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S5O DO ESCRAVO'; MORTE SOCIAL B IMAGINARIOS
LITICOS DA DIASPORA AFRICANA NO BRASIL

“Agora é a hora da nossa morte

Vamos morrer na estética dessa antigrafia convencional
Vamos morrer neste poeta finalmente transplantado
Vamos morrer neste poema

Menor e mortal

Meu cruel assassino continental”.

Nelson Maca, “Diga aos vermes que fico”, 2015.

A AFRICA E A MORTE

)

Em 1977, na quinzena do negro organizada na Universidade de

‘ Paulo pelo sociélogo e ativista Eduardo de Oliveira e Oliveira (TRAPP,

015), a historiadora e pioneira intelectual negra brasileira Beatriz Nasci-

mento observa:

Durante mesmo os quatro séculos de escravidao nds vamos
ver a atuagio do negro brasileiro como um homem partici-
pante de uma sociedade, embora ele negando as vezes ele
mesmo a sua propria origem racial. Quando eu cheguei na
universidade, uma coisa que me chocava era o eterno estudo
sobre o escravo, como se n6s s6 tivéssemos existidos den-
tro da nacio como méo de obra escrava, cOmo mio de obra
para a fazenda e para a mineragao. (ORI, 1989)

Em outro momento desse encontro histérico, registrado no fil-
me “Ori - Cabeca e Consciéncia Negra” (1989), Hamilton Cardoso, ativista
negro e socialista, figura chave na reinvencdo de uma retorica e posicio-
nialidade politica negra no Brasil, que buscou conciliar-se com a critica ao

capitalismo e ao regime militar brasileiro, por sua vez, pondera:

4 O titulo desse capitulo busca fazer eco a formulacdo de Beatriz Nascimento sobre 2 “pessoa do ho-
inem negro” discutida mais a frente.
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reto ou ndo é uma questdo, que sé vai ter sentido de ser dis-

eu pergunto, quem fala da Africa no Brasil? (Idem)

Percebemos assim como se prop6s uma opg¢io politica pela Afri-
ca. Ambas as declaragdes convergem para definir o momento de inflexdo

discursiva na linguagem de elaboragdo para uma (nova?) identidade po-

litica para os negros brasileiros. O contexto era o auge do regime militar

brasileiro, iniciado com o golpe militar deflagrado em 1964 com apoio de
amplos setores da imprensa, das elites econdmicas e da classe média, ape-
gada, naquele momento como agora em 2020, infelizmente, a valores mo-

rais associados & familia, Deus e & pétria. Tudo isso, obviamente, plasmado

como um ideal de na¢do. (ANDREWS, 1992; FIGUEIREDO&CHEIBUB,

1986-1987; SKIDMORE, 1985; 1988; PIRES, 2018) Personagens influentes

de momentos anteriores de mobilizagdo politica do negro, como Abdias

do Nascimento, estavam no exilio, outros sujeitos, como José Correia Lei-

te, egressos da mobilizagdo negra da primeira metade do século, poderiam
exercer sua colaboragdo nesse momento de re-imaginagdo. (ANDREWS,
1992; FELIX, 1996; FONTAINE, 1985) Mas havia algo de novo. Dentre ou-
tros fatores j& apontados, havia a influéncia da esquerda institucionalizada
em organizagdes como a Convergéncia Socialista, de inspiragdo trotskista,
e da qual participava o referido Hamilton, nesse sentido havia o impacto
da retérica anticapitalista, fortalecida pelo efeito tanto da descolonizagio
africana quanto da influéncia do Partido dos Panteras Negras. (CARDOSO,
1984; HANCHARD, 1994; NASCIMENTO&NASCIMENTO, 2000; GON-
ZALEZ, 1982; PINTO, 1990) Era nova também, naquele momento, como
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Entdo, na medida em que o negro pnﬁn‘l prevervar a
propria cultura, ele tem todo o direito de se {dentificar com
toda a cultura africana. Se o caminho é correto na solugio
do problema do negro é uma questdo, se o caminho é cor«

cutida dentro da comunidade afro-brasileira, na medida em
que a comunidade afro-brasileira estd totalmente margina-
lizada do processo de desenvolvimento nacional. Mas agora

i ‘ . negra na universidade,
dﬂ m'ﬂ ¢ da negra em luémol do conhecimento e como
d. sun proprin histéria, Ora, ¢ justamente nesse momento, € esse
V«ntro de meu Interesse aqui, que o ativismo negro brasileiro rejeita,
i mjeltaria, a identificagio com o passado escravista e com a figura do
Vo como idela-tema central para reconstru¢do de uma subjetividade
wlitica. Entio, convém dizer, esses novos intelectuais negros se reposicio-
¢ buscam reposicionar nossa sensibilidade e agenda emancipatéria

ndendo uma nova conexdo em diregdo a negagio da escraviddo e uma

fitmagio da Africa e da africanidade. Tal movimento era, como ainda ¢,

mplamente possivel em virtude da forte presenca de tradi¢des culturais de

@ﬂgem africana, ou assim vistas. O legado difuso na malha da experiéncia

~ woclul, objetivado como estruturas formais, como na musica e nas artes, €

i Instituices como as casas da religido africana ou as irmandades reli-

~ plosas negras, deixava evidente que o negro no Brasil, mesmo escravizado,

pempre foi mais ou menos africano ou esteve em contato concreto com a
Africa, como veremos. De tal forma que, no horizonte de formagéo de mi-
pha propria sensibilidade politica e subjetividade racializada, assim como
nu de milhdes de negros brasileiros, a remissdo a Africa e 4 africanidade
sempre foi uma constante. E tudo isso com a negagio do escravo — even-
{ualmente intitulado o escravizado — justamente como medida dessa ne-
gagio da negagio suprema, da condi¢do mesma humana, de pessoa, desse
sujeito posto pela histéria como mercadoria por quatrocentos anos.

A partir, entretanto, de meu contato recente coma literatura asso-
ciada ao chamado afropessimismo nos Estados Unidos, assim como com a
emergeéncia e consolidagdo do genocidio antinegro como categoria politica
central para a politica de emancipagdo racial no Brasil, a centralidade da
africanidade me pareceu, me parece, ndo mais recobrir todo o mapa possi-
vel para sensibilidades negras insurgentes e criticas, e temos para isso um

pano de fundo sociolégico, para além das revisdes no campo dos paradig-
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xual, um soclalista,

Ihados no mesmo mm«u uhhnto (um destino, alids, co-
. Y ‘I_'ﬂm'llﬂl de outros negros e negras no Brasil). A sombra da morte
) desespero langa luz sobre a (re)invengio de si como estratégia politica

mas criticos e interpretativos do pensamento soclal ne / '. 20104
2012; SEXTON, 2011; WILDERSON, 2016; 2010; DOUGLAB!, THERREFE
& WILDERSON, 2002) Dessa forma, a ideia de “morte social” e suas co=
nexdes com o genocidio antinegro em sua multidimensionalidade, assim

como o impacto do conceito de necropolitica, por um lado, associado a én- glvamento subjetivo?

fase nas estruturas de despossessao em oposi¢do a celebragio de tradigdes e No que segue abaixo, como disse, antecipo parcialmente temas
identidades baseadas na cultura africana (declinada sob diversas modalida- yerflo em seguida melhor desenvolvidos, é dessa forma que passo a
des conceituais), parece definir uma passagem ou transito conceitual e po-- rdar o estatuto condicional do escravo como uma “pessoa”, no sentido
litico que tem consequéncias para entendermos quem somos, COmo viemos polégico, no Ambito da zona da morte colonial; em seguida, discu-
parar aqui e o que buscamos para o futuro. i 0 sentido politico do signo-Africa como mobilizador dessa reconversao
Nesse sentido, esse capitulo é um primeiro ensaio de um esforgo Wl transfiguracio do terror racial, para concluir buscando definir melhor

i lermos desse transito ou oscilagio entre africanidade e escraviddo como

iorte social.

