferentes ori-
gens e culturas modernas, Senghor coloca um evento crucial, ao qual ele
viveu e que demarca a crise da qual vai ascender novas ideias politicas: a
Segunda Grande Guerra Mundial®. Para Senghor, esta ird marcar a falén-
cia da “razdo discursiva” e os abusos do cientificismo, marcando a
ascensdo da “razdo intuitiva” - o que para ele “transforma os fundamentos
da gnoseologia e, antes de tudo, da arte” (SENGHOR, 1968, p.12).

Observa-se na sequéncia, que Senghor vai ressaltar, ainda utilizando

a tese de Gobineau:

Atese de Gobineau ainda ndo resiste a andlise (...) paradoxalmente, ao afirmar
a primazia do negro no campo da arte - e ndo est4 ai a maior razao de viver -
Gobineau nos proporcionou a arma mais eficaz quando o descobrimento do

atomo ameagca aniquilar o homem. (SENGHOR, 1968, p.12)

Percebe-se que o autor se alinha ao argumento de Gobineau quando
este trata de que o “negro” (para Senghor, a “civilizacdo negro-africana”)
tinha primazia no campo da arte (o campo da “razdo intuitiva”) e que este
seria o contributo da Negritude para o Universal. Sendo assim, o senegalés

faz uma leitura da tese de Gobineau, traduzindo esta ideia, para o campo

5 A Segunda Guerra Mundial para o Império Francés foi fortemente demarcada pela invasao nazista e pela
implantagdo do “Regime de Vichy” e a Resisténcia, querela que teve forte impacto sobre as col6nias francesas. Este
curto periodo, em torno de 4 anos, foi significativo e representou o arrefecimento do racismo - ou tornou-o explicito
em uma republica que procurava o esconder em uma legislacao considerada “blind coloured”. Ginio (2006) nos
apresenta o fato de o regime de Vichy interpretar que a cidadania deveria ser baseada em lacos de sangue e raca, o
que faz com que esse governo rejeitasse a concessao de cidadania aos africanos.
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politico, quando dissemina a “Arte Negra” e promove eventos de grande
porte visibilizando a producio artistica de Africa e da diaspora®.

Ao deslocar-se para o discurso a respeito da “Civilizacdo do Univer-
sal”, Senghor calca-se nos pressupostos do famoso texto de Jean Paul
Sartre, “Orfeu Negro” e na ideia do racismo anti-racista, aproximando-se
de um discurso a respeito da “conciliacao” e do “didlogo” - dentro do es-
copo do socialismo pela via africana -, elementos trabalhados nas

proximas partes deste trabalho.
O racismo anti-racista adotado por Senghor

E no ano de 1948, que é lancado a “Anthologie de la nouvelle poésie
négre et malgache de langue francaise”, obra que retine uma coletanea de
trabalhos de poetas negros - de Guiana, Martinica, Guadaloupe, Haiti,
“Africa Negra” e Madagascar - cujo prefacio foi feito pelo famoso filésofo
Jean-Paul Sartre, intitulado “Orfeu Negro”. Edicdo comemorativa da Re-
volugdo de 1848 e da publicacdo dos decretos de aboli¢do da escravidao
por parte da Franca assim como a instituigdo do ensino gratuito nas col6-
nias. Esta foi a obra que deu visibilidade internacional mais ampla a
producdo literaria da Negritude, sobretudo, pelos comentarios do afamado
existencialista, Sartre.

E neste momento que a Negritude e seus significados sdo expostos
em vitrine e levam as primeiras criticas ptblicas, tal como o “racismo anti-
racista” arguido por Sartre no referido texto. Concomitantemente, o “Or-
feu Negro” demarca as reciclagens que o préprio Senghor vai fazer em seu
pensamento ja na década de 50, muito com base nos apontamentos de

cunho critico presentes no “Orfeu Negro” e o aporte do viés marxista.

5 Tais como congressos, festivais, associacdes, conferéncias, seminérios e debates, com destaque para o Primeiro
Congresso de Intelectuais e Artistas Negros em 1956 (Paris) e o Primeiro Festival Mundial de Artes Negras, em 1966
(Dakar).
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O texto de Sartre remete, logo no titulo, a mitologia de Orfeu, pen-
sando um jogo de olhares entre o negro e o branco. O autor abaliza o
pensamento de uma esquerda intelectual em recomposicdo apds a Se-
gunda Guerra Mundial e a experiéncia francesa de Vichy. Logo no inicio,
destaca 0 movimento da Negritude e a palavra proferida pelos poetas que
se auto demarcavam como negros.

Este inicia o ensaio proclamando a “voz negra sem mordacas”, que
fala aos negros e nao aos brancos, alocando o seu olhar de observador do
movimento literario. Em um segundo momento, recai em uma analise
marxista, pensando a Negritude como uma tomada de consciéncia da
opressao, comparando-a com a classe trabalhadora da Europa, também
oprimida. Sobretudo, trata do tema da opressdo como partilhado, en-

trando no debate a respeito da conscientizagdo de classe e de raca. Diz que:

A unidade final, que aproximard todos oprimidos no mesmo combate, deve
ser precedida nas colénias por isso que eu chamaria momento de separacao
ou da negatividade: este racismo anti-racista é o Gnico caminho capaz de levar

a aboligdo das diferencas de raga. (SARTRE, 1960, p.111)

Pensando a Negritude como tomada de consciéncia - demarcando as
nuances entre a consciéncia do negro e do proletariado - reitera que o
movimento busca a Negritude, pensada pelos seus poetas como a “esséncia
negra nas profundezas de seu coragdo” (SARTRE, 1960, p.113), assim como
uma “certa qualidade comum aos pensamentos e condutas dos negros”
(SARTRE, 1960, p.112), ressaltando uma “atitude afetiva com relagao ao
mundo”. (SARTRE, 1960, p.131)

Definicdes que vai criticar no final da arguicio, dizendo que estas sdo
produtos do “ser e dever-ser; ela nos constitui e nos a constituimos”
(SARTRE, 1960, p.143), portanto, produto histdrico. Neste escopo, defende

que a Negritude “insere o seu passado e o seu porvir na histdria universal”
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(SARTRE, 1960, p.143), onde “o presente negro explode e se temporaliza”.
(SARTRE, 1960, p.143)

Sartre apresenta o negro dentro da experiéncia histérica e ndo reitera
a visao de uma esséncia imutavel da experiéncia de ser negro (a Negri-
tude). Segundo o filésofo existencialista, 0 negro seria o maior dos
sofredores e oprimidos - por isso, produtor de uma excelente poesia -
conflagrando este e a sua Negritude como um dos emissarios da revolugéo
anti-capitalista. Em suas palavras, profere que “o primeiro revolucionario
sera o anunciador da alma negra, o arauto que arrancara de si a Negritude
para estendé-la ao mundo, meio profeta, meio guerrilheiro, em suma, um
poeta na acepcdo precisa da palavra vates” (SARTRE, 1960, p.143).

De forma que a Negritude, pelas lentes de Sartre, é expressao hist6-
rica do negro - traduzida como “ndo é um estado, mas é puro
ultrapassamento de si mesma, amor” (SARTRE, 1960, p.147), ou seja, é

elemento “para se destruir” (SARTRE, 1960, p.147). Diz que:

O tempo fraco de uma progressao dialética: a afirmacao teérica e pratica da
supremacia do branco constitui a tese; a posigao da Negritude como valor an-
titético é o momento da negatividade. Mas este momento negativo nao possui
autossuficiéncia e os negros que o usam o sabem muito bem; sabem que visa
preparar a sintese ou a realiza¢ao do humano numa sociedade sem ragas. As-
sim a Negritude é para se destruir, é passagem e ndo término, meio e ndo fim

altimo. (SARTRE, 1960, p.145)

Neste sentido, tanto Sartre como Senghor, acreditam na construgao
de um humanismo universal, porém este varia. O fil6sofo existencialista o
tempo todo ressalta o carater histérico da Negritude, combatendo qual-
quer tipo de essencialismo fora da histéria, pois, a sua filosofia percebe a
prioridade da existéncia sobre a esséncia, ao contrario do argumento

usado por Senghor, que pensa a Negritude como esséncia do negro. Esta
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Negritude, para Sartre, vai ser contingente: ¢ uma incorporagao apés a
existéncia e este é o cerne de sua critica filosdfica.

O Orfeu Negro, como prefacio da Antologia Poética, alavancou a po-
pularidade internacional da Negritude e de seus poetas, pois Sartre era um
intelectual muito aclamado. O francés cria um debate em torno da Negri-
tude, pensando, junto a isso, as liberdades e a revolucdo na relagdo com a
nogao de raga - problema também levantado por ele no ensaio “A questao
judaica”.

Nos anos que encerram a Segunda Guerra Mundial, h4 turbuléncias
politicas que assolam Paris: estabelece-se um governo provisério e a cons-
tituicdo da IV Republica. Neste contexto, dentro do grupo da Présence
Africaine, ao qual Senghor fazia parte, as pautas do “intelectual engajado”,
promotora de fraturas na esquerda francesa comunista, também véo
emergir. Este cendrio representa um ponto de virada na trajetéria de Sen-
ghor em diregdo a personificagdo de um internacionalizado e reconhecido
“poeta caido na politica” - a opcao pelo engajamento do intelectual - como
passou a se apresentar.

A ideia da Negritude como “ultapassamento de si mesma”, ou seja,
um caminho de questionamento do racismo - que ¢ antitese - em dire¢ao
auma sintese, que é universal, é concepg¢ao adotada por Senghor para pen-
sar suas teorias e formular o seu discurso politico a partir de entdo. O
racismo anti-racista, lancado por Sartre em “Orfeu Negro”, é fundamental
para compreender como Senghor conforma suas concepgoes a respeito do
racismo e assim, pode-se compreender os fundamentos da conclusao de
Senghor, que traz em seu escopo o discurso a respeito do universalismo e

da “mistura entre as racas”. Diz ele:

Longe de mim - e esta serd a minha conclusdo - as ideias de opor um racismo

branco a qualquer pan-negrismo. Nossa Negritude nao ¢ outra coisa que uma
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‘defesa e ilustracio’ da civilizagio negro-africana. E uma ideologia certamente,
mas aberta, que aceita as relagdes de todas as demais racas, especialmente os
valores da civilizagdo da Europa. Para todas as ragas se trata de construir, jun-
tos, a Civilizacdo do Universal, que néo pode existir de outro modo que nédo

seja a obra comum de todas as ragas. (SENGHOR, 1968, p.13)

E neste sentido que Senghor vai articular o seu discurso politico em
torno do direcionamento para a construgao da “Civilizacao do Universal”’,
pensando as culturas - no¢do muito préxima para ele a concepgao das ra-
¢gas - organizadas em torno das distintas civiliza¢des, por meio do processo
de “simbiose” ou “mesticagem”, até mesmo a “assimilagdo ativa”. Para ele,
estes seriam procedimentos naturais de um processo maior de sintese da
humanidade: o ja referido “universal”. Assim, seria necessario referendar
um “racismo ndo-racista”, que vem junto de um discurso politico a res-
peito da “conciliagdao”, que sera discutido na préxima parte deste trabalho.

