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E o branco quem cria o negro.
Mas é 0 negro quem cria a negritude.

Frantz Fanon?

1 Em inglés no original: “It is the white man who creates the Negro. But it is the Negro who creates
negritude.”



RESUMO

MARPIN, Apia. Repertorios de negritude: racismo, musica e teoria racial. 2020.
323f. Tese (Doutorado em Sociologia) — Instituto de Estudos Sociais e Politicos,
Universidade do Estado do Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2020.

Provocada pelaintuicdo de que quando ialorixas e batuqueiros afros de Macei6
(AL) diziam “negritude”, ndo estavam falando exatamente sobre a mesma coisa de
gue falavam os rimadores do hip-hop, os sambistas e os regueiros alagoanos (Marpin,
2018), a presente investigacao se embala nas similaridades e singularidades dessas
negritudes, para estudar os acervos estéticos, éticos e politicos dos movimentos
musicais da, na e para a periferia dos centros urbanos brasileiros. A partir desses
repertérios identitarios concebidos por meio de um tipo de acéo cultural caracteristico
das ambiéncias e das sociabilidades da feitura da musica negra, o trabalho se dedica
a matutar sobre o que as ciéncias sociais podem fazer pra ajudar a resolver a questao
da (in)definicdo da negritude. Além de uma questéo politica central para o Brasil, para
a projecdo da autoimagem nacional e, apos a implementacdo de ac¢des afirmativas,
para as tentativas de reparar assimetrias histéricas desde a escravizacdo racial
massiva e genocida da colonizacdo, esta incognita é também uma questédo
epistemoldgica, visto que ha um volume consideravel de trabalhos sobre raga,
racismo, negritude e temas correlatos, mas nem de longe ha uma definicado teorica
gue ofereca parametros para saber se estamos falando ou ndo da mesma coisa — pelo
jeito, as ciéncias, e especialmente as varias correntes e perspectivas dos estudos de
negritude, ndo estdo em situacdo muito diferente daquela de artistas da periferia da
capital alagoana. Diante da auséncia de concepc¢des tedricas mais consensualmente
descritivas, o primeiro desafio € formular um conceito com fronteiras plasticas o
suficiente para incluir todas estas negritudes, mas nem tanto a ponto de ele perder a
sua validade. Para tanto, o racismo vivido na pele, pelas injun¢des da estrutura de
sociedades atravessadas pela modernidade/colonialidade, é tomado como o requisito
basico e fundamental para determinar se alguém é ou ndo uma pessoa negra. A partir
dessa premissa, articulada a outras dos estudos culturais, da critica a colonialidade e
do realismo critico, a negritude € compreendida enquanto um processo que se
desenvolve na interacdo entre trés medidas da densidade temporal das praticas: uma
da estrutura (racializante), uma da identidade (racial) e uma da experiéncia
(racializada). Com esse vortice tedrico, foi possivel investigar de um lado os
posicionamentos ao longo do continuum de negritude, entre a afirmacéo, a negacao
e a abstencdo do marcador racial na narrativa identitaria de pessoas negras, e do
outro lado, os varios modos de existir da corporalidade, que podem ser classificados
em quatro dimensdes distintas dos repertérios de negritude: a somatica, a
performatica, a discursiva e a politica. A partir destas inflexdes, foi possivel ouvir as
polifonias e propor um rascunho possivel de uma teoria racial que ndo se constranja
diante das cada vez mais evidentes diversidades, da criatividade e das inovagdes
politicas de pessoas negras.

Palavras-chave:  Negritude. Repertérios de negritude. Identidade. Experiéncia.

Racismo. Musica. Cultura periférica.



ABSTRACT

MARPIN, Apia. Blackness repertoires: racism, music and racial theory. 2020. 323f.
Tese (Doutorado em Sociologia) — Instituto de Estudos Sociais e Politicos,
Universidade do Estado do Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2020.

The present investigation starts with a feeling: that when ialorixds and afro
drummers from Macei6 (AL) spoke of “blackness”, they weren’t referring to the same
thing as hip-hop singers, samba, and reggae musicians from that same region (Marpin,
2018). Starting from this intuition, the research follow the similarities and singularities
among those blacknesses, studying aesthetic, ethic and politic repertoires from
musical movements from, in and for the periphery of Brazilian urban areas. From these
identity repertoires conceived through a specific kind of cultural action, characteristic
of ambiences and sociabilities in the making of black music, this work sets out to reflect
on what the social sciences can do to help solve the question of the (in)definition of
blackness. Apart from being a central political topic for Brazil — in its projection of a
national self-image and, after the implementation of affirmative action in public
universities, in its attempts to repair historical asymmetries dating from colonization’s
massive and genocidal racial slavery regime — the question of blackness is also an
enigma in the epistemological sense, given that there is a considerable amount of work
regarding race, racism, blackness and correlate themes, but we are still far from a
theoretical concept that offers parameters for knowing if we actually are talking about
the same thing. In that sense, the sciences, and specifically the many schools of
thought and perspectives in blackness studies, are in a very similar situation to those
artists from the periphery of Alagoas’ capital. When facing the lack of consensus
around theoretical conceptions, the first challenge is to formulate a concept with
borders that are flexible enough to include all blacknesses, but not so flexible that it
could lose its explanatory power. In response to such a challenge, | take racism as a
lived experience, caused by the injunctions of the structure of societies marked by
modernity/coloniality, as the basic and fundamental requisite to determine if someone
is actually a black person. Starting from that premise, and articulating it with others
drawn from Cultural Studies, Postcolonial Studies and Critical Realism, blackness is
understood as a process that develops in the interface between three measures of the
temporal density of practices: structure (racializing), identity (racial) and experience
(racialized). Within this theoretical vortex, it became possible to investigate both the
positionings of actors along the blackness continuum — ranging from affirmation, denial
and abstention of the racial marker in the identity narrative of black people — and the
various modes of existence of corporeality that can be described in four distinct
dimensions of blackness repertoires: somatic, performatic, discursive and political.
Given those inflections, It was possible to hear the polyphonies and propose a possible
sketch for a theory of race that doesn’t abstain in the face of ever growing diversity,
creativity and political innovation by black people.

Keywords: Blackness. Blackness repertoires. Identity. Experience. Racism. Music.

Peripherical culture.
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CONSIDERAGOES INICIAIS

Mais de quinhentos anos de histéria mal contada.

Terra a vista € o caralho, a terra foi tomada, assalto a mao armada.
Entre a cruz e a espingarda, o genocidio continua.

Brasil, patria amada.

MC Tribo

Negam que aqui tem preto, negao.
Negam que aqui tem preconceito de cor.
Negam a negritude, essa negacgao.

Chico César e Lazzo Matumbi

A (in)definicao da negritude

Definir quem é negro ou negra no Brasil, ao menos teoricamente, € um enigma
ainda sem solugao categorica. Sao varias respostas a questdo e nenhuma delas
chega a ser completamente satisfatéria. Provavelmente porque no debate
epistemoldgico das ciéncias sociais e de outras ciéncias humanas, esta definicdo de
tao basica, parece ser tomada como 6bvia e em geral, sequer é discutida a nao ser
em seus desdobramentos — como as desigualdades sociais em relagdo a pessoas
brancas, a legitimidade da filiagado a uma matriz africana ou as doutrinas ideoldgicas

e as tecnologias politicas de branqueamento, por exemplo.

Diz-se que a definicdo herdada da biologia ndo faz mais sentido, mas se
pressupde tacitamente que as caracteristicas fisicas sao aquelas basicas e, além do
mais, evidentes o suficiente para dispensar uma descrigdo mais acurada ou mesmo

um levantamento minucioso do que faz de alguém, a priori, uma pessoa negra.
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Ja politicamente esta duvida ndo pode ser tdo ignorada, ainda que apenas
muito raramente seja enfrentada de forma direta. Uma mudanga drastica nos valores
normativos para o ideal de identidade nacional nas ultimas décadas, antes em busca
do progresso “eugénico” e miscigenado, e depois mirando um desenvolvimento
“‘democratico” e multicultural, nos da indicios do que podemos considerar uma virada
discursiva do Estado brasileiro. Isto porque o discurso publico oficial relativo a
compreensao de qual seria a prescri¢ao, o significado e a importancia do tratamento

dado as pessoas e as populagdes negras virou.

Esta virada € patente, por exemplo e principalmente no processo de
institucionalizagao de diversas leis que gradativamente foram atacando e fragilizando
o alicerce patrimonialista, e neste caso racista, do nosso arcabouco de textos
juridicos. Entre as leis que dao evidéncias desta virada discursiva em diregdo a uma
postura institucional (ao menos parcialmente) antirracista estdo as que: criminaliza o
preconceito de raga ou de cor (Lei n® 7.716/1989); inclui o ensino da historia e cultura
afro-brasileira no curriculo escolar oficial (Lei n® 10.639/2003); institui o Estatuto da
Igualdade Racial (Lei n°® 12.288/2010); que implementa cotas de acesso a instituigdes
de ensino federal (Lei n°® 12.711/2012); além das agbes para o reconhecimento e
assisténcia das comunidades de remanescentes quilombolas (Decreto n°
4.887/2003).

Por forca de contraste, tal processo ganha relevo ao ser comparado aos
discursos e/ou suas implicagbes racistas de leis emblematicas como a “Lei de terras?”
(Lei n°® 601/1850), a “Lei da vadiagem” (Decreto n° 847/1890 e Decreto-Lei n°
3.688/41) e a “Lei da imigragdo e colonizagado” (Decreto-lei n°® 7.967/1945), por
exemplo, que velada ou declaradamente se fundavam nos valores “civilizados”
caracteristicos do projeto de nagdo que formalmente acabara de se desvincular do

dominio colonial da metropole portuguesa.

2 Em A formac&o do mercado de trabalho e a questao racial no Brasil (2008), Mario Theodoro demonstra
gue arestricdo dos mecanismos de posse de terra, coincidia com o interesse mal disfarcado de manter
as desigualdades e hierarquias sociais da escravizagao racial: “Operando uma regulagéo conservadora
da estrutura fundiaria no Brasil, a Lei de Terras foi promulgada no mesmo ano em que se determinou
a proibicdo do trafico de escravos (Lei Euzébio de Queiroz), marco da transicdo para o trabalho livre.
E nesse contexto que a nova medida legal comeca a vigorar, restringindo drasticamente as
possibilidades de acesso a terra na transicdo do regime escravista para o de trabalho livre.” (2008, p.
33 - 34).
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Esta guinada, apesar de se concretizar no &mbito estatal, em grande medida é
mérito da atuagdo dos movimentos e organizagdes negras ao longo do ultimo século.
Essa mobilizagdo pressionou o Estado para que ele debatesse e implementasse
politicas publicas para a igualdade racial, viabilizando o minimo de verossimilhanga
entre o discurso republicano e a atuagdo da maquina publica — ndo por acaso, essa
virada se torna possivel e se efetiva apds a reabertura democratica e sua emblematica
Constituicao Cidada, na década de 1980. A partir de entédo, nossa esfinge fundacional
desde ainvasao colonial passa a ser a medida para a restauragao de direitos, e ganha

uma importancia crucial.

O paradoxo da mistura

Em pesquisa publicada em 2012, Graziella Moraes Silva e Luciana de Souza
Ledo chamam a atencéo para as discrepancias entre as afericbes do contingente da
populagao negra brasileira, em funcao da dificuldade de responder a esta questao —

as contagens chegam a variar entre 5,60% e 62,76%.

Grafico 1 - Quantos negros vivem no Brasil?

Negros (um dos pais preto ou pardo) — 62,76%
Negros (pretos + pardos, classificagao...) _ 59,50%
Negros (pretos + pardos, autoclassificagao) — 54,90%
Negros (ancestral africano) _ 21,90%
Negros (pretos) _ 15,00%

Negros (auto-identificagao) - 5,60%

0% 10% 20% 30% 40% 50% 60% 70%

Fonte: Perla citagcdo em Moraes e Ledo,2012.
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Como as autoras argumentam, o paradoxo da mistura racial € central para
compreender estas disparidades. A miscigenagdo em proporgdes massivas como a
que vem ocorrendo no Brasil — levada a cabo com um sem numero de estupros, sob
a influéncia determinante da ideologia e da politica do branqueamento —, forjou uma
doutrina de classificagcao racial gradual, hierarquica e contextual, em disputa aberta e,

ao que as mudangas politicas recentes indicam, persistente.

Esta doutrina se reflete nas divergéncias entre a determinagao da raga por meio
de tracos fisicos, pretensamente objetiva, e a autoidentificacdo, em certa medida
subjetiva e balizada historicamente e até aqui, por uma compreensao de que quanto
mais branquitude, maior valor social. Entretanto, a impossibilidade de reproduzir a
polarizagdo normativa (branquitude versus negritude3) a partir somente de
“‘evidéncias” fenotipicas, fica constrangedoramente explicita e embargada diante do
nosso grau de miscigenagao, que por sua vez, enquanto entrave, converte-se nesse

paradoxo.

Ainda segundo o artigo de Graziella Moraes Silva e Luciana de Souza Leao
(2012), o tal paradoxo da mistura, legou a nossa morenitude a um movedi¢co vacuo
identitario e a uma espécie de limbo legal — no sentido de que em relagdao a pessoas
negras, ainda que pessoas pardas estejam proporcionalmente menos sujeitas ao ciclo
de desvantagens cumulativas (HASENBALG, 1979:220) do racismo, elas nao deixam
de sofrer as suas injungdes, ao passo que as estratégias de resisténcia e as protegdes
legais sdo marcadas pela oposicdo e/ou comparagado entre a negritude e a

branquitude — tomando como referencial as pessoas brancas®.

Oficialmente, desde 1950 e até aqui, o método de classificagao racial no Brasil
tem sido a autodeclaragao de raga/cor. Mas curiosamente, seja por assumir que a
resposta € 6bvia, seja por se sentir desconfortavel para realizar a pergunta ou por nao

considerar a pergunta tdo importante, alguns entrevistadores marcam este item a

3 Sempre que usar o termo sem as aspas estarei me referindo ao fenémeno, quando ele estiver
escrito entre aspas, pretendo sinalizar estar me referindo a definicdo conceitual (e tentativas de) do
fendmeno.

4 Talvez por isso seja corrente o uso do termo “ndo-branco”, que evidencia esse parametro
metodoldgico.
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partir de sua propria percepgao. (Telles citagdo em Muniz, 2012:252-3). O que significa

essa esquiva? O que faz dessa questdo um tabu?

Em outro trabalho também publicado em 2012, Jerébnimo Muniz se debruga
sobre essas inconsisténcias demograficas e faz um cruzamento entre as metodologias

usadas para coletar e classificar as informagdes raciais da populagéao.

Sua pesquisa constata que apenas “metade dos entrevistados se classifica ou
é classificada da mesma maneira, isto é, de modo independente da metodologia

utilizada na coleta ou na construgao da variavel raga/cor”. (MUNIZ, 2012, p. 261).

Ele destaca que

Ninguém possui renda média elevada, chances maiores de casar-se, ter
acesso a servicos de saude ou entrar na faculdade porque é
(auto)classificado como “branco”. Ninguém possui habilidades inatas para
jogar futebol, ser um bom cantor, desenvolver certa morbidade ou ser
discriminado no emprego por ser “preto”, “pardo”, “branco”, “amarelo” ou
‘indigena”. O que realmente importa € como a sociedade responde a
identificagdo racial individual. A questdo pertinente esta mais ligada as
respostas da sociedade propriamente dita do que a aparéncia inata dos
individuos. A identidade racial, e as respostas dadas a ela pela sociedade,
sdo uma fungdo do status social compartiihado e ndo das caracteristicas
individuais. A raga nao é necessariamente o reflexo da cor da pele de um
individuo, mas sim o reflexo da relagao entre individuos e outras pessoas da
sociedade. (MUNIZ, 2010, p. 282).

Seu argumento, que me soa interacionista em um tom um tanto alto, ressalta,
no entanto, as fragilidades do método de autodeclaragdo, especialmente no que diz
respeito ao seu uso como estratégia politica de redugcdo de desigualdades e de

combate a injusticas.

E importante considerar que a experiéncia da negritude sintetizada na categoria
demografica raga/cor € mensurada a partir de uma escala individual e de uma
interpretacao subjetiva, mas ainda assim serve para balizar analises sobre o racismo
em sua dimensao estrutural e sua incidéncia arbitraria. Como assegurar que todas as
pessoas que indicam a mesma resposta compartilham os mesmos significados para

o termo?
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Impossivel menosprezar a influéncia dessa ignorancia no quadro de analise,
ainda que seja dificil sugerir solugcbes para operacionalizar a inclusdo dessas
variaveis. Como seguir tratando de negritude sem ter esta assombracao fungando no
cangote? Como lidar com uma questdo que afeta de modo tdo diverso e téo
determinante a experiéncia cotidiana de tantas pessoas, e ndo se deter a definicdo do
gue caracterizaria esta experiéncia? — falo em questdes de experiéncia antes mesmo
de chegar a questbes identitarias, posto que a identidade me parece secundaria, ou
seja, que a experiéncia serve de matéria-prima para a elaboracédo dos discursos nos
guais a identidade se baseia.

Como Jerdnimo Muniz bem destacou no trecho acima, além da classificacéo, é
preciso dar atencdo as interacdes entre as pessoas, entre diferentes grupos raciais e
mais, a seus constituintes processos de racializacdo — pois € nestas interagdes que a

dimensao vertical da classificagdo ganha contornos pragmaticos e se consolida.

Misturar para branquear

Com a singularidade das estruturas sociais nacionais para alocar tais
interacdes, uma série de estudiosos e estudiosas® argumentou que a ideologia do
branqueamento seria um produto genuinamente brasileiro, desenvolvida no fim do
século XIX, a partir de um esforco para desembargar o desenvolvimento de um
eugenismo politico baseado em um racismo alegadamente cientifico.

A contradi¢cao fundamental era a de que as concepc¢des eugénicas importadas
do arianismo do velho continente ndo admitiam a mistura entre as “ragas”, algo
inverossimil e insustentavel no Brasil.

A saida foi, a partir da premissa que a “raga” branca era superior na escala de
civilizacdo e mais “forte” geneticamente, buscar o “desenvolvimento” e o

“melhoramento” da “raga brasileira”, estimulando a mesticagem®. A exemplo do

5 Lilia Moritz Schwarcz, em O Espetaculo das Racas: cientistas, instituicdes e questéo racial no Brasil
1870-1930 (1993), e Tomas Skidmore, em Preto no branco: raca e nacionalidade no pensamento
brasileiro (1870-1930) (2012 [1993]), por exemplo.

6 A convicgao de que a miscigenagdo era o caminho para clarear e, logo, melhorar a raga “brasileira”,
gue 0 nosso representante na primeira edicdo do Congresso Universal das Ragas, em 1911, na
Inglaterra, Jodo Batista Lacerda, ilustra seu vaticinio, “O negro passando a branco, na terceira
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arranjo feito por um dos expoentes do movimento eugénico brasileiro, o jurista e

sociologo fluminense Oliveira Vianna:

Estas duas ragas barbaras s6 se fazem agentes de civilizacao, isto é,
sdmente concorrem com elementos eugenicos para a formagéo das classes
superiores, quando perdem a sua pureza e se cruzam com o branco. Si, em
funcgdo da nossa civilizagdo, o eugenismo do indio é quasi nullo, si é
limitadissimo o do negro, ja o dos dois typos cruzados, o mulato e o
mameluco, é mais desenvolvido e sensivel. Da plebe mestica, em toda a
nossa historia, ao sul e ao norte, tém sahido, com effeito, poderosas
individualidades, de capacidade ascencional incoercivel, com uma acg¢ao
decisiva no nosso movimentos civilizador. (VIANNA, 1938, p. 179).

Ainda que coerente e sedutora, esta hipdtese parece ignorar o desenvolvimento
milenar do ideario de transformar negro em branco. Em Uma histéria de
branqueamento ou o negro em questdo (2006), além de seguir o longo fio histérico
dessa meada, Andreas Hofbauer defende que nao so6 “branco”, “negro”, mas também
‘raga”, “cultura” e “identidade” sdo conceitos-chave de discursos de inclusdo e
exclusdo — uma meta categoria que ele opera como recurso metodoldgico para por
em destaque o teor historico, relacional e ideolégico de conceitos e critérios tao

recorrentes nos debates sobre raga e negritude.

Uma vez que reconhecemos que “raga” e também “negro” e “branco” ndo séo
‘dados naturais”, mas “constru¢des sociais” que estdo ligadas a e se
articulam como “ideias culturais” que tém sido usadas como critérios de
inclusao e exclusao, reivindico que deveriamos tratar tais conceitos também
como parte integrante importante da histéria da discriminagéao, isto €, como
elementos ideoldgicos fundamentais da histéria do racismo. (HOFBAUER,
2006, p. 25 — 26).

Em outras paragens, em contextos como o estadunidense, por exemplo, o
paradoxo da mistura pode ser articulado ndo nos termos da ideologia do

branqueamento, mas a partir do fendbmeno do racial passing.

Na década de 1960, Erving Goffman se debrugca sobre as questbes da

estigmatizacéo, e define genericamente o passing como uma ordem de estigma na

geragéo, por efeito do cruzamento de ragas” (Lacerda citagdo em Lotierzo; Schwarcz, 2013, p. 4),
com a pintura A Redencéo de Cam, do artista espanhol Modesto Brocos, onde se vé um retrato de
familia em trés geracfes, a avé negra, a mae mestica, o pai e a crianca brancos, uma espécie de
ilustragdo do projeto eugenista brasileiro.
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qual a caracteristica passivel de estigmatizagdo ndo é conhecida por ninguém que
nao a propria pessoa (1963, p. 91). Esta “invisibilidade” é articulada como um ponto

de fuga e/ou uma chave subversiva de acesso:

[...] o fenébmeno do racial passing, [€] quando um membro de um grupo racial
permite ou encoraja outras pessoas para que o classifique como membro de
outro grupo racial. [...] Porque o racial passing da, aos membros de grupos
raciais oprimidos, acesso a status social e poder reservados para membros
de grupos raciais privilegiados, o que os da a capacidade de subverter ou
transformar hierarquias raciais perniciosas. (JONES; JONES, 2017, p. 43 —
em inglés no original”).

No entanto, para estar o mais livre quanto possivel dos efeitos da
estigmatizacdo, € necessario levar a sério suas premissas — paradoxalmente
legitimando-as a contrapelo. No também ja classico texto de Harold Garfinkel sobre o
passing de uma mulher transexual, o autor nos deixa ver o esforgo e 0 monitoramento

constantes, que essa postura exige:

Muito do realismo instrumental de Agnes direcionado a gestéao de seus status
sexual escolhido se referia ao manejo de circunstancias que evitaram o que
ela entendia como uma identidade equivocada e degradante. Confundir as
duas coisas [mulher heterossexual e homem homossexual] era um assunto
de erro objetivo, ignorancia ou injustica por parte do outro. (GARFINKEL,
2006 [1968], p. 150).

A interpelacdo estigmatizadora € um elemento para a compreensdo do
processo de elaboragcdo e declaragdo da negritude e da identidade negra. O ja
mencionado levantamento minucioso da histéria de terminologias raciais feito por
Hofbauer na sua tese, defendida em 1999 e publicada em livro em 2006, demonstra,
entre outras coisas, que ao longo da histéria, a racializagdo nunca foi uma

classificacdo inocente ou inconsequente. Ao contrario, sempre implicou uma

" Todos os textos em linguas estrangeiras seréo traduzidos livremente por mim, a fim de democratizar
o debate, ampliando até aquelas pessoas que ndo dominam outros idiomas. Para quem prefere ler os
textos originais, as referéncias estardo sempre no final do volume.
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hierarquizagao da dignidade humana e na decorrente tradugao/conversao desse valor

abstrato em valor material.

[...] o ideario de transformar “negro” em “branco” perpassou longos periodos
histéricos, em que o ideal do branco tem sido (re)semantizado
constantemente. Nunca se resumiu a ideia de “transformar uma cor/raga em
outra”. Na cor branca seriam projetados, ao longo do tempo, além de valores
religiosos-morais, outros ideais, tais como liberdade e progresso civilizatério.
Esse ideario tem refletido ndo apenas os anseios e os interesses das elites,
mas tem tido também respaldo no imaginario popular. O ideario do
branqueamento postula a supremacia do branco e, ao mesmo tempo, induz
os individuos a se aproximarem desse ideal. Traz em si um potencial de
resisténcia contra qualquer tentativa de “essencializar’ os limites de cor e/ou
raca, uma vez que faz com que os individuos tendam a apostar em
negociagdes pessoais e contextuais das fronteiras identitarias e tendam a
rejeitar processos e mecanismo formais de determina-las. Essa pratica social
tem contribuido para encobrir o teor discriminatério embutido nesse esquema
ideoldgico e também para abafar eventuais contra-reagdes coletivas. E dessa
forma também — argumentarei — que o ideario do branqueamento tem
“atuado” no sentido de dar sustentagdo ao poder patrimonial que se baseia
em redes pessoais de protegcdo e de dependéncia e cuja forca se faz
perceptivel, no Brasil, até os dias de hoje. (HOFBAUER, 2006, p. 27 — 28).

Sistematicamente, como podemos inferir do trecho destacado das reflexdes de
Hofbauer, a premissa de misturar para branquear traz sérios embargos para a
mobilizagao coletiva — algo para o que a “essencializagdo” das identidades serviria,

em certa medida, de antidoto.

No entanto, isso que algumas pessoas interpretam e/ou acusam de
essencialismo, ganha novos contornos a partir da virada discursiva do Estado
brasileiro e da implementacdo das politicas de reparagao historica das acdes
afirmativas, visto que seus valores antirracistas nao podem ser operacionalizados sem
se recorrer ao racialismo, dito de outro modo, para abolir as desigualdades sociais
entre pessoas de grupos raciais distintos, € necessario ter como premissa que o
processo de racializacao é real e efetivo, e isso nos leva a mais uma discussao e mais
um paradoxo fundamentais para quem se envolve com questdes de identidade e

negritude: o paradoxo do essencialismo.
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O paradoxo do essencialismo

Se de um lado, alguns trabalhos vém destacando a fragilidade de uma
pressuposta unidade ou de um essencialismo excludente na compreensao das
narrativas identitarias da negritude®~ tendo em vista o intenso processo de
mesticagem, hibridizacédo e diferenciagdo no Brasil —, ndo raro deixam em segundo
plano a analise das insistentes diferengas socioeconémicas estruturais entre negros

e brancos no pais.

Do outro lado, alguns estudos dédo énfase a materialidade destas diferencas
escamoteadas nos codigos legais e formais da igualdade para a cidadania®, inclusive
contribuindo com argumentos com grande penetracdo para a construgcdo de politicas
afirmativas no Brasil nas ultimas trés décadas; ou debatem a coexisténcia de duas
perspectivas para o processo de racializacdo!°: uma do grupo dominante e outra do
grupo dominado, destacando a relevancia da racializacdo como instrumento de
resisténcia. Contudo, em geral estas interpretacbes tém sérias dificuldades de
estabelecer uma definicdo unanime para a negritude!! e/ou de lidar com suas
dissonancias e seus “desvios” — geralmente rotulados como falta de consciéncia ou
reflexo do processo de branqueamento??, seja fisico, seja ideoldgico

Se de um lado uma contengcdo semantica da “negritude” pode silenciar os

dissensos e criar enquadramentos (essencialistas) para essa identidade racial, do

8 Ver, por exemplo, Negritude sem etnicidade de Livio Sansone (2007 [2003]), Divisdes perigosas
organizado por Peter Fry, Yvone Maggie, Marcos Chor Maio et al. (2007), Nem preto nem branco,
muito pelo contréario, de Lilia Schwarcz (2012) e Negritude e pés-africanidade de Carlos Gadea
(2013).

9 Para estudos demograficos das desigualdades raciais no Brasil ver Carlos Hasenbalg, Nelson do
Valle Silva e Marcia Lima (1999) e Carlos Anténio Costa Ribeiro (2006), entre outros.

10 Refiro-me aqui a discuss&o do tema feita por Anténio Sérgio Guimardes (1999). Seu argumento me
remete a imagem da fita de Moebius evocada por Sherry Ortner (2007) para descrever as multiplas
dimens6es da agéncia em relacdo ao poder e aos projetos de grupos marginalizados.

11 Graziella Silva e Luciana Ledo (2012) chamam atencdo para algumas consequéncias das
discrepancias entre as mensuracgdes recentes da populacéo negra no Brasil, em funcéo dos critérios
de definicdo de raga/cor.

12 \ler a reviséo critica do conceito de branqueamento feita por Andreas Hofbauer (2006).
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outro, ela pode oportunizar condi¢cdes de vocalizar na arena publica as demandas de
populacdes racializadas, ao criar consensos politicos para esses grupos
marginalizados.

Entre aqueles que ndo veem problema em associar caracteristicas fenotipicas
e bioldgicas a tragos culturais e comportamentos “inatos” da negritude, e aqueles que,
como o britanico Paul Gilroy*3, denunciam o carater ideoldgico e nocivo da raca, existe
um sem numero de gradacdes que parecem concluir que o essencialismo seja mesmo
um mal necessario, um recurso poderoso e indispensavel para a mobilizacéo politica
de minorias identitarias.

Este parece ser o caso da nogao de “essencialismo estratégico” proposta por
Gayatri Spivak (1985), por exemplo. Para ela, o poder de agéncia de grupos
subalternos se da a partir desse mecanismo — mesmo que ele demande uma vigilancia
constante para se proteger do risco de apagar e/ou hierarquizar opressoes.