que pretende ser bem mais amplo, voltado a mapear e interrogar essas su-
perposigdes e alternéncias, a um s6 tempo socioldgicas, subjetivas e estéti-
cas, como buscarei desenvolver nos outros capitulos desse livro. Um mapa

de nossa experiéncia histérica e um plano de orientagédo para o presente, a A PESSOA DO ESCRAVO NO ESPACO DA MORTE

passagem Africa-escraviddo parece central e capaz de, como uma estrutura

discursiva e interpretativa — um paradigma -, posicionar e fundamentar/ A escraviddo, definida pela despossessdo total, alienagdo radical

suplementar diversas instancias da vida e da luta negras no Brasil. e 41 do sujeito ou supressio da autonomia e dignidade em suas formas

Eduardo de Oliveira e Oliveira morreu em 1980, segundo Rafael | gxtremas, pode ser caracterizada por Orlando Patterson ao fim e ao cabo

-

Trapp, “acossado pelo racismo e pela homofobia”. (TRAPP, 2017, p. 2) Se- ¢omo uma forma de parasitismo social, ou de dominagio social total. Mais

gundo se conta, entretanto, nos meios negros brasileiros, teria se suicidado ~ precisamente, a escraviddo poderia ser sintetizada, do ponto de vista da
ou se deixado morrer, sob intensa depressdo. Hamilton Cardoso, apds ter ~ ondicdo do escravo, como uma forma de morte social. Levando em con-
sido atropelado “em 1° de maio de 1988, depois de uma festa na Escola de @ {3 em primeiro lugar o ato original de violéncia que reduziu um homem
Samba Peruche, onde havia assistido com amigos a uma apresentacéo do | ou mulher & escraviddo. Esse ato, fruto da guerra, em termos mais ideali-
[bloco afro baiano] Olodum” (PEREIRA 2009), nunca se recuperou plena- gados, mas também da trapaca e da rapina, afirmava-se ainda em termos
mente, e sofrendo de dores terriveis, de paranoia e de depressio, suicida-se {deais como uma alternativa histérica e individualmente concreta a mor-
em 5 de novembro de 1999. Beatriz Nascimento, ao defender uma amiga te. “Arquetipicamente a escraviddo era um substituto 4 morte na guerra”
atacada por um companheiro violento, foi assassinada em 28 de janeiro de (PATTERSON, 2008, p. 24), que nao significaria um perddo ou remisséo,
1995. Trés intelectuais e ativistas negros centrais para a reinvengéo da ima- | mas “uma permuta condicional”. Uma permuta que cobrava um prego, o
ginagdo politica negra, abatidos no auge da produgiio ¢ maturidade intelec- da dignidade pessoal e na verdade da existéncia social como uma “pessoa’,
44 45




sem existéncia social reconhecida fora do domfnio de
das relagoes sociais que definem sua condigdo de pessoa, o escravo ¢ alguém
socialmente desenraizado, sem vinculos estatutdrios e familiares, direitos
ou obrigagdes civis, rituais ou seculares, o escravo estava assim seccionado

da cadeia de relagdes sociais que integram sujeitos a sociedades. (PATTER-

SON; 2008, MEILLASOUX, 1995) Sem antepassados e sem descendentes, 0

escravo s6 poderia ser “ninguém”, sem heranca ou legado. Na voz do poe-
ta Derek Walcott: “Agora cada homem era uma na¢do/Em si mesmo, sem
mde, sem pai, sem irméo”. (WALCOTT, 1990, p. 153)

Tal desvinculagdo esvazia o escravo de qualquer possibilidade de
reivindicagdo de honra ou dignidade pessoais, seria assim, por defini¢do,

desonrado em termos gerais, sendo ademais tal desonra de cardter here-

ditario, seguindo usualmente descendéncia materna, sintetizada no adagio.

latino partus sequitur ventrem. O que Patterson diz, buscando caracterizar

a escraviddo de um modo em geral, em um esfor¢o de conceituagio hist6-

rico-socioldgica, é vilido também para a escraviddo moderna dos africanos
nas américas. Revelando assim “o que a escraviddo realmente significava: a
violéncia direta e insidiosa, a invisibilidade e o anonimato, a violagdo pes-

soal infinita e a desonra cronica e inalienavel”. (PATTERSON, 2008, p. 33)

O “ato origindrio de violéncia” tem especial relevincia aqui, na

medida em que circunscreve o ato fundacional de instituigdo das socieda-
des, ou, no minimo, das sociedades coloniais, sob o impacto daquilo que
Nelson Maldonado-Torres (2008) define como “paradigma da guerra”, de-
finidor de um ethos civilizacional que tem na violéncia, na brutalidade e no

terror modos de governanga e de subjetivagdo. Tal ethos estd implicado na

naturalizagdo da guerra como a suspensio de toda ética e politica em nome de

uma “ética da morte que torna o massacre, e diferentes formas de genocidio,
naturais”. (MALDONADO-TORRES, 2008, p. 11)" Lembramos aqui, todavia,
a licdo de Cesaire. O massacre colonial, tolerado no Congo ou no Haiti, seria

insuportével quando atingindo a0 homem branco em solo europeu:
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O que ele (0 burgués erlstio) nio pode perdoar a Hitler nio
¢ o crlme em ul, o erime contra 0 homem, nédo é a humilha-
¢lio do homem como tal, é o crime contra o homem branco,
a humilhagio do homem branco, e o fato de ter aplicado a
. Europa procedimentos colonialistas que até entdo eram re-
A servados exclusivamente aos drabes da Argélia, aos coolies
da India e aos negros da Africa. (CESAIRE, 2000, p. 36)'

Mesmo um autor usualmente acusado de insensivel para com o
wma do colonialismo e da escraviddo como Marx, reconhece explicita-
nte a dimensao central, eu diria estrutural, da violéncia, e da desposses-

o radical, como dispositivo central para o colonialismo e seu correlato

~ lvasio britanica das Indias como uma etapa da evolugio brutal da huma-

~ lidade, ndo deixou de apontar a covardia, a brutalidade e a hipocrisia dos

brltAnicos, e mais do que isso, para o fato central de que sem a violéncia e o

lerror nao haveria colonizagio possivel: “[...] a existéncia de tortura como

' Inatituigdo financeira da India britdnica é, portanto, oficialmente admitida”.