A construcao do discurso da conciliacao em Senghor parte do “racismo anti-
racista”

A construcao do discurso sobre a conciliacdo é fundamental para en-
tender os posicionamentos politicos de Senghor no que tange a construcao
das descolonizagdes no continente africano, ao mesmo tempo em que traz
a luz a discussdo sobre a igualdade e o racismo na modernidade. Esta de-
fesa traz a tona a construcdo de uma ideia sui generis e muito atacada por

parte de outros nacionalistas africanos, que se trata da conciliacdo (ou, em

7 A principal influéncia de Senghor ao tratar de leis que direcionam para a construgao do universal é provinda do
escopo cristao: trata-se do cientista, paleont6logo e filosofo jesuita francés Teilhard de Chardin (1881-1955). Este
intelectual francés, jesuita, conforma uma filosofia que buscava conciliar a ciéncias e os dogmas cristaos, resultando
em uma teologia mistica, que muito circulou entre as universidades e a intelectualidade francesa catdlica na primeira
metade do século XX. A obra de Chardin é vasta e referenciada por Senghor neste periodo, sobretudo no que tange
o uso de uma teleologia que trata a histéria da humanidade como trajeto comum em dire¢ao a construgao de uma
“Civilizagao do Universal”, teoria construida na obra “O Fendmeno Humano” (1955).



Camille Johann Scholl | 303

um sentido cristdo, o “perddo”)® do colonizado e o colonizador - e 0 reco-
nhecimento das contribuicdes do “europeu” para a Africa pos-colonial.

Esta percepcao desemboca na ideia do “contributo” de cada povo para
a “Civilizagdo do Universal”, discurso reiterado por Senghor em seus tran-
sitos internacionais. Para entender melhor uma arqueologia deste discurso,
é necessario fazer uma digressao, observando o discurso que Senghor adota
ao longo dos anos quando era deputado na Assembleia Nacional Francesa
(entre 1945 a 1959), elementos que serdo apresentados na parte que segue.

E no contexto do fim da Segunda Guerra Mundial, que Senghor passa
a proferir um discurso a respeito da concepcao de cidadania universalista
e igualitaria - com as particularidades das culturas africanas inseridas no
escopo do império (COOPER, 2014, p.6). Em um recorte do texto “Défense
de la Afrique Noire”, publicado pelo jornal Espirit em julho de 1945, Sen-
ghor escreve: “Estamos cansados de bons discursos - de simpatia
depreciativa. O que nds queremos sdo acoes ... N6s ndo somos separatistas,
mas nés queremos igualdade. Nés insistimos: igualdade!” (SENGHOR
apud GINIO, 2006, p.175).

Em 1945, Senghor pedia uma “solidariedade vertical” e uma acéo co-
mum entre a Franca e as suas antigas colonias. Para ele, no ambito politico,
isto traduzia-se na defesa de um “federalismo ativo”. Por este, entende-se
uma descentralizacdo dupla: da Franga e dos governos gerais, em beneficio
das assembleias territoriais, democratizando o sistema (COOPER, 2014,
p-6). Tal vai ser o caminho que dard a abertura para a constitui¢do do re-
ferendo da Comunidade Francesa, possibilitando a independéncia
negociada politicamente para os territérios da Africa Ocidental Francesa e

Africa Equatorial Francesa.

8 Uma das principais criticas feitas a essa ideia de Senghor foi a obra “The burden of memory, the muse of
forgiveness”, de Wole Soyinka (1998).
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Senghor adota, a partir deste momento politico, o argumento da ne-
cessidade de transcender, no contexto, a antinomia assimilagio-
associacdo, muito discutida por ele em periodos anteriores, pensando
agora o movimento dialético da cultura e advogando um “didlogo fecundo
entre duas civilizagdes”, qual seja, “um coléquio entre amigos, diversos de
espirito e de temperamento” (SENGHOR, 1964, p.95). Passa a arguir que
a “civilizagdo ideal” é aquela “que surge da mao de um grande escultor e
que redne as belezas reconciliadas de todas as ragas” (SENGHOR, 1964,
p-95).

No texto “De la liberte de 'ame ou éloge du métissage”, escrito em
1950 para a Revue Liberté e UEspirit, Senghor vai definir como, para ele,
nasceria a liberdade: "Nossa vocacdo como colonizados é superar as con-
tradigbes da conjuntura, a antinomia artificialmente erigida entre a Africa
e a Europa, nossa hereditariedade e nossa educagio. £ do enxerto deste
para aquilo que nossa liberdade deve nascer.” (SENGHOR, 1964, p. 102)

Jaem 1953, quando profere o discurso “Les elites de 'Union Francaise
au service de leurs peuples”, em um congresso da Unido Francesa, Senghor
acredita que séo as elites que devem orientar os rumos do processo histé-
rico em direcdo a criacdo de uma comunidade mestica visando a
“integralidade” e a “universalidade”, ou seja, a “congregacdo” das “trés ra-
cas e dos cinco continentes” em uma “simbiose”.

A conciliagao e superagao - remetendo novamente o perdao ao colo-
nialismo - sdo as propostas de Senghor no contexto da Unido Francesa,
pensando na realizagdo do que ele chama de “homem integral”. Tais con-
cepcOes sdo a base para tratar futuramente um “humanismo africano”
junto a construcao do socialismo, dentro do escopo da construgdo do es-
tado e das nag¢des no continente africano, sobretudo no p6s-1960, “ano de

Africa” pela conquista das independéncias.
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O caminho do socialismo africano: mais além do racismo

“Nao existe tabula rasa” (SENGHOR, 1965, p.15), profere Senghor
quando trata da construcdo da nacdo entre o Sudao Francés e Senegal. Sua
pretensdo é a edificacdo de um projeto comum que leve em consideracao
um olhar sobre a historia, desenvolvendo o que ele chama de uma “simbi-
ose dindmica” ou uma “mesticagem” entre os elementos das diferentes
culturas, que no século XX, conformam a “Africa Negra”: entre elas, a ci-

vilizacao negro-africana, berbere e os europeus. Segundo o autor:

“Somos, para sermos precisos, negro-africanos misturados com berberes, nas-
cidos em uma certa terra e sob um certo clima, com uma heranga cultural
original. Mas homens do século XX moldados, queiramos ou nédo, por uma
civilizagdo socializante, que estéa destinada a tornar-se planetaria (...) é a reali-
zagdo da simbiose dos valores negro-africanos, mais exatamente negro-
berberes, com os valores europeus, porque é a Europa que proporciona os

meios teéricos da civilizagdo em formacio (SENGHOR, 1965,6-7).

Para Senghor o elemento aglutinador é a “vontade de ser nagao” cujo
objetivo é “realizacdo de uma nacio negro-africana, de lingua francesa, da
qual o estado federal, a Federacdo do Mali, constitui a primeira etapa”

(SENGHOR, 1965, p. 20). Ele assegura a concepgio de uma “Africa Negra”

9 Em 1939, Senghor publica no compéndio de textos “L’'Homme de coleur” (Présences, Librarie Plon), a muito
comentada arguicao denominada “Ce que L’Homme Noir Apporte”. Texto escrito no inicio da Segunda Guerra
Mundial, a0 qual comega argumentando a participagio de soldados de Africa nas tropas francesas como um exemplo
de que o negro ja esta presente na elaboracao do novo mundo e da demolicao da antiga ordem. Senghor busca
expressar neste texto quais seriam os elementos, no que ele entende por cultura negra e homem negro, que
contribuiriam no contato com as outras culturas e civilizagoes. Este texto é fundamental e fundante para entender a
defesa de uma presenca negra e de um estudo do negro, ideia que perpassa o discurso de Senghor como politico por
muitos anos, pensando sobretudo o conceito de “Negro-africano” - junto ao “Negro-Americano”. Neste sentido,
Senghor delimita que: “Civilizacdo, ou mais precisamente, cultura, que nasceu da agao reciproca da raca, da tradi¢ao
e do meio; que, emigrada para a América, permaneceu intacta no seu estilo, se nao nos seus elementos ergologicos.
A civilizagao desapareceu, esquecida; a cultura nao se extinguiu.” (SENGHOR:2011[1939]:74). Portanto, o autor fala
de uma cultura negra, que permaneceria incolume com a didspora e que uniria os negro-africanos e os negro-
americanos, na raca, tal foi o pensamento comum na Negritude. E um texto em que o autor reiteradamente busca
“humanizar” o negro, ou seja, definir o Homem Negro dentro de uma escala de humanidade com paridade com
outras ragas - visto que Senghor reitera a nocao de raga neste periodo.
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como resultado de uma mesticagem das diferentes matrizes de civiliza¢bes
que a compuseram ao longo da histéria.

Em decorréncia da simbiose, Senghor defende, portanto, a tese do
“colonialismo necessario”, ou seja, um “mal necessario” (SENGHOR, 1965,
p- 92), que arranja um “capitulo” do desenvolvimento histérico que a
Africa Negra tem que passar para construir sua modernidade. Senghor ar-

gumenta que:

Faremos este salutar esforgo de reflexao e construcio se, reestudando o colo-
nialismo, conseguirmos situa-lo no processo histérico do mundo e da Africa.
Deixemos de acusar o colonialismo e a Europa e de atribuir-lhe todos os males.
Além de ndo ser inteiramente justo, é um tratamento negativo, revelando o
nosso complexo de inferioridade, o proprio complexo que o colonizador nos
inoculou e que nds fazemos, secretamente, camplices (...) Serd mais positivo
para n6és e para o nosso povo analisar objetivamente o fato colonial

(SENGHOR,1965, p.91).

Devido a esta concepgio, ele defende a integracao dos “valores” da
civilizacdo europeia nos processos de independéncia, dando énfase aos ori-
undos da “Civilizagdo Francesa”. O autor tem como parametro a historia
da construcao nacional francesa e evidencia o marco da Revolugéo de 1789
para pensar as independéncias e o que ele mesmo denomina como “cons-
trucdo nacional”. Segundo Senghor, “a independéncia e a construcdo da
nagao exigem, principalmente e juntamente com autodeterminacéo, a li-
berdade de escolha” (SENGHOR, 1965, p. 93).

Portanto, para este intelectual, a nagao é uma vontade consciente de
construgao sendo constituido por “pequenas péatrias”, ou seja, o substrato

da nacao sao os diferentes grupos autéctones e tradicionais que povoam a
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sua “Africa Negra” (Serere, Wolof, etc) e que, conscientemente e volunta-
riamente, engajar-se-iam na nacio, enquanto produto de uma construcio

democrética e diversa. Ele diz:

A patria é a heranga que nos foi transmitida pelos nossos antepassados: uma
terra, um sangue, uma lingua - pelo menos um dialeto - habitos, costumes,
um folclore, uma arte, em uma palavra, uma cultura enraizada em um terri-

torio e expressa em uma raca. (SENGHOR,1965, p.20)
Por outro lado, para Senghor, a nacdo:

Congrega essas pequenas patrias para transcendé-las. Fla néo é, como a pa-
tria, uma determinagdo natural, portanto expressiao do meio, mas vontade de
construcdo, melhor diria, de reconstrucdo de um arquétipo (...) é uma rees-
truturacdo a imagem de um modelo exemplar, fé na nacionalidade de todos os
seus membros, deve transformar os individuos em pessoas, quer dizer, von-
tade consciente: almas (...) a nagdo nelas [as patrias] se apoiara, ou mais
precisamente, apoiar-se-a nas suas virtudes, no seu modo de ver as coisas, na

sua forca emocional” (SENGHOR,1965, p.20-21).