Kimberlé Crenshaw, por sua vez, aponta para o carater interseccional das
identidades e para a necessidade de se complexificar as teorizagcdes sobre as
implicacdes de ser, por exemplo, mulher, negra, pobre e de uma determinada regiéo,

chamando a atencao para o poder politico de coalizGes em torno de identidades:

Se [...] a histéria e o contexto social determinam o utilitarismo na politica de
identidade, como, entdo, podemos entender a politica de identidade hoje,
especialmente a luz do nosso reconhecimento das multiplas dimensdes da
identidade? [...] Isso significa que nds ndo podemos falar de identidade? Ou
ao contrario, que qualquer discurso sobre a identidade tem de reconhecer
como nossas identidades sdo construidas através da intersecgao de multiplas
dimensbes? Uma resposta inicial para estas questdes requer que noés
primeiro reconhegamos que os grupos organizados em torno da identidade
sao de fato coalizdes, ou ao menos coalizbes em potencial esperando para
serem formadas. (1991, p. 1299).

Em um tom mais préximo ao das criticas de Paul Gilroy, Stuart Hall é categérico
ao anunciar “o fim da inocéncia’, ou o fim da nog&o inocente da esséncia de um sujeito
negro” (1996, p. 443). Para o jamaicano radicado em Londres, as identidades culturais

na pos-modernidade sao sobretudo contingenciais, celebragbes moveis, apenas

13 Em Against Race (2000), o autor propde um antirracismo radical: o abandono da raca, baseado em
um novo humanismo, global e cosmopolita.
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aparentemente coerentes, estabilizadas por uma narrativa do eu (2006:13). Mesmo

como estratégia politica, para ele, o essencialismo € um equivoco.

O momento essencializante é fraco porque naturaliza e des-historiciza a
diferenga, confunde o que é histérico e cultural com o que é natural, biolégico
e genético. No momento em que o significante negro é arrancado de seu
encaixe histérico, cultural e politico, € alojado em sua categoria racial
biologicamente constituida, valorizamos pela inversdo, a propria base do
racismo, que estamos tentando desconstruir. [...] E como se pudéssemos
traduzir a natureza em politica, usando uma categoria racial para sancionar
politicas de um texto cultural e como medida do desvio. (HALL, 2003, p. 345).

Para além das contendas sobre o seu significado e decorréncias no escopo das
teorias sociais e sociolégicas, a for¢ga politica da cristalizagdo das identidades é
inegavel e de extrema importancia para a analise tedrica da (in)definicao da negritude,
ainda mais quando esta se pluraliza em um ritmo exponencial. Antes baseada em
referenciais estaveis, como a ascendéncia africana e/ou escravizada, a negritude se
complexifica, e sua importancia se estende do campo epistemoldgico ao axioldgico e,

para a maioria da populagao brasileira, para o campo existencial.

Diante disso, seria da teoria a espinhosa missao de definir se e em que medida
€ legitimo para sujeitos e grupos negros essencializar suas representagdes da
negritude? N&o parece meio 6bvio e pouco rigoroso que tedricos e tedricas
argumentem que a perspectiva da teoria deveria ser privilegiada'* mesmo sobre
questdes (muito) mais que epistemoldgicas? Que por isso, estariam além de seus

dominios?

Michel Agier parece pensar também sobre esse paradoxo e chama a atencéao
para o fato de que enquanto cada vez mais trabalhos empiricos das ciéncias sociais
denunciam a tendéncia essencialista e culturalista com que vinha sendo tratada a

identidade, e a desconstroem enquanto objeto — para trata-la enquanto processo —;

14 Ainda que ndo me sinta apta a ratificar sua andlise sobre o caso especifico da obra de um dos
expoentes do marxismo cultural, lanco mao e reproduzo sua critica a essa postura tedrica que se
valem estritamente do rigor racional, quando h&a elementos de outra ordem compondo e atravessando
os fendbmenos que ser quer avaliar: “Ao reduzir a teoria a uma questado de coeréncia conceitual
interna e privilégio textual, Althusser abriu as portas para o teorismo que privilegia um rigor légico e
epistemoldgico as custas da questao extremamente dificil de como o pensamento € articulado as
relacdes sociais.” (HALL, 2016, p. 115).
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os emergentes movimentos identitarios de sociedades em diferentes pontos do
planeta a reconstroem e cada vez mais fazem uso de uma retérica identitaria — nao
raro, informada por estes trabalhos cientificos. Ele conclui, assim, que “as evolucdes
sociais e politicas, portanto, impéem um novo objeto empirico: os grandes
empreendimentos identitarios” (2000, p. 226, grifos no original). Para ele, ja nao seria
adequado falar em identidade cultural, mas sim em uma cultura identitaria, que
conjuga duas exacerbagdes contemporaneas: a do carater reflexivo da identidade e a

do aspecto declarativo da cultura (2001, p. 23).

Identidade, diversidade e cientificidade

Como condensar em uma unica perspectiva coerente as dissonancias entre a
pertinéncia das observacgdes racialistas sobre desigualdades sociais e a relevancia da
compreensao da negritude enquanto mais um marcador de identidade entre tantos, e

enquanto tal, em franca disputa na instavel narrativa de si?

Diante desse impasse, ainda padecemos a auséncia de uma categoria
analitica, de uma definicdo de negritude que seja capaz de trazer e manter em
perspectiva tanto as estruturas racistas e suas injungdes no cotidiano das pessoas;
quanto a identidade elaborada no atrito entre restricbes impostas e recursos
disponiveis para todas e cada uma de pessoas racializadas; bem como a caixa-preta
onde uma coisa se converte na outra, ou seja, as experiéncias atravessadas

cotidianamente pelo racismo.

Argumentarei a seguir que ainda que o sofrimento causado pelo racismo nao
seja a unica caracteristica da negritude, ele € esse recurso tacito que € usado para
“‘identificar” e expor pessoas negras a uma vasta série de prejuizos, violéncias e
violagdes, diariamente. Diante da ineficiéncia dos mecanismos de classificagdo

disponiveis, seja os de auto seja os de hétero identificagdo, estar sob o efeito
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pernicioso do racismo me parece um marco primordial e infalivel para definir a
negritude, e um bom ponto de partida para a reflexdo sobre a (in)definigdo de quem

s&0 as pessoas negras no Brasil.

Outro ponto importante para o qual esta categoria analitica ndo deveria se
manter cega, € o debate sobre se, enquanto identidade racial, a negritude de alguém
pode ser mensurada quantitativamente, ou seja, se um conceito deve oferecer meios
para responder quem s&0 as pessoas negras, quais sao os critérios para definir quem
sdo elas e se, talvez principalmente quando colocamos no quadro a disputa de
recursos de agoes afirmativas com especial importancia para o campo axiolégico, se

teoricamente podemos dizer que ha pessoas mais negras do que outras.

De minha parte, interpreto estas variagdes (evidentes) das experiéncias e das
narrativas identitarias como sendo qualitativas, ou seja, que ha muitos modos de ser
uma pessoa negra, mas que enquanto uma categoria epistemolégica ela ndo possuiria
meios para definir graus de negritude, e que pessoas negras precisam usar o que ha
ao seu alcance para elaborar a experiéncia do racismo da maneira menos degradante
possivel — se nem todas seriam louvaveis, todas sao plausiveis, factiveis e legitimas,
nos demandando deixar a cabo de cada uma e dos movimentos politicos organizados

por elas, o julgamento de qual € mais ou menos interessante e adequada.

Geopolitica dos Estudos de Negritude

Além desse dissenso ou, pelo menos, da falta de pactuacao para saber do que
estamos falando quando discutimos a negritude e seus temas correlatos, como o
racismo e a identidade negra — mesmo porque, apesar de estabelecidos e acionados
com facilidade em interacbes e meios informais, sendo usados quase que

intuitivamente no cotidiano, os critérios que determinam a negritude de alguém séo
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muito dificeis de definir e descrever —, ha ainda uma segunda espécie de lacuna da
literatura: € a da extenséo geografica dos estudos de negritude no/sobre o Brasil.

Qual o tamanho desse pais continental quando falamos (e/ou escrevemos

profissionalmente) sobre a negritude?

Em certa medida, pelas limitagbes dos recursos e pelas estratégias de sua
distribuicdo para o financiamento das pesquisas, os esforgos cientificos tendem a se

concentrar em determinadas regides, tomadas como exemplares.

A historica pesquisa do Projeto Unesco, entre as décadas de 1940 e 1950, por
exemplo, buscou a generalizagéo de seus resultados a partir deste tipo de argumento

metodoldgico, sendo distribuida no territério em focos “urbanos” versus “rurais”,
“‘industrializados/burocratizados” versus “informais”, majoritariamente brancos versus

majoritariamente negros, etc.

Além disso, a hierarquia do mercado editorial das publicagBes cientificas
guarda um espaco mais restrito para as pesquisas sobre e/ou localizadas fora dos
centros de referéncia académica, em geral e sobre o tema da negritude mais

especificamente. No entanto,

a cartografia critica espago/tempo da diaspora, portanto, precisa ser
reajustada de sorte que a dindmica da disseminagéo e da autonomia local
possa ser evidenciada ao lado dos desvios e circuitos imprevistos que
marcam as novas jornadas e novas chegadas que, em troca, liberam novas
possibilidades politicas e culturais. (GILROY, 2012, p. 180).

Com isso, me convencgo da importancia de entender o espago social dos negros
em um territério que guarda alguns dos simbolos mais expressivos da negritude
nacional (Zumbi, Dandara e Palmares)!®, que enterra um grande numero de

cadaveres do genocidio de jovens negros'®l’, e que segue sendo solenemente

15 Contemplando a dimens&o cultural e da identidade negra.
16 E a dimensé&o das desigualdades e violéncias raciais.

17 Com relagéo aos niveis de vitimizagdo por AF [armas de fogo] de negros, existem UFs, como
Alagoas e Paraiba, onde essa seletividade racial nos homicidios por AF supera a casa de 1.000%.
Em outras palavras, para cada branco vitima de arma de fogo nesses estados, morrem
proporcionalmente mais de 10 negros, vitimas de homicidio intencional.” (WAISELFISZ, 2015, p. 81).
Na Paraiba, a taxa (48,7) € um pouco menor que dois tergos da taxa de Alagoas (76,2).
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ignorado na geopolitica dos estudos de negritude brasileiros — em especial por

aqueles que se pretendem generalizantes.

O principal desafio ético-politico-epistemoldgico trazido pela razdo decolonial
€ a consciéncia da geopolitica do conhecimento, a partir da qual se trata de
rejeitar a crenga iluminista na transparéncia da linguagem em prol de uma
fratura epistemoldgica capaz de inserir uma perspectiva inédita e libertadora
tanto no campo discursivo como na esfera da agido, assumindo a
impossibilidade de qualquer ciéncia falar em nome de coletividades
heterogéneas e multifacetadas mas a preméncia de se insurgir contra
quaisquer estruturas de poder e opressdo que silenciem alguém.
(MIGLIEVICH-RIBEIRO, 2014, p. 77 — 78).

Cenario de massacres histéricos, desde o exterminio da nagao indigena dos
Caetés; ao desmantelamento do maior quilombo da América Latina que se tem
noticias até hoje, o Quilombo dos Palmares; até o massacre do Quebra de Xangb de
191218 e o numero exorbitante de mortes de jovens negros nos ultimos anos?®;
Alagoas é marcada pela cultura da violéncia como linguagem?°, usada exemplarmente

contra estas populacoes.

Por essas e outras, apesar de nao ser um centro urbano economicamente
representativo no pais, a sua capital, a cidade de Maceio, se configurou como um
cenario peculiar e pouco explorado pelas pesquisas recentes sobre as desigualdades

raciais e sobre a negritude no Brasil.

18 O Quebra de Xang6, Dia do Quebra, Quebra de [19]12 ou Quebra-quebra, foi um evento de
intolerancia religiosa ocorrido em 2 de fevereiro de 1912, as vésperas da eleigdo para o governo do
Estado de Alagoas, onde uma milicia paramilitar financiada pelo candidato da oposi¢do invadiu e
devastou terreiros de religiosidade de matriz africana, destruiu e ridicularizou objetos sagrados de
culto e violentou e assassinou varios religiosos — implicando, inclusive, na migragéo de varios deles
para estados vizinhos —, se valendo do racismo religioso latente para atacar o até governador e
candidato da situagdo. As obras 1912: o Quebra de Xangd, videodocumentario de Siloé Amorim,
produzido com recursos do prémio DocTV (Maceié: DocTV, 2006) e Xangd Rezado Baixo: religido e
politica na Primeira Republica, resultado da tese de doutoramento de Ulisses Rafael (Maceio: Editora
UFS e Edufal, 2012) apresentam estudos sistematicos do evento.

19 Em 2012, apenas na capital, foram 24,3 homicidios de jovens brancos para cada 100 mil
habitantes, enquanto a mesma taxa para jovens negros chegou a 327,6 (WAISELFISZ, 2014, p. 166).

2 Em O poder e a cultura da violéncia em Alagoas (2014), Ruth Vasconcelos demonstra como a
cultura de violéncia esta historicamente arraigada e extensamente capilarizada no tecido social local.
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Causa surpresa a quem vive na capital de Alagoas, se deparar com dados que
indicam que a maioria da populagao € negra — o territorio abriga um percentual de
66,75% de populacdo preta e parda?l. Com tantas pessoas se identificando como
negras no Censo, porque tdo poucas incorporam esta identidade na experiéncia

cotidiana como pessoa negra?

Talvez, como ja mencionado, pelo que Dirceu Lindoso chamou de “escrita
sesmeiro-escravista” (2005, p. 53) e pelo que Jeferson da Silva chamou de
folclorizacédo (2014), dispositivos que deixaram como legado um esquecimento e/ou
silenciamento das populagbes pobres na historiografia oficial — populacdes estas
majoritariamente negras e mesticas.

Soma-se a isso o fato de que o desenvolvimento histérico da regido forjou, no
passado, um ambiente extremamente avesso aos elementos simbolicos da negritude.
Mesmo o soci6logo e médico alagoano, referéncia incontornavel dos estudos sobre
negritude no Brasil e no mundo, um dos coordenadores do historico Projeto Unesco,
Arthur Ramos foi ele mesmo um dos grandes artifices desta hegeménica e castradora
ideologia da mesticagem??. De modo similar e em alguma medida mais eficiente do
gue em cenarios como Rio de Janeiro (RJ), ou Salvador (BA), a elaboracédo e a
demonstracdo publica da negritude sempre foi paulatina e sistematicamente
desestimulada, dissimulada, negativada, censurada e até mesmo violentamente
contida como elemento constituinte da autoidentidade coletiva da capital alagoana,
onde desenvolvi a pesquisa.

No entanto, Macei6 tem passado por algumas mudancas em relacdo ao espago
social das expressividades negras. Nas Ultimas trés décadas, a partir da reabertura
democratica do pais, os movimentos negros locais se fortaleceram e tém demandado
mais direitos para a populacao e para a cultura negras locais.

Muito provavelmente influenciada por esta mudanca no cenario local, e outras

decorrentes dela, e pela injecdo de um volume atipico e consideravel de recursos

2! Ssegundo o Censo do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE), referente a 2010, a
populacéo de Alagoas é de 3.120.494 habitantes, sendo 1.877.818 pessoas pardas e 205.154
pessoas pretas, agrupados na categoria “negro” e consolidando este percentual.

22 penso aqui na producdo e repercussio de obras como O Negro Brasileiro: etnografia religiosa e
psicandlise (Rio de Janeiro: Civilizacdo Brasileira, 1934), O Folk-lore Negro do Brasil: demopsicologia
e psicanalise (Rio de Janeiro: Casa do Estudante do Brasil, 1935), O Negro Brasileiro (Sao Paulo:
Cia. Editora Nacional, 1940), A aculturacdo negra no Brasil (Rio de Janeiro: Cia. Editora Nacional,
1942) e o péstumo A Mesticagem no Brasil (Macei6: Edufal, 2004 — publicado originalmente em 1952,
em francés.
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financeiros, quando a gestéo progressista dos governos do Partido dos Trabalhadores
(PT) elegeu o campo cultural como um campo prioritario de democratizagao — recursos
rapidamente convertidos em capital para as lutas simbdlicas por legitimidade —, nas
tltimas duas décadas houve uma explosdo de movimentos culturais da negritude
ancorados em expressividades musicais conhecidas e reconhecidas como negras.
Compostos de agentes e grupos que ficam no limite entre o cultural, o politico e o
estético, esses movimentos tém levantado varias questdes sobre representatividade,
mesticagem, apropriacao, legitimidade, autenticidade, entre outras.

Com o panorama desenhado brevemente até aqui, espero ter motivos para
convencer-lhes de que Macei6 e sua periferia € um caso interessante para investigar
a pluralizacdo e a complexificacdo dos acervos estéticos, éticos e politicos, os
processos de elaboracdo, enunciacdo e experiéncia da negritude e assim
compreender melhor, criar categorias de analise e, qui¢cd, lancar luz sobre as
estratégias politicas dos movimentos culturais negros da periferia, para lidar com os

limites que o seu lugar social lhes impdem.

O que antes eu s0 intuia, com a investigacdo ficou cada vez mais evidente: a
experiéncia da negritude € plural. Ela € vivenciada de muitas maneiras e pode ser
expressa em muitas versdes: seja acionando a memoria afetiva, e em certa medida
imaginada, do laco com a cosmogonia africana, herdada por negros e negras
escravizados no periodo de colonizacdo e por seus descendentes?3; seja no
caldeamento das religiosidades de matrizes africanas e seu desenvolvimento

caracteristico no Brasil?4; seja informada pelo compartilhamento da experiéncia de

2 No Brasil, a associacdo entre negritude e a origem africana de escravizados e escravizadas além
de evidente, remonta a trabalhos do inicio do século XX, como os de Nina Rodrigues (1932 e 1935
[1896]), Arthur Ramos (1935 e 1940), Roger Bastide (1946 e 1971 [1960]), entre tantos. Para um
panorama dos trabalhos que apontam e defendem uma (re)africanizagcdo ou uma afrocentricidade
para a negritude contemporanea no Brasil, ver a coletdnea Sankofa, organizada por Elisa Larkin
Nascimento, em quatro volumes (2008, 2008, 2008 e 2009). Ja para uma critica dos “usos e abusos’
da Africa no Brasil, ver Beatriz Géis Dantas (1988), Livio Sansone (2002), Michel Agier (2001) e
Hofbauer (2012), por exemplo.

24 Reginaldo Prandi é um dos destaques da literatura sobre o tema, com estudos publicados sobre a
religiosidade no Brasil desde a década de 1970. O autor publicou e organizou dezenas de livros — 0
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segregacéo racial do espaco urbano?®; seja amparada nas referéncias de movimentos
negros diasporicos propagados no processo de globalizacdo?®; ou ainda nos usos e
abusos que o mercado de bens simbdlicos faz destes elementos e de seus
significados?’ — isto sem falar nas apropriacdes e criativas reinterpretacdes que a
populacédo negra marginalizada faz deste conjunto de elementos simbdlicos?8.

A observacédo e a interlocucdo empirica também permitiram perceber que a
partir dessas versdes, a composicao que cada pessoa negra faz individualmente pode
ser bastante complexa, langcando méo de elementos de mais de um desses e de outros
referenciais — o popular e controverso trabalho do teorico londrino Paul Gilroy defende
inclusive que os produtos culturais do que ele chama de Atlantico negro sao sempre
mesticos e, apesar de originados por pessoas negras, ndo podem ser considerados
suas propriedades exclusivas (GILROY, 2012, p. 35).

seu Mitologia dos Orixas (2000) teve dez edigdes em menos de duas décadas —, além de quase uma
centena de textos mais curtos entre artigos e capitulos de livros. Mais especificamente sobre o
desenvolvimento das religides de matrizes africanas no Brasil, o seu Segredos guardados: orixas na
alma brasileira (2005) é exemplar. H4 ainda um grande numero pesquisas de outros autores e
autoras, dos quais destaco A morte branca do feiticeiro negro (Ortiz, 1978), O terreiro e a cidade
(Sodré, 1988), Orixas da metrépole (Silva, 1995), Entre a cruz e a encruzilhada (Negrdo, 1996) e As
religides afro-brasileiras e a cidade (Contins, 2013).

25 Em Lugar de negro (1982), em coautoria com Carlos Hasenbalg, Lélia Gonzalez define a “divisdo
racial do espago” (1982:15), e mesmo sem aprofundar o conceito, ela inaugura este tipo de reflexdo
sobre a dindmica racial da cidade. Contemporaneamente vem ganhando destaque o trabalho do
gedgrafo Renato Emerson dos Santos, organizador do volume Questdes urbanas e racismo (2012)
da Colecgao Negras e negros: pesquisas e debates e do livro Diversidade, Espaco e Relagdes Etnico-
Raciais: O negro na Geografia do Brasil (2007).

26 Autores estrangeiros dos estudos pés-coloniais como Paul Gilroy (2012 [1991]), Stuart Hall (2006
[1992]) s&o referéncias incontornaveis na discussdo sobre a experiéncia transnacional da negritude.
Entre os brasileiros, Sérgio Costa, em Dois Atlanticos (2006), e Valter Roberto Silvério, em Nossa
heranca africana (2012), mesmo que sob prismas diferentes, discutem a questéo no contexto
nacional.

27 Em Os objetos da identidade negra: consumo, mercantilizagdo, globalizacdo e a criagdo de culturas
negras no Brasil (2000), Livio Sansone aborda a questdo destacando como a mercantilizacéo opera
uma selecao de determinados elementos em detrimentos de outros. Na década anterior, José Jorge
Carvalho (1994), discutiu a relagdo entre os géneros da musica popular e a construcdo de uma
etnicidade negra no Brasil. Mais recentemente, e em especial entre os autores e autoras mais jovens,
o debate tem dado énfase ao tema da apropriacéo cultural, a exemplo do artigo de Lisandra Pinheiro
(2015).

28 Aqui faco referéncia a fendmenos como o meld nas grotas maceioenses, um estilo hibrido, feito
com a gravacgédo de versdes em portugués de musicas de reggae internacionais, utilizando recursos e
equipamentos adaptados e improvisados, que apesar da producao técnica precaria, tem grande
popularidade nas periferias de Maceid. Fendbmeno semelhante ao surgimento do funk carioca, até a
sua integracao no mercado (formal) fonografico, que também conjugou elementos hibridos, producéo
técnica precaria e grande popularidade.
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Buscando manter sempre as vistas essa pluralidade e complexidade na
investigacdo da musica negra e na conceituagdo da negritude, ha aqui trés grandes
linhas tedrico-metodoldgicas que costuram os argumentos de que a masica produzida
na e para a periferia serve de acervo estético, ético e politico para composi¢do da
identidade de pessoas racializadas e de que o racismo vivido na pele € a matéria-
prima basica da negritude: o realismo critico, a critica a colonialidade e os estudos
culturais.

A primeira delas, baseada principalmente no trabalho de Roy Bhaskar (2008),
mantém a ontologia das estruturas sociais no foco da analise. Isto porque o modelo
argumentativo do realismo critico ajuda a explicar e dar inteligibilidade as dindAmicas
do racismo, especialmente no Brasil — onde ele é tdo dissimulado, ambiguo,
abrangente e determinante nas interacdes interpessoais, institucionais e histéricas.
Tomando a for¢ga do processo de racializagcdo como mais um vetor entre tantos, um
dos mecanismos gerativos que dao forma a realidade, foi possivel explicar porque
essa mesma forca exerce seu poder de modo restritivo para as pessoas mais ou
menos negras e de modo recursivo para as pessoas mais ou menos brancas. Além
do mais e principalmente, baseando-se em premissas do realismo critico, a analise
pbde inferir que o racismo é real, mesmo quando ele ndo est4 ativo, e que ele pode
ser efetivo mesmo quando néo é perceptivel — isto porque, a depender da interacao
com a for¢ca de outros mecanismos gerativos como os da classe, do género e da
sexualidade, por exemplo, o racismo pode, em uma dada situacdo atual, ser
desativado ou ativado com mais ou menos forca; e porque os fenémenos da realidade,
inclusive os sociais, acontecem independente da capacidade cientifica de percepcédo
e de suas ferramentas de escrutinio empirico.

J4 a segunda guia € a daqueles trabalhos que, para avaliar os fenbmenos
sociais, ndo ignoram as invasfes coloniais e a légica que as sustentam. Essa
premissa da critica a colonialidade foi fundamental para rastrear em que medida a
escravizacdo enquanto modelo de producao legal e legitimo por tanto tempo na
historia do Brasil, ainda exerce influéncia sobre as dindmicas do nosso racismo
contemporaneo; bem como para avaliar os efeitos que o uso dessa tecnologia bélica
do projeto expansionista da modernidade/colonialidade tem sob a negritude enquanto
uma experiéncia tipica e enquanto um marcador tdo importante para as identidades.

Por fim, ha também a perspectiva dos estudos culturais. Considerando que as

praticas compreendidas enquanto culturais desde ha muito resguardam, fomentam e
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vocalizam estratégias e atos de resisténcia politica a exclusdo e a marginalizacao,
baseadas no processo de racializagéo, e mais, que foi e € a musica, especialmente a
sociabilidade e a solidariedade desenvolvidas em sua ambiéncia, que traduz e
propaga os valores norteadores dos movimentos negros, — ainda que ou talvez justo
por isso, por ser tdo eclética — foi essa escola que deu ferramentas tedrico-
metodoldgicas para tomar a cultura como uma esfera essencial da vida, em vez de
como se uma aparéncia ou sintoma de outras dinamicas e estruturas mais relevantes
e significativas; e para trazer e levar a sério na analise, sem maiores embargos ao
debate, o conhecimento elaborado pelas pessoas com as quais construi as
interlocucdes e formulei as reflexdes na pesquisa empirica.

A partir do trancado destas linhas teérico-metodolégicas, adiante vou dividir o
trabalho em trés sessfes: Teoria racial, Sociologia da negritude e Acervo imagético
discursivo. O que justifica a divisdo em trés partes sao os pontos de vista que eu uso
para mirar a (in)definicdo da negritude. Esses pontos de vista podem ser traduzidos
nas seguintes perguntas: O que definiria conceitualmente a negritude? Como as
pessoas negras lidam com a negritude vivida na pele? Como ampliar o mapa cognitivo
das expressividades da negritude nas cartografias do Brasil, que insiste em se fazer
representar por metonimia?

A primeira questdo é respondida considerando que a negritude, enquanto
categoria de uma teoria racial, tem uma dimensao estrutural, uma dimenséao identitaria
e uma dimensao da experiéncia, e mais, que estas trés dimensdes articulam-se entre
si. A formulacdo que busca responder a segunda questdo levanta tanto questbes
sobre um posicionamento deliberado ante a uma posicionalidade que esta
socialmente dada, quanto sobre como os diversos modos de existir da corporalidade
precisam ser compreendidos em suas especificidades. E como resposta a terceira
questdo, sado apresentados registros das expressividades da negritude periférica de
Maceio.

Para desenvolver e apresentar um conceito minimamente inteligivel e
operacionalizdvel para a negritude, na primeira parte vamos experimentar algumas
respostas a sua questdo norteadora. Enquanto no primeiro capitulo, o objetivo é
argumentar que antes de qualquer coisa, a negritude € marcada socialmente pela
experiéncia do racismo, para s6 depois de um processo de elaboracéo, ser enunciada
(individual ou coletivamente) enquanto uma identidade racial. Para tanto, € la que sera

desenvolvido um dialogo entre a critica a colonialidade e o realismo critico, apontando
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como nas sociedades modernas, o processo de subjetivacdo de pessoas racializadas
€ atravessado pelas exigéncias das normas de uma corporalidade (em todos 0s seus
modos de existir, quer seja cognitivo ou afetivo, mental ou somatico) que se quer
universal, mas que diz de uma matriz muito particular — nos termos da dialética entre
Senhor e Escravo da alegoria hegeliana, o reconhecimento s seria possivel para
aguelas pessoas que assumem 0s termos e ocupam a posicéo do senhor.

Avancando, no segundo e no terceiro capitulos o objetivo é investigar esse que
se torna o elemento central da nossa teoria racial: o racismo. O primeiro passo é
levantar como o racismo se desenvolveu no papel, ou seja, fazer uma analise da
trajetéria do conceito. A partir da descricdo de alguns episédios de uma narrativa
globalizada e globalizante, & apresentada uma espécie de estado da arte do racismo
para, contudo e em seguida, propor uma linha narrativa alternativa que seja capaz de
se adaptar as alteracdes no GPS e na timeline, ou dito de outro modo, que considere
o desenvolvimento de um fenbmeno em certa medida universal, mas que tem
manifestagcbes particulares no tempo e no espacgo. Por fim e ressaltando que esta
plasticidade do racismo é real e relacional, sdo apresentados apontamentos sobre
algumas caracteristicas das respostas antirracistas.

A seguir, 0 argumento é de que, se 0 racismo enquanto conceito se desenvolve
diacronicamente, suas injunc¢des na vida de pessoas de carne e 0SSO € muito menos
linear e muito mais dinamica, algumas vezes acumulando sincronicamente a
manifestacédo do processo de racializacdo em mais de uma dimens&o e/ou com seus
diversos riscos da cor. Diante desses mecanismos caracteristicos de precarizacao da
vida, a busca pela seguranca ontologica de pessoas negras, precisa ser também
matizada em relacdo ao modelo supostamente universal da subjetividade da
modernidade/colonialidade.

Sumarizando estas observacdes e a proposta tedrica de umarelacdo intrinseca
entre o racismo e a negritude, é apresentado o vortice que acrescenta algumas linhas
a pauta dos estudos de negritude e coloca a identidade no olho do furacdo das
politicas de reconhecimento. Cuidando de distensionar o cabo de guerra entre
estruturalistas e pds-estruturalistas, sustento que € sincopando e explorando o espaco
dos contratempos do metrbnomo da estrutura racializante, que a experiéncia de
pessoas negras compde e expressa o flow de sua identidade racializada. Nesse
sentido, o argumento € que a estrutura que é social, é elaborada na experiéncia que

€ pessoal, para sO entdo ser enunciada em uma narrativa inteligivel e significativa na
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esfera publica, quer dizer, a andlise propde que a negritude pode ser definida como
aquilo que comega com o processo de racializagdo, e que se desenvolve naquilo que
desta estrutura é vivido na pele cotidianamente, para s6 depois ser tomada como um
marcador social de uma determinada identidade racial — e esse processo € ciclico,
circunstancial e continuo.