(MARX, 1964, p. 183)"

Para Maldonado-Torres, a violéncia original e desmedida do pa-
rudigma de guerra é uma etapa necessaria do processo de colonizagio, que
¢eu reconheceria também em sua dimensdo estrutural, como a prevaléncia
do modelo de guerra como elemento paradigmaético de formagio das socie-
dades coloniais baseadas no genocidio e na escraviddo. Nesse sentido, “a vi-
rada de-colonial inclui a entrada definitiva das subjetividades escravizadas
¢ colonizadas no reino do pensamento em niveis institucionais até entéo
desconhecidos”. (MALDONADOQO-TORRES, 2008, p. 8)

~ Assim, o terror e a violéncia brutal, como experiéncia histérica,
deveriam também ser processados como categoria analitica e politica para o

pensamento negro e anticolonial. Michael Taussig desenvolve o conceito de
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on pennar-através-do-ter-
do fislologlco, é também um

‘ eclals permitem que ele sirva
como o rmdhdor P" excellence da hegemonia colonial: o
espago da morte onde o {ndio, o africano e o branco deram
luz a um Novo Mundo. (TAUSSIG, 1993, p. 27)

“espago de morte” que é util nesse sentido de estal
para pensar as formas de subjetivagdo baseadas na de
(TAUSSIG, 1993)

Taussig reflete sobre os relatos da violéncia colonial perpetrados

orlan crith
go da pesson,

e

no Putumayo colombiano nos primeiros anos do século XX, como uma

forma de interpelar o “ser social da verdade” e ndo a verdade do ser social, No amblente académico norte-americano, o impulso critico, pre-
O que de outra forma poderia ser abordado como a centralizagdo da vio- 1o chamado “afropessimism”, repousa na incorporagio & dehini:
léncia como definidora do ser social do corpo colonizado, sob a forma de obusta de Paterson da escraviddo como “morte social”. Extrap T
ity Gntelagiado terter, e consequbzinsaninicpen g  prosinc contextos histéricos origindrios, Frank Wilderson III e outros autores

subjetividades violadas e despossuidas em uma dimensdo téo integral e total, - ; .
11.DERSON, 2010; EDITORS, 2017) insistem em equacionar a condi-

tdo avassaladora, capaz de mergulhar o mundo e o sujeito em uma dimensio

R . i - : a na modernidade 3 escravidio, com todas as consequéncias e co-
alucinatéria. Taussig nesse caso é direto: “[...] o espago da morte é importante hegr i

ki e LB . - l i ietivos. Para tanto, ele “teoriza a relagdo estrutural
na criagdo do significado e da consciéncia, sobretudo em sociedades onde a flos politicos e subjetivos d ¢

it negritude e humanidade como um encontro irreconcilidvel, um an-

1

tortura é endémica e onde a cultura do terror floresce”. (TAUSSIG, 1993, p.

. . ~ . . s 1A . . A i isti i ~0,
26) Nesse sentido, a proliferagdo hiper-sensorial da violéncia, do sadismo es- anismo. Nio se pode conhecer a negritude como distinta da escravida

petacularizado, da tortura ptblica, define um espago histérico de instauragio sl nflo ha temporalidade negra que anteceda a temporalidade do escravo

de uma hegemonia devastadora sobre corpos e consciéncia, mas também um suro”. (WILDERSON, 2018, p. 27)" A violéncia extrema e gratuita defi-

regime de significa¢Ses para a narragdo da vida social e para a produgio de Itla  negritude, e o corpo negro como moldado e definido pela violéncia

subjetividades. Ora, como diz Orlando Patterson, “[...] ndo se conhece uma so- | flgindria, pela indignidade e desonra inalienéveis, e pelo desenraizamento.

ciedade com escravos em que o chicote ndo tenha sido considerado um instru- {|derson busca extrair consequéncias que chama de ontoldgicas para esse
b

e IASpeHshiEl (A ITEROON, 2005, . 26) g Blie: & pedassig Londicionamento, também entendido como tendo consequéncias graves e

ial da violéncia e do terror conformam zona de instauracdo para uma nov: - - . 5
social d e WSl Do U novg stintas para a esfera da atuagao politica, como tem desenvolvido Jodo H.
ordem, objetivada, como diria Bourdieu, nos “cérebros” e no espaco social, ai ' . . e ; =

» 0% ’ i i ’ ~ Losta Vargas (2012; 2017). Os negros ndo teriam condicdes de articulagio
incluidas as instituigdes, como forma de materializagdo de uma ordem social '

; ot : ~ politica no espago conhecido na tradiciio gramsciniana como “sociedade ci-
que parece justamente objetiva porque presente nas categorias e nas estruturas. #

(BOURDIEU, 1999)

Vinculo histérico entre os colonizadores e sua ética de guerra, e os

~ . »
yil”, assim como ndo ha termo de comparagao de seu “sofrimento” com re-
~ luglio a outros sujeitos subalternizados inclusive sujeitos coloniais, como in-

digenas e 4rabes. Isso significa que as possiblidades de coalisio politica séo

léncia carnal e formas de significagdo (ou ndo-significagéo), o espago da morte

colonial.
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4

colonial é o dispositivo dessa transigdo que instaura o escravo como categorial

colonizados/escravizados como n#o-pessoas, e vinculo estrutural entre a vio- #

|imitadas, o que contrasta fortemente com a posi¢o de outros paradigmas
politicos afro-americanos, como no caso do Partido dos Panteras Negras,

Inclinado a coalizbes baseadas em uma perspectiva comum definida justa-
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mente pela condigio colonlal e pelo retdrica tercel : t Inaugurad
como o espirito de Bandung‘ (WRIGTH, 2008; DIAWARA, 1998) Na me
dida, entretanto, que nio toma a dimensio econ6émica — melhor dizendo, a

economia politica — ou mesmo o espectro geopolitico mais amplo, colonial;

para circunscrever as condigdes de subjetivacdo pra o sujeito negro, ou sua
ontologia, Wilderson insiste na dimensdo antagénica (irreconcilidvel) da
experiéncia negra, como definida para muito além de constrangimentos
materiais, mas assediada por uma “economia libidinal” que conecta per-
versamente desejo e significagdo, definindo um campo que néo poderia ser
capturado por uma andlise de classe. Na verdade, a condiciio escrava que
define a negritude, justamente define o negro como nio-humano, muito

mais, alids, nesse sentido, do que uma nao-pessoa. Tal condigdo escapa &

desonra; liberdade/cativeiro.
Em meu contato com a literatura afropessimista, dois aspectos me
chamaram fortemente a atencio. Primeiro, a preocupagdo com a ontologia

- um debate que eu julgava superado ou irrelevante, gracas ao meu contato

esvaziamento de condigdes histéricas e semidticas para (re)elaboragio da
subjetividade negra e de suas formas de identidade politica, para além da es-

cravidio, da morte, da “nothingness” [nada]. (GORDON, 1999; GORDON,

5 Sabemos como em Derrida o signo é sempre uma remissio ou retorno a uma origem inalcangdvel,
uma auséncia que se recoloca sempre, o significante que se refere sempre a outro significante. Esta
constatagdo desconstréi a “metafisica da presenca’, na qual o ente ¢ o ser-af, [} Justamente a idéia de
representago como significagdo - operada por um indicador qualquer de algo que estando em “outro
lugar” é representado pelo signo - que nfo mais resistiria & critica, Negse caso a separagdo entre um
contetido e sua representagio aparece como um efeito ideoldgico da “metafisica da presenca’, que
supde como necessidade (ideo)l6gica existir um fundo dltimo concreto de contetido objetivo a ser
reencontrado ao final da cadeia significante. (DERRIDA, 1995)
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A1

determinacdo econémica porque o escravo ndo teria apenas ou necessaria-
mente uma fungéo econdmica como demonstra longamente Patterson, mas
atenderia a necessidade distintas - o parasitismo -, o que implica em ne-

gociagdes complexas de humanidade/desumanidade; desejo/terror; honra/

com o pensamento pés-estrutural (pés-metafisico)®. Em segundo lugar, o _

p L';E_ B e : . 8 »
1 SEXTO! 1, 2018 MO'T ou “vold”, que aparece nessa

gem, que em grande medida deve # Fanon, define os contornos no
mente para a subjetividade negra, mas para sua ontologia antirrepre-