Senghor apresenta que a “nacdo é superior a patria” e “destila seus
valores” e deixa bem claro que, no plano pratico, a nacdo nao pode ser
construida sem o estado. Este é o meio mais importante de construcdo da
nacao, ou seja, é o “estado que realiza a vontade da nacio e assegura a sua
permanéncia” assim como “mescla a pétria e aperfeicoa o individuo”
(SENGHOR, 1965, p.20). Nas palavras de Senghor: “O Estado esta para a
Nagao como o empreiteiro esta para o arquiteto. Ele est4 representado pe-
las institui¢des: governo, parlamento, servigos publicos. Os funcionarios
sdo os operarios.” (SENGHOR,1965, p.21)

Senghor articula a questdo da mesticagem, visando o estabeleci-

mento de uma politica de um estado, que resultado de uma “simbiose” ou
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“mesticagem”, abarcaria as diferengas e seria democrético em sua confor-
macado. Neste sentido, Senghor é um defensor da estrutura federativa,
argumentando o sucesso dos estados federados, como Estados Unidos da
América, Canada ou o Brasil, que seriam exemplos para a adequacio da
federacdo em territério africano, a ser inserido dentro de uma estrutura
politica maior, a “Commonwealth a la Francaise”.

Neste escopo, Senghor profere a sua filiagdo ao socialismo com o
adendo de que “Precisamos, sobretudo, fazer um esforco para repensar os
textos bésicos a luz das realidades negro-africanas” (SENGHOR,1965, p.
38), ou seja, propde uma releitura, a partir de um olhar da histéria negro-
africana para o socialismo cientifico e para o socialismo ut6pico, duas es-
colas de pensamento a qual vai apontar que devem ser “destiladas” e
usadas como método para contribuir para a conformagdo de um socia-
lismo africano.

Para ele, o socialismo é um humanismo assim como seria um mé-
todo, pois é do conjunto de obras destes autores que lanca um olhar para
o método dialético como uma ferramenta que deve ser utilizada para a
construgdo da nagdo e do estado federal. Assim, apreende o método dialé-
tico como “um esforco consciente e honesto de pesquisa, que analisa todos
os dados do real no seu aspecto particular, suas reagdes reciprocas e seu
futuro” (SENGHOR, 1965, p.53).

Por este caminho é que o autor vai propor a necessidade do triplice
inventario, ou seja, a encomenda de um estudo pormenorizado com fins
de construir um plano de desenvolvimento para a federacao, investigando
“(1) civilizacdo tradicional; (2) impacto do colonialismo e da civilizacdo
francesa; (3) recursos econdmicos, necessidades e potencialidades”
(SENGHOR,1965, p.59), arguindo que “desta forma, estaremos pondo em
pratica a licdo do socialismo” (SENGHOR,1965, p.59) € a0 mesmo tempo
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levando em consideracdo um estudo histérico para a efetivacdo de um pro-
jeto politico.

Senghor argui que a federag@o trar4 em seu seio a construgdo de um
socialismo democrético. Esta tem um pressuposto: a independéncia cultu-
ral, que é “o requisito necessario para as outras independéncias”
(SENGHOR, 1965, p. 81). E por este viés que vai defender uma tonalidade
africana para o socialismo, negando modelos prontos: sera um “fruto novo
e suculento” (SENGHOR:1965:81), tal como o produto de uma mestigagem
e da histoéria da civilizagdo negro-africana.

Senghor defende que néo se pode construir uma nagao socialista sem
articular a questao da Negritude, que para ele consiste em uma forma pré-
pria de uma civilizacdo - a negro-africana. Fle retoma os argumentos
construidos poeticamente, ao longo de sua carreira enquanto arauto da
Negritude, reiterando que o negro-africano apreenderia o mundo a partir

da sua “razdo intuitiva”. Diz que:

0 negro-africano toma o objeto em suas maos vibrantes (...) ¢ um campo puro
de sensagoes (....) abandona a sua personalidade para identificar-se com o Ou-
tro (....) vive numa simbiose (...) é o ato de amor (...)

Vamos entender claramente: ndo falo da razao-olho da Europa, mas da razdo
sensorial (...) a razdo europeia é analitica, discursiva por antecipagdo; a razao

negro-africana é intuitiva por participagao (SENGHOR,1965, p. 84).

Assim, o socialismo africano seria uma espécie de degluticdo dos ele-
mentos das vertentes de socialismos europeus e seria construido na
experiéncia, levando em consideragido que nem a religido e nem a liber-
dade pode ser desconsiderada, pois fazem parte - e sdo os elementos que
operam - o processo de “fagocitose”. Por este aspecto deixa claro que assi-

milar é “transformar alimentos que nos sao estranhos em nossa carne e
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sangue: em uma palavra, negrificd-los e berberiza-los” (SENGHOR, 1965,
P-94).

Senghor defende a conformacao politica da “Commonwealth Fran-
cesa”, ou seja, uma confederagdo multinacional ou multiétnica que
abarcaria em seu seio diferentes estados democraticos que congregariam
culturas e religides das diferentes matrizes, sem muitas preocupac¢des com
questoes étnicas ou identitérias, pois, para ele, hd a defesa de um elemento
maior - a sintese - que seria a humanidade como um todo - e a comuni-
dade seria acomodada dentro desta teoria.

Em seu humanismo, as civilizagdes/culturas seguiriam um curso na-
tural, sendo o socialismo a op¢do mais acertada em termos de sistema
politico e econdmico, pois em tratando-se de um método, seria africani-
zado naturalmente no terreno - retomando a defesa da assimilacdo
natural. Por esta via conforma, por fim, “uma nova civilizagdo, em conso-
nancia com a Africa e o mundo do século XX” (SENGHOR:1965:112) a
caminho da construcéo da “Civilizacdo do Universal”.

Ao adotar este tipo de discurso, desloca seus argumentos colocando
em evidéncia a questdo da mesticagem em detrimento da Negritude. Passa
a olhar a questao racial pelo prisma da “mistura de ragas” (ou, em suas
palavras, a “simbiose”), a0 mesmo tempo em que traduz tal perspectiva
para o projeto politico da nacio, do estado e do socialismo africano, para

ele, os edificadores da modernidade em Africa.

Consideragoes finais

A reflexdo sobre raga e cultura perpassa os escritos poéticos e politi-
cos de Senghor ao longo de sua producdo, deslocando-se daquelas
vinculadas ao Movimento da Negritude, na década de 1930-1940, até o
longo periodo em que foi deputado (entre 1945 a 1959) e presidente do

Senegal (entre 1960 a 1980). Por intermédio deste trabalho, que propde
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um olhar a partir da histdria intelectual, em dire¢do aos discursos e textos
produzidos por Senghor em diferentes periodos, foi possivel observar os
deslocamentos de seu pensamento politico em uma perspectiva histérica.

Ao partir de suas analises sobre o racismo como uma epidemia dos
tempos modernos, ideias publicadas em fins da década de 60, foi possivel
destrinchar o texto olhando para como Senghor mobiliza as ideias vincu-
ladas ao Movimento da Negritude, como a critica produzida por Sartre e a
ideia do “racismo anti-racista”, representando este um ponto de inflexdo
nas ideias politicas de Senghor ao mesmo tempo em que demarcam a pro-
posicdo da ideia da “Civilizacdo do Universal”, muito vinculada ao olhar
sobre a mesticagem, ou seja, ainda atrelado a uma perspectiva racial.

Desta forma, percebe-se que Senghor apresenta o racismo como uma
epidemia moderna pois, a partir de sua percepcao do momento, assegura
que este balizaria a relacao entre as diferentes ragas, ou seja, atingiria até
mesmo aqueles que originalmente foram suas vitimas: os negros ou a “Ci-
vilizagdo Negro-africana”. Senghor sublinha e explora a questio da
escraviddo e de como o atrelamento do cientificismo com o colonialismo -
expondo um dos idedlogos racialistas franceses, Gobineau - inseriram
uma chaga na modernidade, o racismo.

Junto a este argumento, analisa que os préprios abolicionistas ndo
desconstruiram o racismo ao defenderem o término da escraviddo. Assim,
mobiliza uma de suas pautas politicas quando deputado da Assembleia Na-
cional Francesa pela Africa Ocidental Francesa (Senegal), que é a questio
da igualdade, antes da emancipacao politica. Coloca que é necessario reco-
nhecer as contribui¢des de cada civilizacdo (ideia esta que atrela a nogao
de cultura e raga), sendo a “razdo intuitiva” ou a “arte”, o contributo da
civilizagio negro-africana - em Africa e na didspora - para o Universal.

Assim, faz sentido a construgao do argumento de Senghor ao qual

olhava o racismo como epidémico, presente modernamente em diferentes
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culturas e sistemas econdmicos, explanando sobre um “racismo negro”
assim como um “racismo amarelo”, para além. Tendo analisado a arguicao
de Senghor, que tem como grand finale, a pauta de que o meio de combater
0s racismos € que “os brancos renunciem ao seu”, percebe-se que, mesmo
assim, Senghor desloca-se do debate do racismo.

Esse deslocamento do discurso sobre a Negritude em direcao a uma
defesa da mesticagem, pode ser entendido pela leitura da ideia langada por
Sartre no “Orfeu Negro”, que olhava para a Negritude como “passagem”,
proclamando o “racismo anti-racista” explicitado por este trabalho. Tal
mudanga no pensamento de Senghor se caracteriza por um foco imediato
na questdo da mesticagem, em um discurso que positiva a mesma: ele
passa a analisar a “mistura de racas” e a “simbiose” de culturas, a ser re-
conhecida e colocada como o motor da construgdo de um Universal.

Este viés também se traduz para o seu pensamento e argui¢do poli-
tica, sobretudo em seus transitos internacionais, quando foi presidente do
Senegal. Neste sentido, novas afinidades intelectuais e politicas sio cria-
das, tais como a aproximacao de Senghor com o discurso lusotropicalista,
lancado pelo sociblogo brasileiro Gilberto Freyre ao pensar sobre o Brasil
e sobre a colonizagio portuguesa. E ao longo da década de 60 que o Sene-
gal vai aproximar-se do Brasil, em termos de politica externa. Um dos
marcos € a visita oficial que o Presidente Senghor fara, em 1964, lancando
a ideia do Brasil como “Farol do Terceiro Mundo”, pois seria um modelo
de harmonia racial para outros paises e para a modernidade - “com-
prando” a ideia lusotropicalista.

De forma critica, podemos entender que Senghor acaba por replicar
a ideia do Brasil como modelo de sociedade miscigenada e harmonica, im-
pulsionado por Freyre desde “Casa Grande e Senzala”. Imagem esta -

deturpada e denunciada - que era impulsionada pelo governo brasileiro na
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década de 60 e além. Entende-se esta aproximacao e o tom elogioso a mes-
ticagem adotado por Senghor neste periodo, ao observar como ele
modifica e modula o seu discurso politico ao longo do tempo, deslocando-
se das ideias impulsionadas pelo Movimento da Negritude em direcdo a
ideia da “Civilizacdo do Universal”. Por fim, por meio desta andlise, tam-
bém é possivel perceber que na década de 60, houveram discursos
paralelos, em uma visao global, que condenavam o racismo no rescaldo da
experiéncia da Segunda Guerra Mundial e do holocausto, muito embora
acabaram por adotar discursos que nao foram capazes de desconstruir a

nogao de raga, atrelando a mesma a nogao de cultura.
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“O caminho dos ancestrais” de Nuno Goncgalves:
reflexées decolonizantes para a histdria

Lucas Santos Café!
Thiago Alberto Alves dos Santos 2

Introducao

O caminho dos ancestrais é um conto que narra processo de inva-
sdo, conquista e colonizacdo da América, focando na experiéncia dos
sertdes brasileiros/latino-americanos e no massacre dos povos indigenas
e afro-diaspdricos, assim como a destruicdo de suas culturas e a imple-
mentacgdo de uma cultura assassina dominante. Nuno Gongalves utiliza os
signos dos colonizados para revelar que as dores da colonizagdo ainda nao
passaram, pois o que somos na atualidade é fruto do genocidio e do exter-
minio provocado por nossos ancestrais. Para Nuno Gongalves, nossa
cultura é resultado da dominacéo, da expropriacdo, da exploracdo e da
destruicdo de outras formas de ser, saber e viver.