Na segunda parte, o desejo € trazer materialidade a discussao teoérica,
trabalhando na amplitude de uma sociologia da negritude. Diferente da primeira parte,
onde as discussdes bibliograficas predominam diante daquelas desenvolvidas
empiricamente, na segunda parte, esta situacéo se inverte e sao as observacoes da
perspectiva das pessoas negras sobre o conhecimento da propria experiéncia que
predominam na andlise, em relacdo ao debate tedrico. Para tanto, no quinto capitulo,
vamos pensar 0s processos de autoatribuicdo racial alocando-a em um gradiente.
Porém, em vez de tomar como polos de referéncia a negritude e a branquitude como
usualmente é feito, foi desenvolvido um continuum ndo com dois, mas com trés pontos
nodais: o da afirmacgao, o da negacédo e o da absten¢ao da racialidade enquanto um
marcador significativo da narrativa identitaria.

J& no sexto capitulo, vamos apresentar e classificar os modos de existir da
corporalidade em relacdo aos repertorios de negritude. Esses modos foram definidos
a partir de sua relevancia observada na investigacdo e na interlocucdo na
sociabilidade da ambiéncia da feitura da musica negra periférica de Maceid e estédo
divididos em quatro dimensdes: a somatica (onde o corpo € uma imagem imediata e
estatica), a performética (onde o corpo é uma imagem em movimento e uma
composicao mais ou menos deliberada), a discursiva (onde o corpo é um dispositivo
da memodria) e a politica (na qual o corpo é uma arma para a luta antirracista e para
as estratégias de (r)existéncia, individuais e coletivas). Ainda que ndo sejam uma
exclusividade desses movimentos musicais, eles sdo um espacgo privilegiado de
fomento e producéo e, logo, para a observacao daquilo que chamei de repertérios de
negritude.

Com isso, avangcamos até aterceira e Gltima parte. Nesse acervo, a intervencao
textual pretende ser a minima possivel, se resumindo aquilo que concerne a selecao
e a apresentacdo de algumas imagens, plasticas e reflexivas, que sdo produzidas com
a cor e o0 sotague da negritude alagoana que pesquisei.

Ha ainda uma sessdo que reservei para a discussdo das estratégias de

investigacdo empirica e da perspectiva que assumi enquanto pesquisadora ndo-negra
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e antirracista dentro desse campo de producéao; invertendo a formulacdo sobre as
poténcias e limitagcbes das contribuicbes de outsiders within (Collins, 2016), para
discorrer sobre as possibilidades e impossibilidades do meu lugar insider without —
levando em consideracao que participei ativamente de alguns destes movimentos da
afro-alagoanidade, sem por isso incorrer no erro de achar que me converti em uma

mulher negra.

Escrevendo de outro lugar

Muitas vezes este trabalho me doeu. Como bem nos adverte Audre Lorde, o
siléncio ndo serve de protecdo, contudo é preciso acrescentar que romper o seu véu
pegajoso muito menos nos livra da dor.

Ha vida demais se esvaindo no banho de sangue que acontece por aqui desde
gue inventaram essa histéria de Brasil. Nem sequer sabemos ao certo quantos povos
foram aniquilados, o que se dira sobre o niumero de pessoas assassinadas? Quantas
morreram ontem? Quantas morreram hoje? E quantas ainda morrerdo amanha?
Diante desse massacre que atravessa 0s séculos até os nossos dias, e que também
nos atravessa em cada um daqueles oitenta tiros, essa dor me soa como um sinal de
sanidade, de sensibilidade.

Por isso essa introducédo, para que eu possa dizer sem medo de ser menos
cientista, que eu me sensibilizo. E mais, que o exercicio da minha profissao, longe de
ser embargado por esta sensibilidade, se de um certo jeito, € potencializado por ela.
Evidentemente essa poténcia € politica — a ciéncia que se quer neutra € a mais
poderosamente destrutiva, ou dito de um jeito mais radical e elegante, “a neutralidade
€ uma categoria impositiva da escrita tradicional, que a regra da permanéncia [do
status quo] estabelece, mas nao cria a cientificidade do texto.” (LINDOSO, 2005, p.
29). Entéo, essas palavras iniciais também sdo para advogar e advertir que ndo ha

opacidade no que vai adiante.
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Morte, esquecimento, folclorizacédo, quilombagem

Até quando e o quanto pude analisar, especialmente de onde mirei para
elaborar a analise da negritude e de seus repertorios, 0 que sobrevive desse passado
escandaloso no nosso presente, foi interpretado ao longo do tempo e possui até hoje
guatro possibilidades de enquadramento: a morte, o esquecimento, a folclorizacdo e
a quilombagem — assim se pinta o retrato das pessoas negras dentro desse quadro
gue nos ensinaram a chamar de Brasil.

Na producéo cientifica em Alagoas, esses enquadramentos sdo modos de
agenciamento da memdria dos que disseram ndo ao processo de “conquista”.

Muitos intelectuais locais, como se ansiosos e ciosos de uma segunda e
definitiva morte, aniquilaram e aniquilam a memdria das pessoas negras nas terras
gue foram palco das insurgéncias cabanas e palmarinas. Seja por meio da louvacao
de uma derrota probatéria de sua inferioridade e da consequente superioridade dos
“vencedores”, seja por meio do aprisionamento no passado e da omissao no presente,
apaga-se ndo so as incontaveis estratégias de resisténcia, como também a inconteste
existéncia dessa parcela (majoritaria) da populagéo.

Tal apagamento € o0 matiz que se conecta a perspectiva daqueles intelectuais
que preferem o esquecimento, na qual “a escrita historiografica se revela uma
extensdo grafico-discursiva das dominacdes dos estamentos hegeménicos
prevalecentes na sociedade sesmeiro-escravista imperial.” (LINDOSO, 2005, p. 101).

Segundo o historiador alagoano, o esquecimento € essa pratica particular no
campo intelectual que ao negar (ou distorcer) a memoéria das rebelides de pessoas
negras e mesticas na histéria oficial, alimenta o “discurso histérico antiinsurrecional” e
constitui uma “historiografia da dominagdo sesmeiro-escravista’, que além do mais,
implica numa “reducdao do poder da oralidade associada a reduzida escrita
restauradora [que] provocou uma descontinuidade na memoria historiografica”
(2005:18); como consequéncia, 0 esquecimento tanto repercute quanto retroalimenta
a condicdo marginal das populacdes nao-brancas.

Outro gradiente para essas distor¢des a partir da lente que a intelectualidade
em Alagoas olha para a negritude, é a folclorizagdo. Como bem demonstrado em O
que restou é folclore: o negro na historiografia alagoana (SILVA, 2014), esta

perspectiva também corrompe a forma e o contetdo das representacdes do estar no
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mundo das pessoas negras, assaltando a sua memoria — dispositivo fundamental para
a producéo da vida, inclusive no presente.

Nas palavras firmes e fortes de mais um historiador local, “O negro n&o foi
esquecido pela historiografia alagoana. Se observarmos bem, ele esta presente, no
entanto, a pergunta a ser feita é: de que forma e sob qual perspectiva ele aparece?”
(SILVA, 2014, p. 10). Para quem, olhando para a cultura predominantemente musical
da solidariedade e sociabilidade de pessoas negras e mesticas, SO é capaz de ver
“folclore”, as existéncias, experiéncias e insurgéncias nao sao inteligiveis, seus
axiomas filosoficos ndo podem passar de cantigas, brincadeiras, se néo
insignificantes, inconsequentes — ledo engano.

Contudo, gostaria de acreditar que também no campo intelectual h4 meios e
modos de dizer e repercutir um ndo a “conquista”, que ha uma alternativa a estas trés
posturas?®. Nesse rascunho de classificacéo, a alternativa seria a quilombagem. Uma
reflexdo e uma representacgéo feitas a partir desta perspectiva seriam capazes de levar
até as ultimas consequéncias a humanidade de pessoas negras, e estariam no polo
diametralmente oposto aquele da morte.

Por fim, vale dizer, primeiro, que nao tomo essa gradacao (morte,
esquecimento, folclorizac&o e quilombagem) como uma linha do tempo, pois creio que
0 que sabemos do passado hoje, grosso modo, é aquilo que soa bem aos ouvidos de
quem “conquistou” o direito de escrever a historia — 0 que implica considerar que nao
haver registro de critica no passado, nao significa que ela nao existiu. Além do mais,
longe de ser um sinal de equivocos corrigidos ao longo do tempo, as distor¢cdes da
memoria da negritude sdo uma estratégia politica da qual se lanca (e se lancard) mao
sempre que necessario e/ou conveniente.

Em segundo lugar, ndo ignoro que essa violéncia que acontece em Alagoas

nao se restringe aos limites deste territério. Viver no Rio de Janeiro e transitar em

2 Muito dessa analise esta inspirada pelas reflexdes de outras interpretacdes da trajetéria da pessoa
negra em Alagoas a parti de uma historiografia mais critica. Além do trabalho dos ja citados Dirceu
Lindoso e Jeferson Silva, me inspiro em intelectuais como Luiz Savio de Almeida (Memorial biografico
de Vicente de Paula: o capitdo de todas as matas, 2008; O negro no Brasil: estudos em homenagem
a Clovis Moura, 2003; Alagoas nos tempos do célera, 1996), Edson Bezerra (Manifesto Sururu: por
uma antropofagia das coisas alagoanas, 2014), Danilo Luiz Marques (Sobreviver e resistir: 0s
caminhos para liberdade de escravizadas e africanas livies em Macei6, 2016; Sob a “sombra” de
Palmares: escraviddo, memaria e resisténcia na Alagoas oitocentista, 2018), Gustavo Bezerra (Uma
possivel “simbiose”: vadios e capoeiras em Alagoas (1878-1911), 2017), Sandra Sena (“Sdo quase
todos pretos”: cotidiano e experiéncia da classe de trabalhadora em Macei6 pés abolicdo, 2019), para
citar sO alguns trabalhos, também chamam a atencao para a reproducdo da violéncia racista na maior
parte do pensamento social e na historiografia de Alagoas.
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algumas outras cidades do pais, me trouxe algumas indicacdes de que este processo
€ bem mais abrangente e talvez seja mesmo um modus operandi que se propaga no
espaco e também no tempo — mais do que gostariamos de admitir.

Mesmo que esse nao seja o foco da investigacédo, esta introducdo também é
para dizer que escrevi a tese admitindo que a corrupcao da memoria, se ndo é sempre
e de todo um modus operandi, € ao menos uma armadilha tdo traicoeira como aquele
truque do jogo onde os espelhos mais distorcem que refletem a imagem que se quer
ver. Por isso, uma das diretrizes que assumi foi a de pensar a negritude e o racismo
a partir de dois interesses distintos: produzir uma reflexdo a partir de critérios
cientificos e fomentar a atuagdo politica para a justica social.

Uma estratégia para fazer isso foi a de me esquivar ao maximo da reproducao
do racismo estruturante e “naturalizado” das relagdes humanas no Brasil, inclusive e
principalmente no ato da escrita. Assim, as paginas que seguem sdo uma tentativa de
recusa e esquiva das agressfes eufémicas tdo recorrentes na producdo de

conhecimento cientifico sobre a negritude.

Agressdes eufémicas e escritas de sangue

O que chamo aqui de agressao eufémica pode ser compreendido como uma
tipificacéo do que Gayatri Spivak chamou de violéncia epistémica (2010): ao expor 0s
limites de uma determinada critica de “intelectuais benevolentes” — aquela que ignora
o lugar historico e conjuntural de onde se fala, reproduzindo assim as estruturas
sociais que lhes servem de espantalho —, a autora acusa e, em alguma medida, revoga
a pretensa transparéncia desses intelectuais em seus textos profissionais,
demonstrando o efeito de coercdo que essa postura epistemologica causa.

A populacdo negra brasileira €, enquanto grupo social, indubitavelmente
subalternizada. Com isso, ndo se afirma que ela ndo possa falar, mas muito mais
grave, que sua voz nao pode ser ouvida (SPIVAK, 2010) — enquanto for superposta
ou supostamente traduzida por uma escrita eufémica, artificial e impassivel.

Falar sobre questbes que afetam pessoas que estdo as margens em um dado

sistema de poder e acreditar falar em nome delas é uma postura epistemoldgica que
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tende a se tornar um problema ético e politico (uma violéncia epistémica nos termos
de Spivak).

Outro problema da mesma ordem se da quando, mesmo evitando uma postura
pretensamente redentora mas, de todo modo, estrangeira, ndo se cria um espaco de
escuta muatua; e outro ainda pior quando ha o desprezo pelas formas e contetudos do
conhecimento produzido pelas margens que ndo atendem as exigéncias de erudicdo
tipicas da modernidade/colonialidade.

Falar das experiéncias das pessoas negras enquanto uma pessoa intelectual
engajada politicamente com o antirracismo, ndo é falar, por exemplo, em relacbes
raciais ou em raca. Ao dizer ‘negritude’ no lugar de ‘relagdes raciais’, ndo se quer
negar o carater relacional da problemética e das categorias que a designam, mas
evidenciar a tenséo e privilegiar uma narrativa cientifica que seja capaz de nomear as
violéncias em seus devidos termos. Apenas do lugar do sujeito de conhecimento e
poder do Ocidente para o caso de Spivak, e da casa grande para 0 h0osSSo caso, que
se torna constrangedor e “delicado” falar em racismo e em negritude. Sdo nas
estratégias de fuga a tal constrangimento que a transparéncia politica e histérica do
intelectual se deixa flagrar, e € ai que o eufemismo revela sua face mais violenta e
sanguinaria.

A esta altura, o compromisso € inescapavel: ou ha filiacdo a manutencéo ou a
transformacéao social.

O que classifico como agressao eufémica também pode ser considerada como
um rango, uma nodoa da “escrita estamental” (LINDOSO, 2005) nos textos
profissionais sobre o grupo social da populacéo negra no Brasil. Ela atende a mesma
regra de permanéncia que se expressa ndo mais, ou ndo mais apenas, pela
‘neutralidade”, pelo “esquecimento”, pela “imputacdo criminal” ou pelo
“‘desmantelamento do sistema de oralidade” (LINDOSO, 2005, p. 22), mas pelo
distensionamento e eufemizacao do texto social e da narrativa histérica, que participa
de forma determinante na construcao e treinamento de uma sensibilidade coletiva,
que sO é afetada pelo sofrimento dos grupos dominantes do status quo, neste
contexto, o grupo ndo-racializado — as pessoas brancas.

Desse modo, a politica higienista, eugénica e mal disfarcadamente elitista
contamina o texto, torna-se uma regra que impde nao so6 a “neutralidade”, mas
também uma “civilidade”. Esse processo deixa seus rastros nos termos amenos que

apontam para esta sensibilidade narcisica — em todo caso, do espelho distorcido. Que
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imagem reflete este espelho? E mais importante, a quem serve amenizar 0s termos?
Esta aparentemente inocente pratica de reproduzir jargdes, sanciona a politica da
casa grande; o uso do eufemismo € a cumplicidade com a violéncia.

O par oposto da agressao eufémica é a escrita de sangue. Que, em sintese,
significa trazer para a escrita técnica e profissional a crueza e o sangue da violéncia
do racismo. Dito de outro modo, o que defendo é uma radicalizagdo do que Dirceu
Lindoso (2005) chamou de “escrita restauradora”, aquela que devolve o poder e a
relevancia da oralidade, resguarda o texto dos deslocamentos semanticos das
categorias usadas entre 0os marginais — 0 que no polo oposto, na escrita estamental,
esvazia, desqualifica e imputa responsabilidade criminal a insurgentes —, e, aos
amontoados de fatos e documentos opacos, incorpora uma teoria critica capaz de dar
cientificidade e lucidez a narrativa historica e social.

Olhando para as sombras do terror e da marginalizagdo do outro lado do

oceano, Hannah Arendt adverte:

Tanto quanto seja possivel algum “dominio” do passado, ele consiste em
relatar o que aconteceu; mas essa narragao, que molda a histoéria, tampouco
resolve qualquer problema e nao alivia nenhum sofrimento; ela ndo domina
nada de uma vez por todas. Ao invés disso, enquanto o sentido dos
acontecimentos permanecer vivo — e esse sentido pode persistir por
longuissimos periodos de tempo —, o “dominio do passado” pode assumir a
forma da narragao sempre repetida. [...] Nenhuma filosofia, nenhuma analise,
nenhum aforismo, por mais profundos que sejam, podem se comparar em
intensidade e riqueza de sentido a uma estéria contada adequadamente.
(ARENDT, 1987, p. 28 — 29).

Contudo, a questao para mim foi e segue sendo: para que e para quem uma
ou outra estoria é adequada? Tendo tido a oportunidade de contar algumas historias
e investigar algumas experiéncias da negritude em Alagoas, aceito também o desafio
de buscar a intensidade e a riqueza de sentido que vi, ouvi e senti — € para isto e para

estas pessoas que desejo ter sido adequada.

Creio que s6 assim posso, enquanto cientista, romper a regra de permanéncia
do status quo e devolver a dignidade das categorias e dos sujeitos marginais no

presente e para o futuro — em suma e na raiz foi essa a proposta da escrita. Assumo
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o risco de ter sido radical, desde que fique entendido que a radicalidade da proposta

estaria em chamar as coisas pelos seus devidos nomes.
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| TEORIA RACIAL

1 EXPERIENCIAS MARCADAS PELO RACISMO

Um dia o coronelzinho, que ja sabia ler,

ficou curioso para ver se negro aprendia os sinais, as letras de
branco e comegou a ensinar o pai de Poncia. O menino
respondeu logo ao ensinamento do distraido mestre.

Em pouco tempo reconhecia todas as letras. Quando sinho-
MOocO Sse certificou que 0 negro aprendia, parou a brincadeira.
Negro aprendia sim! Mas o que o negro ia fazer com o saber
de branco?

Conceigao Evaristo

A negritude, antes de ser considerada uma identidade étnico-racial e/ou
cultural, sera tratada aqui enquanto uma experiéncia, a experiéncia das pessoas
negras; distinta basicamente pelo processo de subjetivacdo destas pessoas que, por
suavez, se distingue dos demais pela necessidade de dar respostas ao racismo, pois
tal experiéncia € arbitrariamente condicionada pela estrutura racista das sociedades
enviesadas pela modernidade/colonialidade — esta pode ser uma sumula do que
gostaria de propor como contribuicdo para uma teoria racial.

Além e aquém de uma identidade, a negritude pode ser cientificamente melhor
compreendida, descrita e analisada caso se enfrente, de partida, a sua
multidimensionalidade. Dizer que ela é um fendmeno de identidade néo invalida o fato
de ela também ser definida enquanto uma experiéncia (racializada) e por uma
estrutura (racializante).

Além disso, as respostas a esta estrutura sdo elaboradas e enunciadas de
diversas formas. Pois, os complexos e inUmeros epifendmenos do mecanismo racista
gue interpelam e condicionam a experiéncia das pessoas negras, combinam-se a
outros dos demais mecanismos, tanto restritivos quanto recursivos, que atravessam
suas vivéncias cotidianas, como o machismo e a discriminacdo de classe, por

exemplo. E mais, essas combinacfes ndo sdo estaveis, exigindo, em contrapartida,
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respostas igualmente dinamicas. De modo que as pessoas que podem ser e as que
séo classificadas como negras, apesar de ndo o serem meramente pelas injuncdes
do racismo, séo, sobretudo, marcadas a partir de seus tracos fisicos, que por sua vez
sdo incorporados discursivamente por elas a partir de uma gama de referéncias
plurais mobilizadas, as vezes, de forma fraturada, contraditoria e circunstancial.

Por isso, ainda que os sofrimentos e as restricbes que o racismo traz sejam
uma matéria-prima e uma caracteristica basica desta experiéncia, evidentemente nao
sdo os Unicos elementos constitutivos da negritude de alguém.

Dito isto, temos que considerar que narrativas identitarias baseadas na
experiéncia do racismo podem ser significantemente diferentes, ora reificando e
tomando como verdade os esteredtipos racistas, ora os refutando, ora os reinventando
e ora simplesmente os ignorando. A marca e o marcador somatico perdem seu poder
explicativo absoluto ao se adicionar a equacgao as respostas multiplas e criativas ao
racismo, e uma via de reflexdo que se abre € a partir do que se vive na pele, sendo
uma pessoa racializada.

Ainda que a negritude esteja cada vez mais presente no debate publico no
Brasil e no mundo, seja ele cotidiano, politico ou académico, a sua conceituacéo até
entdo é contingenciada por uma série de questdes e disputas politicas, histéricas e
morais — 0 que torna a elaboracéo de um conceito sobremaneira delicada e tensa.

Por isso, é impossivel avancar sem fazer uma mediacdo a partir dos contextos
onde esse fenbmeno ocorre, visto que ele é em certa medida universal, mas cada
territério acomoda feridas e cicatrizes historicas que alteram consideravelmente tanto
estas interpelacbes que tangem o0s corpos das pessoas negras, quanto o0s
agenciamentos que esses sdo capazes de pbr em pratica em sua experiéncia
cotidiana — nessa perspectiva, os territdrios sdo tanto geograficos quanto politicos,
mas, sobretudo, tendem a ser afetivoss°.

Diante de uma conjuntura hipercomplexa, afetada por vetores politicos que

seguem nos mais variados sentidos, a partir de bandeiras dos mais distintos

30 Em Devir negro (2016), Ana Claudia Cruz e Silva assume os blocos afro (tomando como referéncia
os blocos afro da Bahia) como territérios existenciais e negros. Dialogando com, entre outras
pessoas, Raquel Rolnik e Félix Guattari, a autora sublinha os aspectos afetivos de suas fronteiras,
guando demonstra que antes de se tornarem blocos para desfilar e tornarem-se icones no carnaval
baiano, as pessoas que viriam a funda-los estavam reunidas entre si por lacos de parentesco e
amizade, firmados e reafirmados pela demanda de atividades para estarem juntas. (Silva, 2016, p.
162 — 166). Além disso, “a ideia que guia este trabalho é a de perceber o bloco afro como um
territério negro no sentido de lugar de producao de subjetividade negra.” (Silva, 2016, p. 166, grifos
no original).
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espectros, 0 cenario € mesmo de quase campo minado e o racismo segue tanto a
direita quanto a esquerda.

Porém, se o debate se intensifica, ou seja, se falamos cada vez mais sobre
negritude, infelizmente ainda ndo nos detivemos num esforgo teodrico-analitico para
defini-la — ou pior, ainda ndo tivemos sucesso nessa peleja. Por defender que um
empenho para estabilizar a categoria pode nos fazer avancar em solu¢des tanto para
guestbes epistemoldgicas quanto para problemas sociais, um dos objetivos que
animam esta pesquisa € o desenvolvimento de um conceito capaz de harmonizar o
debate polifénico e dissonante da negritude, para que ele se dé de modo mais amplo
e integrado, e se possivel, de modo um tanto mais humanista e cosmopolita.

Tal iniciativa de conceituacdo da negritude parte do pressuposto (e pretende
demonstrar) que em primeiro lugar, antes de ser uma identidade, essencializada ou
ndo, instrumentalizada ou ndo, legitima ou ndo, a negritude € uma experiéncia vivida
na pele de cada pessoa negra e/ou racializada, a partir das injungdes do racismo com
o qual é preciso lidar e elaborar, consciente ou inconscientemente, de forma declarada
ou velada, mas de todo modo inescapavel e, talvez por isso mesmo, criativamente.
Tendo este quadro em vista, o foco neste capitulo inicial é analisar a negritude
enquanto uma experiéncia tipica, buscando revelar e pér em destaque os elementos
gue se repetem e equalizam a diversidade, considerando o racismo como o primordial

deles.

1.1 Negritude: identidade ou experiéncia?

A compreensdo de que a negritude seja também uma identidade nao esta
sendo negada aqui. No entanto, para compreender os processos de classificacao
racial (que em ultimo caso é como sao tratadas estas identidades na literatura onde

correntemente se discute negritude3! — tanto da autoatribuicdo quanto para a

31 Ver por exemplo Negritude: usos e sentidos, de Kabengele Munanga (1986); Negritude sem
etnicidade: o local e o global das rela¢Bes raciais e na produc¢ao cultural negra do Brasil, de Livio
Sansone (2003); Classes, raca e democracia, de Antdnio Sérgio Alfredo Guimaraes (2002) e Nem
preto nem branco, muito pelo contrario, de Lilia Schwarcz (2012) — isto para a discussao no e sobre o
Brasil, para um exemplo internacional, ver o classico Race and ethnicity, de John Rex (1986).
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racializacdo, socialmente determinada e que demarca o limite com a alteridade)
parece mais coerente entender, em um primeiro momento, as experiéncias que dao
substrato e caracterizam esta classificacdo. Isto permitiria tanto decupar 0os seus
critérios, quanto entender como eles sdo estabelecidos no &mbito das representacdes
coletivas e agenciados no ambito das performances individuais.

Ou seja, em um determinado plano do debate tedrico, a negritude pode ser
compreendida enquanto uma categoria de identidade, um marcador social de
raca/cor, uma sintese abstrata que ajuda a compreender fenbmenos de proporcdes
coletivas (mesmo assim com efeitos concretos e vivenciados em proporcoes
individuais), que sdo comuns a pessoas de determinados grupos artificiais3? e
caracteristico destas pessoas em relacdo as de outros grupos — além de que, tais
sinteses permitem disputar a doxa das narrativas publicas desta ou daquela
identidade.

JA em outro plano, a reflexdo tedrica pode estabelecer nexos para o
entendimento da negritude enquanto esta experiéncia sob determinadas condicdes; e
mais, de como o préprio marcador dela afeta o cotidiano de algumas pessoas, quais
S&0 as respostas possiveis a ele, quais dentre elas sédo preferidas, bem como quais
sd0 0s argumentos que mobilizam e justificam estas respostas.

Para uma breve ilustracéo, vale trazer um relato da trajetoria de uma cantora
alagoana, que até determinada altura de sua vida profissional esteve dedicada a
musica erudita, e que em algum momento se interessa e resolve trabalhar com a
musica popular, com o0 samba, mais especificamente.

Partindo de suas marcas fisicas, da dimensdo somatica de sua negritude,
fenotipicamente Mel Nascimento é uma mulher miscigenada, nascida de um casal
inter-racial formado por um homem com a pele preta e uma mulher com a pele branca;
0 que Ihe deu uma tez negra com um tom de pele mais claro, o cabelo crespo e olhos
claros.

Bacharel em canto lirico pela Universidade Federal de Alagoas (UFAL),

integrante e solista em alguns corais — como o coral da Ordem dos Advogados do

32 Tomo o0s grupos raciais como artificiais, no sentido de que eles sdo formados a posteriori, em
abstracfes e sinteses demograficas e/ou tedricas que raramente correspondem a grupos organicos,
formados a partir de lagos factuais e objetivos. Dito de outro modo, entendo a composicéo de tais
grupos como um artificio metodoldgico para as pesquisas e/ou uma estratégia politica para os
movimentos sociais, € ndo necessariamente como o retrato de uma coletividade coesa e
autoidentificada
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Brasil Seccional Alagoas (OAB/AL), e a Camerata Pro-Musica de Alagoas, por
exemplo —, a sua poténcia vocal e seu talento artistico Ihes permitiam ocupar lugares
de relativo destaque nesse meio. No entanto, o protagonismo vinha com a adaptacao
a e/ou a incorporacdo de regimes estéticos de um ambiente com repertorios
ancorados na cultura branca e/ou embranquecida. O alisamento do cabelo serviu de
recurso para circular nesses espagcos com menos tensdes (internas e intersubjetivas).
E mais, sO foi possivel perceber o artificio na sua auséncia: desde o inicio da
adolescéncia, tornou-se habito e habitus submeter o cabelo a processos quimicos de
alisamento, o que mudou drastica e dramaticamente quando ela esteve em contato
com os regimes estéticos de um ambiente com repertorios ancorados na cultura negra
e/lou enegrecida — abrindo, inclusive, uma possibilidade de questionar e
desautomatizar a intervengao no cabelo. Além disso, a especificidade de seu lugar no
mundo engquanto uma pessoa negra passou a ser tematizada por meio das narrativas
do novo repertorio musical, o do samba — que se tornou base de seu trabalho artistico.

Paulatinamente, mas dentro de poucos anos, Mel Nascimento passou a ndo so
cantar, como compor sobre estas condi¢cdes de sua experiéncia, conheceu e trouxe
narrativas histéricas e contextuais vinculadas a figura de outras mulheres negras, bem
como de homens negros — além de explorar temas como: a situacdo de desigualdade
e marginalizacdo social da parcela negra da populacdo brasileira; a continuidade
histérica desta situacdo com a escravizagao racial; e a importancia do referencial de
resisténcia da memaria do Quilombo dos Palmares e de suas liderancas, a exemplo

da cancao da qual reproduzo a letra abaixo.

Forca de Mulher

Luto com a forga de Dandara
Com bragos de mulher quilombola
E luta que insiste e ndo para
E luta pra mudar toda essa histéria

Falo no compasso do atabaque

E gingo no batuque do tambor

Me entrego de corpo, alma

E trago na voz a luta

Que mostra minha forca e minha cor

Nao perco a esperanga
Nao perco minha fé
Sigo com a coragem
Coragem de mulher!

(Mel Nascimento, 2016).
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Retroalimentadas pelo contato com o novo ambiente de trabalho, estas
narrativas foram atualizando outras que, por sua vez, borraram os limites entre a
cultura — aqui no sentido de mercado de bens culturais — e a politica. O resultado é
que hoje, além de cantora de samba, Mel Nascimento tornou-se uma ativista pelos
direitos das pessoas negras reconhecida em Alagoas, sendo recorrentemente
convidada para eventos que cuidam destes temas, tanto para cantar como para
participar de debates e fazer falas publicas.