ntacional, Em Lewis Gordon, por exemplo, “o negro, portanto, ndo sim-
oliza crime e sexualidade licenciosa em um mundo antinegro. O negro é
ime e sexualidade licenciosa, bestialidade e todas as matrizes de patolo-
s sociais”. (GORDON, 1999, p. 79)" Autores ndo exatamente identifi-
los com o afropessimismo, como Harney e Motem, insistem com maior
Vitalidade: “Negritude é o lugar onde a absoluta ndo existéncia (nothing-
pus)e o mundo das coisas convergem”. (2013, p. 95) Ou em Jared Saxton,
e longa e elegantemente desenvolve os paradoxos da “nothingness” para
) experiéncia da negritude. (SEXTON, 2011; 2018)
: Mas ora, eu sou um homem negro brasileiro, baiano em parti-
tular, e em minha experiéncia sociocultural assim como para milhdes de
~ butros afro-brasileiros e mesmo afro-latino-americanos e/ou caribenhos,
- 0 horizonte social e as categorias da experiéncia intersubjetiva estdo reple-
tns de referéncias & Africa e a elementos de africanidade. Ndo h4 nenhum
vizio. Onde ele porventura poderia estar, estd o suplemento do Signo-A-
frica, como discuto mais a frente. As conexdes, ligagdes e reinterpretagdes
histéricas deixaram rastros palpaveis ademais. Na linguagem, nas formas
[nstitucionais, em categorias simbdlicas, na devogdo aos orixds, na celebra-
| ¢io corporal das diferentes modalidades de musica negra e/ou efetivamente
africana, como veremos nos préximos capitulos. Contra o relativo vazio ou
terra arrasada para a experiéncia negra nos Estados Unidos, como pare-
ce estar poetizado no poema “The Desolate City” [A Cidade Desolada], de
Claude McKay.

Meu espirito é uma cidade pestilenta,

Com a miséria triunfante em todos os lugares,

Satisfeito com as esperancas frustradas e perdido para a piedade;
Agonias estranhas alojam-se silenciosamente ali.
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Seus esgotos explodindo encorr
E espalham sua substincia repugnlntl
Inundando todas as 4reas com seu fluxo mallgno.
E bloqueando todo o movimento de suas veias,
Sua vida estd selada para o amor, esperanga ou piedade;
Meu espirito é uma cidade pestilenta.

(MCKAY, 1995, p. 294)""

orlas que se lo-
pldmm, como ndo po-
dl ser, dl certo cultunlhmo. 0 que faz, de modo surpreenden-
o argumentagiio de Lélia semelhante 4 de Gilberto Freyre, quando ela,
it exemplo, ressalta o passado “mouro” de espanhois e portugueses como
preparagio para a “articulagdo das relagdes raciais”, exatamente o que
!'reyre em “Casa Grande & Senzala”. (FREYRE, 1995) Do mesmo modo

1o 1élia estd claramente interessada em discutir formagdes nacionais ou

De tal modo que a africanidade (ou ancestralidade), no minimo,

a0 lado da escravidéo, faz solo para uma ontologia, ou subjetivagdo negra

Como entd i i i ; ilei . !
entdo denuncia Beatriz Nascimento, e como de um modo em geral o a “cultura brasileira” foi constituida, o que forma um certo paradoxo

di . . . . i i &ri
versos agentes do movimento negro definiram, a forma subjetivada de | tensiio com sua perspectiva hemisférica.

identificagdo politica para os negros brasileiros est4 definida pela relacio Para escapar entio a essas dificuldades, Lélia propde o conceito de

Com . ~ . ~ . ~ . . Y A} 1 i i
a Africa e néio com a escraviddo e sua violagio originria. Com todas as efricanidade”, capaz de 1) deslocar a centralidade estadunidense, para

C . ~ _ . . ~ 3 i i i i i i
ontradi¢Bes ~ de natureza culturalista — advindas dessa formulagio e que. proximar negros de diversas sociedades nacionais latino-americanas; 2)

di . . . d . . e by . M
scutirei mais & frente. Wi conectar a nossa historicidade 2 Africa, mas apontando os caminhos

Nesse sentido, o pensamento da ativista e pesquisadora afro-bra- litintos para Africa e a Didspora; tendo por fim vantagem metodoldgica,

sileira Lélia Gonzales oferece contraponto util. Notadamente, a categoria ‘jr uma vez que poderia

<« . . »

de “amefricanidade”. (GONZALES, 1992/93) Fundamentalmente mobili-
resgatar uma unidade especifica historicamente forjada no
interior de diferentes sociedades numa determinada parte
do mundo. Portanto Améfrica, enquanto sistema etnogeo-
gréfico de referéncia, é uma criagdo nossa € de nossos an-
st . - N i tepassados no continente em que vivemos, inspirados em
significativo, para a compreensio de que na América Latina as “formacdes I modelos africanos. (GONZALES, 1992; 1993, p. 77)

zada para oferecer uma alternativa tanto & compreensio de que a América
. . (43 . = .
Latina seria de fato “latina”, ou seja, deveria as fontes de sua identidade e

rica vida sociocultural a fontes ou matrizes europeias. Ou de modo mais #

do inconsci a i ias”
sciente s3o exclusivamente europeias”. (Idem, p. 69) Inversamente

No comeco do capitulo, recordei como Beatriz Nascimento de-

para Lélia a presenca africana e amerindia forma o substrato e o tecido ver-

dade%rcN) dzjt cultura e da subjetividade dos paises da América Latina. A outra nuncia o seu incd¥modo com a obsessdo ligada ao estudo do escravo, sua
f)posu;‘ao‘ interessante que faz Lélia se refere ao que ela chama de posicio W objeciio refere-se fundamentalmente a negar a coisificacéio e desumaniza-
imperialista dos Estados Unidos, e em especial dos afro-americanos, o que # ¢iio, justamente apontadas como centrais na experiéncia negra por autores
transparece na terminologia, afro-american ou african-american, como se como Wilderson e outros, identificados com a abordagem que toma a vio-
0s outros negrf)sado continente também ndo fossem americanos, ou, nesse |éncia originéria da escraviddo como categoria politica e analitica central. E
caso, melhor dizé-los amefricanos. nesse mesmo sentido que Beatriz se detém sobre o que ela chama de “pessoa
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Akl

d do ¢ antecl
pagdo: “A questdo econémica nio é o grande drama, porco&. Apesar de se

um grande drama, ndo é o grande drama. O grande drama justamente é ¢

do homem negro”. Como ela, entdo, reflete com g

reconhecimento da pessoa do homem negro que nunca foi reconhecida ng
Brasil”. (ORI, 1989)

Vemos assim que a coisificacio escravista e a desumanizagio ra
cista incidem sobre a interdicdo desse reconhecimento no pensamento de
Beatriz. A interdi¢éo, a impossibilidade de 0 homem negro ser reconhecido
como uma pessoa, justamente o que o escravo — mercadoria fungivel e ple
na - nao poderia ser. Deverfamos perguntar, todavia, como podemos de-
finir uma “pessoa”. A tradigio teérica da antropologia social estabeleceu o
cdnone interpretativo sobre o assunto a partir do ensaio clssico de Marcel
Mauss (2003), com quem eu concluo essa secdo.