A importancia do caminho dos ancestrais nao se concentra na sua
capacidade de “dar voz” aos indigenas, negros, aos sertanejos e a todos os

grupos que sofreram com a dominagao e a exploracdo colonial. Quando
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falamos que um autor “d4 voz” a alguém, ainda estamos presos aos para-
digmas do eurocentrismo existentes na produgio historiografica. Em
outras palavras, antes de “dar voz”, o conto citado “da ouvidos” as narra-
tivas e é sensivel ao perceber os signos e os sentimentos das populac¢oes
que a historiografia tradicional desumanizou e marginalizou. Em suma,
ninguém pode “dar voz” ou falar por alguém. O que o Nuno Gongalves faz
em seu conto é falar com e nao falar por.

Indo além, tanto por sua insurgéncia metodolégica quanto pela abor-
dagem tematica, o conto nos fomenta a pensar sobre as continuidades das
brutais a¢oes colonizadoras na atualidade, naquilo que o sociélogo peru-
ano Anibal Quijano denomina de condigao de colonialidade, determinante
ndo sé das relagdes sociais do atual padrao de poder mundial, mas influ-
enciadora direta da produgéo historiografica no Brasil e no mundo. Ainda
hoje, por meio do fetiche pelo positivismo e pelas epistemologias eurocén-
tricas, a ciéncia histérica vem desprezando a tradi¢do oral, as trajetérias,
as memorias e, especialmente, as epistemologias das populagoes coloniza-
das, traduzindo na negacao da experiéncia e no silenciamento histdrico.

A narrativa de Nuno néo se trata de uma histéria imaginaria ou ima-
ginada. O fato de estar apoiada na oralidade, ou seja, na tradigao oral das
populacdes subalternizadas, ndo elimina seu potencial de conhecimento
histérico. Na verdade, é justamente o fato de dialogar com as poéticas orais
dos oprimidos, é por ir a contramao da tradigdo historiografica eurocen-
trada, é por fazer metodologicamente uma histdrica a contrapelo, que faz
com que o conto se aproxime da realidade histérica e da experiéncia das
relacdes sociais no processo de colonizacdo. Sem querer criar hierarquias
entre 4reas do conhecimento e da producéo escrita e literaria, defendemos
que O caminho dos ancestrais nio é simplesmente uma ficcio literaria
desassociada de qualquer rigor metodoldgico histérico. A obra é, sem som-

bra de divida, uma combinacao insurgente de métodos e epistemologias
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plurais, que conseguem contemplar a memoria e a histdria dos silenciados.
E um manuscrito que permite decolonizar a escrita e as interpretacoes so-
bre a histéria, fugindo das métricas generalistas, reducionistas e
racializantes, propondo assim, uma reflexdo sobre a continuidade das re-
lagGes coloniais na vida e na historiografia.

No texto que segue, buscaremos tecer algumas reflexoes decolonizan-
tes para a escrita e para a interpretacio historiografica. Primeiramente,
faremos uma discussado sobre como o racismo e a colonialidade se relacio-
nam com a producdo historiografica e como o conto nos ajuda a entender
e tensionar essa questao. Em seguida, faremos uma analise do conto bus-
cando as possibilidades decolonizacdo que ele sugere. Por fim, faremos
uma pequena reflexdo sobre como o realismo magico influencia a escrita
e a interpretacao insurgente do poeta, fazendo com que ele construa pos-
sibilidades ndo eurocéntricas para entender a experiéncia latino-

americana.

Racismo, colonialidade e producéo historiografica

“A Africa tem uma historia” (KI-ZERBO, 2010, p- XXXI). Com essa
frase forte e impactante, Joseph Ki-Zerbo comeca a introducao do primeiro
volume da colecéo Histéria Geral da Africa. Todavia, cabe para nés, refletir
sobre 0s motivos que tornam uma frase que parece 6bvia ser cheia de im-
portancia e de significado. Talvez, o primeiro ponto seja pensar se a frase
é tdo 6bvia como parece, ou melhor, refletir sobre as visdes predominantes
na historiografia mundial eurocentrada sobre a possibilidade de existéncia
de histdria no continente.

Tentando problematizar a frase de Ki-Zerbo, acreditamos que, ao
afirmar que a “Africa tem uma histéria”, a pretensio do historiador era
contrapor uma realidade constatada pelos estudiosos e pensadores africa-

nos: que a histéria (historiografia eurocentrada) tinha uma Africa



Lucas Santos Café; Thiago Alberto Alves dos Santos | 319

representada a partir de métricas racistas e coloniais. Em outras palavras,
estava em questdo denunciar a visdo hegemonica presente na historiogra-
fia tradicional de bases europeias, que defendia a auséncia ou a
impossibilidade de existir histéria no continente africano, utilizando como
principal desculpa o argumento da inexisténcia de fontes e de documentos
escritos no continente. Assim, a frase de Ki-Zerbo visa destruir uma tradi-
¢do de pretensao cientifica, que invisibilizou e negou por séculos a tradi¢ao
oral e a memoria das populacgoes africanas.

Para Ki-Zerbo, a negacio da histéria da Africa pelo outro europeu
acontecia devido aos interesses coloniais de exploragdo e dominagao.
Nesse ponto, devemos nos atentar para a ideia de que a produgao histori-
ografica e o conceito de histdria estiveram a servigo da dominacéo colonial
e tinham seus fundamentos em bases racistas. Por isso, para o autor, a
histéria da Africa deveria ser “[...] reescrita. E isso porque, até o presente
momento, ela foi mascarada, camuflada, desfigurada, mutilada. Pela
“forca das circunstancias”, ou seja, pela ignorancia e pelo interesse” (KI-
ZERBO, 2010, p. XXXII). Todavia, para o autor, ndo bastava apenas rees-
crever uma nova histéria, antes, era preciso descolonizar a producédo
historiogréfica, pois, s6 a partir da valorizagdo de principios africanos, se-
ria possivel fugir das generalizacoes e da nefasta tendéncia de alinhar a
histéria da Africa a experiéncia histérica europeia.

A opcéo de trazer a problematizacao proposta por Ki-Zerbo sobre a
negacao da histéria da Africa por parte da historiografia tradicional euro-
centrada se deu pelo fato de acreditarmos que essa mesma logica racista é
utilizada pela historiografia no que diz respeito aos estudos sobre as po-
pulagoes em diaspora e sobre os grupos historicamente subrepresentados
no processo de colonizacdo. Na América Latina, sobretudo, no Brasil, tive-
mos grupos que foram historicamente silenciados e lesados em suas

memdrias. Além disso, é perceptivel que parte da histéria desses grupos
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esta diretamente atrelada a histéria da Africa, sendo impossivel compre-
ender as duas experiéncias de forma separada. Ainda hoje, tanto a histéria
da Africa como a histéria de indigenas e negros brasileiros sofrem com as
visdes que estdo a servico ndo mais do poder colonial, mas da atual condi-
¢ao de colonialidade.

Em outras palavras, Nuno Gongalves se aproxima da insurgéncia me-
todoldgica e epistémica de Ki-Zerbo para construir uma narrativa histérica
sobre a colonizacdo que esteja desatrelada dos interesses coloniais. Toda-
via, o texto ndo estd limitado a isso, pois visa também questionar a
condicdo de colonialidade na qual estamos inseridos. Para Nuno Gongal-
ves, a opressdo, a dominacdo e a exploragao colonial permanecem entre
nos travestidas em novas roupagens, pois SOmMOS COMO NOSSOS “ances-
trais”, “[...] Somos filhos de sua violéncia. Somos herdeiros de seu 6dio.
Somos uma consequéncia de sua brutalidade” (GONCALVES, 2007, p. 86).

No artigo “Para descolonizar os estudos de economia politica e os es-
tudos poés-coloniais: Transmodernidade, pensamento de fronteira e
colonialidade global” (GROSFOGUEL, 2008), Ramo6n Grosfoguel afirma
que a expansdo e a dominagao colonial europeia significaram o genocidio
e o epistemicidio de indigenas, de africanos e de mulheres. Além disso, o
colonialismo realizou um enorme memoricidio, haja vista que a estrutura
de conhecimento que domina as universidades de todo o mundo esté atre-
lada a estrutura imperialista colonial de poder, que construiu narrativas
histéricas dominantes que buscam desvalorizar a histdria dos povos colo-
nizados e subalternizados. Essa cultura de morte permanece atuante na
atualidade, encontrando na universidade um espago de exceléncia para
sua reproducio e consolidacao.

A Histéria nao fugiu a regra. Como Disciplina, a Ciéncia Histdrica,
concebida no decorrer do século XIX a partir de bases iluministas, contri-

buiu para o memoricidio e o exterminio da humanidade de vérias
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populagoes que foram racializadas em todo mundo, sobretudo, as popula-
¢Oes negras, indigenas e em didaspora. O moderno conceito de Histdria,
muito influenciado pelas ideias de Hegel, maculou a trajetéria das popula-
¢Oes subrepresentadas ao criar métricas e métodos que impossibilitavam
o reconhecimento cientifico de suas experiéncias histéricas. De modo ge-
ral, durante o século XIX e boa parte do século XX, imperou na
historiografia a visio de Hegel sobre a impossibilidade de histéria na Africa
e nas comunidades de tradigdo oral.

Como ja afirmamos, a visio hegemonica sobre a impossibilidade de
histéria na Africa também pode ser estendida para as populacées em diés-
pora e para os povos colonizados em todo mundo, que tiveram ou tém na
oralidade a principal forma de eternizacdo de suas culturas e vivéncias.
Sendo assim, para escrever a histéria dos povos colonizados, é preciso de-
colonizar a escrita e a abordagem, fugindo do eurocentrismo, do
positivismo e do mito das fontes escritas. Talvez seja essa a principal licao
que O caminho dos ancestrais nos ensina: a necessidade de dialogar com
as poéticas orais e com 0s signos proprios dos colonizados, pois, sd dessa
maneira, é possivel entender que nés nao somos tao diferentes dos nossos
“ancestrais”.