Ainda nesse processo, uma memoria foi emblematicamente “descoberta” por e
para Mel, a partir da mudancga significativa tanto da experiéncia de sua negritude
quanto de sua narrativa de identidade racial: foi transitando nos novos espagos e nas
novas redes profissionais que ela soube da importancia publica de uma tia paterna,
Renilda Nascimento (1958 — 2007), militante historica do movimento negro de
Alagoas, que chegou a ser eleita Secretaria de Saude do Congresso Nacional Afro-
Brasileiro (CNAB) em 1995, e foi secretaria nacional do Departamento Negro do
Partido Democratico Trabalhista (PDT).

O contato com um repertério de negritude até entdo desconhecido para a
sobrinha, por meio das experiéncias de presenca e atuagdo em novos ambientes de
trabalho, estimulou e, em alguma medida, possibilitou que ela e que outras pessoas
investissem em um sentido de continuidade entre a sua propria trajetéria de mulher
negra e a de sua tia consanguinea, um novo e paradigmatico referencial para sua
identidade — visto que até entdo, apesar de outros parentes também serem pessoas
negras, a sua trajetéria era tomada como original e dissonante do restante da familia.

No caso de Mel Nascimento, podemos considerar que em um primeiro
momento a negritude foi vivenciada e incorporada enquanto uma experiéncia
restritiva, de certo modo depreciativa de seu valor e, por isso, alvo de estratégias de
recalcamento e/ou atenuacao. Todavia, a partir do encontro com determinado
repertorio de negritude, na aproximagao com o universo simbdlico do samba, tornou-
se também uma experiéncia recursiva, um incremento na chancela de seu talento e
de sua dignidade, que pbéde e foi posta como marcador significativo de sua existéncia
no mundo.

Se antes as experiéncias da negritude soavam como uma vivéncia
majoritariamente negativa, um elemento a ser escusado e justificado, a partir de entao
elas passam a ser uma justificativa, um aspecto potencialmente positivo de seu

cotidiano. Essas experiéncias serviram de matéria-prima para as narrativas de uma



50

nova identidade racial, que comeg¢a como cultural e, nesse caso, estende-se enquanto
identidade politica e mesmo existencial.

Deve-se dizer sem embaragos que a sua negritude mudou. No entanto, &
necessario cautela, pois segundo as reflexdes que guiam este trabalho, Mel
Nascimento ndo se tornou mais negra, antes ela agregou a experiéncia profissional,
politica e cotidiana, a identidade negra como um significado declarado e positivo em
vez de dissimulado e negativo — ou seja, as mudangas nao se deram
quantitativamente, mas sim qualitativamente.

Ainda que haja continuidades entre estes niveis conceituais para a negritude,
esses dois fendbmenos, a experiéncia e a identidade, sado ontologicamente distintos e,
ao longo desse trabalho, serdo tratados assim; a despeita de uma tendéncia que
vigora nos estudos de negritude de abordar a experiéncia como um mero reflexo da
identidade, como ilustragao e/ou exemplo factivel e palpavel de uma fluida narrativa
identitaria — isso quando muito, de resto ela € simplesmente ignorada no escopo
teorico.

Salvo algumas excegbes®3, a compreensdo da identidade racial ainda
atravessa um turbulento periodo de polarizacdo entre aquele extremo onde sua
inconstancia (ou constante mudancga) é tida como sintoma de uma liberdade abstrata
e absoluta, pois esse debate costuma se esquivar das evidéncias da influéncia de
condicbes materiais na margem de autonomia pessoal3#; e aquele outro, onde ela é
alvo das estratégias de ossificagdo essencialista e essencializante, para prevenir a
“falta de consciéncia” das pessoas negras e mobiliza-las para a luta antirracista®®. No
entanto, a sua incorporagao cultural e/ou politica € o resultado de um arduo trabalho

individual e subjetivo, tanto de decodificagdo quanto de (re)semantizagdo das

33 Uma excecdo notavel é o Sem perder a raiz: corpo e cabelo como simbolos da identidade negra
(2006), da primeira e Unica chefe do extinto Ministério das Mulheres, da Igualdade Racial e dos
Direitos Humanos, Nilma Lino Gomes, que analisa o cotidiano de saldes de beleza afro em Belo
Horizonte (MG), de onde rastreia aspectos identitarios, sociais e historicos norteadores para a
elaboracéo da identidade racial de seus clientes.

34 A exemplo da andlise comparativa entre os modelos de racializagdo na colonizacao portuguesa e
inglesa que Peter Fry faz em A persisténcia da raga: ensaios antropoldgicos sobre o Brasil e a Africa
austral (2005), onde recapitula e conclui que a originalidade da negritude desse lado do Atlantico é
um fato, mesmo que se considere o racismo a brasileira e os mitos da democracia racial.

35 Como em Rediscutindo a mesticagem no Brasil: identidade nacional versus identidade negra
(1999), de Kabengele Munanga, que sustenta o argumento de que no Brasil existe, formal e
informalmente, uma fuga da realidade étnica, uma elaboracdo de narrativas identitarias o mais longe
possivel do polo negro, depreciado socialmente, usando como recurso para essa fuga, a mesticagem.
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referéncias legitimadas coletivamente — esforco que sé pode ser compreendido por
meio da observagdo das dinamicas da negritude enquanto uma experiéncia.

Na trilha que comega na experiéncia e termina na identidade, no mesmo tom
das conclusdes de Stuart Hall®¢, que nos diz que “uma vez que a identidade muda de
acordo com a forma como o sujeito € interpelado ou representado, a identificagdo nao
€ automatica, mas pode ser ganhada ou perdida.” (1997, p. 21), é o esforgo
empregado nesse processo de elaboragcdo da identidade e as consequéncias dele,
qgue nos interessam a priori.

Esse investimento, a0 menos no caso da negritude, € pessoal e se
retroalimenta com os referenciais de acervos minimamente estaveis e estabelecidos
genericamente, que sdo a um so tempo estéticos, éticos e politicos, e que versam
sobre o0 que significa ser alguém negro hoje, e em nosso caso, no Brasil e em Alagoas,
respectivamente.

Tais acervos podem ser depreendidos de contextos diversos, desde aquele dos
movimentos negros mais formalizados; ou aquele dos movimentos negros mais
informais, mobilizados em coletivos dos mais variados modelos e nos mais diferentes
territorios pelo pais; ou aquele construido por meio da negagéao dos padrdes estéticos
embranquecidos e do estimulo a “aceitacdo” do cabelo crespo e cacheado; ou ainda
aquele dos ambientes religiosos ou profissionais; entre tantos outros. No entanto,
proponho levar a nossa atengao e os nossos ouvidos para aqueles acervos que julgo
privilegiados: os dos ambientes da feitura da cultura negra.

Ao longo das ultimas décadas, em grande medida proveniente da intensificagéo
do transito de pessoas com modos de vida diferentes pelo mundo, a cultura e a sua
funcéo social vém se transformando consideravelmente, estreitando a sua relagéo
com os processos identitarios de distingcao e afiliagao, e ampliando o seu alcance na
esfera publica.

A concepcéao de conveniéncia da cultura, elaborada por George Yudice, esta
ligada ao entendimento de que hoje ela é manejada como um recurso, seja

econdmico, seja politico; que passa a ser uma categoria que se autonomiza, deixa de

36 Ainda que o préprio autor componha uma corrente de pensamento, herdeira do tom gramsciano
marxista da critica capitalista aplicada a inddstria cultural, que tende a perceber e apresentar a
subjetivacdo mais como um processo de sujeicao as hegemonias dos aparatos ideolégicos de
dominacao do que como as pessoas respondem a estes estimulos na sua experiéncia cotidiana, em
Who needs ‘identity’? (1996), Stuart Hall acrescenta a interpretacdo pontos de rasura e sutura, ou
seja, nesses pontos (X) é que as pessoas sdo interpeladas e é também neles que elas atualizam suas
ficcbes das narrativas do eu — processo autoral de sutura a narrativa da historia.
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ser um entre tantos instrumentos de poder e torna-se um poder proprio e central, “a
cultura esta ‘liberada’, por assim dizer, para transformar-se num gerador de valor em
si.” (2013, p. 505).

Nao a toa, esta categoria cara e paradigmatica para as ciéncias sociais, ganhou
centralidade na modernidade (especialmente nas questdes que tangem o acirramento
das tensdes acerca das politicas de identidade), e virou encruzilhada inescapavel e
terreno fértil para compreender a negritude. Por isso a escolha aqui é em favor dos
acervos culturais para a negritude que fermentam na musica, e em especial, na
musica negra produzida, reproduzida e consumida nas periferias — pois historicamente
a fruicdo dessa musica nesses territorios vem criando ambiéncias de sociabilidade e
solidariedade caracteristicos, onde os elementos desses acervos sao encontrados em
sua exuberante criatividade e pluralidade. Esta musica, negra e periférica, é o pulso
dessa investigagao.

Também interessado na correlagao entre negritude e musica popular — ou como

em seu vocabulario, na sua cultura vernacular —, Paul Gilroy adverte que

O poder da musica no desenvolvimento das lutas negras pela comunicagéo
de informagdes, organizagdo da consciéncia e teste ou articulagdo das
formas de subjetividade exigidas pela atuagéo politica, seja individual ou
coletiva, defensiva ou transformadora, exige atencdo tanto aos atributos
formais dessa cultura expressiva como a sua base moral distintiva. (GILROY,
2012, p. 93 - 94).

Guardando a continuidade e a articulagédo entre as lutas negras aqui e aquelas
dos demais grupos da diaspora africana alhures, é importante pontuar o fato de que
todo o investimento da parcela eugénica da institucionalidade do Estado brasileiro
para expurgar a “macula da negritude” do tecido da identidade nacional, remendando-
a a partir do paradigma do pais da mistura dos povos, criou condi¢ées para que essa
musica negra ocupasse lugares de prestigio no campo cultural. Nao obstante, quando
direcionamos a nossa escuta para os espacos periféricos onde essa musica é
produzida, ouvida e vivida, ou seja, onde nem o projeto de assimilagdo e esvaziamento
da negritude da musica negra, nem os recursos materiais e simbolicos de tal projeto

chegaram?®’, descortina-se um cendrio onde ndo é possivel desbotar ou rasgar a

37 Qutra interpretacdo possivel e nem por isso concorrente, € a de Osmundo Pinho, em “Tiroteio™
subijetificacdo e violéncia no pagode baiano: “Produzido como abjecao, esse sujeito, negro, favelado,
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interseccionalidade, ou as posicionalidades das pessoas, e onde a identidade negra
precisa e pode dar respostas criativas ao racismo.

Isto porque nesses territorios a raca ou a identidade racial ndo esta dada de
modo dissociado de outros marcadores e/ou estigmas, ela é construida durante um
processo complexo e prioritariamente normativo, o processo de racializagao.

Diferente tanto da raca tal como os movimentos contestatorios antirracistas a
veem e/ou estrategicamente querem que a vejamos, ou seja, como uma variavel
independente que é simultaneamente causa e sintoma da opressao; quanto da viséo
etérea das abstragdes intelectuais recorrentes nas teorias e analises profissionais
(como no argumento cinico ou ingénuo de que considerar raga nas investigagoes,
inauguraria o ddio racial no Brasil), nesses ambientes as tentativas de isolar a variavel
raga sdo bem mais raras e mais raramente ainda bem-sucedidas.

A critica da violéncia intrinseca a l6gica da separagao categorial que a argentina
Maria Lugones faz a partir de seu debate sobre a colonialidade do género, nos ajuda
a entender que a interseccionalidade n&o € algo a que se escape, mas apenas algo

que se pode perder de vista — voluntaria ou involuntariamente.

Kimberlé Crenshaw e outras mulheres de cor feministas argumentamos que
as categorias sao entendidas como homogéneas e que selecionam a
dominante, no grupo, como sua norma; portanto, mulher seleciona como
norma as fémeas burguesas brancas heterossexuais, homem seleciona
machos burgueses brancos heterossexuais, negro seleciona os machos
heterossexuais negros e assim sucessivamente. Entao, torna-se logicamente
claro que a légica da separagado categorial distorce os seres e fendmenos
sociais que existem na interseccdo, como a violéncia contra as mulheres de
cor. Dada a construgao das categorias, a intersecgao interpreta erroneamente
as mulheres de cor. Na intersecgao entre mulher e negro ha uma auséncia
onde deveria estar a mulher negra precisamente porque nem mulher nem
negro a incluem. A intersec¢do nos mostra um vazio. Por isso, uma vez que
interseccionalidade nos mostra o que se perde, temos pela frente a tarefa de
reconceituar a ldgica da intersec¢do para, desse modo, evitar a
separabilidade das categorias e o pensamento categorial. (LUGONES, 2008,
p. 82).

Nesses territorios para os quais pretendo chamar a nossa atencao, no entanto,

as disputas identitarias tanto subjetivas quanto coletivas, acionam outra ordem de

popular, ou seja, o ‘povo’ € ao mesmo tempo instituido como fundamento do pacto politico e rejeitado,
guando faz suas proprias escolhas culturais, demonizadas como signo sombrio de selvageria e
‘atavismo ancestrais’.” (PINHO, 2016, p. 122).
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categorizagao para lidar com a violéncia da racializagdo. Ordem na qual, em geral, as
identidades mais formais sdo enunciadas em segundo plano, quando no primeiro o
argumento e/ou desejo que mobiliza acaba por designar as pessoas, grupos,
organizagdes e movimentos, a exemplo da Articulagédo pela Cultura Popular e Afro-
alagoana, ou do Mirante Cultural: um quilombo chamado Jacintinho, dois coletivos que
atendem a uma logica de coalizdo que agregam e interseccionam, ndo sem dissensos,
uma pluralidade de posicionalidades.

A assimilacido entre marcador social, que se refere a posicdo no espacgo
multidimensional da estratificagdo social, € o engajamento politico ndo é imediata ou
compulséria, o posicionamento ndo € um reflexo mecéanico da posicionalidade — ter
esse traco distintivo em mente é especialmente importante quando vamos pensar
sobre as tentativas de ajustar o coro dos descontentes, como no cruzamento onde
mulheres negras sdo atropeladas por multiplos silenciamentos, como nos lembra a
analogia de Kimberlé Crenshaw (1989).

E é entre siléncios e sincopes, batuques e beats se canta, danga e elabora-se

o luto e o risco de ser uma pessoa negra, em defesa da dignidade dessa existéncia.

Nos termos mais simples possiveis, colocando o mundo tal como ele é contra
o mundo tal como os racialmente subordinados gostariam que ele fosse, essa
cultura musical fornece uma grande dose da coragem necessaria para
prosseguir vivendo no presente. Ela é, ao mesmo tempo, produgao e
expressao dessa “transvalorizagdo de todos os valores”, precipitada pela
historia do terror racial no Novo Mundo. Ela contém uma teodiceia mas a
ultrapassa porque as dimensdes profanas desse terror racial tornam
impossivel a teodiceia. (GILROY, 2012, p. 94).

Em outros termos, em vez de emblema da brasilidade e produto para
exportacdo, nesses territorios (que, como dito acima, sao geograficos, politicos e
afetivos) a musica negra é feita e ouvida enquanto um projeto de emancipacgao cidada,
um projeto que busca ndo a democracia racial, mas sim que a cidadania brasileira
seja colorida, que ela seja tingida de todos os matizes que a miscigenagao pintou em
nossas peles.

A essa altura, o que me cabe concluir é que a negritude, antes de ser uma
identidade racial e cultural, € uma experiéncia marcada pelas injungdes do racismo,
acionada por marcas somaticas, e que vai ser incorporada na medida em que se

compde versdes pessoais e circunstanciais, a partir de uma mixagem dos elementos
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estéticos, éticos e politicos de repertorios identitarios, encontrados prioritariamente

nos aspectos culturais da musica negra produzida perifericamente.

1.2 A marca de uma experiéncia

Em um territério continental, como o brasileiro, é de se esperar que fenbmenos
universais ganhem configuragdes singulares — o que dizer entdo de cada territério do
globo onde o racismo se manifesta? Mas, para que manifestagbes distintas sejam
tratadas como expressdes de um mesmo tipo de evento, € necessario que haja
elementos comuns entre elas.

A compreensao de que versdes nao deixam de ser uma mesma musica, serve
de modelo logico para entender a relagao entre racismo e negritude proposta neste
trabalho. Aqui vale lembrar que se pode executar a mesma obra musical em diversos
tons diferentes; combinar um sem numero de instrumentos (acusticos, eletrénicos,
digitais, etc.), em incontaveis arranjos possiveis; podem ser alterados ainda o ritmo, o
andamento e a dindmica em que uma musica é tocada; entre tantas outras variagoes
eventuais, sejam elas ordinarias ou excepcionais; mas ainda assim, a melodia e a letra
(no caso de cangdes) sao exemplos de elementos que distinguem uma versdo de uma
musica original e diferente, de modo que tanto intuitivamente, quanto a partir de
critérios objetivos e relacionais, é possivel identificar o que varia e o que é reiterado
em uma repeticdo de algo que, ainda assim, ndo deixa de ser tipico — de novo, a
mudancga ontoldgica ndo € medida pelo grau de diferenga entre dois entes, mas pelo
tipo da diferenga, como no caso de duas musicas distintas terem mais elementos em
comum do que duas versdes de uma mesma musica.

E o que ha em comum e caracteristico entre pessoas negras? Tendo elas
trajetorias tao particulares e sendo elas tao diversas entre si — como quaisquer outras
pessoas?

O que foi possivel identificar como fundamento unissono entre os infindaveis

remix da negritude, ainda que afetem e sejam percebidas em graus distintos, sao as
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injungdes do racismo e a criatividade das respostas dadas a ele — atributos que tém
confundido e constrangido analistas mais convencionais.

A pluralizagdo das versdes da negritude e a complexificagdo de seus
referenciais € um argumento que esta arraigado no que proponho aqui, por isso e
porque a criatividade nas composi¢cbes autorais vai ser mais detalhadamente
tematizada na Parte Il, aqui o foco do debate sera o argumento de que o racismo é
uma marca basica da experiéncia de pessoas negras. Para tanto, vou considera-lo a
partir das reflexdes do realismo critico®®, com especial atengdo para a categoria de
mecanismo gerativo (BHASKAR, 2008).

O realismo critico esta baseado em um parecer vigoroso e revigorante contra o
modo como conhecemos e, com isso, concebemos o mundo. Além de uma critica, ele
€ um modelo tedrico que traga rotas de fuga ao mesmo tempo em que abre uma trilha
até uma nova epistemologia do real. Para isso, esse movimento parte de uma
perspectiva filosofica que da precedéncia analitica aos aspectos ontoldgicos, tanto da
realidade quanto das categorias que elaboramos e empregamos para compreendé-la
— 0 que, com relativo sucesso, supera o nominalismo, se esquiva do conceitualismo e
implode a l6gica dualista que sustenta boa parte do trabalho das ciéncias.

Impulsionado pelos primeiros trabalhos de Roy Bhaskar (2008 [1975-1978]),
onde primeiro as ciéncias naturais, depois as ciéncias sociais e, por fim, as ideologias
escamoteadas na pratica cientifica, sao flagradas confundindo e fazendo confundir a
dimensao transitiva (epistemolégica) com a dimenséo intransitiva (ontoldgica) do real,
o realismo critico consegue integrar e dar uma nova interpretagdo para as
contribuigdes positivistas, pds-estruturalistas e hipercriticas, sem com isso reproduzir

suas inconsisténcias internas.

Gragas a essa distingdo crucialmente importante entre a independéncia que
o mundo tem da teoria (dimens&o intransitiva) e a variabilidade sécio-histérica
do conhecimento cientifico (dimens&o transitiva), o realismo critico é capaz
de evitar a “falacia epistémica” que reduz a ontologia a epistemologia e define
o ser em termos do conhecimento. Gragas a este duplo foco, o realismo critico
consegue combinar e reconciliar o realismo ontolégico, o relativismo

38 A apresentacdo sumaria desta corrente tedrica estd amparada por sua compilagdo critica
apresentada por Frédéric Vandenberghe, que a define enquanto “um movimento internacional, de
base britanica, na filosofia e nas ciéncias humanas, movimento inspirado pelos (primeiros) trabalhos
de Roy Bhaskar. [...] Como uma critica radical das filosofias positivista e pds-modernista da ciéncia, o
realismo critico oferece uma filosofia alternativa para as ciéncias naturais e sociais que confere
destaque as questdes ontoldgicas”. (2010, p. 16).
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epistemoldgico e a racionalidade de julgamento. (VANDENBERGHE, 2010,
p. 19 — 20).

A critica do filésofo da ciéncia as ciéncias naturais € direcionada tanto aos
pressupostos da metodologia empiricista, que se esforgaria para “captar” (ou capturar)
e em seguida decretar “leis naturais”, generalizando conclusdes feitas por meio de
experimentos, portanto réplicas artificiais, para aquelas situacbes da natureza no
mundo real além dos limites e limitagcbes do ambiente controlado dos laboratorios;
quanto daqueles do idealismo que, até o outro polo, baseia sua analise na premissa
de que as ideias que as pessoas e a consciéncia delas fazem sao determinantes e
mesmo precedentes as coisas fora de nossas mentes. Seguindo a partir de qualquer
um destes postulados, determinada sequéncia de eventos obedeceria as leis
arbitrarias, sem explicagdo a ndo ser uma que se confunda com a descricao
reducionista das etapas de seu desenvolvimento.

Esta lacuna permitiu ao realismo critico desvelar e argumentar pela
necessidade de priorizar a investigagdo dos mecanismos gerativos, suas tendéncias
e seus poderes causais, que estdo atuando (ainda que sé em poténcia) em varios
fatos (ndo sé os que se esta observando) e que existem a revelia de serem ou nao
percebidos e controlados, tendo o poder de afetar a realidade (mesmo que ndo o
exer¢cam sempre) — ainda assim, sao estes mecanismos gerativos e a interagao entre
eles, que explicam os experimentos e as leis cientificas e preenchem a elipse ldgica
das ciéncias naturais. Pois, a “Ciéncia € explicativa, ndo simplesmente descritiva.
Explicagdes sédo alcancadas pela referéncia a mecanismos duradouros. Estes
mecanismos existem como a forga das coisas e agem independentemente das
condi¢cbes que nos habilitam a identifica-las.” (BHASKAR, 2008, p. 177).

Tudo o que é descoberto na natureza deve ser expresso em pensamento,
mas as estruturas e constituicdes e as leis causais descobertas na natureza
nao dependem do pensamento. [...] Nem o empiricismo classico nem o
idealismo transcendental podem sustentar a ideia da existéncia e da acao
independentes das estruturas causais e das coisas investigadas e
descobertas pela ciéncia. E na sua ontologia compartilhada que reside a fonte
dessa incapacidade comum. (BHASKAR, 2008, p. 17).

Depois de entranhar a transcendéncia no realismo das ciéncias da natureza,

seu préoximo passo foi impregnar de critica o naturalismo reiteradamente cobigado nas
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ciéncias sociais®®. Isto posto, sociologias planas sdo confrontadas com essa
estratificacdo. Ao se tomar a realidade como multidimensional, ou seja, com niveis
distintos de amplitude e profundidade que um evento/agente/processo pode
apresentar, o debate ganha em complexidade quando se admite que, enquanto
propésito de investigagao, a sociedade € um sistema inevitavelmente aberto.

A despeita do esforco teimoso e estéril de algumas pessoas, & impossivel
traduzir as técnicas de controle e isolamento dos laboratérios das ciéncias naturais
em métodos validos para a analise dos fendbmenos da ordem social do mundo real.
Pela simples razao de que “as teorias e discursos que sao parte da dimenséo transitiva
da ciéncia estao implicados na (e s&o constitutivos da) dimenséao intransitiva do mundo
social.” (VANDENBERGHE, 2010, p. 27).

Para Bhaskar, a unica alternativa possivel para uma emulagao proveitosa do
naturalismo nas ciéncias sociais € aquela que cabe na fenda aberta pela critica
simultdnea ao individualismo e ao holismo metodolégicos — trilhando o realista e
relacional caminho do meio. Enquanto seu espantalho do individualismo metodol6gico
tem um semblante weberiano, o do holismo tem uma feigdo durkheimiana. Aberto o
combate, para aumentar as chances de vencer a rinha, Roy Bhaskar se alia ao
pensamento marxista, de um lado em dialogo com sua leitura althusseriana,
defendendo que a sociedade é o resultado ndo de praticas e sim de aspectos da
interacao humana, que se da a partir de sistemas de relagdes entre posicdes em uma
estrutura; e por outro, na combinagao entre Marx e Aristételes, frisando a constante
inevitavel da transformagao do mundo social.

Nesse caminho argumentativo, a sociedade é tanto uma pré-condi¢ao que as
pessoas encontram ao embarcar no mundo real, quanto uma consequéncia nao
intencional de suas agdes (intencionais ou ndo); do mesmo modo que as agodes, a
agéncia humana, €& tanto uma produgdo consciente, como uma reprodugao
inconsciente da sociedade. Ainda assim, essas ndo sao duas faces complementares,
ou dois enquadramentos, de um mesmo elemento, a sociedade e as pessoas,
estrutura e agéncia, sado coisas relacionadas, imbrincadas até, mas distintas entre si,

ontologicamente.

%9 Usando as formulacBes de Bhaskar como inspiragdo, aqui a intencéo é tensionar as ciéncias da
cultura com as demandas metodoldgicas das ciéncias sociais, e/ou temperar as ciéncias sociais com
as demandas existenciais das ciéncias da cultura.
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Imaginemos um grupo de batuque formado majoritariamente por pessoas que
nao sao musicistas profissionais e que, percebendo o fato de que a maioria absoluta
de suas integrantes possua um aparelho de telefonia movel, faga uso de redes sociais
digitais — em geral, gratuitas para esse perfil de usuario —, as pessoas com maior
conhecimentos e habilidades musicais achem por bem gravar videos com instrugdes
para serem compartilhados com demais integrantes, e fagam uso de uma plataforma
de armazenamento e compartilhamento online.

Provavelmente, estas pessoas nao sé nao pretendem legitimar e/ou fortalecer
instituicdes que controlam um volume desumano de recursos materiais e simbdlicos,
como também devem ser contrarias a existéncia e a atuacdo delas. No entanto, a
revisdo de temas como autoria, pirataria, publicidade, além da reconfiguragado do que
antes era o mercado fonografico para o arranjo que poderia ser descrito como um
mercado multimidia e multissensorial de bens culturais € exatamente um dos
resultados ndo intencionais desse engajamento tao circunstancial.

Provavelmente por tais premissas, o realismo critico e essa sua visao
panoramica (de cima do muro, diria alguém) mantém no quadro analitico questdes
materiais e de emancipagao, pois desse ponto de vista, € possivel ter acesso a
amplitude (e a variagao dela) para perceber a cadeia de forgas (ou poderes causais),
as estruturas, os fatos sociais, as pessoas, suas agoes e suas interagdes — tudo
vinculado e regido pelas tendéncias dos vetores que ele chama de mecanismos

gerativos

O sistema de relagbes sociais pode ser analisado, em termos realistas, como
uma série de mecanismos gerativos frouxamente inter-relacionados e
dotados de propriedades emergentes e poderes causais. [...] Compreendida
relacionalmente, a sociedade é a totalidade de sistemas de relagbes
humanas entre posi¢cées sociais, cada um dos quais tem seus proprios
poderes causais, propriedades, tendéncias e capacidades.
(VANDENBERGHE, 2010, p. 29).

Sumarizando sua alternativa, Bhaskar sugere que, para conseguir explicar os
eventos nesses sistemas complexos e abertos do mundo social, a analise cientifica

siga um processo em quatro etapas: “(i) analise causal (ou resolugao) do evento; (ii)
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redescrigdo tedrica das causas componentes; (iii) retrodicdo*® através de sentengas
nérmicas*! para possiveis causas dos componentes; (iv) eliminagdo de causas
alternativas.” (BHASKAR, 2008, p. 115). Encerando o ciclo da primeira de suas trés
ondas, o realismo critico de Bhaskar da o seu golpe de misericérdia no positivismo
quando acusa o carater ideolégico imanente da atividade cientifica baseada ou

influenciada por suas premissas.

Fazendo abstracdo dos experimentos em que conjung¢des constantes de
eventos podem ser observadas, ele [0 positivismo] reifica os fatos cientificos,
transformando-os em coisas. O positivismo ndo apenas humaniza a natureza.
Com sua sociologia de individuos atomizados, ele também naturaliza a
sociedade. [...] Juntas, a reificacdo dos fatos cientificos e a naturalizagao da
acao humana transformam o positivismo em uma ideologia, no sentido
marxista do termo, que reproduz e reflete, racionaliza e mistifica a ciéncia
normal e o senso comum, assim como a relagdo entre ambos.
(VANDENBERGHE, 2010, p. 31 — 32).

Com isto, o filésofo inglés de origem indiana denuncia a influéncia dos
julgamentos valorativos e morais nos argumentos falsos ou falsamente isentos das
ciéncias, 0 que inclui uma dimensao metacritica, ou seja, uma critica da critica no
esquema fundacional do realismo critico.

Por meio dessa estratificacao da producéo cientifica do conhecimento em suas
trés dimensdes, tal movimento tedrico abre caminhos para uma dialética a um so6
tempo da ontologia, da epistemologia e da axiologia — um avancgo consideravel e
extremamente util quando se deseja lidar com a ainda infima, insuficiente e hoje sob
a bravata reacionaria dos gestores publicos eleitos na ultima eleicdo, mas significante
(e irrevogavel em seus efeitos) democratizacdo da ciéncia com relagdo a temas,
abordagens, interesses e, principalmente, pessoas que a produzem e sao
reconhecidas por isso.

As disputas pelos direitos em torno do que se convencionou chamar de

minorias identitarias € um exemplo emblematico. Elas vém acontecendo em escala

40 Pelo habito do autor em fazer uso de neologismos, vale lembrar que o prefixo “retro” exprime a
nogao de atras, de movimento ou agao para tras, e o sufixo “digdo”, a de ato ou acao de dizer.