1

Um dos principais colaboradores da revista “I’Anné Sociologi-

que” (1898), fundada por Emile Durkheim, fundador putativo da sociologia’

e da antropologia social, Marcel Mauss produziu ao longo da vida diver-
s0s ensaios hoje cldssicos. Diferentemente da tradicio funcionalista-em-
piricista posterior, Mauss aborda problemas conceituais por meio de uma
perspectiva universalizante e comparativa (e nesse sentido flertando com
0 evolucionismo antropoldgico, exatamente nomeado de “método compa-
rativo”). Assim foi com o “Esbogo de uma teoria geral da magia” (1904);
com o célebre e nuclear “Ensaio sobre a d4diva. Forma e razio da troca nas

sociedades arcaicas” (1925); com “As técnicas do corpo” (1934); também

assim com “Uma categoria do espirito humano: a nogdo de pessoa, a de

2

‘eu’ (1938), de que me ocuparei aqui brevemente,

Neste ensaio, percorrendo amplo espectro etnogréfico e histérico,
Mauss busca interrogar, de um ponto de vista que perceberfamos como ge-
nealdgico, o que ele entende ser uma “categoria do espirito humano”, pres-
supostos formais para o entendimento, e que, cegos pelo etnocentrismo, ou

alheios 4 historicidade das formas de pensamento (ou de pensar o pensa-

_ Gl Idelan nio tém nada, e fiel &
_ | hmhm Durkheim, Mauss questiona e interpela
dude da palavra “eu”, Conflulndo numa s6 inquirigdo a génese
-hhtorlca da Idela de “sujeito”, de “en” e de “pessoa”, reconhecendo
Asuperposigoes no equilibrio entre universalidade e particularidade.
Entre os indios Pueblo norte-americanos, por exemplo, veriamos
noglo de pessoa na qual o individuo estd confundido com o seu pré-
b ¢lil. As fungoes rituais encenadas como cerimonial, e investidas na sig-
cagio das mascaras, do titulo, da posicéo e papel social dos oficiantes.
lonse sentido, a encenagio ritual clanica define o individuo por sua posigo
ul, e Mauss toma isso como forma origindria de personifica¢do. Entre os
Kwakiutl, estudados por Franz Boas no Noroeste norte-americano, encon-
Jiamos a mesma realidade clanica, na qual classes, clis e pessoas humanas
nteragem e sdo produzidos por meios ritualisticos. Nesse sentido, “todos os
Mlores sdo todos os homens”, ocupados a encenar um drama a um s6 tempo
~ Blético, cédsmico, mitoldgico, social e pessoal. Um drama comprometido
| Lom a existéncia positiva dos antepassados e com a perpetuidade das coisas
~ 0 de seus espiritos. O conjunto ritual encontra sua expressio maxima no
“Potlach”, famigerada teatralizagio agonistica das oposigdes politicas entre
oy chefes. Nesse caso, também, a “pessoa” ainda é a personagem de dramas
cosmologicos.

As sociedades indigenas norte-americanas fornecem um mode-
lo para a forma social de elaboracio da pessoa, precisariamos, no entanto,
saltar para alinha de continuidade evolutiva identificada com as sociedades
ocidentais para seguir a genealogia maussiana da pessoa. Primeiro, entre os
romanos, onde encontramos a “persona” latina, como uma categoria social
do entendimento, a principio ainda identificada a mdscara tragica e ritual
- e esse seria o significado da palavra persona, raiz de “pessoa”. Todavia,
seria em Roma onde pela primeira vez a pessoa humana aparece como uma

entidade completa (independente), sendo assim a pessoa torna-se mais que
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mdscara (lugar na ordem soclal) = ¢ também um fita ntal do di : .0 dominante e o dominado
0, cidada 1o d foe ‘*'"  guerra, o y por Maldonado-Torres
nia romana se transcreve no estatuto de persona civil, e a pessoa “juridica’ ’ O a8 dummou ritualfsticas, jurldicas, psicologicas, morais,

10 églcu ¢ politicas, desdobradas nesse caso na nogéo de pessoa, e

reito, se inscrevendo na ordem juridica do Estado. Nesse ; -

aparece como a verdadeira natureza do individuo. Mais especificamente,

dirfamos, do homem livre (quer dizer, nem um escravo nem uma mulher); #e superpdem justamente para definir uma categoria de entendimento.

proprietério de seu corpo. “Por outro lado, o direito & persona é fundada do politicamente no contexto colonial, tais superposigdes constran-

Somente o escravo estd excluido dele. Servus non habet personam. Ele ndg o8 limites de definicdo da pessoa. E como diz Beatriz Nascimento,

tem personalidade, ndo possui seu corpo, ndo tem antepassados, nome 4 negagiio da pessoa estd contida na figura do escravo, o que, ou aquele

cognmen, bens proprios”. (MAUSS, 2003, p. 189) # deveria em tese ser negado para permitir a afirmacio de um “si mes-

A partir da influéncia do estoicismo, a nogao de pessoa ganha uma Para fazer sentido, a genealogia evolucionista de Mauss, com seus en-

conotac¢do moral, associada a “consciéncia”. Como em Dionisio de Helicar- sumentos, escravo deveria ficar de fora. Todavia, ainda tendo Mauss em

nasso, para quem, segundo Mauss, a consciéncia de si tornou-se o apanégio ite, podemos perceber que negar essa negagdo nio parece poder estar

da pessoa moral. Ora, com a subsequente cristianiza¢do do império, a pes- (bsumida a um mero ato de vontade, haja visto justamente a objetividade

. . . A . L 2 o 7% » <« »
soa moral torna-se uma entidade metafisica cravada na unidade (substancia putegorias histéricas como a de “pessoa” ou “escravo”’, que, COMO aponta

e modo/corpo e alma) da pessoa humana. \lerson, um autor muito atento & dimensio simbolica da vida social, ndo

No ambito da modernidade e como um coroldrio e a0 mesmo lem ser facilmente afastadas, notadamente porque exigidas para confir-

tempo pressuposto para a mesma, verfamos a emergéncia da transformagio Wit 0 humanidade do senhor, ao tempo que negam, parasitam ou coisifi-

da consciéncia moral metafisica em consciéncia psicolégica. E é com base o humanidade, ou pessoalidade, do escravo.

nesse antropocentrismo psicoldgico que com Descartes uma nova episte-

mologia é fundada, assegurando ao homem o lugar de sujeito, ndo mais ri- ) SIGNO-AFRICA

tual ou moral, mas do conhecimento, o que constitui a base do pensamento

dedutivo cartesiano: cogito ergo sum. Tudo isso por fim, conclui Mauss, O movimento negro moderno, ou seja, aquele que teria surgido

culminando na defini¢do politica de pessoa como um sujeito de direitos | " 110 contexto do declinio do regime militar a partir dos anos 1970, no Brasil,

universais. Tendo cada um direito a seu “préprio eu” e cada um destes “eus” " uisociar-se-ia a um movimento mais amplo de reorganizagdo dos movi-
N

sendo portador de direitos inaliendveis, como na Declaragdo Universal dos imentos sociais e de politizacio da sociedade e do cotidiano naquele contex-

Direitos Humanos: “Todas as pessoas tém direito a vida, a liberdade e 2 3 {0, (FIGUEIREDO&CHEIBUB, 1986-87; FONTAINE, 1985; GONZALES,
seguranca pessoal”. (2018) B 1985) No caso baiano, que pude observar mais de perto, essa retomada do

Facil perceber que hé algo de evolucionismo nessa perspectiva ‘ , movimento negro nacional, que vem demonstrando alguns de seus resulta-
genealdgica, ainda que temperada com algum relativismo, e com o huma- :‘ dos mais importantes em associagio a politicas de cotas raciais na universi-
nismo caracteristico de Mauss. (BRUMANA, 2018) Importaria-nos reter, v dade e ao surgimento de dezenas de coletivos de jovens estudantes negros,
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’moco dessa reapro-