Assim como é com a histéria da Africa, Nuno Goncalves nos mostra
que a histéria das populagoes afro-diaspéricas e indigenas sé é possivel a
partir da inter e da transdisciplinaridade, do didlogo com vérias fontes e
do uso de diversas linguagens. Sé com a pluralidade linguistica e com a
diversidade epistémica é possivel a construcgdo de uma histéria que resgate
avisdo interior de identidade e autenticidade dos grupos subrepresentados
e que fuja das generalizagdes das visdes exteriores altamente preconceitu-

osas.
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Sé consegue realizar uma critica ao eurocentrismo e aos preconceitos
existentes na historiografia tradicional eurocentrada, quem, antes, en-
tende a permanéncia da légica colonial no atual padrdao mundial de poder.
No Brasil, a légica colonial nao apenas buscou dizimar as narrativas an-
cestrais, indigenas, africanas e afro-brasileiras, mas também silenciou e
tenta silenciar até hoje qualquer tipo de pratica pedagégica e de narrativa
histérica antirracista. £ 0 homem ocidental, europeu, branco, heterosse-
xual, cristdo, quem decide o que é o melhor para as demais populagoes de
todo mundo, sendo que, quase sempre, suas decisoes sdo pautadas em ra-
cismo, sexismo e homofobia. Como afirmou Nuno Gongalves, nossos
ancestrais, aqueles brancos “rudes”, “trotando nos caminhos do inferno”,
“trouxeram artes e mortes”, “[...] fizeram tantos filhos e desgracas que
ninguém ousaria contar” (GONCALVES, 2007, p. 85).

Segundo Grosfoguel (2008), autores homens, brancos, de cinco pai-
ses do mundo formam os canones da ciéncia desenvolvida em qualquer
universidade do mundo. Isso revela um racismo e um sexismo epistemo-
légicos iniciados com a modernidade e com o colonialismo. Na produgao
historiogréfica, esse cenario ndo é diferente. Sao poucos os historiadores
do mundo que conhecem e reconhecem a obra de Ibn Battuta e sua impor-
tancia para a historiografia mundial. No Brasil, historiadores africanos,
negros, indigenas e nao europeus dificilmente aparecem nas ementas dos
cursos de Histéria, salvo rarissimas excegoes para disciplinas muito espe-
cificas, as quais, na maioria das vezes, sao disciplinas optativas. Dessa
forma, é urgente decolonizar o pensamento para se reescrever uma nova
histéria e, para isso, é necessario dialogar com uma diversidade episté-
mica, buscando enriquecer a maneira de ver e interpretar o mundo.

No mundo académico, nada é feito sem interesse. Nada é simples-
mente técnico sem um interesse ideolégico por tras. Vale para nés o que

Nuno Gongalves falou sobre nossos ancestrais no processo de dominagao
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e exploracdo: “[...] Ninguém era inocente, tudo que era vivo trazia a marca
sagrada da culpa”. Sendo assim, ou decolonizamos a escrita e a abordagem
histérica ou continuaremos a ser “[...] um bando de aventureiros sangui-
narios. Saqueadores. Mercenarios” (GONCALVES, 2007, p. 85).

Sem o didlogo com a diversidade epistémica, é impossivel romper
com a légica colonial que existe na historiografia tradicional hegemonica
no mundo colonizado. A permanéncia desse tipo especifico de colonialismo
entre nos acontece devido ao atual estado de colonialidade em que vive-
mos. Falando da América Latina como um todo, Anibal Quijano (2005)
afirma que, apesar desta nao ser mais uma col6nia da Europa, apesar do
colonialismo como periodo histérico ter chegado ao fim no inicio do século
XIX, atualmente ainda sofremos com a dominacao europeia e vivemos um
momento chamado de colonialidade. Para Nuno Gongalves, a condicdo de
colonialidade é tdo forte que, na atualidade, “[...] somos mais barbaros e
cometemos estupidezes com mais frequéncia. Nossa natureza é mineral,
ndo temos raizes, abrigamos o calor do sol. Sabemos dizer coisas que nao
devem ser ditas. Sabemos matar”.

A colonialidade faz com que “[...] enterramos os amigos com as pro-
prias maos e sem sinais de lagrimas nos olhos” (GONCALVES, 2007, p.
85). Essa condigao é percebida na persistente hierarquizacgdo entre os seres
humanos, e também nas classificacdes e estratificacdes que sdo impostas
a suas produgdes culturais e materiais. Essas divisdes fazem com que,
ainda hoje, os conhecimentos das populagdes historicamente marginaliza-
das sejam alijados dos canones cientificos, sendo considerados algo menor
ou uma nao-ciéncia. O abismo que separa as produgdes culturais e os sa-
beres dos colonizadores dos saberes dos colonizados teve como ponto
fundante o conceito de raca.

E da ideia de raca e do racismo estrutural e epistemoldgico que surge

a naturalizagdo da superioridade dos saberes, das praticas pedagogicas e
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das concepgoes de histéria europeias sobre as demais. A construcao mental
de raga é o motor da criacdo de um imaginario social que despreza as pro-
ducdes culturais e a histéria das populacdes minoritarias em direitos e em
cidadania, e essas populacdes, no Brasil, de longe, sdo a maioria.

O racismo é um problema global e néo local. Compreendé-lo como
um fendmeno mundial que, em cada espaco, desenvolve especificidades
proprias é uma premissa essencial para supera-lo. Nao podemos pensar o
racismo como um fendmeno de determinados lugares do pais ou de pou-
cos espagos isolados no mundo. A partir da ideia de colonialidade, do
conceito de raca e da histéria global, percebemos que o racismo é um fe-
ndémeno que estrutura sociedades de todos os continentes, que ajuda a
determinar politicas ptblicas, econdmicas e sociais, as quais afetam a vida
de bilhoes de pessoas em todo o Planeta. Esse mesmo racismo serviu de
base para estruturagdo do moderno conceito de histéria e toda concepcao
de histéria hegeliana que inviabilizou a produgao historiogréfica por povos
ndo-europeus de tradigdo oral.

Anibal Quijano afirma que é impossivel entender o racismo na Amé-
rica Latina e em todo o mundo sem entender a Globalizagdo. “A
globalizacdo em curso é, em primeiro lugar, a culminacdo de um processo
que comegou com a constituigdo da América e do capitalismo colonial/mo-
derno e eurocentrado como um novo padrdo de poder mundial”

(QUIJANO, 2005, p. 117). Segundo Quijano, um dos eixos:

[...] fundamentais desse padrao de poder é a classificagao social da populagao
mundial de acordo com a ideia de raca, uma construcao mental que expressa
a experiéncia basica da dominagao colonial e que desde entao permeia as di-
mensdes mais importantes do poder mundial, incluindo sua racionalidade

especifica, o eurocentrismo (QUIJANO, 20035, p. 117).
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Essa classificacdo ou essa hierarquizacdo tem uma origem e um ca-
rater colonial. Porém, mostrou ser mais duradoura “[...] e estavel que o
colonialismo em cuja matriz foi estabelecido. Implica, conseqiientemente,
num elemento de colonialidade no padrdo de poder hoje hegemdnico”
(QUIJANO, 2005, p. 117).

Para Quijano, a construgao da categoria mental de raga foi essencial
para a dominacdo europeia na América e, posteriormente, no resto do
mundo. Essa mesma ideia vai ser determinante na concepgdo de histéria
hegeliana. Dessa forma, ndo é possivel entender o processo de dominagao
europeu que se reflete em nossa escrita historiografica e no ensino da Dis-
ciplina Histéria nas escolas sem entender a construcio da ideia de raca. E,
a partir dessa divisdo social, que foi possivel pensar e executar os processos
de conquista e de exploragao.

A cultura ocidental se sustenta em uma relacdo de dominagao cujo
maior trunfo é a colonizacdo do imaginario do colonizado, que também foi
racializado. Ainda para esse autor, ninguém consegue ser explorado se ndo
for dominado. E a dominagao se deu a partir do processo de racializacdo.
Dessa forma, dominar ou controlar, ou seja, colonizar os conhecimentos e
as formas de pensar do colonizado, constituiu-se como um papel essencial
no processo de dominagao (QUIJANO, 1992).

Avancando no conceito de colonialidade de Anibal Quijano, a partir
da perspectiva da Histéria Global, Walter Mignolo (2017) afirma que a co-
lonialidade era a pauta oculta ou o lado “escuro” da modernidade. Segundo
0 autor, pensar o conceito de colonialidade ja é um ato descolonizador, pois
é preciso partir de um olhar descolonial para observar a barbarie existente
por tras do discurso civilizatério. “[...] Assim, ocultadas por tras da ret6-
rica da modernidade, praticas econdmicas dispensavam vidas humanas, e
o conhecimento justificava o racismo e a inferioridade de vidas humanas,

que eram naturalmente consideradas dispenséaveis” (MIGNOLO, 2017, p.
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4). Dessa forma, a partir da visao de Mignolo, podemos pensar que, por
trés do discurso de progresso e de desenvolvimento, estao praticas discur-
sivas e representacdes que tiram vidas, dizimam memorias e exterminam
culturas. Entre essas praticas, estava a historiografia.

Grosfoguel, Quijano e Mignolo concordam que a principal tarefa das
tedricas decolonais é quebrar com a colonialidade existente no mundo, co-
lonialidade esta travestida de globalizacdo/modernidade, conforme

assinala Quijano:

Hay un hecho en la cultura de América toda, y en la de América Latina en
particular, que implica a todo el mundo de hoy en su globalidad y que precisa
ser reconocido, puesto en cuestién, debatido y evacuado: la colonialidad del
poder. Ese es el primer paso en direccién de la democratizacion de la sociedad
y del Estado; de la reconstitucion epistemolégica de la modernidad; de la bus-

queda de una racionalidad alternativa (QUIJANO, 2014, p. 767).

E quebrar a colonialidade significa utilizar a diversidade epistémica.

[...] Em ambos os casos, a geopolitica e a corpo-politica (entendidas como a
configuragdo biogréfica de género, religido, classe, etnia e lingua) da configu-
racio de conhecimento e dos desejos epistémicos foram ocultadas, e a énfase
foi colocada na mente em relagio ao Deus e em relacio a razio. Assim foi con-
figurada a enunciacio da epistemologia ocidental, e assim era a estrutura da
enunciagdo que sustentava a matriz colonial. Por isso, 0 pensamento e a agao
descoloniais focam na enuncia¢do, se engajando na desobediéncia epistémica
e se desvinculando da matriz colonial para possibilitar opcdes descoloniais -
uma visdo da vida e da sociedade que requer sujeitos descoloniais, conheci-
mentos descoloniais e instituicdes descoloniais. O pensamento descolonial e as
opgdes descoloniais (isto é, pensar descolonialmente) sio nada menos que um
inexoravel esfor¢o analitico para entender, com o intuito de superar, a logica
da colonialidade por tras da retérica da modernidade, a estrutura de adminis-
tragdo e controle surgida a partir da transformagdo da economia do Atlantico

e o salto de conhecimento ocorrido tanto na histéria interna da Europa como
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entre a Europa e as suas colonias, como veremos a seguir. Escusado sera dizer
que nenhum livro sobre a descolonialidade fara diferenga, se nés (intelectuais,
estudiosos, jornalistas) ndo seguirmos a vanguarda da sociedade politica glo-

bal emergente (os denominados ‘movimentos sociais’) (MIGNOLO, 2017, p. 7).

A critica decolonial, ao utilizar as ferramentas de andlise da Hist6ria
Global, ajuda-nos a pensar o racismo no Brasil para além de um problema
nacional, pontual e individual, mas como um problema global que ganha
forca gracas a colonialidade, encontrando, ainda hoje, nas ciéncias e nos
canones universitarios espacos de consolidacio e reprodugdo. A decoloni-
alidade nos ajuda a pensar como nossos ancestrais “mataram o passado”
e “tornaram-se deuses”, como “instalaram o 6dio entre nés”, como “[...]
Em nome de Deus julgaram o mundo e escreveram a histéria”
(GONCALVES, 2007, p. 86).