41 Mais um neologismo de Bhaskar, que no original aparece como “normic statements” e aqui
reproduzo como no artigo de Cynthia Hamlin, Realismo critico: um programa de pesquisa para as
Ciéncias Sociais (2000). Parafraseando a critica brasileira, sentencas nérmicas ndo séo leis que
geram regularidades empiricas, mas sim leis que descrevem tendéncias ou poderes causais — ativos
ou inativos.
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global mais intensamente ha, pelo menos, meio século e se dao predominantemente
na arena dos discursos, onde a produgédo cientifica tem um peso paradoxalmente
dogmatico e equivalente ao de verdade. O seu truque da aparente assepsia
ideolodgica, apostando na impessoalidade, ja nao garante que ela se mantenha de pé
na rixa. Tanto a normalidade quanto a normatividade vém sendo atacadas sucessiva
e sistematicamente, até um ponto em que a redoma a partir da qual a ciéncia fazia
fronteira com a politica foi estilhagada. Ainda mais a partir do momento em que o perfil
das pessoas que ingressam nas universidades no Brasil mudou, e com isso, novos
esquemas e modelos de interpretacdo do mundo ajudam a denunciar as falacias
epistémicas — algumas delas alicerces fundantes da producdo de conhecimento
cientifico.

Os caminhos abertos por Roy Bhaskar permitem seguir essas trilhas (sonoras
mas nao so) do antirracismo imanente da musica negra produzida na periferia de
Maceié. Como veremos mais adiante*?, ainda que com parcos recursos financeiros,
ha um sistema complexo e capilarizado capaz de criar condicbes para vocalizar
angustias e materializar demandas por justi¢ca social nas grotas alagoanas. Mas esse
mecanismo de participagao politica, ainda que ndo atenda aos rituais de formalizagéo
da politica das sociedades modernas, sendo reiteradamente posto a margem, nao
pode mais ser ignorado ou folclorizado, pois na presencga de seus lideres e tedricos
organicos, a academia nao sustentaimpunemente seu elitismo. Nao sé pesquisadores
e pesquisadoras estao na batalha de hip-hop tirando suas conclusdes sobre a periferia
urbana da semiperiferia mundial, da contraparte, MCs também estdo se tonando
bacharéis da cultura.

Desde entdo, a ontologia, a epistemologia e a axiologia inegaveis e
caracteristicas dos saberes “nativos”, na presenca de seus portadores, sdo menos
domesticaveis e distorcidas, e em vez de serem capturadas e traduzidas para o
vocabulario hermético dos circulos da elite intelectual, criam novos lugares de fala,
que por seu turno, demandam novos lugares de escuta. A nova dialética, nos impele
a novos dialogos. As diferencas do modo de ser, de conhecer e valorar o mundo nao
precisam ser achatadas numa analise unidimensional e binaria (n6s versus eles),

partindo do realismo critico ganha-se em profundidade, amplitude e complexidade.

42 No subcapitulo 6.4 A dimensé&o politica [dos repertdrios de negritude], a partir da pagina 287.
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Como em um ciclo virtuoso em espiral, 0 avango que tivemos em relagao ao
etnocentrismo cientifico a partir do relativismo cultural, pode ser colocado em paralelo
as rupturas e renovagdes do pensamento antropologico a partir do perspectivismo
amerindio que inaugurou uma chave para compreender a relagao entre natureza e
cultura. Arriscando seguir nessa diregao, o realismo critico pode ser um novo paralelo
ao nos oferecer uma possibilidade de ruptura e renovagao similar no sentido de levar
a sério as singularidades dos territérios e das circunstancias em um debate animado,
contudo, pelo humanismo e pelo cosmopolitismo.

Especialmente no que diz respeito a dimensao axiolégica, as diretrizes do
realismo critico nos permite ter uma ciéncia sobre a negritude que seja util para
combater as injustigas balizadas em desigualdades raciais, sem se deixar cair em um
utilitarismo cego e instrumental; e que seja fértil e produtiva sem aderir ao
produtivismo. Desmascarada a imbricagdo entre saber e poder, que ela seja
democratizada para que mais e diferentes pessoas tenham o poder pelo (préprio)
saber.

Deste panorama rapido e arbitrario do realismo critico, importa essencialmente
trés raciocinios argumentativos do seu esquema conceitual: o deslocamento da
ontologia dos eventos (observados em experimentos) para a ontologia das estruturas,
determinadas pelas interagdes dos mecanismos gerativos que, como dito acima,
corrobora a hipotese de que a experiéncia com o0 racismo € a marca basica da
negritude; a relagdo entre essas estruturas e as praticas e a experiéncia vivida de
pessoas negras (além, € evidente, do reflexo dessa ontologia na epistemologia e na
axiologia da negritude e da racializacéo); e a segmentacédo da dimensao ontolégica
em trés dominios, que pode nos ser util para compreender as singularidades das
praticas do racismo escamoteado, mas nem por isso menos violento, no Brasil.

Para elucidar suas conclusdes sobre a importancia de considerar a ontologia
das estruturas sociais no processo de construcdo do conhecimento, essa que é sua
dimensao basilar sera dividida em trés dominios superpostos: o do real, no qual as
coisas sao o que sao por forca da combinacgao e da interagao entre as tendéncias dos
mecanismos e estruturas gerativas, ou melhor, o dominio do real € ele mesmo
constituido desses mecanismos e estruturas que, em sua esmagadora maioria, nos
sdo ininteligiveis, ou mesmo imperceptiveis; o do atual, no qual as coisas, ao serem o
que sao, geram eventos padronizados pela forga da incidéncia dos mecanismos e

estruturas gerativas, ou seja, em vez de ser em poténcia, os mecanismos gerativos e
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suas tendéncias atualizam a experiéncia das pessoas no mundo; e o do empirico, esta
restrita parte do mundo na qual podemos ter alguma ciéncia e consciéncia das coisas,
e com as quais podemos realizar experimentos cognitivos de onde apreendemos

alguns padrdes dos eventos que se ddo no dominio atual.

Figura 1 — Mapa ontoldgico do Realismo Critico

Dominio Dominio Dominio
do real do atual do empirico
Mecanismos v
Eventos v v
Experimentos v v v

Fonte: BHASKAR, 2008, p. 2.

Essa estratificacdo nos ajuda a pensar porque duas pessoas negras que
nascem e crescem em condigdes muito similares, em um mesmo pais, em uma
mesma cidade, em um mesmo bairro e no seio de uma mesma familia, elaboram e
enunciam a sua negritude de forma diferente, por vezes até discrepante.

Se o racismo é um mecanismo gerativo do dominio do real para ambas, suas
tendéncias e poderes causais podem permanecer em suspenso ou serem atualizados
pela incidéncia da discriminagao de classe e de género, caso elas tenham ocupacdes
e/ou rendas distintas e caso sejam um homem e uma mulher, por exemplo, sendo ou
nao experimentados e decodificados como tal — além do que, sendo muito complexo
e volatil, esse racismo € um desafiado para o escrutinio cientifico, e dificil de ser

identificado e apresentado no dominio do empirico.

Esse argumento mostra que estruturas reais existem independentemente e
frequentemente nao estdo sincronizadas com os padroes reais de eventos.
De fato, € somente por causa dos Uultimos que precisamos realizar
experimentos e apenas por causa das primeiras que podemos entender
nossas performances deles. Da mesma forma, pode ser demonstrado que é
uma condigdo da inteligibilidade da percepgcdo que os eventos ocorram
independentemente dos experimentos. E os experimentos estdo muitas
vezes (epistemologicamente falando) “dessincronizadas” com os eventos —
por exemplo, quando eles sdo identificados erroneamente. E em parte por



64

causa dessa possibilidade que o cientista precisa de uma educagédo ou
treinamento cientifico. Assim, argumentarei que o que chamarei de dominios
do real, do atual e do empirico s&o distintos. (BHASKAR, 2008, p. 2).

Em relagdo ao racismo como marca basica da negritude, assim como os
mecanismos gerativos no esquema teodrico do realismo critico, ele € onipresente na
experiéncia das pessoas negras, € real, mesmo quando € uma tendéncia que nao é
exercida; e pode ser exercido, ainda que sua poténcia nao esteja atuando (total ou
parcialmente); e pode estar atualizado, mesmo que ndo seja percebido pela pessoa
e/ou apreendido por analistas como tal. Pois, em suma, os mecanismos gerativos sao
essas forcas que, ao serem apreendidas e compreendidas, tornam-se um elo
explicativo entre os processos sociais que se estabilizam e se formalizam em
estruturas sociais ao longo do tempo, e os seus efeitos na vida das pessoas.

Quando pessoas negras sentem na pele as dificuldades de ascender
profissionalmente, por serem preteridas mesmo em situacdes de concorréncia onde a
avaliagdo dos parametros objetivos € idéntica entre as candidaturas, elas estédo
sujeitas ao efeito da estrutura racista, ainda que o mecanismo gerativo permanega
velado e que o préprio fracasso profissional ndo seja necessariamente elaborado
como um efeito do racismo.

E mais, quando percebem, ou intuem difusamente, que outras pessoas que tém
uma imagem como a que se vé no espelho, ndo ocupam lugares de prestigio e valor
social, por exemplo, isto afeta sua trajetoria pessoal, pois apreendem por meio de uma
espécie de conhecimento tacito e movedico que, se nao orienta, influencia suas
escolhas cotidianas e seus projetos de futuro. Essas injungdes e seus efeitos sdo o

que podemos e temos mensurado do racismo até aqui. Pois,

O poder causal da cultura e da estrutura social manifesta-se concretamente
na estruturagdo da situagdo de acdo sob a forma de injungbes ou de
facilidades. O peso das injun¢des ou das facilidades depende, objetivamente,
da posigao social que os atores ocupam na sociedade — posicionamento
involuntario que determina seus interesses materiais — e, subjetivamente, dos
projetos pessoais que os atores perseguem, ambos ligados até certo ponto
pela “causalidade do provavel” (Bourdieu, 1979) que ajusta vontades a
possibilidade. (VANDENBERGHE, 2010, p. 208).
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E evidente que além do racismo, as pessoas negras lidam com outros tantos
mecanismos gerativos, com poderes causais que facilitam ou embargam seus
projetos e sua agéncia no cotidiano. Os mais investigados sédo de longe os da classe
e do género. Por isso talvez seja facil tanto pressupor quanto constatar que a pobreza
acentua as injungdes do racismo, e ariqueza tende a atenuar e/ou sofistica-las*3; bem
como podemos tomar como consenso que homens e mulheres sao interpelados de
maneira caracteristica pela violéncia racista — especialmente depois que a
estadunidense Kimberlé Crenshaw (1991) nos chamou a atengao para dupla opressao
que mulheres negras sofrem, quando séo silenciadas tanto nos movimentos
feministas, quanto naqueles antirracistas.

Podemos juntar a estes, os mecanismos gerativos e estruturas restritivas e/ou
recursivas** da idade, da ocupacgédo, do capital educacional, do capital cultural, da
regido entre outros que tém um sentido especifico no contexto brasileiro, a exemplo
da ascendéncia, que, entre outras coisas, € um marcador constantemente usado
COmMO recurso para pessoas miscigenadas acessarem politicas publicas afirmativas;
das marcas geracionais, que mudaram significativamente a postura das pessoas
negras diante da sociedade e do Estado brasileiro, apds a sua virada discursiva*®, por
exemplo; da residéncia que, dando indicios da segregacao racial do espago urbano,
e mesmo da privagao do direito a cidade e ao ambiente urbano, restringe e/ou facilita
o transito e a trajetdria das pessoas — como bem atestam os dados estratificados por
esta variavel para as mortes violentas no Brasil; esses mais os das marcas culturais,
étnicas, da sexualidade, etc.

Estes diversos mecanismos e seus poderes causais atuam implicita,

simultdnea e transfactualmente. A interacdo entre estes e aquele do racismo, pode

43 Esta superposicado e interagdo entre pobreza e negritude, somada a influéncia do reducionismo
economicista mais ou menos acentuado em determinadas leituras de Karl Marx que ecoou entre
alguns intelectuais mais progressistas do pais, fez com que mesmo pessoas que advogaram pela
justica social confundissem e/ou reduzissem os efeitos do racismo aos do capitalismo. O exemplo
mais notavel é o de Florestan Fernandes, especialmente nos dois volumes de A Integracdo do Negro
na Sociedade de Classes, tese defendida em 1964, que lhe possibilitou assumir a catedra de
sociologia na Universidade de Sao Paulo (USP), e onde ele forja uma espécie de antirracismo liberal,
argumentando que com o ingresso integral na sociedade de classes e a assimilacdo e reproducéo de
sua estratificacéo entre proletarios, burgueses e capitalistas, tenderiam a elidir a desigualdade
definida com base no racismo.

44 |sto que no léxico analitico que estamos tramando s&o padrdes e vetores de poderes causais,
muitas vezes é tomado como variaveis para a andlise estatistica — o que em geral acontece sob pena
de uma perda consideravel da integracéo e interagao sutil e, por vezes, ardilosa entre elas.

45 Ver detalhes nas consideracdes iniciais, pagina 20.
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ativar uns e desativar outros, a depender das circunstancias e contextos em que
determinada pessoa se encontra e, também em fungao disso, da elaboracao deles
pelas pessoas negras. Essa interagdo nao deve, contudo, fazer perder de vista que a
estrutura racista € real e inescapavel. Ainda que haja como atenuar ou mesmo
desativar seus efeitos, o racismo € incorporado a férceps na experiéncia cotidiana das
pessoas racializadas.

Isso pode ajudar a compreender as nuances e artimanhas da violéncia racista,
no exemplo hipotético onde duas pessoas negras com tragos fisicos similares, como
cor (e tom) da pele, textura de cabelo, do mesmo género e até da mesma classe, mas
por percepcdes mais circunstanciais, podem ser tratadas de forma distinta, em um
mesmo ambiente e em uma mesma ocasidao*®.

A partir desta marca basica, o que cada pessoa negra consegue fazer é
substancialmente diferente; para algumas delas, a negritude (e o racismo que vem a
reboque) € mais uma entre tantas experiéncias que lhes atravessam e constituem,
mas que nao lhes define, no entanto para outras, essa experiéncia se torna o principal

elemento constituinte da identidade.

1.3 Colonizacgao, racializagcao e modernizagao

Algumas pessoas que pensam, teorizam e publicam sobre o racismo e/ou a
modernidade ja apontaram a relagdo mais que fortuita entre estes fendmenos. Junto-
me neste coro com pensadores e pensadoras como o argentino Walter Mignolo
(2011), o britanico Paul Gilroy (2007, 2012), o brasileiro Sérgio Costa (2002b, 2006),
a boliviana Silvia Rivera Cusicanqui (2010, 2015) e a também argentina Maria
Lugones (2008), e, assim, uso este vinculo como uma guia para a nossa trilha da
compreensao disso que estou tomando como a experiéncia da negritude.

Além de pensar o processo de definicdo da alteridade na modernidade, pode-

se dizer que estas pessoas tém em comum um engajamento com a critica a

46 Exemplo emblematico e com relativa repercussado na imprensa, é o caso dos gémeos idénticos que
foram classificados racialmente de modo diferente, um sendo habilitado e o outro impedido de ser
cotista, na selecao do vestibular da Universidade de Brasilia (UnB) em 2007. Aproveito para
agradecer a sugestdo do exemplo e a revisdo generosa de Raul Nunes.
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colonialidade mais ou menos manifesto. Esta perspectiva analitica servira também
como uma referéncia aqui, no entanto a nova coordenada nao pretende ser uma
digressao em relagdo ao indicios do realismo critico, pois estamos trabalhando na
formulagéo um sistema que vislumbra reintroduzir a histéria no debate que se abriu a
partir de seus aportes metodologicos, indo de suas linhas do tempo filoséfico até as
cadeias temporais da modernidade e, veremos, da colonialidade; mudar a escala da
discussao, antes sobre as estruturas, agora sobre a experiéncia das pessoas afetadas
por elas; e demonstrar as inter-relagbes entre os mecanismos gerativos a partir de
imagens mais corporificadas desses outros do Ocidente.

Em seguida, arrisco-me em uma incursao psicanalitica no rastro deixado pela
alegoria hegeliana da relagdo entre Senhor e Escravo, guiada pelas vozes do francés
de origem russa Alex Kojeve (2002 [1947]), da estadunidense Judith Butler (2012
[1987]), e de outro francés, este nascido na Martinica, Frantz Fanon (2008 [1952]),
sempre atenta aos elementos ideoldgicos recalcados, mas nem por iSSO menos
eficientes, da racializagao (e hierarquizagao) da alteridade.

Para além de uma consequéncia casual, a modernidade e a sua globalizagao
sofisticaram e seguem sofisticando as técnicas da violéncia racista — fundamental para
a expansao do modo de vida ocidental —, e tem nesse mesmo racismo uma de suas
principais tecnologias bélicas para a definicdo, radicalizacédo e “conquista” da
alteridade.

Em O lado mais sombrio da modernidade ocidental: futuros globais, op¢cbes
decoloniais*’ (2011), Walter Mignolo, sustenta que a colonialidade é a contraparte
clandestina e uma condigdo necessaria para o estabelecimento da modernidade

global de matriz monocéntrica e ocidental.

A colonialidade nomeia a légica subjacente da fundagao e do desdobramento
dacivilizagao ocidental desde o Renascimento até hoje, da qual colonialismos
histéricos tém sido uma dimensdo constituinte, embora minimizada. O
conceito como empregado aqui, e pelo Coletivo Modernidade/Colonialidade,
nao pretende ser um conceito totalitario, mas um conceito que especifica um
projeto particular: o da ideia da modernidade e do seu lado constitutivo e mais

sombrio, a colonialidade, que surgiu com a historia das invasdes europeias

4" Tradugao livre de The Darker Side of Western Modernity: Global Futures, Decolonial Options, langado
em 2011, pela Duke University Press.
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de Abya Yala, Tawantinsuyu e Anahuac, com a formagéo das Américas e do
Caribe e o trafico macigo de africanos escravizados. (MIGNOLO, 2011, p. 2).

Este projeto dependeu (e depende ainda) material e ideologicamente do
arsenal racista — tanto ou mais do que de armas de fogo. Materialmente, tomando o
corpo do Outro como fonte da forga de trabalho e como algo alienavel e franqueavel,
a colonialidade se escorou na mao de obra das pessoas racializadas, desumanizadas
e escravizadas (nesta ordem), e com isso foi capaz de somar recursos suficientes
para consumar suas revolugdes. Ideologicamente, tomando o corpo do Outro como
diferenca ontolégica e como marca insuficiente da humanidade compartilhada, a
modernidade se escorou no recalque e na proje¢cado da sua propria pulsao barbara
pela violéncia sanguinaria, e com isso legitimou a crueldade como pratica, omitindo-
a, dissimulando-a e/ou eufemizando-a em seu discurso “civilizatorio”.

Mignolo, a partir do conceito do intelectual peruano Anibal Quijano, fala de uma
matriz colonial de poder (MCP), que se ampara em quatro dominios, do controle: 1)
da economia, 2) da autoridade, 3) do género e da sexualidade, e 4) do conhecimento
e da subjetividade; sustentados pelos fundamentos patriarcal e racial do
conhecimento, que € “a enunciagdo na qual a ordem mundial é legitimada”
(MIGNOLO, 2011, p. 8). O que implica dizer que a colonizagdo que controlou e
racializou os corpos reverberou até o corpus de conhecimento sedimentado como

valido. Sobre isso, ele segue:

O conhecimento na MCP era uma faca de dois gumes: por um lado, era a
mediagao para a ontologia do mundo, assim como um modo de ser no mundo
(a subjetividade); por outro lado, uma vez que o conhecimento era concebido
imperialmente como o verdadeiro conhecimento, se tornou uma mercadoria
para ser exportada aqueles cujo conhecimento era alternativo ou nao
moderno, segundo a teologia crista e, depois, a filosofia secular e as ciéncias.
(MIGNOLO, 2011, p. 13).
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Figura 2 - Visualizagao esquematica da Matriz Colonial de Poder

Teologia,
Filosofia secular
&

Patriarcado

Fonte: MIGNOLO, 2011, p. 9.

Para o Coletivo Modernidade/Colonialidade, esses fundamentos e controles da
MCP operam por meio de alguns nds histérico-estruturais, dos quais, segundo sua
enumeragao, o primeiro € “uma formacéao racial global, cujo ponto de origem foi a
Espanha cristd na sua classificagdo dupla e simultanea: os mouros e os judeus da
Europa, e os indios e os africanos do outro lado do Atlantico.” (MIGNOLO, 2011, p.
17). De uma lista de doze, pelo menos mais cinco nés nos ajudam a sublinhar a fungao
do racismo como tecnologia bélica para o projeto expansionista da modernidade: uma
hierarquia racial/étnica global; uma hierarquia estética; uma hierarquia epistémica;
uma hierarquia linguistica; e, por fim, uma concepg¢ao particular do sujeito moderno,
transformado em molde e modelo para o humano e para a humanidade, inclusive
como bitola para a mensuragao e classificacdo racial. A partir desses nds, que
serviram de critérios binarios de inclusdo/exclusdo, clandestinamente o estatuto da

dignidade humana estava sendo estabelecido:

O que aconteceu entre [...] o século XVI e o século XXI? A historiadora Karen
Armstrong — olhando para a histéria do Ocidente a partir da perspectiva de
uma historiadora do Isla — destacou dois pontos cruciais. [...] A primeira
transformacdo, segundo Armstrong, foi, portanto, a mudang¢a radical no

dominio da economia que permitiu ao Ocidente “reproduzir seus recursos
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indefinidamente” e é geralmente associado ao colonialismo. A segunda
transformacao, epistemoldgica, € geralmente associada ao Renascimento
Europeu. Epistemoldégico aqui deve ser estendido para abranger tanta
ciéncia/conhecimento quanto artes/significado. Armstrong localiza a
transformacdo no dominio do conhecimento no século XVI, quando os
europeus “conseguiram uma revolugao cientifica que Ihes deu maior controle
sobre o meio ambiente do que qualquer um havia alcangado antes”. Sem
duvida, Armstrong esta certa em destacar a relevancia de um novo tipo de
economia (capitalismo) e a revolugao cientifica. Ambos se encaixam e
correspondem a retorica celebrativa da modernidade — isto &, a retodrica da
salvagdo e da novidade, baseada em realizagcbes europeias durante o
Renascimento. Existe, no entanto, uma dimensdo oculta de eventos que
aconteciam ao mesmo tempo, tanto na esfera da economia, quanto na esfera
do conhecimento: a dispensabilidade (ou descartabilidade) da vida humana e
da vida em geral desde a Revolugéo Industrial até o século XXI. [...] Assim,
ocultadas por tras da retérica da modernidade, praticas econdmicas
dispensavam vidas humanas, e o conhecimento justificava o racismo e a
inferioridade de vidas humanas, que eram naturalmente consideradas

dispensaveis. (MIGNOLO, 2011, p. 5 — 6, grifos no original).

A partir das implicagbes dessa perspectiva, as questdes que seguem tentam
reconhecer os avangos no debate e atenuar o tom de denuncia das reflexdes, para
incluir no quadro de analise alguns elementos constitutivos da identidade e outros dos
processos de subjetivagdo — incontornaveis quando consideramos a experiéncia das
pessoas. Se nos vale considerar os caminhos interpretativos que se abrem a partir da
matriz colonial de poder, também €& importante levar em conta que o poder ndo é sua
exclusividade, que ha forcas de agao e de contencao que se desdobram em resposta
a seus estimulos e que ndo emanam necessariamente dela (como o realismo critico
nao permitiria ignorar ou omitir). Por isso, proponho que seu quarto dominio do modelo
original, o do conhecimento/subjetividade, sofra uma cisdo e que a subjetividade que
figura Ia ganhe verossimilhanca com o que vemos quando olhamos para as
experiéncias de sociabilidade que se criam na ambiéncia da musica negra produzida

nos territorios afetivos das periferias de Macei6.
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Figura 3 — Visualizagdo esquematica da Matriz Colonial Critico Realista de Poder

Subjetividade

Como dito ha pouco, ha no trabalho de Walter Mignolo a premissa (ou no
historico-estrutural) de um sujeito moderno, modelo restrito e restritivo que da
subsidios para a colonialidade do poder. E por essa razdo que nesse esquema a
conflagdo da subjetividade com o conhecimento faz sentido, pois foi por meio desse
conhecimento (primeiro vinculado a teologia, depois a filosofia secular e pér fim ao
patriarcado) que o modelo normativo de humanidade foi criado e é atualizado —
sempre que necessario para que continue cumprindo a sua fungdo na MCP. Mas, se
os indicios apontam para este mecanismo como uma tendéncia que afeta o processo
de subjetivagdo na modernidade/colonialidade, o que deveria ser um acento se torna
um hiato — pois ha na sintese uma supressao crucial, que esconde 0 que as pessoas
fizeram e fazem com, a partir e/ou apesar dessa constrigao.

Para devolver a ela algum arbitrio, a subjetividade vai ser tomada como um
dominio especifico, que vai apontar na direcdo de uma nogdo muito cara a analise
aqui desenvolvida: a da experiéncia enquanto conceito-chave e um dos aspectos
capitais da identidade, em especial naquela que toma o marcador racial como
referéncia.

Na figura 2, acima, reproduzi o esquema da MCP como Walter Mignolo o
apresenta em seu livro (2011), e como a ilustragao demonstra, existe um modelo de

subjetividade moderna que se quer impor universal e exclusivamente homadlogo a
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humanidade. La, no centro do diagrama esta a Teologia, a Filosofia secular e o
Patriarcado, que sucessivamente ao longo do tempo desde o Renascimento, seriam
o fundamento e o substrato ideoldgico capaz de mediar/determinar uma escala de
importancia ontolégica a partir da matriz. Ja na figura 3, apresentei uma versao grafica
da proposta desenvolvida no encontro entre os quatro dominios da MCP e os trés
dominios ontolégicos do Realismo critico (real, atual e empirico), segundo Roy
Bhaskar (2008). La, no centro do diagrama estaria a subjetividade, enquanto um
modelo compulsorio de ser humano, mas também como fundamento ideoldgico na
agora MCCRP (Matriz Colonial Critico Realista de Poder), na medida que temos que
considerar que ela se atualiza a partir da experiéncia viva e particular de cada pessoa.

Na figura 4, logo a seguir, trago um quadro ndo mais de uma matriz de poder,
mas sim da subjetividade afetada e/ou condicionada pelas forgas de dominacéo da
modernidade/colonialidade, considerando a multidimensionalidade ontolégica do
realismo critico, porém sublinhando, que, ao fim e ao cabo, ela é determinada pela
acao de toda e qualquer pessoa que, para compor as suas narrativas identitarias, tem

como referéncia a prépria experiéncia cotidiana.

Figura 4 - A subjetividade como experiéncia que elabora a identidade
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Neste novo quadro, a subjetividade que, junto do conhecimento, era um dos
quatro dominios da MCP, e que vira o fundamento central da MCCRP, é seccionada e
se transforma em uma espécie de ima, estabelecendo um campo de forcas
magneéticas. Estas forgas podem atrair ou repelir, simultaneamente; quer dizer, o seu
poder de atracao/repulsa pode criar tendéncias tanto na diregdo do polo do modelo
de subjetividade moderna, como um mecanismo recursivo para pessoas com mais
similaridades aparentes com ele, quanto na diregao do polo oposto, de um modelo de
sujeicdo ante/anti-moderno, como um mecanismo restritivo para pessoas que
divergem mais e mais aparentemente das normas da modernidade/colonialidade.

A (re)formulagdo ndo quer mais que argumentar que o poder é relacional e que,
justo por isso, mesmo as pessoas que estdo em relagdes violentamente desiguais de
poder sdo capazes de algum grau de autodeterminacdo da narrativa significativa
(ainda que contingencial) de si, sendo mesmo interpeladas a compd-la — o longo e
eclético historico de insurgéncias contra poténcias colonizadoras € uma evidéncia
cuidadosamente velada da parte de poder que cabe até a alteridade. E isso nédo
implica ignorar, contudo, o poder e os efeitos das for¢cas que o modelo de subjetividade
moderna tem. Porém, a subjetividade passa a ser tomada como uma elaboragao
continua das experiéncias ao longo da vida, como esquematizada graficamente
acima. Tais experiéncias, no que lhes tangem, sdo atravessadas pelos quatro
dominios da MCP, aqui reordenados e tomados como mecanismos gerativos,
enquanto trés tipos vetores de forga de que emanam da matriz e em uma espécie de
rede que serve de piso, como uma base onde as pessoas apoiam e projetam suas
narrativas identitarias — sua identidade constantemente revista e atualizada.

O primeiro tipo de vetor sdo estes trés pares de setas em linha reta,
representando os mecanismos gerativos da raga, do género e da sexualidade. Estes
vetores exercem forcar tanto recursivas quanto restritivas, atraindo ou repelindo
valorativamente a acédo das pessoas, a depender do quanto a sua corporalidade esta
congruente e/ou ajustada as normas da subjetividade da modernidade/colonialidade.

Note-se que na MCP e MCCRP, estes trés mecanismos gerativos estdo
aglutinados em um s6 dominio, mas foram desmembrados aqui para indicar a
distingao entre estes tipos de controle dos modos de existir da corporalidade que sao
da aparéncia, especialmente os de género e de sexualidade, que la aparecem como
um par. Levando em consideragao o grau de controle e de violéncia, 0 mecanismo da

heteronormatividade precisou ser diferenciado, visto que ele nao sé intensifica, mas
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também se superpde e € independente daquele da combinagdo entre o machismo e
a cisgeneridade.

O segundo tipo de vetor € bem similar ao primeiro, mas difere do anterior
sobretudo porque segue em uma trajetoria de padrao em espiral em vez de retilinea,
para que sinalize o fato de que o marcador é formulado a partir dos recursos materiais,
financeiros e patrimoniais, herdados e/ou acumulados ao longo da vida. Além disso,
vale dizer que esse mecanismo gerativo também exerce forgas recursivas/restritivas
e que ele corresponderia ao dominio da economia na MCP/MCCRP.

O terceiro tipo de mecanismo gerativo € a autoridade que, como uma espécie
de for¢a gravitacional, impele a subjetividade para a adequagdo a normalidade e a
normatividade da MCP/MCCRP. Esse vetor é mais potente e atuante na proporg¢ao
em que as pessoas resistem a suas restricbes, ou seja, quanto mais elas vao no
sentido contrario a ele, mais sentirdo seus efeitos.