: | o I dl “prixis afro-brasileira”
f" qu!lombilmo. Bltl prdxh. enraizada na histéria de resis-
lf“tldl em virios niveis, é também um programa politico de

conecta-se a0 movimento local mals amplo da renfis gho, (PINHC
2005; 2003; RISERIO; 1981) Esta incorporagdo por sua -dotou 0 movi
mento baiano de caracteristicas préprias, associadas a transformagdes rea
fricanizantes, mas também comunicou essas caracteristicas a0 movime _

ransformadora, sintetizada no “ABC do Quilombismo”. (Nascimen-

UH2; 2002; 1980)
Parece claro como a narrativa de organizagdo autdnoma negra faz

to negro nacional, dentre estas talvez a centralidade da “cultura negra”
a afirmagdio da africanidade, ou do que chamei de Signo-Africa como dis
positivo discursivo de subjetivagio. (CUNHA, 1998; PINTO, 1990) Dess:

forma, entéo, se observamos na Quinzena do Negro na USP, em Sio Paulo @ de uma estratégia mais ampla de refundagio das bases interpretativas

i i 3 4 i i e sobre
determinados desenvolvimentos, de negacédo do escravo, veremos tambén presente que dé lugar a uma perspectiva sobre o passado nacional

na Bahia a proliferacio de formas culturais e estruturas de representacic Ugar do negro nesse passado, que fundamentalmente é uma capacidade

africanizadas que justamente irdo suplementar, no sentido pés-estrutural itgente de critica e de superagdo da opressdo e da desigualdade. O que

éncia i ral dessa dis-
o presumido vazio histérico, legado pelo rastro avassalador da escraV1da bto ¢ a constante referéncia 3 Africa como elemento centra

colonial. (BHABHA, 1998) ‘ Iglo, como uma estratégia efetiva de negagio da escravidédo, que negava

i g s sidg - i ja, trata-se da negacdo da
O quilombo de Palmares e a forma genérica “quilombo” tém sido essoa do negro o seu reconhecimento, ou seja, trat gac

ressignificados fortemente a partir desta reorganizacio do movimento ne- gho.

ioni 3 ' istori ' oaprevaléncia e extensido
gro nos anos 1970. Com essa ressignificagio passa a representar cada vez A historiografia recente tem demonstradoa p

: : A : i i iodo escravista, assim como
mais um modelo alternativo de organiza¢io da sociedade que desafiou os fendmeno dos quilombos durante todo o perio >

. e . . 4 y ~ . . £ . . A Ola’
poderes coloniais e reinventou um mundo africano baseado no trabalho Mk correlagdes entre os quilombos no Brasil e na Africa, em especial Ang
¢ lem fornecido bases cada vez mais sélidas para desenhar-se uma histéria
' {|uie ¢ uma contra-narrativa da escraviddo. (CARDOSO, 1986; MNU, 1988;

] NASCIMENTO, 1982; REIS & GOMES, 1996) Nesta, o escravo e o africano

livre, na propriedade comum da terra, em valores tradicionais holisticos
etc. (NASCIMENTO, 2007; NASCIMENTO, 2002) Com a “reabilitagdo do-

quilombo”, a utopia afrodescendente passa a incorporar um modelo histé-

i énci ibili i i o sistema, mas artifices ativos
rico como referéncia no passado para a possibilidade de futuro. Sobre isso, ~ il sio meras pegas inertes na engrenagem d ]
£ z . . ~ - . 1 as
Beatriz Nascimento, em “O Conceito de Quilombo e a Resistencia Cultural | tle sua proépria libertagdo. Do mesmo modo, a historiografia das revolt
Negra”, diz o seguinte: gicravas ou negras, ou daquelas com significativa participagéo de pardos e/
> .

ou libertos, como a Revolta dos Malés em 1835, e antes disso a Revolta dos

E o final do século XIX que o quilombo recebe o significa- @ Biizios ou Alfaiates em 1798, estabelecem um patamar histérico de fundo
do de instrumento ideoldgico contra as formas de opressio. -

Sua mistica vai alimentar b eNURIE llbordade de milh para a resisténcia escrava e para a organizagéo para libertagdo do negro bra-
ua mistica vai alimenta son erdade de milhares

de escravos das plantagdes de Sdo Paulo, mais das vezes atra- sileiro. (REIS, 1988; CHALOUB, 1990; REIS & GOMES, 1996; REIS, 1993;
vés da retérica abolicionista. Esta passagem de instituicdo 1989, FREUDENTHAL, 1997; ANDREWS, 1992 e outros) Como coloca
em si para simbolo redefine quilombo. (NASCIMENTO, ]
2007, p. 122) um documento do Movimento Negro Unificado:
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AW de Junho d ente um ano depois da
do Negro em Sko P " b 44 Anos apos o fundagio do TEN, o
10 ﬁaﬂﬂado contra a Diseriminagho Racial (MUCDR) é fundado.
o em seguida um ato publico nas escadarias do Teatro Municipal,
Paulo, no dia 7 de julho. O MUCDR foi depois rebatizado em 23
o como Movimento Negro Unificado contra a Discriminagdo Racial
DR). Em dezembro de 1979, durante o 1° Congresso, realizado no
Janeiro, passa a chamar-se Movimento Negro Unificado (MNU),
gue conserva até hoje. (NASCIMENTO & NASCIMENTO, 2000;
CILLOS, 1996; CARDOSO, 2002; FELIX, 1996; HANCHARD, 1994)

O ato do dia 7 de julho foi convocado em protesto contra a morte

On evcribas da hista _ otida com
interesses das elites dominantes, afrmam que os negr
africanos eram ddcels e servis e se submeteram passivame
te & escraviddo. Pelo contrario, vamos constatar na histor
do negro brasileiro uma série de movimentos insurreigd
revolugdes, rebelides, de luta dos negros africanos contra
regime da escravatura no Brasil. (...) A histéria do negro n
Brasil é uma histéria de luta. Sdo quase 500 anos de luty
de resisténcia contra a escraviddo, o racismo, a opressio €
exploragdo. (MNU, 1988, p. 54)

Muito antes da Quinzena do Negro na USP, em 1944, Abdias d¢
Nascimento, junto a outros intelectuais, funda o Teatro Experimental d¢
Negro (TEN) que, diferentemente dos movimentos anteriores, “reivindis
cava o reconhecimento do valor civilizatério da heranga africana e da per:
sonalidade afro-brasileira”. (NASCIMENTO & NASCIMENTO, 2000, p.

207) O TEN teve importancia fundamental na defini¢do de uma contra-in-

ym negro Robson Luis. O jornal Versus noticiou com detalhe o caso
flobson Lufs, e o protesto que marcou a aparigao publica do novo mo-
Jento negro brasileiro. Por roubar com amigos que vinham bébados de
Wi festa trés caixas de frutas, Robson Luis, 21 anos, casado, morador da
la Popular, morreu no dia 28 de abril de 1978, no Hospital de Clinicas,

\l 10sto estava desfigurado e seu escroto fora arrancado na 44° Delegacia

terpretagdo ideolégica na formagéo da politica racial brasileira, agregando
artistas e intelectuais, mas também negros pobres, analfabetos e emprega
das domésticas. Além das pegas que produziu, teve atuagdo fundamental
na formago de quadros intelectuais e artisticos, além de organizar a Con- Policia em SP. Segundo apurou o jornal Versus, o delegado, enquanto
vengdo Nacional do Negro Brasileiro, em 1945, um evento que se colocou Wtla, dizia: “Negro tem que morrer no pau’. (CARDOSO, 1978)

Na Bahia, 0 embrido do MNU teria sido o grupo NEGO - Estudos
v sbre a Problematica do Negro Brasileiro. No dia 5 de julho de 1978, este

Wupo esteve ciente do ato do dia 7 e manifestou solidariedade, logo em

como uma resposta aos Congressos Afro-Brasileiros do Nordeste, organi-
zados por Gilberto Freyre e Edson Carneiro, duramente criticados por exo-
tizarem o negro e o tomarem como objeto de estudo. (Idem, p.211)
Principal lider do TEN, Abdias do Nascimento é sem duvida a jeguida o grupo tornou-se a seao baiana do MNU. Desse grupo participa-
vam Lino de Almeida, Gilberto Roque e Luiz Alberto, também lider sindi-
~ gul, fundador do Partido dos Trabalhadores e posteriormente parlamentar.