Nuno Gongalves propde reflexdes decolonais para historiografia bra-
sileira a partir de uma obra que propde uma interpreta¢do nao
eurocéntrica da formagdo da sociedade brasileira e visa romper com as
fronteiras estabelecidas pelos métodos e pelas métricas positivistas que
ainda hoje imperam na produgdo historiografica. O caminho dos ances-
trais é, sem sombra de ddvida, um grito em defesa da tradigdo oral, das
memorias dos signos proprios dos colonizados. E uma reflexdo sobre como

as métricas eurocéntricas e a l6gica colonial nos “matam” na atualidade.
O caminho dos ancestrais e o caminho da decolonialidade

Insurrecto. Na escrita e na vida. Acreditamos ndo existir definicao
melhor na tentativa de compreensao do poeta cearense e de sua obra. A
insurgéncia epistemoldgica é, sem davida, o principal motor da poesia de
Nuno Gongalves, sendo também, a nosso ver, um de seus principais atri-

butos. Dessa forma, a narrativa rebelde construida pelo pai de Maria Alice



328 | Pensamento afrodiasp6rico em perspectiva: Volume 1

em O caminho dos ancestrais, apresenta-se como uma importante fer-
ramenta reflexiva para entendermos “nossas histérias” a partir de um viés
contra hegemonico decolonial.

Historiador de formacio, o poeta utiliza a arte para questionar os
conceitos tradicionais que fundam e regem a disciplina, ao propor uma
histéria para além das métricas e das regras académicas estabelecidas no
XIX, auge da expansdo colonial em todo mundo. Concepgdes de continui-
dade e descontinuidade se misturam no manuscrito para dar vida a um
entendimento da compressdo da histéria plural, diversa e rebelde. A in-
surgéncia epistemol6gica proposta por Nuno Gongalves nos remete a
pensar para além de uma histéria Ginica, assim como para sua necessidade
no exercicio de enfretamento ao discurso dominante homogeneizador.

Nuno Gongalves nos ajuda a refletir sobre a impossibilidade de os
povos dominados/colonizados escreverem suas experiéncias histéricas se
estiverem presos aos conceitos de pretensa ciéncia criada pelo domina-
dor/colonizador. Para as experiéncias historicas da América Latina, e
assim, do Brasil, o conceito tradicional de histéria é uma armadilha te6-
rico-metodolégica que foi criada para legitimar e garantir a dominagéo e
a exploragao do “outro” ndo europeu, inclusive, de seus saberes e de suas
histérias. Dessa forma, para se produzir narrativas plurais ndo basta ape-
nas ressignificacao de velhos conceitos, sendo necessério construir novos
a partir de outros paradigmas, ou seja, a partir de uma experiéncia episte-
moldgica que possa dialogar de forma independente e bem mais
convincente com os nossos lados da histéria, em nosso lado da linha
(SANTOS, 2009). Sobre a necessidade de dessacralizar o conceito de his-
téria e a superacdo a partir de uma desobediéncia epistémica latino-
americana, Nuno Gongalves diria o que disse em seu conto “[...] Essa é a

histéria verdadeira, sem invencionices” (GONCALVES, 2007, p. 84).
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Através do seu conto, Nuno Gongalves revela que a superag¢ao do mo-
derno/tradicional conceito de histéria é uma realidade possivel.
Consolidado e naturalizado como eterno a partir do século XIX, o conceito
é, sobretudo, uma criagdo histérica. Suas origens nascem no mundo oci-
dental de forma polissémica, emergindo na Grécia antiga no momento de
consolidacdo da Pélis, como uma forma de preservar a memdria e enten-
der questdes do presente (KOSELLECK, 2013). Tentando compreender um
conjunto de acontecimentos, assim como, a construgao desse conjunto, o
conceito surge com o compromisso da verdade.

Surgindo como a memoéria dos homens, a histéria buscard uma certa
racionalidade filoséfica para se afastar dos mitos (memoria dos deuses),
todavia, esse pretenso resgaste da verdade e sua impossibilidade metodo-
légica, transformou a histéria em um recurso retérico. E inegavel que, no
passado e na atualidade, a materializacido do conhecimento histérico se
apoia em estratégias retdricas, uma vez que pensamos a partir da lingua-
gem e esta é repleta de recursos retoéricos.

Ainda na busca da veracidade, outras nog¢des de histdria surgiram na
Europa, tornando o conceito mais complexo. A nogdo cristd, por exemplo,
trouxe a questao do “sentido histérico” e o transcendentalismo que s6 sera
superado no século XVIII. Os cristdos vao entender a histéria como um
observatdrio da acdo do divino, dessa forma, a ideia de fim também apa-
recerd. Em contrapartida, os renascentistas vao acreditar que estdo
vivendo um momento de ruptura na histéria, influenciando o conceito na
medida em que agregou a histdria a ideia de ruptura, quebrando a nogéo
de linerialidade ou de continuidade.

No século XIX, ap6s varias mudangas em seu sentido durante os anos
que atravessaram o fim da antiguidade classica, a Idade Média, a Renas-
cenga e o inicio da Idade Moderna, surge o moderno conceito de histéria

que se consolida a partir de preceitos cientificos.
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Na Alemanha, Ranke liderou uma escola de historiadores conceituada
na atualidade como “historismo alemao”, sendo esta a responsavel por
fundamentar e desenvolver o moderno conceito de histéria, além de criar
as bases de uma nova ciéncia. Pouco depois, na Franga, uma corrente de-
nominada “Escola Metédica” dialogou com o historismo ao pensar um
conceito de histéria positivo.

Tanto o historismo alemao como os metédicos franceses pensaram
em um moderno conceito de histéria a partir das influéncias da filosofia
da Historia de Hegel. Sendo assim, para essas escolas, a histéria tinha um
sentido, que se consistia em evolucionista e universal. A histéria era en-
tendida como um processo continuo, no qual os acontecimentos ou o
“novo” ndo tinha importancia, uma vez que tudo j4 estava definido por um
sentido, por uma relacdo de causa e consequéncia. Na visdo de Koselleck
(2013), a criagdo desse conceito s6 foi possivel gracas a secularizagdo da
propria Historia, anteriormente ligada as ideias de providéncia divina.
Essa secularizacio significou em termos metodolégicos, a busca por uma
rigidez cientifica que colocou o conhecimento histérico em oposi¢ao com
a literatura e a tradicdo oral.

Koselleck aponta que, no final do século XVIII e durante o século XIX,
quando se desenvolve 0 moderno conceito, a histéria se caracteriza prin-
cipalmente pela autonomia e pela independéncia em relacdo aos outros
campos do saber, como a Literatura e o Direito. A criacdo de métodos rigi-
dos e o afastamento em relagdo a literatura e as artes sdo caminhos
obrigatoérios na tentativa de consolidar o saber histérico como cientifico e
ndo ficcional. Objetivo dos historistas alemées era delimitar uma linha
abissal entre a producdo historiografica entendida como ciéncia verda-
deira e as demais narrativas que buscassem reconstruir outras
experiéncias histéricas, sobretudo, das populaces de tradicao oral e/ou

colonizadas.
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O moderno/tradicional conceito de Histéria rompe com as concep-
¢Oes transcendentais de histéria, sendo que esta busca explicacoes
imanentes, ou seja, a Historia explicando a prépria historia. A partir de
Hegel, esse conceito moderno vai defender a histéria como processo, como
etapas predeterminadas, como linear, continua e teleol6gica. Esse conceito
estara ligado a ideia de coletivo singular, que, em outras palavras, é a ideia
de que na historia tudo esté interligado, tudo é continuo e pode ser aces-
sado. Sendo assim, o passado poderia ndo ser s6 acessado como totalmente
reconstruido. Porém, a reconstrucao do passado exige a utilizacdo de de-
terminados métodos, construidos a partir de interpretacdes eurocéntricas,
tornando assim, a producio historiografica acessivel apenas aos europeus.
As narrativas histéricas produzidas pelos dominados/colonizados sdo des-
locadas para a condicdo de ficgdo, folclore ou, no méximo, literatura, sendo
assim, sem valor cientifico e sem veracidade.

O moderno/tradicional conceito de histéria naturalizou um entendi-
mento da histéria como processual e universal, visdo que ganhou forca
com o desenvolvimento de uma filosofia da histéria pelo marxismo orto-
doxo, que acreditava que a histéria tinha um sentido, um caminho dado e
inevitavel. Para o marxismo vulgar, a histéria tinha um sentido linear, pro-
gressista, evolucionista, etapista e teleolégico, sendo que, seu fim, também
jé estava determinado para tudo e para todos.

O caminho dos ancestrais nos proporciona uma compreensao e
uma materializacdo do conhecimento histérico de forma diversa da pro-
posta moderna/tradicional. A opg¢do por construir o conhecimento
histérico através de um conto ja é uma agdo subversiva. O mal positivista
criado no século XIX ainda é uma realidade na produgéo historiografica. A
opcdo de Nuno Gongalves por um conto que se afasta dos rigidos métodos
de pretensao cientifica para descrever a histéria da América Latina é um

ato insurgente e subversivo.
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Romper com as pretensdes positivistas e com o cientificismo é um
desafio para todos os historiadores que desejem trabalhar com as popula-
¢oes de tradicao oral. Todavia, libertar-se desses aspectos ndo é algo fécil
para o historiador académico moderno. Roger Chartier nos relatou o des-
conforto que Michel de Certeau, Hayden White e Paul Veyne criaram no
meio da histéria, devido esta estar apoiada em uma tradicdo positivista e
no cientificismo (CHARTIER, 2009). Para Chartier, os questionamentos
realizados pelas obras de Certeau, White e Veyne “[...] permitiram o de-
senvolvimento de uma reflexdo sobre a histéria, entendida como uma
escritura sempre construida a partir de figuras retéricas e de estruturas
narrativas que também séo as da ficcdo” (CHARTIER, 2009, p. 11). Entre-
tanto, ainda existe muita resisténcia na histéria no que diz respeito ao
abandono do mito da reproducido da verdade das fontes escritas. Essa
crenca faz com que os historiadores se afastem da realidade histérica em
nome de uma presuncdo de verdade.

Com o conto e a oralidade, Nuno Gongalves se aproxima “dos seus”
ao utilizar uma narrativa préxima das formas que as populagoes tradicio-
nais indigenas, africanas e diaspéricas contavam suas experiéncias
histéricas e compartilhavam suas memorias. Com isso, o poeta despreza
os valores, os padrdes e os rigores da historiografia, buscando seu lugar de
fala em seu lugar social: de latino-americano, miscigenado a forca, domi-
nado, explorado e colonizado, mas que, apesar da colonialidade, é capaz
ndo sb de resistir, mas de agir, pensar, construir, enfrentar e superar o
sistema que esta posto. Em outras palavras, O caminho dos ancestrais é
a combinagdo de subversio da forma e do contetdo.

Sabemos que a critica a0 moderno/tradicional conceito de histéria
nao é nova. Desde o século XIX, ela vem sendo realizada principalmente
por filésofos e linguistas. O que se destaca aqui, a partir do conto de Nuno

Gongalves, é que a maioria dessas criticas foram desenvolvidas na Europa,
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seguindo 0os mesmos paradigmas eurocéntricos. Dessa forma, elas néao
conseguiram superar o eurocentrismo e o racismo epistemol6gico impli-
cito no conceito moderno/tradicional, sendo, na verdade, outras formas
de sua reproducdo, naturalizagio e perpetuacao.