Por fim, o mecanismo gerativo do conhecimento, que aqui € expresso por meio
de uma rede esquadriada e formatadora, que serve de base para o processo de
subjetivagédo, e que quanto mais densa e fechada é sua trama, mais ela pode ser
confundida com o préprio chao, com a materialidade que serve de suporte ao mundo
real.

Em suma, no modelo inspirado pelo didlogo entre o realismo critico e as teorias
criticas a colonialidade, os mecanismos gerativos podem ser compreendidos como
vetores hierarquizantes e, na maioria dos casos, bipolarizados no sentido preferencial
da de uma subjetividade sujeita as normas da MCP/MCCRP. Assim como na pressao
inconsciente e, em geral, involuntariamente aprendida para reconhecer, valorizar e
reproduzir notas na escala musical tomada como convencional para cada contexto
social, em sociedades afetadas pela modernidade/colonialidade vinda do “Ocidente”,
a experiéncia estara sempre impelida a entrar no tom que a MCP da para a ordenacéao
dos mundos material e simbalico.

Além disso, podemos fazer ainda uma correspondéncia entre os dominios do
realismo critico de Bhaskar e aqueles da MCP de Quijano: o que é tomado como o
dominio de real de um lado, do outro € a prépria matriz colonial do poder; o dominio
atual equivale ao da subjetividade, acrescido das formula¢des propostas aqui, ou seja,
levando em consideragao a experiéncia das pessoas; € 0 dominio do empirico

corresponde aquele do conhecimento.
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Retomando a discussdo dos processos de racializacdo como uma base
fundamental para a elaboragcdo de uma definicdo tedrica para a negritude, com esse
novo enquadramento, podemos apreender porque a exclusdo ndo péde nem poderia
ser total, visto que a produgdo material da vida dependeu do trabalho desses Outros
do Ocidente.

Nesse mesmo sentido, Paul Gilroy faz jus a complexidade da discussao quando
recupera as reflexdes sobre essa condigdo de alienagao radical entre o trabalho e as
pessoas que o realizavam, tornando as uma presenga indesejada mas necessaria a
manutencdo do projeto das metropoles “civilizadas”. Ele retoma esse argumento
mencionado originalmente no conceito de dupla consciéncia do sujeito negro na
modernidade de W. E. B. Du Bois, entre outros pensadores da negritude.

O préprio Gilroy apresenta uma breve linha histérica para o desenvolvimento
desse argumento. Destacando as reflexdes de Richard Wright, escritor do classico Os
filhos do Pai Tomas (Uncle Tom's Children, 1938), que também faz uma interpretacéo
dos conceitos de véu e dupla consciéncia do autor de As Almas da Gente Negra (The
Souls of Black Folk, 1903).

“Perspectivas do sapo”. Esta € uma expressao que tomei emprestada de
Nietzsche para descrever alguém que olha de baixo para cima, a percepg¢ao
de alguém que se sente inferior aos outros. O conceito de distancia envolvido
aqui nao é fisico; é psicoldégico. Envolve urna situagdo na qual, por razdes
morais ou sociais, uma pessoa ou um grupo sente que ha outra pessoa ou
grupo acima dele. Fisicamente, porém, todos vivem no mesmo plano geral
material. (WRIGHT, citagdo em GILROQY, 2012, p. 306 — 307).

Gilroy destaca ainda que “O sujeito negro de Wright esta internamente dividido
por filiagao cultural, cidadania e as demandas de identidade nacional e racial. [...] Ele
adquire um tempero etnopsiquiatrico especifico da vida social colonial e semicolonial.”
(GILROY, 2012, p. 307).

H4& uma passagem com relativa popularidade na obra O povo brasileiro: a
formacéo e o sentido do Brasil (1995), do antropdlogo brasileiro Darcy Ribeiro, em que
ecoa essa perspectiva ambivalente e cindida. Mas ele alega que, no Brasil, as pessoas
miscigenadas, nem brancas nem pretas (“fisicamente”), € que estariam fadadas a

essa nao-posicao: “Posto entre os dois mundos conflitantes — o do negro, que ele
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rechaca, e o do branco, que o rejeita —, o mulato se humaniza no drama de ser dois,
que é o de ser ninguém.” (1995, p. 223).

Tal como elaborada por Paul Gilroy, a dupla consciéncia € um dos frutos de um
ingresso estilhagado na modernidade, que n&o prescindiu da presenga objetiva, mas
negou a dignidade subjetividade as pessoas negras — sendo em uma condi¢ao antes
ontoldgica, depois politicamente inferior. Esse antagonismo simbiético, essa situagao
de congruéncia no contraste, municiou estas pessoas de uma perspectiva dupla e
ambivalente, capaz de ver o avesso da costura da trama da modernidade; condicdo
que desestabilizou o poder das promessas universalizantes de seus ideais
humanistas, especialmente a partir do lluminismo — 0 que antecipou alguns aspectos

da modernidade na experiéncia das pessoas racializadas nesse processo, ja que

Como é sabido, na Europa do lluminismo, as categorias humanidade e
sociedade nao se estendiam aos povos nao-ocidentais ou apenas
formalmente, no sentido de que tal reconhecimento ndo tinha efeitos praticos.
E, de qualquer forma, de acordo com a imagem organicista da totalidade, a
parte regente, o cérebro do organismo total, era a Europa. (QUIJANO,
1992:18).

A fluidez, a hibridez, o cosmopolitismo s&o alguns dos aspectos intensificados
na experiéncia dessas pessoas sujeitadas e/ou expostas ao transito transatlantico e
as trocas culturais desse movimento. Tal circulacdo e as formas compostas que
surgiram a partir dela, fizeram do océano esse territério em movimento que se tornou
uma espécia de patria, o lI6cus das pessoas negras na Diaspora colonial, o Atlantico
Negro (Gilroy, 2012). Ainda segundo o tedrico britanico, agora em uma critica ao

conceito original de Du Bois,

A dupla consciéncia emerge da simbiose infeliz entre trés modos de pensar,
ser e ver. O primeiro racialmente particularista, o segundo, nacionalista,
porque deriva mais do estado-nagao, no qual se encontram os ex-escravos,
mas ainda-ndo-cidadédos, do que de sua aspiragdo por um estado-nagao
préprio. O terceiro €& diasporico ou hemisférico, as vezes global e
ocasionalmente universalista. Este trio foi tecido em alguns padrdes
improvaveis mas requintados no pensamento de Du Bois. (GILROY,
2012:249).
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Subscrevendo e ampliando o escopo da analise de Gilroy, Sérgio Costa
conecta esse Atlantico Negro a sua contraparte, o Atlantico Norte. Em Dois atlédnticos:
teoria social, anti-racismo, cosmopolitismo (2006), ele faz um mergulho tedérico de
félego, capaz de demonstrar as continuidades e complementaridades entre esses
polos que se apresentam como antagbnicos. Defendendo a importancia do
cosmopolitsmo  multicultural, em oposicdo a modernizagdo ocidental
autorreferenciada e homogeneizante, ele destaca a divisao metaférica entre Atlantico
Norte, onde as nagdes quanto mais semelhantes mais modernas, e o Atlantico Negro,
com uma perspectiva descentrada para o projeto de modernizagao — apoiado no
debate sobre as reflexbes de Habermas (cidadania mundial), Beck e Giddens
(modernizagao reflexiva) de um lado, e nos estudos pds-coloniais, inclusive do proprio
Gilroy e de Stuart Hall, do outro. Dessa intensificagdo e antecipagdo de aspectos
modernos, Sérgio Costa destaca uma reflexividade caracteristica das pessoas

colonizadas:

De algum modo, essas sociedades [colonizadas] ja eram “reflexivas” muito
antes de se industrializarem. Os déficits analiticos da teoria da modernizagao
reflexiva sdo particularmente graves quando se ftrata dos processos
estudados nesse livro. Afinal, as ambivaléncias e dessincronias na histéria
moderna, ausentes da narrativa gloriosa de Giddens e Beck, apresentam uma
importancia constitutiva para o Atlantico Negro. A diaspora se constituiu como
0 espacgo da dupla consciéncia e os anti-racismos foram, desde os seus
primordios, um exercicio de esperanga cética, misto de aposta e duvida — na
nagdo, na cidadania, nos direitos humanos, na justica. (COSTA, 2006, p.
220).

As pessoas marcadas racialmente tiveram que desenvolver uma capacidade
de transitar e (re)existir ao encontro entre a modernidade e a colonialidade, que
duplicando suas consciéncias, em polos incompativeis e ainda assim coexistentes
(externo/reiteradamente expulso plus interno/veladamente reintegrado)*®, criou uma
perspectiva ambivalente e fronteirica, apta a pér em xeque as promessas e expor 0s
fracassos do projeto de globalizagdo do Ocidente: “Nessas sociedades, a
desconfianga nas instituicdes modernas sempre constituiu regra de conduta e
imperativo de sobrevivéncia.” (COSTA, 2006, p. 78).

48 Vale fazer notar que, diferente do que intuitivamente se espera, foi a experiéncia de violacdo e/ou
dominacéo que criou e cria condi¢bes para fendbmenos como a dupla consciéncia e a reflexividade.
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Silvia Rivera Cusicanqui faz dois deslocamentos notaveis e originais que
contribuem para alargar a compreensao desse encontro mais que contingente: um
sobre as incongruéncias entre o discurso moderno da evolugao civilizacional
humanista e sua pratica genocida das invasdes colonizadoras; e o outro que abre
frentes de reflexdo para a dupla consciéncia das pessoas racializadas que estao
situadas onde a miscigenagao racial suplantou o antagonismo e a hibridez ganhou
corpo.

Para o primeiro ponto, assim como Gilroy, Cusicanqui sugere desviar
sistematicamente da textualidade escrita. Mas, diferente dele que escolhe a oralidade
e a musica, ela aponta as representagdes visuais enquanto reduto do pensamento da
alteridade racializada e da contracultura que lhes antecipou aspectos modernos. Isto

porque, para ela,

Ha no colonialismo uma fungao muito peculiar para as palavras: as palavras
ndo designam, mas encobrem, e isto é particularmente evidente na fase
republicana, quando tiveram que adotar ideologias igualitarias e ao mesmo
tempo escamotear os direitos cidaddaos a uma maioria da populagdo. Deste
modo, as palavras se converteram em um registro ficcional, torturado por
eufemismos que velam a realidade no lugar de designa-la. (CUSICANQUI,
2010, p. 19).

Esta fungéo se desdobra num “complexo jogo de dissociagao entre a linguagem
escrita publica e a linguajem privada.” (CUSICANQUI citacdo em LARA, 2013, p. 601).
Nao é dificil ligar os pontos e ver uma emulagao na dissociagao entre o que € oficial e
o que se diz e faz fora dos autos.

Estas investigagbes de Cusicanqui culminaram no projeto sistematizado com a
publicacdo de Sociologia da imagem: ensaios*® (2015), onde ela defende a
descolonizagdo do olhar, que “consistiria em libertar a visualizagdo dos lagos da
linguagem e em reatualizar a memoéria da experiéncia como um todo indissoluvel, no
qual os sentidos corporal e mental se fundem.” (2015, p. 22 — 23).

Notemos que enquanto Paul Gilroy e, em certa medida, Sérgio Costa chamam
a atencdo para e celebram a modernidade (tempord) tipica das pessoas negras
sequestradas e escravizadas na colonizagao, forjada na experiéncia do transito no

Atlantico negro; Silvia Rivera Cusicanqui nos convida a pensar a modernidade de

4 Tradugdo livre de Sociologia de la imagen: ensayos, langado em 2015, pela Tinta Limén Ediciones.
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outras pessoas racializadas no processo colonial, a modernidade dos tantos povos e
nacoes “indigenas” — que inclusive seguem enfrentando as investidas da
recolonizagao interna das elites locais em toda a Ameérica Latina, que Ihes negam um
significado contemporaneo inteligivel e mesmo crivel, sendo apresentadas e

representadas sempre exética e anacronicamente.

A modernidade que emerge desses acordos variegados e linguagens
complexas e mistas — Gamaliel Churata os chamou de “uma lingua com
patria” — é o que constréi a hegemonia indigena a ser realizada nos espagos
criados pela cultura invasora — o mercado, o estado, o sindicato. Ao fazé-lo,
funda-se um projeto de modernidade mais orgénico e proprio do que a
modernidade imposta das elites, caricaturas ocidentais que vivem do
ventriloquismo de conceitos e teorias, de correntes académicas e visdes de
mundo copiadas do norte ou tributarios dos centros de poder hegemonico.
(CUSICANQUI, 2010, p. 73).

Os argumentos dela advertem para o fato de que a fabulagéo da alteridade
radical produzida a partir da tecnologia bélica do racismo nao se restringiu as pessoas
negras — algo que as nagdes Tupi e Guarani nao nos perdoariam o esquecimento.

A partir da perspectiva da tedrica boliviana, é possivel perceber que a nogao
pés-moderna de hibridismo encobre a tensdo material tipica desse lugar ambiguo
descrito como dupla consciéncia, pois a mistura (biolégica e cultural) nao
homogeneiza e nem de longe compatibiliza seus antagonismos constituintes —

questao a qual ela responde com o desenvolvimento do conceito de chixi.

Pessoalmente, ndo me considero gara (culturalmente nu, usurpador do
estrangeiro), porque reconheci plenamente minha origem dual, aymara e
europeia, e porque vivo por meus proprios esforgos. Por essa razao,
considero-me ch’ixi, e considero isso a tradugao mais apropriada da mistura
variada de que somos os chamados mesticos e mestigas. A palavra ch’ixi tem
diferentes conotagdes: € um produto colorido de justaposi¢cdo, em pequenos
pontos, de duas cores opostas ou contrastadas: branco e preto, vermelho e
verde, etc. E aquele cinza marmoreado resultante da mistura imperceptivel
de branco e preto, que sdo confundidos pela percepgdo sem nunca se
misturar. A nogao Ch’ixi, como muitos outros (allga, ayni), obedece a ideia
aymara de algo que é e ndo € ao mesmo tempo, isto &, a légica do terceiro
incluido. (CUSICANQUI, 2010, p. 69, grifos aqui).

Invocando as experiéncias de pessoas situadas no tempo presente e no espago

moderno, em grande medida, Maria Lugones (2008) ratifica ao passo que nos ajuda
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a entender os deslocamentos que as reflexdes de Silvia Cusicanqui fazem a
ambiguidade/ambivaléncia da “dupla consciéncia” (GILROY, 2012). Os apontamentos
que a filésofa argentina faz as reflexées do Coletivo Modernidade/Colonialidade
genericamente e a Anibal Quijano especificamente, distendendo o conceito
supracitado de matriz colonial de poder (MCP), nos ajuda a avangar na direcao de
uma conciliagdo entre a complexidade das experiéncias e identidades racializadas e
aquilo que ndés analistas profissionais podemos dizer delas.

Ao pensar sobre a indiferenca, a cumplicidade e mesmo a reproducgao, que
homens de cor demonstram diante das opressdes que atingem especificamente as
condigbes de mulheres de cor, ambos racializados, Lugones argumenta haver um
ponto cego fundamental no conceito de MCP e demonstra, convincentemente, que as
metodologias interseccionais sdo régua e compasso indispensaveis para uma
cartografia do poder global do que elachama de Sistema Moderno/Colonial de Género
— visto que ainda que a analise de Quijano destaque a classificacdo da populagao
mundial em termos raciais no capitalismo global, ele aceita e assente (de modo eletivo

ou ndo) o mesmo processo de classificagdo a partir de termos de género/sexualidade.

Tanto o dimorfismo biologico, a heterossexualidade e o patriarcado sao
caracteristicas do que eu chamo de lado claro/visivel da organizagéo
colonial/moderna do género. O dimorfismo bioldgico, a dicotomia
homem/mulher, a heterossexualidade e o patriarcado estdo inscritos em
letras mailusculas e hegemonicamente no proéprio significado de género.
Quijano ndo tomou conhecimento de sua prépria aceitacdo do significado
hegeménico do género. Ao incluir esses elementos na andlise da
colonialidade do poder, tento expandir e complicar a abordagem de Quijano
que considero central para o que chamo de sistema moderno/colonial de
género. (LUGONES, 2008, p. 78).

Desse modo, Lugones nos permite inferir que a cisdo entre texto e imagem,
entre publico e privado (CUSICANQUI, 2010), é projetada em dualismos hierarquicos
e/ou excludentes, onde um polo é a norma, e o outro € o desvio, um lado é
claro/visivel, o outro escuro/escondido, como nos pares masculino e feminino, corpo
e espirito, cerebral e sensual, racional e passional, etc: “Creio que também podemos
dizer que ter um lado escondido/escuro e um lado visivel/claro é caracteristico da co-
construcao entre a colonialidade do poder e o sistema de género colonial/moderno”.
(LUGONES, 2008, p. 93).
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Tal dissociacdo, tao caracteristica das promessas cinicas e valores hipdcritas
da modernidade (aqui ja inseparavel da colonialidade e de todos os seus processos
de estabelecimento do estatuto hierarquico da dignidade humana), é que da
condi¢des para que as violéncias com aquelas pessoas que as vive circunscritas por
mais de um desses pares, sejam engolfadas e invisibilizadas, para em seguida
(re)emergirem como norma no cotidiano e nas praticas dessas mesmas pessoas.

Ou seja, ainda que homens negros e mesticos, € no mais das vezes também
pobres, saibam de experiéncia prépria o quao dolorosas sao as injungbes da MCP,
quando deslocados desse lugar de alvo de abusos no par branco versus néo-branco,
ou rico versus pobre, por exemplo, para o lugar de agente de agressdes no par homem
versus mulher, ainda que reproduzindo uma violéncia derivada da mesma matriz, ndo
por fidelidade a ela, mas por disrupgao/alienagéo de si e de sua condi¢do integral, ndo
se furtam de agredir e/ou legitimar agressdes que emanam de tal l6gica.

A reflexdo de Maria Lugones (2008) conclui, entre outras coisas, que diante
desses sistemas de classificacdo, parte do trabalho tedrico é tornar explicita a
dissolugéo forgada dos vinculos de solidariedade entre as vitimas de dominagéo e
exploragdo, visto que tal violagdo €& crucial para sustentar a
colonialidade/modernidade. Pois, ela observa, mesmo que todos e todas sejamos
racializados e generificados, nem todo mundo € dominado ou vitimizado por esse
processo, que é “binario, dicotdmico e hierarquico” (LUGONES, 2008, p. 82).

Ao prestar atencédo a essa espécie de cumplicidade que homens colonizados
podem ter com colonizadores, Lugones desvela a colonialidade como esse vetor
estruturante das relagbes de poder (até mesmo as do nivel intersubjetivo) na
modernidade. As traigdes e colaboragcdes de pessoas em posigao de desvantagens
com pessoas em posigao de privilégio na MCP, podem ser lidas nos termos de um
blend entre o conceito de ch’ixi de Cusicanqui (2010), que fala desses opostos que
integram os sujeitos, mas nao se integram entre si, e o conceito bourdieusiano de
illusio, que “é essa relagdo encantada com um jogo [social] que € o produto de uma
relacdo de cumplicidade ontolégica entre as estruturas mentais e as estruturas
objetivas do espaco social.” (BOURDIEU, 1996, p. 140).

No entanto, vale lembrar que

Historicamente, ndo é simplesmente uma traicdo de homens colonizados,
mas uma resposta a uma situagdo de coergdo que engloba todas as
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dimensdes da organizagao social. A investigagdo historica do porqué e do
como a alteragdo das relagdbes comunitarias com a introdugdo da
subordinagédo da mulher colonizada em relagdo ao homem colonizado e o
porqué e como da resposta do homem a essa introdugao formam uma parte
essencial da base do feminismo descolonial. A questdo aqui € por que essa
cumplicidade forgada continua mesmo na analise contemporanea do poder.
(LUGONES, 2008, p. 76 — nota 6).

Ou seja, em anuéncia com a autora, enfatizo que o espraiamento dessa logica
é tao extenso e intenso que até mesmo intelectuais criticas e criticos a ela, nao
escapam sem vigilia. Isso torna ainda mais importante estarmos atentas e aptas para
identificar a ela e as suas injungdes, tal como ela se da: a partir da complexidade, da
ambivaléncia, de tradugdes, e por fim, do que surge no vacuo entre o que é possivel
elucidar e o que é impossivel elaborar. Ou, nas palavras da filésofa argentina,
“precisamos entender a organizagao do social para assim poder tornar visivel nossa
colaboragdao com uma violéncia de género sistematicamente racializada, para assim
chegar a um reconhecimento ineludivel dessa colaboracdo em nossos mapas da
realidade.” (LUGONES, 2008, p. 99).

Esses nossos mapas da realidade, assim como aqueles das primeiras
navegacgdes de pilhagens e saques transatlanticos, estdo repletos de representacdes
hiperbdlicas e mais, cheios de vazios. Fato é que tudo aquilo que n&o é logicamente
adequado (inteligivel) as normas correspondentes das coOpias malfeitas da
modernidade/colonialidade, logo é tomado como inexistente. Ou seja, a cumplicidade
masculina, 0 que aqui estendo as pessoas submetidas em quaisquer dos pares
binarios de inclusdo/exclusdo da modernidade/colonialidade, € menos cumplicidade e
mais reproduc¢ao daquilo que parece ser a unica ordem possivel para as coisas do
mundo — como no caso de uma regra que nao deixa de ser regra, ainda que seja
cravejada de excegdes, porque a regra talvez nao seja de regularidade mas sim de
regulamentagao.

Dai também advém a importancia dos repertorios de negritude que a musica
racialmente referenciada das periferias das grandes cidades possuem, pois seus
acervos fornecem e acolhem outros elementos para novos possiveis mapas da
realidade das e para as pessoas submetidas a MCP/MCCRP.

O recalque, termo psicanalitico freudiano para designar um mecanismo de
defesa que esconde no inconsciente aqueles conteludos que ameagam a integridade

da autoimagem do eu (self), pode ser recuperado para interpretar esta incapacidade,
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ou tendéncia a incapacidade, que embarga a solidariedade entre vitimas da MCP —
visto que, com o silenciamento quase compulsorio, a elaborag&o dos traumas também
€ embaracada. Além disso, ele serve também como molde analitico para compreender
a dissociagao entre o discurso e as praticas da colonialidade/modernidade. Segundo
o Vocabulario de psicanalise, o recalque € esta

Operagédo pela qual o sujeito procura repelir ou manter no inconsciente
representagdes (pensamentos, imagens, recordagdes) ligadas a uma pulsao.
O recalque produz-se nos casos em que a satisfagdo de uma pulsdo —
suscetivel de proporcionar prazer por si mesma — ameagaria provocar
desprazer relativamente a outras exigéncias. (LAPLANCHE; PONTALIS,
2001:430).

O desenvolvimento do conceito, permitiu que Sigmund Freud identificasse o
reaparecimento do conteudo recalcado como uma etapa constituinte deste
mecanismo de defesa, uma vez que aquilo que ameaga o self ndo é nunca aniquilado
por completo e tende a retornar, ainda que modo distorcido, por meio de sintomas
como sonhos, esquecimentos e atos falhos®°.

Estes curtos apontamentos do legado da psicanalise para os modos de
funcionamento da psiqué humana, com a mudanga de escala do eu para o nés, ou
seja, da pessoa para a sociedade, ja nos permite pressentir o elemento que procuro
destacar a seguir. Tomando como referéncia esta interpretagdo, uma das origens de
todas as ambiguidades, contradicbes e incoeréncias da negritude, tanto enquanto
experiéncia quanto como identidade, pode ser rastreada até os fundamentos de uma
das leituras mais basilares e influentes da modernidade: a alegoria hegeliana da
dialética entre o Senhor e o Escravo®!.

A premissa da luta até a morte para o reconhecimento, o que segundo Hegel,
€ condicdo para alcancar a consciéncia de si e consequentemente inaugurar a
realidade e a dignidade humana, da substrato para uma espécie de ontologia da

destruicado e da morte — mal dissimulada. Como uma espécie de retorno do recalcado,

50 No sentido contraintuitivo do que poderia se deduzir, “o chamado ato falho € um ato bem-sucedido:
o desejo inconsciente realiza-se nele, muitas vezes, de uma forma bastante clara.” (LAPLANCHE;
PONTALIS, 2001, p. 44).

51 Agui referenciada pela leitura feita por Alexandre Kojéve (2002 [1947]).
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a violéncia sanguinaria e sua sangdo ganham vultos de condi¢ao existencial sob a luz
da modernidade/colonialidade.

Dada a confusdo entre humanidade e branquitude que a tecnologia bélica do
racismo causou a partir das invasdes coloniais do século XVI, as pessoas negras sao
incluidas mas interditadas para a dialética do reconhecimento e para a
autorrealizagdo, ecoando em suas experiéncias cotidianas o desafio de terem valor
humano na e contra a modernidade.

Ainda que Hegel nos queira convencer de um impasse existencial do Senhor e
das condigbes exclusivas do Escravo® para redimir e alcancar a verdadeira
humanidade, para si e para o Senhor (o que na verdade parece ecoar as promessas
jesuitas de um paraiso pds-terreno®3), indica esta mediagdo baseada na radicalizagao

e violagao da alteridade.

S6 o escravo pode transcender o mundo dado (sujeito ao senhor) e nao
perecer. S6 o escravo pode transformar o mundo que o forma e o fixa na
sujeicao, e criar um mundo formado por ele, onde sera livre. E o escravo s6
consegue isso pelo trabalho forgado e angustiado, feito a servigo do senhor.
De fato, apenas esse trabalho nao o liberta. Mas, ao transformar o mundo por
esse trabalho, o escravo transforma a si e cria, assim, as novas condigoes
objetivas que lhe permitem retomar a luta libertadora pelo reconhecimento
que, anteriormente, ele recusou por medo da morte. Por isso, no final, todo
trabalho servil realiza ndo a vontade do senhor, mas a — inconsciente, no
inicio — do escravo, que — afinal — consegue vencer naquilo em que o senhor
— necessariamente — fracassa. Portanto, a consciéncia dependente, que
serve e é servil, € que a realiza e revela no fim de contas o ideal da
consciéncia-de-si autbnoma, e que é assim a sua verdade. (HEGEL citagdo
em KOJEVE, 2002, p. 31).

%2 No ja classico Pedagogia do Oprimido (Freire, 1974), um dos argumentos fundamentais é o de que
a possibilidade de emancipacao politica e existencial dos oprimidos € a Unica via de emancipacéo
dos préprios opressores, eco da influéncia hegeliana entre pensadores e pensadoras marxistas
também no Brasil. Além de parecer com o argumento de Hegel, ha indicios de que Paulo Freire
sofreu influéncia das reflexdes sobre o tema em Os condenados da terra, obra de Frantz Fanon,
publicada em 1968 no Brasil e onde o autor também trabalha a partir de premissas da dialética
hegeliana.

53 O discurso dos jesuitas serviu de aparato ideol6gico para lidar com a contradicdo entre os preceitos
humanistas da “civilizagdo” e/ou da cristianizagao e o assassinato em massa que o regime de
escravizacao racial promovia. Segue um exemplo da argumentacao pela necessidade de redencao
de suas almas, mesmo que isto significasse uma vida inteira de violenta escraviddo e o risco
cotidiano da morte: “De maneira, irmaos pretos, que o cativeiro que padeceis, por mais duro e aspero
gue seja ou vos pareca, hao é cativeiro total ou de tudo o que sois, sendo meio cativeiro. Sois cativos
naquela metade exterior e mais vil de vds mesmos, que é o corpo; porém na outra metade interior e
nobilissima, que é alma, principalmente no que a ela pertence, ndo sois cativos, mas livres.” (PADRE
ANTONIO VIEIRA [1608-1697] citacdo em HOFBAUER, 2006, p. 167).
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Em Sujeitos do Desejo: Reflexbes Hegelianas na Frangca do Século XX°* ,
Judith Butler faz uma revisdo da influéncia da obra Fenomenologia do Espirito
(HEGEL, 1807) em duas geracdes da filosofia francesa, onde discute a relagao entre
desejo e subjetividade, e entre reconhecimento e alteridade. Na primeira geragao
analisada por Butler estdo o préprio Alexandre Kojéve, Jean Hyppolite, Jean-Paul
Sarte e Jacques Lacan; na segunda, Jacques Derrida, Gilles Deleuze, Michel Foucault
e Julia Kristeva.

Alguns elementos destacam-se em suas conclusdes, a saber, o carater aberto
da dialética hegeliana do reconhecimento; a negagao da alteridade como alicerce da
edificagdo da subjetividade; por conseguinte, a imprescindibilidade tanto do Outro,
quanto do contato intersubjetivo para a autoconsciéncia de si; e finalmente a
relevancia do desejo e sua assimilagdo com a pulsao de morte.

Em sua leitura, “o Outro é revelado como uma estrutura essencial de toda
experiéncia no curso da Fenomenologia; de fato, ndo pode haver experiéncia fora do
contexto da intersubjetividade.” (BUTLER, 1987, p. 47). Nao que isso signifique a
auséncia de conflito, pelo contrario, ela levara as ultimas consequéncias a formulagao
do desejo de morte e o de aniquilagdo do Outro como fundamentos na ontologia
colhida na alegoria hegeliana, radicalizando e enfatizando a negacéo da alteridade

como o elemento constituinte e estruturante da subjetivagao.

A luta de vida e morte € uma extensao do projeto inicial de autoconsciéncia
para ganhar unidade com o Outro e encontrar sua préopria identidade através
do Outro. Na medida em que o esforgo para obliterar o Outro € uma acao
mutua ou “dupla” (pag. 187), cada autoconsciéncia busca destruir os limites
determinados que existem entre eles; eles procuram destruir os corpos um
do outro. Violéncia ao Outro aparece como o caminho mais eficiente para
anular o corpo do Outro. (BUTLER, 1987, p. 52).