~ (SILVA, 1988) A movimentagao precedente & fundagio do MNU baiano es-

figura chave na transi¢do e consolidagdo de uma perspectiva determina-
da, capaz de reinterpretar a histéria da organizagdo do negro para antes de

1945, influenciando a constituigio de representagio da politica afrodescendente

para depois de 1945. O quilombismo, e demais intervengdes intelectuais estratégi- @ leve recheada de elementos culturais, que caracterizarama Reafricanizagéo.
cas empreendidas por Abdias, introduziram a questdo da identidade e da luta poli- 0 bloco afro I1& Aiyé havia sido fundado em 1974, 2 onda Black Soul que
tica em torno da representagio e formacdo de um sujeito politico negro, esta cons- fez o pano de fundo para a politizagdo racial no Rio e em Sdo Paulo existia
trugio aparece fortemente marcada pela centralidade do que chamo Signo-Africa. com menor forca na Bahia, mas era complementada pela onda “afro soul
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representada pelo 11é e outras organizages e

RIO, 1981) A questio da identidade, chave para retérlel dute modern

movimento negro, ganha assim na conformacio da histéria da organizagl

negra na Bahia um de seus foros privilegiados.

Figura 1 - Panfleto da campanha eleitoral de Luiz Alberto & Assembleia Consti

tuinte.

Fonte: Arquivo pessoal do autor, 1987.

Sea questdo da identidade era crucial para outros movimentos so-

ciais no Brasil e no mundo, néo se furta também a incorporar-se no proces- -
so de construgio de uma alternativa politica racializada em Salvador. Uma

cidade colonial, secular, de largo passado escravista, maioria negra e den- |

62

rals, (RISE

" | alr (8} ' btonu da reafricanizagio

impumndo de rlfﬂ"Mh! 'hulturulu" associadas tanto aos
lfro-bmlleirou académicos, ou quase académicos, quanto & pré-
Aradigho discursiva afrodescendente manifestada no carnaval. Nesse
ldo,  torrente criativa de fluxo simbélico e de performance racial-cul-
galvanizada pela reafricanizagio do carnaval forneceu os elementos de
Miidade para a formagio do movimento e de um novo sujeito, o negro
0 "homem novo”. (FLOR, 1992; SILVA, 1988; RODRIGUES, 1996)
y Ou seja, 0 negro como o “homem novo”, ou o jovem sujeito negro
0 palco das lutas politicas e das politicas de subjetivagio, emergiu definido
i relagiio com a Africa e a africanidade. Diferentemente do que ocorreu
I butros contextos, em que a referéncia & africanidade néo foi tio central,
LIno no contexto do radicalismo negro norte-americano. E é obvio que
b nego o lugar da Africa na invengdo da identidade afro-americana, mas
"I Hiflcll negar que ela seja tdo central, abrangente e complexa como no caso
b Brasil e provavelmente de outros paises latino-americanos e caribenhos
o forte expressio demogréfica negra, como Cuba ou Colémbia. (FRA-
HINALS, 1977)
] O movimento negro na Bahia teria surgido dominado por ten-
‘ aes, A primeira delas diz respeito justamente & origem “cultural” de parte
(o agenda ativista dos grupos, que se chocava com o projeto mais claramen-
l¢ politico, de inspiragdo marxista, da outra parte. Essa tensdo dividiu o mo-
vimento nascente entre “politicos” e “culturalistas”. Por outro lado, alguns
M militantes deste perfodo tinham atuagdo como atores e também como edu-
cudores, essa inser¢do de “classe média” ou universitdria seria outro fator
ile contradicio para o grupo, que ndo conseguiria articular uma linguagem
verdadeiramente popular que interessasse e atingisse a consciéngia do “ne-
§ro massa”.

Ora, no centro da consolidagdo desse movimento politico negro

[nstitucional, estaria o sujeito negro, mas quem ¢é o negro? Como podemos
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defini-lo como um agente atuante na histdrie, & qUe PRORIVA memorl (0 wnte a hegemonia cul-

1 um llptdﬂdm wle Vllor As realizagdes culturais
Por outro lado, é justamente essa “cultura” negra que tem conferido
I fue permite falar de uma identidade negra brasileira, de um modo

continuidade politica? A resposta dos agentes negros que podemos cot
siderar nesse momento construiu-se através da ideia de identidade negt
como um conteudo simbélico-cultural. Este contetido &, para o caso d
etado s tradigdes populares seculares, como os batuques, o candom-
capoeira ¢ outros. (HANCHARD, 1998) Conformada como uma

Bahia moderna, principalmente a negritude reafricanizada, derivada da tr
digdo cultural - estrutura objetivada nas institui¢cOes e discursos — negp :
ou africana. Esta defini¢io de um sujeito politico como um sujeito culture logla politica, esta identidade cultural contém uma promessa utépica
atravessa o movimento negro e produz desenvolvimentos muito importan pallzaglio futura de si como negro, e da histéria como emancipagio do
tes, operando na referida tensio entre politicos e culturalistas. ¥ negro, manifestada exatamente como realizagdo das promessas con-
E no carnaval que a vertente cultural do movimento ganha espag( # 1 tradigdo, o que nos permitird falar eventualmente em contra-hege-
e legitimidade, articulando-se com formas de reinvencio da subjetividade i, 0u, para usarmos um termo émico, “resisténcia”. (PINHO, 2015)
permitindo uma reaproximagéo difusa dos afrodescendentes comuns (n Como apontei, essa reconstitui¢do se apoia em tradi¢do de longa
ativistas ou intelectuais) com as fontes de sua prépria identidade cotidiana Wigho, e a ruptura modernizante da Reafricanizagdo dos anos 1970 foi
agora posta em questéo e contestada pelos discursos conflitantes de iden- fuptura no interior de uma tradigdo. Desde pelo menos o século XIX
tidade politica. (BACELAR, 1989) Ora, estas tensdes nio se restringem &
Bahia, como mostrou Hanchard, mas participam da formagio da cons-
ciéncia politica do negro no Brasil moderno. (BAIRROS 1996; FRY, 1995;

HANCHARD, 1996; HANCHARD, 1996)

A questdo da cultura e da identidade tornou-se assim o ntcleo

Iversos registros documentam o modo como os escravizados, africanos ou
ouilos inventaram formas sociais de associacio e estruturas formais esté-
i ¢ culturais ao longo da experiéncia da escraviddo e da despossessdo e
Woléncia totais. No século XX, pos-aboli¢do, notadamente na Bahia, mas

muitos outros contextos, a centralidade das referéncias africanas per-

contestado de uma reivindicagdo por reconhecimento, e a alavanca da mo- inece.

ilizaca i dmi i Al ‘ o isica negra, como presenca africana, em forma
bilizagdo por igualdade econdmica e social. Lélia Gonzalez d4 bem a medi-. A presenga damu g, E & :

da do lugar da cultura como esteio de nossa identidade politica: (e samba e chulas, ao longo de todo o século XX, nio se restringia ao car-