Por exemplo, em sua II Consideracdao Intempestiva sobre a utili-
dade e os inconvenientes da Histdoria para a vida, Nietzsche (2005)
empregou duras criticas ao moderno/tradicional conceito de histéria.
Sendo paritario da nocao de histdria criada pelos gregos na antiguidade, o
filésofo vai criticar os métodos e os valores empregados principalmente
pelo historismo alemao. O filoséfico defende que o valor da histéria estaria
na sua utilidade para a “vida”. Todavia, a vida para Nietzsche pode ser
traduzida como a busca por uma grandeza, valor este, que ndo pode e ndo
deve ser alcancado por todos. S6 uma elite, um pequeno grupo de homens
seriam capazes de viverem ao ponto de suas agdes terem condigdes de en-
trar para a histéria.

Apesar de critico da ciéncia moderna e do conceito moderno/tradici-
onal de historia, o filbsofo aleméo estd imerso nos valores eurocéntricos.
Por exemplo, para Nietzsche, a vida néo é para todo mundo, sendo reser-
vada apenas para uma determinada elite. A histéria surge entdo para

N

servir a “vida”, sendo ela a busca constante por uma grandeza.

Nietzsche nao consegue conceber a “vida” como algo acessivel a to-
dos, uma vez que ele defende uma busca por uma vida filoséfica, ou
melhor, a filosofia como estilo de vida. Isso poderia ser traduzido como a
busca por um cenario no qual conhecimento e acdo estivessem interliga-
dos. Dessa maneira, tanto a vida quanto a histéria ndo estariam acessiveis
para todos, sendo restritas aos supra-homens, aos fortes, a uma elite que
nédo é politica, ndo é militar, muito menos econdmica, mas uma elite que

se define pela presenca de aristocraticos valores filosoficos. A partir do ex-

posto acima, podemos perceber que Nietzsche propde uma critica ao
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conceito de histéria, porém, essa critica ndo passa pela superacéo do eu-
rocentrismo e nao se preocupa em oferecer uma alternativa
epistemologica que dialogue com as necessidades dos povos do sul global.

Critica diversa ao conceito moderno/tradicional de histéria pode ser
encontrada nas teses de Walter Benjamin (1985) que ira se aproximar de
Nietzsche nas criticas a influéncia da Filosofia da Hist6ria de Hegel na no-
¢do moderna de histéria, porém difere radicalmente no que diz respeito a
utilidade e ao objetivo da histéria, assim como difere no papel desenvol-
vido pelos homens ao longo da histéria.

Benjamin defende que o historiador deve valorizar e conceder aten-
¢d0 a histéria dos oprimidos. Compreendendo que a fungéo da histéria é
participar da Revolucdo, movimento este que seria responsavel pela re-
dencdo dos excluidos, o filosofo defende que o papel da histéria é
rememorar as agdes dos vencidos. Propoe que certos momentos da me-
moéria precisam ser rememorados, pois estes teriam uma energia
revolucionaria, uma poténcia transformadora, que serviria como exemplo
para a redencdo dos dominados no presente.

Para Benjamin, ao assumir o compromisso com a Revolugéo, ao re-
memorar as acdes dos oprimidos, o historiador estaria “nadando contra a
corrente”, fazendo o que ele denominou de “uma histdria a contrapelo”.
Em que pese seu eurocentrismo expresso na crenga de que a Revolugédo é
0 Unico caminho possivel, acreditamos que o conto de Nuno Gongalves
dialoga com os propdsitos defendidos por Benjamin: nadar contra a cor-
rente e fazer uma abordagem histérica a contrapelo.

Se Benjamin acreditava que, para cumprir seu papel social, que é o
de estar ao lado da Revolugao, o historiador deveria buscar um didlogo
entre o materialismo histérico, teologia e outros bens culturais, Nuno Gon-

calves acredita na construgdo de uma narrativa sobre as experiéncias
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historicas latino-americana, sobretudo, dos sertdes do Brasil, é preciso di-
alogar multiplas epistemologias, ou seja, é preciso decolonizar o
pensamento, decolonizar a mente, assumir uma postura decolonizadora,
entre outras palavras, ser decolonial.

Sabemos que é impossivel pensar e confeccionar narrativas no plural
sem antes fazer o esfor¢o de decolonizar o pensamento. Diante disso, ndo
temos dawvida de que, para o poeta, desnaturalizar a histéria e sua escrita
é uma tarefa imprescindivel para a decolonizacdo e, consequentemente,
para a criacdo de historias plurais. Em outras palavras, a insurgéncia de
Nuno esta na sua forma decolonial de pensar a histdria e sua escrita. Um
dos principais trunfos dos seus manuscritos estd na desnaturalizagdo de
narrativas dominantes triunfalistas que os canones eternizaram em nossa
forma de pensar.

Vérios foram os estudos que propuseram criticas ao moderno/tradi-
cional conceito de histéria. Para além dos citados por Chartier, podemos
citar os estudos de Hannah Arendt, Michel Foucault, Keith Jekkins, Ranajit
Guja e Gyan Prakash. O problema é que todos esbarraram na condigdo de
falar a partir de paradigmas europeus, até mesmos aqueles que visavam
superar o eurocentrismo, como os dos autores p6s-colonais indianos. Isso
ndo significa dizer que suas contribui¢cdes ndo devam ser consideradas.
Rejeitar a critica desenvolvida por tais intelectuais ndo é uma opcéo deco-
lonial. Antes, trata-se de dialogar e buscar a superacdo a partir da
pluralidade e da desobediéncia epistémica.

A naturalizagao da vida e das relagdes sociais contribui para a sacra-
lizacdo de uma histéria Gnica, fazendo com que fiquemos limitados a
entender o mundo a partir de uma realidade distorcida, porém entendida
por nés como verdadeira e universal. O conceito moderno/tradicional de

histéria é o conceito da histéria tinica. Superar esse conceito significa entdo
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revelar, como faz Nuno Goncalves ao desnaturalizd-lo, que ele é fruto da
imposicao colonial e da destruicdo cultural.

Na interpretacao histdrica classica canOnica sobre a América Latina,
fomos obrigados a acreditar na existéncia de uma determinada realidade
natural que justificou a dominagéo e posteriormente a exploracao. A ex-
propriacdo do trabalho, dos saberes, do sexo e da cultura dos dominados
s6 foi possivel por causa da criacdo da ideia de raga, utilizada para fazer
“[...] passar por natural preconceitos, interesses e valores sociais e nefas-
tos” (GUIMARAES, 1999, p. 11). A racializacio possibilitou a hierarquizacéo
entre os seres humanos, mas também a de seus saberes.

Assim como o0s seres humanos, o conhecimento também foi classifi-
cado, passando a ser compreendido a partir de linhas abissais. Sobre
“nossos ancestrais”, Nuno relata que “[...] Em nome de Deus julgaram o
mundo e escreveram a histéria” (GONCALVES, 2007, p. 86). Acreditamos
que essa afirmativa ndo é apenas uma licenca poética, mas uma constata-
¢ao histérica da forma que naturalizamos e racializamos as relagoes
sociais.

Néo é facil encontrar na academia gritos dissonantes. Nao por causa
da inexisténcia desses ruidos, antes, devido ao silenciamento sistematico
da diferenca. A universidade opera a partir de linhas abissais nos campos
do conhecimento, impondo seus canones como modelos de culto e verda-
des universais, desconsiderando como saber a produgido de mulheres e
homens que foram racializados.

Tratando especificamente do Brasil, Jessé de Souza (2017) nos lembra
que a interpreta¢gdao dominante “culturalista racista”, que impera na midia
e no imaginario do brasileiro comum, triunfou no passado e no presente
gracas ao trabalho desenvolvido por alguns pensadores brasileiros. Inte-

lectuais como Gilberto Freyre e Sérgio Buarque de Holanda sdo exemplos
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de trabalhos que construiram interpretagdes historicas a partir de natura-
lizagOes racistas eurocéntricas e que, ainda hoje, imperam no discurso
midiatico e no senso comum brasileiro.

No Brasil, desde o império, existia a ambicdo da construcdo de um
projeto de identidade nacional que buscava sua base em valores europeus.
Com a republica, o esfor¢o da construcdo de uma identidade baseada na
visdo do colonizador se consolidou, negando negros e indios, ou seja, a
diferenca, colocando-as como antinacionais. Entre outras palavras, através
de seu conto, Nuno Gongalves nos ajuda a entender a identidade nacional
como uma tradigao inventada, cruel, massacrante e excludente.

A construgdo de um novo discurso hegemonico sobre a miscigenacao
a partir dos anos de 1930 foi essencial para uma mudanca na construcao
da nacionalidade, que passa de racista heterofébica para uma baseada no
mito da democracia racial e no discurso de que somos todos brasileiros,
numa mistura perfeita e harmonica das ragas, conforme Gilberto Freyre
coloca em Casa Grande & Senzala. O caminho dos ancestrais labuta na
desconstrucio dessa falsa harmonia, propondo uma interpretacio a partir
da barbérie.

Nuno Gongalves entende que o mito da brasilidade ajudou a criar
uma nacionalidade que nasce de um projeto severamente elitista, que, se-
gundo Guimaraes (1999), como nao foi resultado das lutas populares, essa
“nacionalidade nao estendeu a cidadania a todos os brasileiros. Ao contra-
rio, o imaginério aspirou - nas suas versdes mais liberais - a uma raga
mestica que incorporasse negros e indios” (GUIMARAES, 1999, p. 58). O
que revela como nossa miscigenagdo nao se deu de forma harménica e
pacifica, mas através da corrupgao, da escravidao e do estupro.

O caminho dos ancestrais é uma narrativa decolonial e antirracista
na medida em que questiona as estruturas do racismo a brasileira, em-

bora, ndo desconsidere por completa a percep¢ao do outro europeu. A
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questdo que se coloca é que, a partir das interpretacdes que deram origem
ao mito da democracia racial, o racismo brasileiro passou a se manifestar
sem rosto, ou seja, passou a travestir e a se apresentar diante de si mesmo
como antirracismo, num discurso sub-repticio. O que o conto nos ajuda a
entender é que esse movimento é fraudulento, portanto, impede a existén-
cia de narrativas periféricas, posto que elimina, a0 mesmo tempo que
escamoteia, as diferencas, apresentadas como elementos antinacionais.

O conto nos ajuda a desconstruir a visdo que carregamos sobre uma
harmoniosa colonizacdo portuguesa, sobre a existéncia de uma miscigena-
¢ao pacifica e sobre o Brasil como um paraiso racial, denunciando a
violéncia da dominacéo e da exploragiao imposta pelos nossos “ancestrais”.
A ideia do brasileiro como um ser pacifico também é desmistificada, ao
revelar que a destrui¢do é o maior simbolo de nossa identidade, assim

como, do capitalismo/colonialismo/patriarcado.
O caminho dos ancestrais e o caminho do Realismo Magico

Como afirmamos anteriormente, o poeta busca didlogos com teorias
e epistemologias ndo eurocéntricas para interpretar a experiéncia histérica
latino-americana. Entre essas epistemologias, destacamos o Realismo Ma-
gico, que é marcante e explorado ao longo do texto. O Realismo Magico
forjou uma tradicéo literaria de se contar a Histéria da América Latina a
partir de um ponto de vista em que o real se confunde com o imaginario e
0 magico, a experiéncia vivida e material com os sonhos. Gabriel Garcia
Marques, uma das grandes referéncias dessa literatura teria dito que ten-
tava apenas imitar exatamente o tom com o qual sua av6 materna contava
histérias fantasticas (GAMA, 1967). Essa oralidade na escrita esta presente
no conto de Nuno Gongalves, que, como falamos, remete a um lugar social
e o lugar de fala dos colonizados. A referéncia, consciente ou nao, é tao

forte e quase literal, que a chuva todos os domingos remete a Macondo de
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Gabo que “choveu por quatro anos, onze meses e dois dias” ap6s o0 massa-
cre dos trabalhadores insatisfeitos com a exploragao sofrida por uma
companhia estrangeira (MARQUES, 1967, p. 164).