Essa € uma das premissas que guiam a narrativa Ocidental (e colonial): “Eu
existo no reconhecimento do poder que tenho de destruir o Outro” — qualquer
semelhanga com o que temos visto na relacdo entre a branquitude e a negritude

modernas esta longe de ser mera coincidéncia.

>4 Traducéo livre de Subjects of Desire: Hegelian Reflections in Twentieth-Century France, tese de
doutoramento defendida em 1984 e publicada em 1987, pela Columbia University Press.
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O que talvez ndo fique evidente na analise meticulosa da fildsofa
estadunidense, fica em destaque no debate do médico martinicano: a desigualdade e
assimetria entre os dois entes da dialética. E Frantz Fanon quem nos pdde oferecer
uma versao situada e incorporada dessa mesma alegoria hegeliana, que se torna
especialmente importante pela sua condicao emblematica de pessoa negra intelectual
que escapou da violéncia alienante e sanguinaria da escravizagao e seus impactos
imediatos, mas que nao se livrou de suas reverberagdes existenciais.

Ele mesmo experimentando uma interpretacdo da negritude com aportes da
psicanalise de um lado, e da dialética hegeliana do outro, Fanon falou nos termos de
um desvio existencial, que ndo necessariamente implica um novo tipo de conflito
existencial, mas uma impossibilidade de vivé-los (e com isso, supera-los)
integralmente. “Nao quero ser reconhecido como negro, e sim como branco. [...] €

nisto ha um reconhecimento que Hegel ndo descreveu.” (2008, p. 69) — nem poderia.

Esperamos ter mostrado que aqui o senhor difere essencialmente daquele
descrito por Hegel. Em Hegel ha a reciprocidade, aqui o senhor despreza a
consciéncia do escravo. Ele nao exige seu reconhecimento, mas seu
trabalho. Do mesmo modo, o escravo ndo € de forma alguma assimilavel
aquele que, perdendo-se no objeto, encontra no trabalho a fonte de sua
libertacdo. O negro quer ser como o senhor. Assim, ele &€ menos
independente do que o escravo hegeliano. Em Hegel, o escravo se afasta do
senhor e se volta para o objeto. Aqui, o escravo volta-se para o senhor e
abandona o objeto. (FANON, 2008, p. 183 — nota 9).

Ao demandar o trabalho e ndo a consciéncia, a alienagao que o Senhor precisa
fazer entre o Escravo e sua corporalidade, € uma das fontes da assimetria e da nao-
reciprocidade de que fala Fanon. Ou, como diria Butler, “a identidade do senhor esta
essencialmente fora dos limites do corpo; ele obtém confirmagéo iluséria desse ponto
de vista, exigindo que o Outro seja o corpo que ele se esforga para nao ser.” (1987, p.
53, grifos aqui).

Ainda que a confirmagao seja iluséria, ela tem efeitos praticos, materiais e
sanguinarios. A questao é que, “claro, bem que existe o momento de ‘ser para-o-outro’,
de que fala Hegel, mas qualquer ontologia se torna irrealizavel em uma sociedade
colonizada e civilizada”. (FANON, 2008, p. 103) — pois ha uma distancia oceanica entre

a liberdade, a igualdade e a fraternidade nas (ex)metrépoles e estas nas (ex)colonias.
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Ja ha quase um século, o brasileiro Alberto Torres desconfiava da coincidéncia
entre a posicdo no tabuleiro da colonialidade e os resultados de alguns trabalhos
cientificos®®. O intelectual e politico fluminense que atuou entre o fim do século XIX e
o inicio do século XX, momento em que debater e acomodar a “raga” era fundamental
para o firmamento da pueril nagao brasileira, duvidava do teor das teorias raciais da
ciéncia das metrépoles, que nesse processo acumulariam capital suficiente para

alimentar as maquinas e instaurar e sustentar a modernidade.

Nao se poderia achar prova mais clara da natureza politica deste movimento,
do que a que mostram a semelhanga simultaneidade das doutrinas
aristocraticas, predominantes na ciéncia social. Gobineau e Malthus, Vacher
de Lapouge, certas filiagbes politicas e sociais do darwinismo, Nietzche,
surgiram, de origens e de fontes diversas, quase na mesma geragao,
chegando, por métodos todos cientificos, a mesma conclusio: a afirmagéo
da superioridade morfolégica, irredutivel, de certas ragas e certos povos. [...]
Chefes superiores e ragas colonizadoras pediram titulos a ciéncia, para os
direitos da hierarquia e da subordinagéo. (TORRES, 2002 [1933], p. 58 —59).

E como ignorar que um dos principais fundamentos da subordinagdo da
alteridade é a marca da raga? A divisdo tacanha entre o saber pré-moderno e o saber
moderno, entre o primitivo e o civilizado, permanece mal disfarcadamente abalizada
pela concentragdo de melanina. Refiro-me aqui a ainda influente nogdo de que os
saberes afrocentrados sdo, em comparagao aos eurocentrados, menos complexos

e/ou relevantes para a reflexividade e a construgao do conhecimento.

Nogdes de primitivo e civilizado, que haviam sido essenciais ao entendimento
pré-moderno das diferengas “étnicas”, tornaram-se sinalizadores cognitivos e
estéticos fundamentais nos processos que geraram uma constelagdo de
posi¢cdes tematicas nas quais anglicidade, cristandade e outros atributos
étnicos e racializados dariam finalmente lugar ao fascinio desalojador de
“brancura56”. (GILROY, 2012, p. 47).

55 Mais ao norte espacialmente, mas contemporaneo a Alberto Torres, Du Bois chegou a conclusdes
muito préximas. “Du Bois destacou muito mais vigorosamente os pressupostos raciais que moldam a
investigagéo social. Em uma famosa passagem em Black Reconstruction in America, ele lamentou
que em sua revisao da literatura era ‘de absoluta necessidade uma acusacgéo da relagéo entre
historiadores americanos e seus ideais’.” (EMIRBAYER; DESMOND, 2015, p. 31).

56Com a ampliagdo do debate, creio que a melhor tradugdo para o termo whiteness, como esta no
original, seja “branquitude”.
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A ligagdo das pessoas negras com o acervo da ideologia e da cosmovisédo da
cultura africana nao deve ser fossilizada, ela continua sujeita aos efeitos dos atritos
com a civilizagdo eurocentrada, n&do s6 como objeto desse atrito, mas como suijeito.
Ainda que pela senzala, a populagdo negra e mestica do Brasil, assegurou o seu
ingresso na modernidade. Ciente da sua de sua diferencga ela ndo deixou de influenciar
e ser influenciada por esta mudanga. Ser indesejada nao a excluiu dos modos de vida
modernos, apenas deu-lhe um lugar determinado.

O racismo é incorporado e (re)semantizado no projeto colonizador — que ao
longo dos séculos acumulou recursos capazes de “expandir’ o ocidente e revolucionar
as relagdes entre os seres humanos no e com o globo terrestre —, tornando-se uma
das principais tecnologias bélicas de subordinagéo. Pois, “a inferiorizag&o é o correlato
nativo da superiorizagao europeia. Precisamos ter a coragem de dizer: € o racista que
cria o inferiorizado.” (FANON, 2008, p. 90).

Quando refletimos acerca do contexto brasileiro a partir desses apontamentos,
€ importante destacar que os desdobramentos histéricos da negritude e seus
repertorios ao longo dos séculos, desde a invasdo colonial até os autos de
resisténcia®’, sdo sistematicamente escondidos numa disputa assimétrica pela
semantica e pela memoria dos terrores da escravizagao racial. A violéncia que hoje
assombra e assola as periferias parece ter detector de melanina e, infelizmente, estas
coisas estao intrinsecamente ligadas pois, € cada vez mais evidente que, o direito de
existir esta em relagao dialégica com o direito a uma interpretacéo da histéria.

Que sirva de consolo saber que as leituras hegembnicas nao sao
necessariamente as Unicas. E preciso levar em consideracdo as outras narrativas,
outros meios e outros significados para a vida e para a morte®8. Os repertorios de
negritude da musica racialmente referenciada e produzida nas periferias fornecem
elementos para romper as racionalidades unidimensionais da modernidade;

multidimensionais, eles s&o capazes de abrigar as ambivaléncias das pulsdes, e na

570 termo é uma convencdo juridica mal formalizada e herdada da Ditadura Civil Militar dos anos de
1964 -1985, que ao transmitir a ideia de que houve resisténcia durante a priséo, isenta a
responsabilidade do agente policial por qualquer abuso da violéncia e presume a sua inocéncia.
Especialmente nos estados do Rio de Janeiro e Sdo Paulo, a expresséo ficou associada a
exoneracgdo da culpa das execucfes que a policia faz nas regides periféricas, tendo como alvo
prioritario os jovens negros do sexo masculino.

%8 Sobre essa reflexdo, figuei especialmente inspirada pela conferéncia de Petronilha Beatriz
Goncalves no Seminario em Rede: Relac¢des Etnico-Raciais, promovido pelos programas de pés-
graduagédo da Fundacgéo Joaquim Nabuco/PE (MPCS-Fundaj/ PPGECI-UFRPE), em margo de 2017.
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maior parte dos casos, responde a morte com vida. Por maior que seja o medo da

casa grande, a justica que pleiteiam nao se confunde com vinganca.

Finalizando este primeiro capitulo, desejo ter demonstrado que a negritude é
uma identidade e uma experiéncia, por seu turno, marcada pelo racismo. Tendo
apontado algumas tramas entre a colonizagao, a racializacdo e a modernizagao em
escalas globais, nos capitulos a seguir, vou tentar seguir a trilha da trajetéria do
racismo tal como um conceito que se desenvolveu cientificamente, ao longo do tempo
e do espacgo, buscando discutir primeiro o quanto ele € reativo aos antirracismos —
vinculados aos territorios (espaciais e sociais) —, e depois como esse desenvolvimento
diacrénico no papel é distinto da incidéncia sincronica do racismo vivido na pele. Para
encerrar a discussao dessa violéncia que vai ser tomada como a marca basica da
teoria racial ensaiada aqui, analisarei os matizes da seguranga ontologica para as
pessoas vulneraveis aos riscos da cor.

Cuidando desta funda(menta)¢cdo atenta e demoradamente, desejo ter
condigdes de consolidar uma boa base para a edificagdo de um abrigo tedrico para a

negritude e todas suas polifonias.
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2 ORACISMO NO PAPEL

Tem alguma coisa dessas camadas gque € quase-humana: uma
camada identificada por nés que esta sumindo, que esta sendo
exterminada da interface de humanos muito-humanos. Os
guase-humanos séo milhares de pessoas que insistem em ficar
fora dessa danca civilizada, da técnica, do controle do planeta.
E por dancar uma coreografia estranha sao tirados de cena,
por epidemias, pobreza, fome, violéncia dirigida.

Ailton Krenak

Um dos objetivos elementares desta investigacdo, € lidar com a (in)definicdo
teorica da negritude. Nao apenas porque é esse um dos tipos de contribuicdo que as
ciéncias sociais sdo capazes de dar para o debate sobre a distribuicdo injusta de
recursos para a humanidade e, em Ultima insténcia, sobre os caminhos possiveis para
alcancar o potencial humano de (com)viver bem — tendo em vista 0 acumulo e
sistematizacdo das reflexdes da producdo cientifica, além da convertibilidade de
premissas normativas formuladas e verificadas com a metodologia da esfera publica
académica para aquela das politicas publicas; mas também porque € do préprio
modus operandi da técnica cientifica se esforcar para pactuar consensos para 0s
termos descritivos de um debate (ou de um campo de conhecimento), para que as
disputas se concentrem em seus termos analiticos de diagndsticos, progndsticos e
curativos e para que sejam possiveis mais desdobramentos e, assim, contribuicées
mais diversas e efetivas.

Se h& uma teoria racial contida aqui, a base da proposta, como dito antes, é o
racismo vivido na pele e a sua elaboragéo até uma narrativa identitaria de negritude,
ambas compulsérias para determinadas pessoas. Ou seja, a matéria-prima de nosso
conceito € o processo de racializacdo e os seus desdobramentos nas dindmicas de
subjetivacdo e nas préticas intersubjetivas destas pessoas — por isso, seu exame mais

detalhado se faz necessario.
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Hoje, o processo de racializacdo é de amplitude global, ainda que o racismo se
acomode a cenarios e circunstancias historicas e locais. Contudo, ele se efetiva
sempre em relagcao a corpos, corporalidades e performances que nao correspondem
ao modelo da subjetividade normal da modernidade/colonialidade, contra os Outros
do “Ocidente”. Por isso, o racismo que trataremos aqui € aquele dirigido a pessoas
negras, mas isso nao implica dizer que esse processo se dé apenas com elas, ou
ainda que na China ou na india, por exemplo, a racializacdo ndo atinja alteridades
distintas.

Até aqui esses processos de racializacdo foram apresentados sobretudo como
o principal mecanismo gerativo a atravessar e interpelar tanto o corpo quanto a
experiéncia das pessoas negras e também como a tecnologia bélica fundamental do
projeto de expansdo da modernidade/colonialidade. O préximo passo da trilha é
destacar que o racismo tem uma trajetdria no mundo dos conceitos bem mais larga e
consolidada do que aquela do conceito de negritude — e isto importa porque o racismo
e 0 antirracismo, por terem uma relacdo forte e complexa, s&o mutuamente
determinados, tanto em relacdo a seus significados quanto a seus escopos de
atualizagdo. Como tentarei demonstrar & diante, mesmo que negritude e antirracismo
nao sejam sinbnimos, acredito que compreender melhor esta sobredeterminacéao
pode dar indicios sobre a interacao entre estes trés conceitos e sobre a possibilidade
de pactuacado de termos descritivos para a negritude.

Para explorar os significados, as implicacdes e espelhamentos da diferenca
entre os conceitos de negritude e de racismo, este capitulo pretende desdobrar
algumas reflexbes sobre os processos de racializacdo da perspectiva da esfera
publica. Ja no capitulo seguinte, o foco passa a ser aquele ambito privado, para que
no fim desta primeira parte, a nossa teoria racial possa mirar de algum ponto de vista
gue contemple sistematicamente esses dois polos. Ao fim do terceiro capitulo, espera-
se criar o efeito de contraste entre o racismo das teorias e o racismo encarnado nas
experiéncias, para, com isso, demonstrar e discutir as aproximacbes e 0s
distanciamentos entre, de um lado, a interpretacdo tedrica e o julgamento moral da
violéncia decorrente das praticas e das dinamicas de racializacéo e radicalizacdo da
alteridade e, do outro lado, estas mesmas praticas e dindmicas racistas como sao
vivenciadas de uma perspectiva subjetiva.

Para tanto, a seguir passaremos a discutir porque o fendémeno e principalmente

as suas acepcdes epistemoldgicas e axiologicas situam-se necessaria e
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simultaneamente nas dimensdes temporal e espacial — 0 que traz, evidentemente,
repercussdes nos dois sentidos.

H& uma alusédo Obvia aos processos dos quais trata a dupla hermenéutica, que
€ essa nocédo de que as teorias das ciéncias das culturas humanas (em contraponto
com aquelas das ciéncias da natureza), inclusive e especialmente as socioldgicas,
sdo também praticas que compdéem o mundo social. A premissa explorada por
Anthony Giddens (1984°%9), ressalta que o fendbmeno da implicacdo mitua entre as
ciéncias e o mundo sociais configura uma dupla hermenéutica, ou seja, um processo
de construcéo de interpretacdo e de conhecimento que se da tanto no sentido das
concepcgdes do senso comum para a formulacao cientifica, quanto no sentido inverso,
das experiéncias da ciéncia para a experiéncia cotidiana.

Contudo e aqui, hd também uma tentativa de intensificar o debate sobre o que
e 0 quanto ndo so a sociologia, mas também a geografia e a historia (e outras ciéncias
humanas) influenciam em uma possivel hermenéutica especifica do racismo, e sobre
0 processo de entrecruzamento e confusdo entre aspectos politicos e cientificos dessa
influéncia mutua.

Exemplo notério pela complexidade de elementos, ambiguidades de
posicionamentos mapeados e densidade e amplitude da analise, € aquele reportado
na tese Ac¢Oes afirmativas com recorte racial no ensino superior e disputas de
identidade nacional no Brasil, de Aristeu Portela Juanior, defendida em 2018 no
Programa de P6s-Graduacédo em Sociologia da Universidade Federal de Pernambuco
(PPGS-UFPE). L4 o autor demonstra que defensores e detratores das acdes
afirmativas brasileiras, especialmente intelectuais publicos, ndo divergiam apenas em
gual seria a solucdo do nosso problema racial, mas também sobre qual seria o
problema e, principalmente, em relacdo ao teor da “identidade nacional” que estava
sendo projetada para o Brasil e que daria amparo ao futuro politico do pais.

Estas dindmicas e transacdes entre a ciéncia e a politica se tornam mais
aparentes na medida em gue se evoca 0 aporte tedrico da estratificacdo do real em
suas dimensfes transitivas e intransitivas. Por meio do realismo critico é possivel

afirmar que, na dimenséo transitiva da realidade, ou seja, epistemologicamente, o

59 E |4 em A constituicdo da sociedade (traducdo livre de The constitution of society. Cambridge:
Polity Press, 1984), que o socidlogo britanico desenvolve a sua teoria da estruturacéo e onde também
afirma que as ciéncias sociais podem ter consequéncias praticas e politicas independentes e
imprevisiveis para cientistas.



93

racismo-conceito reage a logica cumulativa da producéo cientifica do conhecimento e
as dinamicas subjacentes das disputas pela sua doxa; ja na dimensao intransitiva,
ontologicamente, o racismo-(f)ato se atualiza e se reconfigura nos sucessivos atritos
com o antirracismo — estas dimensfes evidenciam aspectos distintos da realidade,
gue ora divergem, mas nem por isso se invalidam.

Por isso, a seguir depois de reproduzir uma versdo da histéria do racismo
narrada da perspectiva cientifica e, portanto, mais ou menos global, no item 2.2
Arranjos locais, sera desenhado e apresentado um mapa mundi alternativo e
relacional entre os padrdes dos processos de racializagao de uma perspectiva situada,
dando destaque a algumas sociedades que assumem posigdes emblematicas nesse
campo e a alguns cronotopos que podem servir melhor de bussola para navegar entre
esses territorios.

Vale deixar retificado que a nogao de temporalidade mobilizada aqui ndo é
aquela de um tempo real — se € que algo assim exista —, mas tal coisa tomada como
uma classe narrativa, de ordenagao logica, ascendente e inteligivel, para abstrair
avangos e/ou retrocessos, que s6 podem ser definidos a partir da perspectiva de onde
se observa — é respondendo a esse movimento, ofuscado mas ativo e significativo,
que o racismo se atualiza.

Em uma anélise cortante sobre o trumpismo, publicada em artigo de 2018,
Jeffrey Alexander langa mao do instrumental sociolégico para identificar o padrao
ciclico dessa disputa, que ele batizou de frontlash/backlash e que aqui vou traduzir
como progressistas versus reacionarios. Neste padrao, ele destaca que, apesar de
nosso esforco de ordenamento linear do incremento no grau de “civilizagédo” e do
humanismo nas narrativas discursivas € mesmo em nossos mapas mentais, ha, no
campo oponente, uma ressonancia da forgca aplicada por cada um desses
movimentos. Isto parece bem util para entender a plasticidade reativa do par racismo
e antirracismo.

Além disso, mesmo que nao declare ter inclinagbes nao-coloniais, Alexander
parece concordar com as criticas da colonialidade naquele ponto em que sustentam
haver uma distancia entre o pacto democratico formal e o real e, aqui ja avangando
na analise, que essa distancia pode ser mensurada pela manutencao de determinados

privilégios — ou de um minimo de legitimidade para té-los e exercé-los:
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O que ameaga a democracia nao sdo os movimentos reacionarios em si. Eles
sao inevitaveis desde que os movimentos progressistas desestabilizem os
interesses estabelecidos, introduzindo reformas, outrora inconcebiveis, em
nome da justica. A questao ndo é se os movimentos reacionarios vao entrar
em agao — porque o fazem, e frequentemente exitosamente — mas se, quando
o fizerem, a esfera civil pode sobreviver. [...] Os movimentos reacionarios
sempre se desdobram sob uma ideologia conservadora e anti-esquerda, mas
tal conservadorismo pode tomar forma civil ou anti-civil. (ALEXANDER, 2018,
p. 5 — 6, — grifos aqui60).

Sobre o que é possivel ser feito para resistir aos retrocessos ciclicos, ele segue:

Substancialmente, a resisténcia contemporanea é uma luta para manter o
que movimentos progressistas ganharam, permitindo que representagdes
mais humanas e solidarias de género, sexo, etnia e raga se tornassem mais
amplamente distribuidas e institucionalizadas. Formalmente, porém, a
resisténcia avanca defendendo a estrutura e a cultura da esfera civil, a
independéncia das associagdes civis, a medi¢do objetiva da opinido publica,
o profissionalismo do jornalismo, a autoridade dos juizes, as regras justas de
voto e os padrbes impessoais de justica. (ALEXANDER, 2018, p. 9).

Localizando a pesquisa nessa disputa e também pensando em como
sobreviver a ela com a vitdria, na ultima parte deste capitulo, o item 2.3 Outros arranjos
vai pensar algumas singularidades dos movimentos antirracistas e de suas
articulagbes entre o local e o global, para (re)existir e (re)agir nesta disputa com
melhores chances — o que gostaria de tomar como ao menos provocagdes para abrir
e experimentar trilhas metodoldgicas para a nossa teoria racial.

Por fim, antes de seguir e em uma sintese alternativa, pode-se dizer também
que esse segundo capitulo é dedicado a uma passagem do realismo critico, que
analisa no nivel das estruturas e na dimensao do real, para uma espécie de realismo
empirico, que faz analise observando os fatos e a dimensao atual — o que, tomara, dé
subsidios a investigacdo da hipotese de a experiéncia vivida na pele e a elaboragao
discursiva do racismo servirem de espelho para a elaboracdo de um conceito de

negritude.

800 teor grifado é especialmente importante para as tensdes entre racistas e antirracistas no Brasil,
debate que sera expandido a partir da pagina 109.
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2.1 Arranjos globais

Com limites mais ou menos manifestos e em um arranjo que se projeta em
escala global, o racismo no papel tem trés segmentos de tempo: de meados do século
XIX até o periodo entre guerras; do pos-guerras até meados da década de 1980; e da
década de 1980 até hoje. Esta ordenagdo temporal das narrativas sobre as
atualizagdes do entendimento sobre 0 que seria o racismo € uma abordagem para o
tema que se tornou uma via consolidada de interpretacao, e destaca as propriedades
sociais e relacionais da raga®’.

Com isso e um tanto arbitrariamente, usarei o lapso do processo de
consolidacdo das ciéncias sociais, desde a passagem entre o século XIX e o século
XX — quando teorias eugenistas tiveram grande ressonancia nas producgdes da
ciéncia —, como marco inicial de uma narrativa da historia do “racismo”.

Feita a ressalva, mas também reproduzindo um certo sentido lato
institucionalizado, as primeiras definicdes tedricas para a pratica de classificagcao
racial entre seres humanos datam deste periodo, quando se fazia o uso manifesto e
aberto de paréametros biologicos e “cientificos”, instrumentalizados a partir da
emulacao de classificacbes de outras espécies animais. A esse tempo, estas
classificagbes nao eram publicamente consideradas doutrinas racistas, sendo
tomadas no maximo como racialistas, quase um puro exercicio de taxonomia. Se hoje
estas definicbes tém recebido um acento cada vez mais (i)moral, de partida, a raga
era uma questao “puramente” material. Uma das razdes para essa e outras mutacgoes
€ que, em seus desenvolvimentos ao longo do tempo e mais intensamente no ultimo
século, as varias e drasticas mudangas de rumo para o racismo e seus termos, via de
regra, estiveram em estreita e reativa relagdo com as nogdes e praticas do
antirracismo.

Nesse atrito a legitimidade da xenofobia que se escondia sob a manta da
eugenia, preceito original para a classificagdo racial, se esfacelou ja ha algumas

décadas, especialmente apds os efeitos catastréficos e sanguinarios do racismo na

61 O apanhado que Andreas Hofbauer faz em Uma histéria do branqueamento ou o negro em questio
(2006), é exemplar e recua até longos periodos histoéricos, rastreamento os discursos racistas da
humanidade.
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“segunda grande guerra mundial” — nosso segundo marco temporal —, que foi operado
a partir ndo s6, mas principalmente, do antissemitismo do holocausto nazista. Em
meados do século passado, esse foi um momento dramatico em que a “raga” virou
uma categoria virulenta e perigosa — ainda que para algumas pessoas esse perigo se
resumisse a um vulto, uma alegagao e que para outras, a mera acusagao tendia a se
tornar uma sentenga de morte.

Por ter se amparado em uma narrativa simulacro de ciéncia, esta matanga
desencadeou uma grande mobilizagdo na comunidade cientifica. Houve inclusive a
intervencao direta da, aquela altura, recém-criada Organizagdo das Nagdes Unidas
(ONU), que provocou uma série de documentos e contratos a esse respeito: o primeiro
deles é a Declaragdo Universal dos Direitos Humanos, que menciona “raga” em seus
2° e 16° artigos (1948); no mesmo ano é proposta a Convencgao para a Prevengéao e
a Repressédo do Crime de Genocidio (1948) — promulgada no Brasil em 1952, por
Getulio Vargas; além da Convencgéo Internacional sobre a Eliminagéo de Todas as
Formas de Discriminagdo Racial (1963) — promulgada nacionalmente em 1969, por
Emilio Garrastazu Médici.

A organizagdo também financiou pesquisas, em um esforgo declarado e
sistematico para banir a “raca” do vocabulario aceitavel no debate publico,
substituindo-a aquela época por “etnia”, e também para desvincular o conceito de
‘raca” do de “racismo”, dando ao segundo autossuficiéncia. Uma das maiores das
pesquisas financiadas pelo organismo internacional, foi no Brasil. Aquela época
acreditava-se que as relagdes raciais tais como se dizia ocorrerem aqui, eram
harmoniosas a ponto de servirem como modelo de “paraiso racial’, especialmente
para aqueles contextos onde a maquina infernal nazista estava em pleno
funcionamento. Com o intuito de se municiar para a guerra a ideologia racista, a
agéncia internacional financia e coordena um estudo comparativo das relagdes raciais
em varias regides do pais, com a presenca de pesquisadoras e pesquisadores
nacionais e estrangeiros, que ficou conhecido como Projeto Unesco. Além disso, em
1952 Claude Lévi-Strauss langou o seu paradigmatico Raga e Histéria, quando foi
nomeado secretario-geral do Conselho Internacional de Ciéncias Sociais da Unesco,
o bracgo cultural da ONU.

Nesse interim, varias pessoas em varios lugares no mundo tomaram para si a
tarefa de qualificar os termos do que seria o racismo. Em tal cenario, o debate assume

a empreitada de contestar essa espécie de paradigma somatico, que era a base para
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as definicbes da ragca fundamentadas pelo campo das ciéncias naturais, mas que
espraiou seus argumentos para as ciéncias sociais inspiradas pela popularidade
daquela matriz evolucionista — o0 que acabou rendendo aos estudos do eugenismo, da
antropologia criminal e da antropometria a justa pecha de racismo cientifico.

O grande desafio dessa segunda fase era desatar as conclusdes que
associavam determinados habitos, comportamentos e seus respectivos julgamentos
morais a tragos bioldgicos, ordenados como caracteristica e indicio da pertenca a
grupos raciais distintos. Paulatina e dialogicamente, mas de modo mais intenso e
visivel na década de 1950, com forte influéncia da pressao exercida pelos movimentos
negros de contestagcdo da desigualdade e da violéncia racial, tanto as manifestagdes
como as definigdes do racismo vao deixando de se ancorar em argumentos biologicos.
Essa contestacdo € o nucleo critico para as primeiras definicbes do que seria a
discriminagdo e do preconceito raciais.

Apesar dessa virada — uma oportunidade de avango na diregdo do cumprimento
das promessas da modernidade/colonialidade a seus Outros racializados —, uma
estereotipia ossificada e fossilizada de comportamentos culturais entre grupos
distintos, que justificaria ndo sé barreiras como também uma escala hierarquica entre
estes, replicou quase que mimeticamente as conclusdes biologicas. Aqueles
parametros “naturais” que estavam ancorados no corpo, apesar da passagem até uma
nova fase, continuaram assim, ainda que tenham sido transformados em “culturais” (e
etnocéntricos). Mesmo tendo perdido esta primeira batalha na arena publica, o
racismo se reinventa pararesponder a essa movimentagao antirracista que, amparada
pelos valores humanistas suscitados pelas tragédias das guerras, forca-o a se
operacionalizar por meio de parametros preferencialmente culturais.

A partir de entao, ele passa a se justificar ndo mais pelas ciéncias naturais e
pela biologia, que inclusive declaram n&o haver ragas na espécie humana®?, mas sim
fazendo com que as diferengas culturais e étnicas sejam tomadas como marcas para
a estigmatizacao racista, passando a operar nao mais a partir de um paradigma
somatico, mas de um performatico — € nesse sentido que o racismo passa a ser “a

redugao do cultural ao bioldgico, a tentativa de fazer o primeiro depender do segundo.

52 Um dos marcos é a compilacdo da literatura cientifica sobre a taxonomia humana, que concluiu e
demonstrou que a variabilidade genética observada entre “ragas” distintas € menor que 10%,
levantamento feito originalmente por Richard Lewontin e publicado em 1972 (PENA; BIRCHAL, 2006,
p. 14).



98

O racismo existe sempre que se pretende explicar um dado status social por uma
caracteristica natural.” (DELACAMPAGNE, citacdo em GUIMARAES, 19992, p. 32).

A aposta de que ao eliminar a “raga” do debate, a sangria da violéncia racista
seria estancada, infelizmente, nao teve sucesso. Se antes ele estava no corpo, sob a
pressao do forga-tarefa capitaneada pela ONU para transformar “raga” em “etnia”, o
racismo escapa para a cultura (em certo sentido, para esse corpo em movimento
significativo no mundo, para a corporalidade), e 0 novo termo serve mais como um
continente para abrigar as marcas discriminatorias do que como uma defini¢cao forte e
original para apreender a diversidade da experiéncia humana além do (e no) contato
com a modernidade/colonialidade.