* aval e estaria presente na tessitura inteira da vida social. Jocélio Teles dos

As entidades culturais de massa tém sido de grande impor-
tdncia na medida em que, ao transarem o cultural, possibili-
taram ao mesmo tempo o exercicio de uma prética politica, 1
preparadora do advento dos movimentos negros de caréter ‘
ideoldgico. (GONZALEZ, 1982, Pr22)

~ Nantos traz varios exemplos destes “divertimentos estrondosos” que espa-
lhavam-se pela cidade, reterritorializando os espagos através da prética sig-
nificativa consciente: “Os batuques, definidos oficialmente como dangas ou

bailes dos negros africanos ou de seus descendentes, aconteciam nas ruas,

1

A cosmologia do candomblé e a musica dos blocos afro logo pas- ® T0S, 1998, p. 17)

lurgos, casas e terreiros da cidade do Salvador desde o século XVIII”. (SAN-

Saram a representar para negros em todo o Brasil uma referéncia de “raizes”
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Acredito que ¢ possivel reconhecer um apele continuamente rel " s aorcon ¢

) i todo, observamos aqui

ventado em torno do que chamo de Signo-Africa. O conjhmo de reverb o "
nal, e de autoinscrigdo subjetiva.

goes deste apelo, manifesto nos diversos momentos descritos pela literat " ‘ " i
cesso apresenta virias modalidades de conexéo e reconexao

len do pan-africanismo, dos nacionalismos em Africa e princi-
1 du cultura popular no Brasil. Ora, como o reconhecimento dessas
Jes pode adequar-se a centralidade da violéncia, do genocidio, da

ra, registrados na fic¢do ou objetivados em praticas, pode ser descrito com
um discurso contra-hegemonico, instrumento na luta politica continuad;
uma trama consistente o bastante para se definir como uma tradi¢do cot
tradiscursiva e critica, que apoia-se nas conexdes histdricas com a Africa y s ¢ da morte social como categorias estruturantes para a subjetivi-
no reconhecimento da “personalidade africana” ou ancestralidade. ] Slitica negre?

Essa tradicdo pdde operar na Histéria como um “suplemento
Como vemos em Derrida, e em outros autores de inspiracdo pos-estru 1 : MORFOSES
ral como Homi Bhabha, a suplementariedade repde o centro ou funda ¢
significagdo em uma tentativa de suplementar, adicionar a auséncia, ou fal
ta origindria que nunca poderd ser preenchida. (BHABHA, 1992) O qus

chamo de Signo-Africa tem cumprido justamente essa fungio estrutura

Como j apontado, busquei nesse capitulo construir condigdes
§ para interrogar uma transicdo ou transformacéo, muito mais que

8 i it o duas alternativas suplementares as figuras
de suplementagdo. Através deste processo suplementar, discursos critico! duulidade, que dispoe com P

. Thaer - 4 no. Esse esforco significou um mapeamento pré-
e contra-hegemoénicos podem ser (e tém sido) constituidos, como acredi: eravo ou do africa SORE P

ajado de
to ser o caso para o processo de subjetivagdo africanizada. Por outro lado “ reflexdo tedrica critica de intelectuais e do pensamento enga)

£ A ; . .- inscritas na historia
a Africa ganha operacionalidade discursiva e politica ocupando, em certa Ylstas, significou ademais por em contraste formas i

sentido, o lugar daquilo que, na sua introducio 4 obra de Marcel Mauss, |dentificacdo negra e formas salientadas pelo esforco de reviséo critica

Claude Lévi-Strauss chamou de significante flutuante, entendido como um § Wma epistemologia ou mesmo ontologias possiveis. O campo de pensa-

excedente de significacdo que amplia a relagdo de complementariedade en- {0 critico que enfatiza a centralidade da escraviddo pde relevo sobre a

tre significante e significado, permitindo que o sentido seja justamente su- possessio, a violéncia, o apagamento, o terror € 0 genocidio como cate-

plementado.’ atlis que nos permitiriam lidar com o mundo antinegro de forma critica

Ao longo do século XX, e com nova énfase apés o regime militar, eventualmente, enxergar, como Fanon, “um programa de desordem geral

encontramos intensa conexdo com a Africa, por meio da elaboragio do que s mundo” (FANON, 1983); 0 campo que centraliza a africanidade, e que se

chamei de Signo-Africa, estrutura simbélica suplementar de agenciamen- smunica forte e diretamente com tradices populares na América Latina,

isténci ente na resisténcia cultural e no resgate
6 Em seu esforgo para compreender o mundo, o homem dispde assim sempre de um excedente de pbe relevo na resisténcia, e notadam &

significagdo (que ele reparte entre as coisas segundo leis do pensamento simbdlico que compete aos -
etnélogos e aos lingtiistas estudar). Essa distribuigdo de uma ragdo suplementar - se podemos nos
exprimir desse modo - é absolutamente necesséria para que, no total, o significante disponivel e o sig-
nificado assinalado permanegam entre si na relagdo de complementaridade que é a condi¢do mesma
do exercicio do pensamento simbdlico. (LEVI-STRAUSS, 2003, p. 43)

(e valores culturas e civilizatérios africanos, enxergando o povo negro na
| didspora nio como descendentes de escravos, 0 que viemos a ser de modo

contingente e acidental, mas como descendentes de poderosas e vibrantes
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culturas e civilizagOes africanas, Comoqutn | b doad abraments
dessas articulagdes serdo discutidas nos proximos capitulos, Importa r
neste momento, entretanto, como essa articula¢do conceitual reflete u
transigdo histérica, que dessa forma tem sido teorizada como uma transi
ou transformagéo, também no sentido estruturalista, no qual cada versl
do mito é uma transformagéo de outra versdo, sendo todas “verdadeira
(LEVI-STRAUSS, 1975) A passagem de africano a escravo ¢ a transigdo e
tre autonomia subjetiva, relativamente incomensurével, porque formad
em outras bases culturais, e o desenraizamento total. Em distintas situa¢d
histérico-socioldgicas essas transi¢cdes se realizaram como transformagoe
dessa expropriac¢do ou violéncia origindria, que é o fundamento das possi
bilidades de desenvolvimento dessa mesma relagdo. Paul Gilroy insiste en
considerar a passagem do meio, 0 momento critico da transposigéo forcad
no navio negreiro entre Africa e América, como locus para a experiéncil
dos novos sujeitos escravizados e assujeitados pela maquina do terror colo
nial como fonte de teoriza¢do critica, enfatizando nesse caso a instabilidad
e modernidade do terror racial. (GILROY, 2001) De certa forma, poderias

mos considerar a “middle passage” [passagem do meio] como rito de pas

sagem histérico, que tem efeitos pessoais ébvios sobre os escravizados reai

histdricos, sepultados nos arquivos, mas que tem também efeitos politicos &
ontoldgicos mais amplos e complexos observados justamente na transicdo
estrutural que converte yorubas, ibos, fons e outros sujeitos em escravos.
Tal como na estrutura cldssica do rito de passagem (separagdo — liminari-
dade - integracéo), a transformagdo implica em morrer (simbolicamente)!
e renascer com um novo status social. (TURNER, 1974) Ora, aqueles que
realizaram essa passagem histdrica, metafisica, mistica, concreta e pessoal,’
morreram nas praias da Africa e nos pordes dos tumbeiros. O ponto seria,
ap6s tal descida aos infernos do mundo antinegro, terfamos sido capazes de |

um efetivo renascimento?