K possivel que o papel dos sonhos seja ainda mais importante. Se-
gundo Freud, os dispositivos de censura dos individuos sao ineficientes
quando sonham, de modo a vir exprimir aquilo que se carrega de mais
imoral e perverso (FREUD, 1996). No conto de Nuno Gongalves, a historia
é contada de modo a revelar as entranhas da crueldade dos colonizadores,
o caminho escolhido talvez seja o Ginico possivel para tal fim, pois a escrita
oficial da histéria seja como um poder censor, que desperta o autor ao final
das explanagdes para dizer “eles ndo sdo tdo maus assim”.

O caminho percorrido pelos ancestrais é tortuoso. O autor constréi
algo que parece ser o proprio caminho uma metéfora de um estupro. Um
ato violento de penetracdo de um territério sagrado e inviolado pelos po-
vos que aqui ja estavam. O sangue derramado e a insaciedade dos
invasores demarcam uma caracteristica fundamental da narrativa. Entre-
tanto, essa violéncia tem um sentido que nao é o de fazer “correr os rios
de riqueza” para a metrépole, como escreveu, nos anos 40 do século XX,
Caio Prado Jr. (2000). A histéria contada no conto dialoga com o ponto de
vista daqueles que aqui estavam, que evidentemente compreenderam a
partir de suas proprias concepgdes e cosmovisdo de mundo, baseados nos
pressagios e crencas em deuses que viriam do mar.

Na escrita de sua histoéria sobre ancestralidade e dominagao do inva-
sor europeu, Nuno Gongalves estabelece a cosmovisdo como arquétipo de
compreensdo dos motivos e subjetividades envolvidas nesse processo. Nao
desprezando totalmente o materialismo histérico, sdo as crengas o grande
fio condutor das agdes aventureiras e cruéis dos europeus, que, na busca
de expandir a fé crista e combater os infiéis, termina por encontrar aquele

que seria uma experiéncia de “Jardim do Eden”. E assumir a cosmovisao
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de mundo dos colonizados, sua narrativa é, sem davida, um ato decoloni-
zador, pois quebra com a tradigdo hegemonica de se entender a histéria
apenas do ponto de vista do colonizador.

Homens movidos pela fé nao podem ser julgados. Toda perversidade
de seus atos é justificavel pela forca que lhe move. Teologicamente nao
haveria de ter outro caminho, agiram seguindo o destino manifesto nesse
encontro. Ndo eram, nem se tornaram maus cumprindo a missao imposta
pela cruz e empunhada pela espada. O autor nos lembra das virtudes dos
conquistadores que talvez tenham ficado cobertas pelo manto de sangue
da sua cruzada, lembrando-nos outra obra do mesmo assunto, a musica
“Fado Tropical” de Chico Buarque e Ruy Guerra, na qual sdo recitados os

seguintes versos:

Sabe, no fundo eu sou um sentimental

Todos nés herdamos no sangue lusitano uma boa dose de lirismo... (além da
sifilis, é claro)

Mesmo quando as minhas méaos estao ocupadas em torturar, esganar, trucidar

Meu coracdo fecha os olhos e sinceramente chora... (HOLANDA, 1973).

Outra carateristica do conto é a oralidade. A marcacio da pontuaciao
possibilita ao texto o ritmo e as pausas de uma histéria contada verbal-
mente. O didlogo com o leitor exprime nao a factibilidade do que é contado
através de provas materiais e irrefutéveis, e, sim, a verdade existente
numa histéria que é contada através da tradicao da oralidade, exprimindo
sentimento, sentido e significados subjetivos daqueles que foram parte,
muito embora vencidos, da histéria retratada naquele texto.

O escritor Julio Verne, célere romancista do século XIX, que no auge
do otimismo cientificista escreveu aventuras futuristas e desafios impro-

vaveis que se realizavam gracas a ciéncia, arriscou contar em “Os

Conquistadores” (2018) a saga da conquista da América por parte dos
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aventureiros europeus, sem, no entanto, entregar-se a torna-los herois
como os personagens de seus outros livros. O conto de Nuno Gongalves
segue um outro caminho, aborda a histdria do ponto de vista dos que so-
freram com a invasdo europeia, sem, no entanto, transforma-los em
vildes.

O mito de origem é comum em diversas culturas e serve como selo
de identificagio de grupos. A crenga de um heréi mitico, Heleno, constituiu
o elo de diversas cidades-estados gregas, pois todos seriam seus descen-
dentes, portanto, helenos. O lugar de partida para a escrita do conto é o do
“homem do norte”, o sertanejo e provavelmente mestico. Na antropologia,
esse sujeito vem sendo visto categoricamente como o “nédo-branco”, isto é,
aquele que mesmo nao apresente o fenétipo negro, também nao é repre-
sentante da branquitude como esta foi construida no Brasil.

Uma espécie de karma lhe persegue, seus ancestrais que povoaram
as terras proficuas do Brasil vindos da Furopa. Diante das condicoes tec-
nolégicas em desigualdade com os povos nativos, fizeram-se mais do que
reis, deuses. Da mesma forma que muitos pressagios ja haviam sido des-
critos. Portanto, nao quiseram voltar, chegaram e ficaram. Contrariando
a historiografia tradicional, o autor diz que os europeus pouco ficaram na
areia e adentraram o continente, em evidente contradigdo a perspectiva
famosa de Sergio Buarque de Holanda de que os portugueses eram que
nem caranguejos na praia (HOLANDA, 1995). Chegaram pelo mar (deles)
e violaram a terra pelos rios (nossos).

A visdo do autor nio se atém a uma histéria oficial, vai além e des-
nuda possibilidades interpretativas do processo histérico a partir de outros
olhares. Como ja demonstramos, ha influéncia da “literatura fantastica”
ou, como mais conhecido, “Realismo Méagico”, na forma de contar a hist6-
ria. Essa corrente literaria e artistica possibilitou outras formas de pensar

a histdéria da América Latina, e a emergéncia de novos sujeitos e narrativas
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que melhor retratariam o sentimento do homem latino-americano e sua
trajetdria histérica de indigena, colonizado e liberto. Entretanto, compa-
rado ao pés-colonialismo, tem seus limites de engendrados, ao passo que
ndo consegue romper com o discurso fornecido pelo “outro” europeu

(WALDE, 1998).
Mas eles nao eram tao maus assim...

Uma frase se repete por diversas vezes no conto de Nuno Gongalves,
forcando o leitor a refletir para além daquilo que esta escrito. Referindo-
se a0s nossos ancestrais brancos, os colonizadores portadores da destrui-
¢do, o poeta-historiador revela mais de uma vez, sempre depois de
explanar suas atrocidades, que eles “ndo eram tdao maus assim”.

Nuno Gongalves acredita que o texto se transforma no contato com o
leitor. Para o poeta, o texto sempre se renova. Sempre estd numa constante
reconstru¢do. Uma frase como esta, com convicgdo, aparece com a inten-
¢do de fazer provocagoes e propor reflexdes no leitor. Com isso, ousamos
a fazer duas interpretagoes sobre ela. A primeira surge do fato de o poeta
utilizar a frase sempre depois de relatar a crueldade da colonizagdo. Ao
fazer isso, o autor utiliza a ironia para fazer uma critica a histdria oficial e
a memoria hegemonica sobre nossos ancestrais.

No Brasil, impera no imaginéario social, a ideia de que os colonizado-
res foram os bem-feitores da nacdo. Em todo o pais, observamos
monumentos e estatuas que homenageiam senhores de escravos, bandei-
rantes genocidas e outros assassinos. Nomes de ruas homenageiam
torturadores e estupradores. Racistas sdo agraciados com honrarias no
meio publico, politico e académico. Entre outras palavras, o autor utiliza a
ironia para criticar a visdo oficial da deturpada histéria, que transforma
“assassinos impiedosos” em “deuses”, como se eles “ndo fossem tao maus

assim”.
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A segunda interpretacao diz respeito a continuidade das relagées de
dominagao e exploragao atuais. Ao dizer que eles ndo eram tdo maus as-
sim, Nuno Gongalves chama a atengdo para o presente, ou seja, faz uma
comparagao entre a colonizacgdo e a atualidade. Para o poeta, ndo é que os
nossos ancestrais ndao tenham sido tdo maus assim, mas que suas violén-
cias e atrocidades ndo sdo tao diferentes das que encontramos em nossa
sociedade. O que difere nossos ancestrais dos defensores da necropolitica
contra negros, indigenas, homossexuais e mulheres na atualidade? O que
difere nossos ancestrais provoca o genocidio da populac¢do jovem e negra
no Brasil? O que difere nossos ancestrais de nds que aceitamos o fascismo
social como se fosse algo natural em nossa sociedade? O que difere nossos
ancestrais de nés que continuamos a fazer histéria segundo métricas e re-
gras racistas do século XIX? Como diz o poeta, “[...] Nossos ancestrais
duelaram com o diabo. Seus corpos eram marcados. Seus corpos eram gi-
gantescos e monstruosos. Seus corpos ainda estdo guerreando em nossos
corpos” (GONCALVES, 2007, p. 87). Se comparados a nds, nossos ances-

trais, realmente ndo eram tdo maus assim.
Consideracgoes finais

A partir das possibilidades decoloniais que o conto de Nuno nos apre-
senta, chegamos a conclusdo de que é premente uma escrita e uma
interpretacdo histérica radical, ou seja, decolonial, que possa contribuir
para um entendimento do mundo para além da visio hegeménica. E pre-
ciso identificar e enquadrar as narrativas dominantes e triunfalistas que
imperam no cotidiano, formando o imaginério social dos herdeiros dos
colonizados e dos colonizadores. O conto nos ensina que é necessério des-
mistificar, dissecar, desconcertar e destruir essas narrativas nocivas e

opressoras que nao dialoguem com o ponto de vista dos subrepresentados.

A escrita da histéria ndo é neutra, natural ou isenta.
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O caminho dos ancestrais nos faz entender que a interpretacao his-
torica é cheia de intencionalidades e é usada para forjar identidades. Dessa
forma, entendemos que romper com a tradigio eurocéntrica da histéria é
necessario para superar o atual estado de colonialidade, projeto de domi-
nacao que determina e naturaliza as relagdes sociais em todo mundo. O
conto nos faz pensar que superar a colonialidade passa também pela su-
peragdo da histéria tnica e pela promog¢iao de um fazer decolonial na
histoéria, para que a diversidade e a pluralidade de narrativas contribuam
para o entendimento e para a construcdo de uma sociedade para além das
visdes simplistas, reducionistas e estereotipadas, as quais, ainda hoje, opri-

mem e massacram os grupos subrepresentados.
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