A certa altura, em meados da década de 1980, enquanto Armand Mattelart®3
encabecava uma verdadeira cruzada multiculturalista para a salvaguarda da
diversidade (do seu ponto de vista, em risco iminente com o avango da globalizagao,
que massificaria todas e todos por meio do poder e do alcance das novas tecnologias
de comunicagao), Michael Omi e Howard Winant ja alertavam que era preciso ndo sé
levar em conta os aspectos sociais da “raga”, mas ir além e também considera-los em

relacdo ao racismo.

Como devemos entender o racismo hoje? Argumentamos que a raga nao tem
um significado fixo, que é construida e transformada sécio historicamente
através da convergéncia cumulativa e do conflito de projetos raciais que
reciprocamente estruturam e significam raga. Nossa énfase nos projetos
raciais nos permite avancar também na definicdo de racismo. Um projeto
racial pode ser definido como racista se cria ou reproduz estruturas de
dominacdo baseadas em significagbes e identidades raciais. Em vez de
imaginar um projeto racista monolitico e dominante, sugerimos que os
projetos racistas existam em uma matriz densa, operando em escalas
variadas, trabalhadas em rede uns com os outros de maneira organizada
formal e informalmente, envolvendo e penetrando as relagbes sociais
contemporaneas, instituicoes. Como outros projetos raciais, projetos racistas
também convergem e conflitam, acumulam-se e interagem uns com os
outros. (OMI; WINANT, 2015 [1986], p. 128 — grifos aqui).

Este seria 0 nosso terceiro marco temporal do racismo no papel, movimento
que nos leva até uma espécie de paradigma normativo.
Na analise do francés Pierre-André Taguieff, o racismo mudou e muda para

sobreviver aos ataques do antirracismo, ou para ser mais precisa, no caso da Franca,

8 A menc&o o socidlogo belga radicado na Franga, visa sublinhar a influéncia de suas reflexdes, do
gue a sua contratacdo como consultor especialista em comunicagédo para a ONU, em 1981, pode ser
um indicio.
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nao ao mas a um tipo de racismo: o racismo diferencialista. Segundo ele, esta
atualizagao local do racismo subverte moralmente o argumento humanista da defesa
do multiculturalismo para manter o status quo de desigualdades sociais, justificando-
as por diferengas culturais. Ao escapar tanto da raga bioldgica quanto do
universalismo democratico, torna-se uma espécie de trabalho de decodificagdo, que
cria um compromisso com a hostilidade, de um lado, e com a norma antirracista, por
outro, para nédo ser condenado socialmente e para escapar das punigdes legais.
(TAGUIEFF, 1997).

A sociéloga canadense que atua entre a Franca e os Estados Unidos, Michéle
Lamont, também esta atenta e sistematiza essa nova mudanca nas tendéncias dos
valores para mensurar e justificar o racismo no discurso das pessoas, e também da

percepgao e nas elaboracdes conceituais de cientistas sociais:

E preciso que se note que as teorias do racismo que emergiram nos Ultimos
vinte anos tém estado interessadas nas novas formas de racismo, que tém
claramente uma énfase moral. Essas sdo colocadas em contraste com
racismos antiquados predominantes durante a segregacdo do regime Jim
Crow, que foi baseada na inferioridade bioldgica inata das pessoas negras.
(LAMONT, 2000, p. 27).

Além desta (revira)volta e subversdo da ética inclusiva do diferencialismo, &
comum que as ordens discursivas do racismo contemporaneo nao gastem muita
energia para contestar a defesa do direito a diferenca (cultural, mas nao s6), contudo
essa aparente indulgéncia é desacoplada estrategicamente da defesa moral da
igualdade de direitos e até mesmo instrumentalizada para justificar um refluxo da
discriminagdo baseada em argumentos imorais, como aqueles usados outrora por
evolucionistas.

Nesse processo de atualizagdo, ao serem tomadas como horizontais, as
diferencas encobrem as desigualdades que, distribuidas verticalmente, correspondem
a determinada altura numa escala racista e hierarquica para a dignidade humana (e
de concentracdo nao sé desses recursos simbdlicos, mas também daqueles
materiais). Porém, paradoxalmente, também ganhou forga a concepgao que defende
a necessidade de assumir a diferenca para criar fronteiras, ndo sé verticalmente, mas
também na dimensao horizontal — essa perspectiva substituiu aquela na qual as
pessoas de grupos raciais distintos deveriam ser eliminadas ou, no minimo, alocadas

em um lugar inferior na escala de dignidade humana, ou seja, o0 racismo se expressa
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na necessidade de se viver apartado dessas pessoas de “grupos raciais” distintos e
pelo direito de que essa cisao seja legitima, ainda que n&o seja mais legal. Além disso,
esta mutagao € um reflexo evidente dos ideais que animaram o esfor¢go humanista de
redefinicdo de “progresso” no ultimo século (especialmente aquele sensivel ao
embaraco pela matanga da “segunda grande guerra mundial”’). Quanto a no¢éo ainda
vigente de progresso, tenta-se reiteradamente estabelecer uma compreenséo linear e
ascendente (e uniformizante), no tempo e as vezes no espacgo, para o fenémeno da
racializagao radical.

Mesmo com tantas diferengas, grosso modo, parece que seguimos falando de
uma mesma disputa entre, de um lado, aqueles que nutrem desejos de justica e
igualdade de condigdes para o desenvolvimento humano e do outro, aquelas pessoas
gue corroboram o ordenamento onde quem tem mais recursos e poder esta autorizado
a (e/lou moralmente escusado para) fazer uso destes para a propria satisfagao,
egoistamente).

Nas ultimas décadas, quer se pense a partir da danca e da contradancga do par
racismo antirracismo, quer se pense em virada moral (LAMONT, 2000) ou na
posicionalidade dos Estados-nacdo no campo da colonialidade, as conclusdes
apontam para o fato de que a defesa da legitimidade de cada uma e de todas as
culturas humanas, foi esgarcada e torcida até que a propria diferengca entre as
pessoas, 0s grupos e as formas de vida fosse ela mesma a base de legitimacao para
a violéncia de estruturas e praticas racistas; esta distor¢cao, a reboque, pretende fazer
confundir diversidade e desigualdade, mesmidade e equidade.

Para facilitar e avancgar na exposi¢ao, rascunhando uma imagem a partir de um
cabo de guerra entre racistas e antirracistas, podemos apreender primeiro como 0s
consensos sobre o julgamento normativo para discursos e praticas racializantes s&o
pleiteados e firmados — por mais efémera e circunstancialmente que isto ocorra —, e
segundo como tudo isso é sobredeterminado pelos aspectos geograficos, politicos,
histéricos e afetivos de cada territério. Para tanto, a seguir veremos o desenvolvimento
das algumas versdes para esse conceito que nomeia o processo capaz de designar e
riscar o limite instituinte da divisa entre 0 “nds” e o “eles”, com um subsequente realce
na plasticidade contextual de seus fundamentos tedricos.

Talvez exatamente por essa interdependéncia com o antirracismo, stricto

sensu, a variagao nas coordenadas do GPS e/ou da timeline faz com que os territdrios
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influenciem sensivelmente ndo s6 o racismo, como também as suas manifestacoes e
0s seus sentidos e valores sociais.

Essa influéncia corrobora a nossa leitura do processo de racializagao enquanto
esse mecanismo gerativo tipico da experiéncia da negritude visto que, a troca de
cenario e circunstancia, faz com que ele se realize, se atualize e seja experimentado
de maneiras muito diversas, isto €, como se da na realidade — o que também nos da
meios de descrever de forma muito plausivel e verossimil a interagao entre racismo,
musica, negritude e identidade em Maceio.

Ainda que concorde com a necessidade de reflexdes e mobilizagcbes mais
amplas e articuladas, ha aspectos irredutiveis a qualquer outro que n&o esteja
vinculado aos territérios — e aquelas teorizagdes nao poderiam, de modo algum, criar
uma tipificagcdo ecuménica que equivalesse simultaneamente as gradagdes do
racismo e suas versdes correspondentes aos contextos historico e sociais onde ele
opera. Assim sendo, fagco o convite para a incursdo em mais uma trilha especulativa

insolita.

2.2 Arranjos locais

Em um empréstimo do empréstimo que Paul Gilroy®* faz da unidade analitica
de Mikhail Bakhtin®®, proponho novos crondtopos, novas categorias “para ler textos
como raios x das forcas em atuagao no sistema de cultura da qual elas emanam.”
(BAKHTIN, citagdo em GILROQOY, 2012, p. 38 — nota 2).

Comisso em maos e em mente, a rota passa por duas ramificagdes sucessivas,
na bifurcagao entre dois pares de categorias combinaveis: a do cronétopo do Atléntico,
segmentado em norte (COSTA, 2006) e negro (GILROY, 2012), que ilustrativa e

relativamente agrupa aquelas sociedades com sistemas e estruturas politicas mais

64 Mesmo que o seu crondétopo diretamente declarado seja a “imagem de navios em movimento pelos
espacos entre a Europa, América, Africa e o Caribe como um simbolo organizador central para este
empreendimento e como meu ponto de partida.” (2012, p. 38), Gilroy forjou outro bem mais popular,
hoje ja classico para os estudos de negritude, o “Atlantico negro”.

% Em The Dialogic Imagination, publicado nos Estados Unidos em 1981.
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formalizadas e estaveis (majoritariamente ex-metropoles), e aquelas sociedades com
sistemas e estruturas politicas mais instaveis e vulneraveis (majoritariamente ex-
colénias), respectivamente; e a do modus operandi da ordem discursiva®®
(FOUCAULT, 1986) para a raga, que pode se atualizar de maneira polar ou gradativa,
sendo a primeira aquela que manifesta unidades de categorizagdo com margens mais
bem definidas e identificaveis entre si, e a segunda aquela que, além de um namero
significativamente maior de categorias®’, tem unidades distintas em graus, ou seja,
entre uma unidade e as suas adjacentes, a distingao € sutil e sucessiva e nao abrupta
como em ordens polares.

Esta sistematizacao pode ser representada por um corte no eixo vertical e outro

no horizontal, que resulta no seguinte esquadrinhamento:

Atlantico norte
A

ordem racial <& P ordem racial
polar gradativa

v
Atldntico negro

Exemplo de um territério do Atlantico norte e com uma ordem (discursiva) racial

polar, é os Estados Unidos®8.

66 Mais material e menos auténoma do que o senso comum desconfiaria, “a verdade [moderna] esta
circularmente ligada a sistemas de poder, que a produzem e apoiam, e a efeitos de poder que ela
induz e que a reproduzem.” (FOUCAULT, 1986, p. 14).

57 Na Pesquisa Nacional por Amostras de Domicilios (PNAD), realizada em 1976, pelo Instituto
Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE), a mensuracéo de raca/cor foi feita por meio de um
quesito livre e por outro com respostas predeterminadas. As respostas da pergunta aberta arrolou
136 termos de classificagdo racial — ainda que 95% destas respostas tenham se concentrado em
apenas sete termos.

%8 vale fazer a ressalva de que, em vez de pensar nos termos do imperialismo/colonialismo, ao lancar
mao da combinacgdo entre a critica da colonialidade e a do realismo critico, podemos apreender
melhor a raz8o de uma ex-col6nia britdnica hoje ser um dos Estados-nagéo com tanto poder da
matriz colonial: é porque a colonialidade é dinamica e relacional, e ndo estatica e substantiva. J& na
sua antiga metrépole, onde ha um refluxo do trafego migratério colonizador inglés, com as pessoas
following the money e running away da ruina colonial, o termo Black British vem sendo historicamente
usado indistintamente para se referir a qualquer pessoa britanica ndo-branca nacional e a “negritude”
pode servir de imputacdo para todas as minorias étnicas.
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A classificagao racial no territorio estadunidense tende a ser bitolada em polos
e, ainda mais especificamente, em uma ordem birracial (black or white), com um
historico de segregacéo inclusive legal, que deu um nivel altissimo de consisténcia
para os contelidos e praticas racializantes e racistas®®. Mesmo que atualmente, os
fluxos migratérios das ultimas décadas e as conquistas legais do enfrentamento
antirracista dos movimentos do Civil Rights tenham complexificado o debate racial e,
em contrapartida, os processos racializantes nos Estados Unidos — e que haja uma
visivel tendéncia de inclusdo de outros polos entre os colored people (e.g. brown or
yellow people).

Inserido como pesquisador no Projeto Unesco, o brasileiro Oracy Nogueira
(1955) definiu o racismo estadunidense como “preconceito racial de origem”, em
contraste com o “preconceito racial de marca’ brasileiro, e o0 vé como um
desdobramento e wuma assimilagdo dos principios antimiscigenagdo e
segregacionista, transformados em lei’°.

Convocando a analise de outro brasileiro para atualizar e complexificar a
representacao, é Antdnio Sérgio Guimaraes quem nos diz que, nos torrées do Uncle
Sam, “o ‘novo racismo’ estaria mais proximo do racismo a brasileira, no qual
categorias bioldégicas sao ainda utilizadas para discriminar e excluir, mas tais
categorias ndo sao reconhecidas ou confessadas, escondendo-se sob codinomes,
alusdes e figuracédo.” (GUIMARAES, 19992, p. 180 — nota 83). No limite,

O dogma racial foi talvez a uUnica saida possivel para um povo [0
estadunidense] tdo moralisticamente igualitarista, quando este ndo pode viver
de acordo com suas crengas. Uma nagdo menos fervorosamente vinculada a
democracia, poderia, quem sabe, viver em paz num sistema de castas,
acreditando menos intensamente na inferioridade biolégica do grupo
subalterno. A necessidade do preconceito racial corresponde, desse ponto de
vista, a necessidade de defender uma parte dos americanos [sic] de seu

8 O poema musicado Strange Fruit (Lewis Allan, 1936), tornou-se uma cancao classica sobre o terror
dos enforcamentos publicos no Alabama, regido sudeste do pais. Imortalizada nas vozes de Billie
Holiday e Nina Simone, a cancao sinalou momentos de assuncdo da marca racial delas, ambas
mulheres negras com expressivas vidas publicas entre as décadas de 1940 e 1960, nos Estados
Unidos. Ha uma alusao a esse flagelo e a cangdo em uma musica do compostor alagoano Wado,
chamada Alabama.

70 Conhecida como one-drop rule, o Ato de integridade racial (Racial Integrity Act), foi uma lei
promulgada em 1924 no estado da Virginia (EUA), e que exigia que a “raga” das pessoas fosse
registrada no nascimento. A lei determinava que no caso de um ancestral ndo-branco, ou “uma gota
de sangue”, a pessoa deveria ser considerada negra no pais — e por isso ser legalmente impedida de
se casar ou fazer sexo com pessoas brancas. A mais famosa proibicdo de miscigenacao
estadunidense so foi derrubada pela Suprema Corte depois de mais de quatro décadas, em 1967, no
processo Loving v. Virginia.
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proprio credo nacional e de seus ideais mais arraigados. Assim, o preconceito
racial € uma fungéo do igualitarismo: o primeiro é a perversdo do segundo.
(MYRDAL citagdo em COSTA, 2006, p. 42, grifos no original).

O proximo padrao pode ser ilustrado com o exemplo de outro territorio situado
no Atlantico norte, mas com uma ordem (discursiva) racial organizada em graus: a
Franca.

Neste territdrio o racismo usa como referencial as marcas dos Estados-nacao
e da (ou uma reducgédo ou metonimia da) cultura. Por isso mesmo, os processos de
radicalizacdo da alteridade baseados em marcas “raciais”, sempre aparecem no
debate publico ao lado de tdpicos como a xenofobia e a intolerancia religiosa, por meio
da constatacdo de uma forte repulsa a pessoas de origem africana, especialmente da
regido magrebina e/ou com habitos mugulmanos — doutrina de tal modo similar que
parece até estar inspirada no antissemitismo hitlerista.

Dito de outro modo, o grau de exposi¢cao a experiéncia do racismo equivale ao
grau de distancia da nacionalidade francesa’! — marcada pela compreensao de que
“eles” sao (gradativamente) diferentes de “nés”.

Mais do que pelo fendtipo ou por meio de uma explicita e institucionalmente
definida “marca interna” de diferenciagdo, os grupos exdgenos, varios deles
imigrantes de suas ex-colonias, sao estigmatizados como intrusos inferiores. Este tipo
de praticas ilustraria o conceito de racismo diferencialista mencionado acima —

impossivel de compreender sem a devida atencéo ao trabalho antirracista.

O racismo diferencialista, baseado em uma negag¢ao da humanidade comum,;
expressa-se através da absolutizagdo de identidades ou diferengas grupais
(raciais, étnicas, culturais, mesmo nacionais), nas quais ele percebe a
encarnagao de valores positivos. Ele é heterdfilo e, em principio, suspeita de
qualquer forma de universalismo. (TAGUIEFF, 1997, p. 62).

" Processo complexo e dinamico mas que pode ser relacionado tanto ao déficit de m&o de obra para
reparar a destruicdo do periodo pdés-guerras, quanto ao fracasso da guerra de independéncia da
Argélia e, por isso, a acomodacao da filiagao nacional e da alteridade de pessoas imigrantes, suas
familias e sua descendéncia — cuidando da manutencao das barreiras discriminatérias do status quo
da modernidade/colonialidade: “Benjamin Stora considera assim que ‘os magrebinos, principalmente
os argelinos na Franca, podem ser ainda mais objetos de repulsa quando lembram, pela sua
presenca, a Ultima guerra que a Franca fez (e perdeu), causa de uma ferida nacional jamais
cicatrizada’. [...] Em contraste com a situagao britdnica, em que a questao da imigragdo remete a
guestdo das diferencas raciais e religiosas dos antigos colonizados, a Franca considera antes de tudo
o fendbmeno em termos de mao de obra.” (POLI, 2015, p. 258).



105

Até chegar a este ponto, esta espécie de pulsdo comunitarista francesa era,
para o0 bem e para o mal, voltada a qualquer tipo de particularismo e podemos
mensurar a sua dimenséao pelo fato de que apenas no ano de 2007 houve o primeiro
recenseamento da comunidade negra no pais, em um levantamento feito pelo atual
Kantar TNS, a época Société frangaise d'enquétes par sondages (Sofres), a pedido
do Conselho Representativo das Associagdes Negras (Cran). Uma das razdes para
isso pode ser rastreada até uma versao francesa, oposta e simétrica, do mito da

democracia racial brasileiro, o mito republicano francés:

impregnado do espirito Illuminista, preconiza o afastamento de todo
particularismo cultural a fim de assegurar o tratamento igualitario dos
cidadaos. Os principios republicanos garantem uma vigilancia e uma
condenacao rigorosas do racismo, ao mesmo tempo em que limitam o debate
sobre as proprias categorias que o fendmeno pde em jogo. A impossibilidade
de levar em conta as diferengas fundadas na origem, na etnia, ou na religiao
nas estatisticas limita a producdo de uma visao de conjunto e condiciona o
reconhecimento das discriminagdes raciais. (POLI, 2015, p. 248).

Aqui e ai, o cuidado para nao colapsar os mitos democraticos € um leito de
Procusto para o reconhecimento do racismo — inclusive e principalmente por parte da
maquina estatal. “As expressdes ‘pais dos direitos do Homem’ e ‘terra da mistura das
racas’ garantem a unidade do povo e excluem de saida a existéncia do racismo.”
(POLI, 2015, p. 252).

Apontado original e brilhantemente por Pierre-André Taguieff em A forga do
preconceito: um ensaio sobre o racismo e seus duplos’?, esse giro em torno de um
eixo diferencialista causa desdobramentos (ou emboscadas), no minimo,

contraintuitivos. E 14 que o sociélogo francés dispara:

Por um lado, o antirracismo antiuniversalista e diferencialista; por outro lado,
antirracismo  universalista e antidiferencialista. Impulsionado pelo
antirracismo, ecoa o quiasma de seus respectivos racismos. Trata-se, de fato,
de uma antinomia, uma contradi¢ao insuperavel que necessariamente se
reproduz, a partir dos mesmos pressupostos, em dois niveis: 0 do racismo
como noés o definimos, e o do antirracismo como ele se define, assim que se
esboga no horizonte uma primeira evidéncia sobre ‘racismo’, que é dele
mesmo. (TAGUIEFF, 1988, p. 38).

2 Traducéo livre de La Force du préjugé: Essai sur le racisme et ses doubles, lancado em 1988, pela
La Découverte.
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Indo para o contexto do Atlantico negro, podemos evocar a Africa do Sul como
um territério que serve de emblema de uma ordem (discursiva) racial polar.

A nacao que apenas muito recentemente deixou de ser coldnia, sofreu de uma
espécie de colonialismo interno peculiar, visto que africanderes, e outros colonos de
origem europeia, entendiam e anunciavam o territério como um “pais europeu
estabelecido na Africa”. Esse delirio foi levado as ultimas consequéncias e,
institucionalizado, ficou conhecido como Apartheid — um conjunto de leis

segregacionistas, a exemplo do

Native Labour Act, de 1913, estendeu aos trabalhadores urbanos o sistema
de submissao vigente nas fazendas, dividindo a Africa do Sul em duas partes:
7% do territorio nacional foram deixados aos negros, os quais representavam
75% da populagao (bantustdes), e 93% das melhores terras foram entregues
aos brancos, que correspondiam a 10% da populagédo. (PEREIRA, 2008:
140).

No entanto, esse processo se arrastou por geragdes e se intensificou

notadamente em meados da década de 1940 e nos anos seguintes,

Com a implementagdo da Lei de Registro da Populagédo, de 1950, que
separou a populagcdo em quatro grupos “raciais” — nomeadamente europeus,
asiaticos, “mesticos” (“coloured’) e “nativos” —, 0 governo langou os alicerces
de um sistema com base na divisao “racial’. Essa lei facilitou a edificacdo de
uma sociedade segregada, regida por normas diferentes e multiplas,
atribuindo direitos e obrigagdes igualmente diferenciados com base na raga.
(BLASER et al., 2010, p. 116).

Mas nessa outra parte da Europa, ou nessa Europa a parte, como queiram, as
duas grandes guerras do século XX também tiveram seus efeitos, entre eles a criagéo
um vacuo rapidamente tomado como um espago de contestacdo asseverado com as
sucessivas greves e com o surgimento de lideres humanistas historicos, entre eles
Oliver Tambo e aquele que seria o primeiro presidente do pais apdés a sua
independéncia e icone mundial, Nelson Mandela.

Estas pessoas e as organizagbes que as congregava com outras de igual
interesse, a exemplo do African National Congress (ANC), arrochavam e cobravam
que o humanismo da modernidade/colonialidade levasse a sério 0os seus ostensivos

ideais de igualdade, inclusive e principalmente diante dos seus Outros, com os quais,



107

neste territorio, havia lidado apenas por meio do uso da tecnologia bélica do racismo.

E por isso que

A Africa do Sul ndo pode, por um lado, definir-se como um prolongamento da
Europa, como o Brasil e Estados Unidos fizeram, sob pena de alienar a
grande maioria de sua populagéo africana; mas nao podera também definir-
se segundo as tradigdes africanas mais provincianas, ignorando mais de trés
séculos de contato e transformagao cultural73. (GUIMARAES, 1999c, p. 113
- 114).

Em contraponto com o exemplo da Franca, onde a consisténcia e estabilidade
do principio da “igualdade” no discurso do sistema politico, a doutrina racista na Africa
do Sul, aquele favorecimento particularista com base em marcas da “raca”, esteve
consolidada a ponto de, por décadas, ser expressa na forma e na letra da lei: “A
destruicdo do apartheid teve de significar, por isto mesmo, um processo de
reconstrucao de um Estado propriamente nacional, onde o principio nao racialista dos
direitos humanos pudesse ser, pela primeira vez, instituido.” (GUIMARAES, 1999c, p.
106 — 117).

A monta do desafio esta a altura do monstro, uma vez que as pessoas
atravessadas por esse tipo peculiar e perverso de racismo ja estavam, “de boa ou ma
vontade, bem-sucedidos ou ndo, envolvidos em um dos mais profundos ajustamentos
psicologicos coletivos do mundo contemporaneo.” (STEYN, citacdo em BLASER et
al., 2010, p. 117).

E para quem esta sentindo a tentagdo de se colocar acima de tamanha
crueldade, taxando de exdtica essa capacidade de distorcer a realidade em proveito
proprio (ou para manter o status quo), take it easy, antes mesmo da virada do século
passado, num gesto que por pouco se confunde com indulgéncia com as pessoas
racializadas na colonizagdo brasileira, o celebrado meédico-legista-antropdlogo
Raymundo Nina Rodrigues, em As racas humanas e a responsabilidade penal no
Brasil, defende a existéncia de dois cdédigos penais deste lado do Atlantico com os

seguintes argumentos:

Pode-se exigir que todas estas ragas distintas respondam por seus atos
perante a lei com igual plenitude de responsabilidade penal? Acaso, no

E isto que Antbnio Sérgio Guimaraes fala sobre a ex-coldnia, poderia e deveria ser dito primeiro
e mais enfaticamente a respeito e para a metrépole, antes que essa ganhasse o status de “ex”.
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célebre postulado da escola classica e mesmo abstraindo do livre arbitrio
incondicional dos metafisicos, se pode admitir que os selvagens americanos
e os negros africanos, bem como os seus mesti¢os, ja tenham adquirido o
desenvolvimento fisico e a soma de faculdades psiquicas, suficientes para
reconhecer, num caso dado, o valor legal do seu ato (discernimento) e para
se decidir livremente a cometé-lo ou nao (livre arbitrio)? — Por ventura pode-
se conceder que a consciéncia do direito e do dever que tem essas ragas
inferiores, seja a mesma que possui a raga branca civilizada? — ou que, pela
simples convivéncia e submissao, possam aquelas adquirir, de um momento
para o outro, essa consciéncia, a ponto de se adotar para elas conceito de
responsabilidade penal idéntico ao dos italianos, a quem fomos copiar o
nosso codigo? (RODRIGUES, 2011 [1894], p. 43).

A despeita de ter entrado para uma espécie de pantedo dos cientistas
brasileiros, Nina Rodrigues nao teve sucesso nesta empreitada. Provavelmente
porque, diferente tanto da Africa do Sul, quanto dos Estados Unidos, por aqui ndo
haviam interdicdes legais para relagdes sexuais inter-raciais, nem mesmo para o
casamento entre pessoas brancas e pessoas ndo-brancas, mas havia sim um cédigo
velado e eficaz que de um lado autorizava e mesmo estimulava a alienagao entre o
corpo e a humanidade das mulheres racializadas, vitimas de incontaveis estupros ao
longo da formagao do Estado brasileiro; e do outro gerava um constrangimento que
levava a multiplas e sucessivas tentativas de mascarar qualquer desvio da norma
somatica com o maximo de branquitude possivel, no intuito de recuperar o valor social
perdido no processo de racializagdo — o que ficou conhecido como “ideologia do
branqueamento”.

E assim chegamos ao nosso ultimo exemplo para ilustrar o argumento, um
territério no Atlantico negro, mas com uma ordem (discursiva) racial gradativa, o Brasil.
Aquele tipo de dinamica mobilizada pela doutrina do branqueamento (alienagéao e
violagdo de mulheres racializadas plus dogmatizagdo do branqueamento de seus
descendentes) serviu de fermento para atos de (ma) fé como a “democracia racial” e,
seu herdeiro direto, o “racismo cordial”.

A primeira foi uma saida criativa e oportunista para encarar o resultado de
séculos de estupros sem, no entanto, ter que lidar com a responsabilidade e o peso
moral de tal massacre — pois no desvario da doutrina da “democracia racial’ a
miscigenagao nao s6 se desconecta das vias de fato dessa sua trajetéria historica,
como € louvada enquanto o sintoma indiscutivel da tolerancia racial, atestando de que

aqui as relagbes raciais seriam as mais harmoniosas possiveis. Propaganda bem-
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sucedida, mas fantasia insustentavel”™®, um dos desdobramentos desse mito é o
desenvolvimento de uma das versdes tupiniquins no debate tedrico sobre as relagdes

raciais: o “racismo cordial’.

Estes elementos [a miscigenacdo e a proliferacdo de categorias raciais
“nativas”], associados a outras questdes historicas e culturais, dentre as quais
se destacam o mito da democracia racial e a ideologia do branqueamento
(ver Guimaraes, 1999; Schwartz, 1993, 1996, para revisdes tedricas), fazem
surgir no Brasil uma forma especifica de expressao do racismo, o racismo
cordial. Turra e Venturi (1995), estudando as relagbes inter-raciais, analisam
um tipo de racismo tipicamente brasileiro de “racismo cordial’. O racismo
cordial é definido como uma forma de discriminagdo contra os cidaddos ndo
brancos (negros e mulatos), que se caracteriza por uma polidez supefficial
que reveste atitudes e comportamentos discriminatérios, que se expressam
ao nivel das relagbes interpessoais através de piadas, ditos populares e
brincadeiras de cunho ‘racial”. O pressuposto empirico desta teoria resulta
de um estudo realizado junto a uma amostra representativa da populagéo
brasileira no qual se verificou que, apesar de 89% da amostra afirmar que
existe racismo no Brasil, apenas 10% admitem ser racistas. (LIMA; VALA,
2004, p. 407 — grifos aqui).

Diante desse quadro, temos por aqui uma das mais complexas gamas de
classificacado racial do mundo. O caso é que, no Brasil, a mistura da triade alegodrica
de brancos, negros e indios que se alegou e ainda se arroga como marco distintivo
da identidade nacional — uma demanda da modernidade/colonialidade para mudar o
status no quadro de forgas da MCP -, incluiu apenas formalmente negros
escravizados (e os povos nativos) na cidadania republicana. Mas esta inclusdo
figurativa foi e segue sendo um dispositivo fundamental para sustentar a exclusao
desses grupos marginalizados da partilha dos proventos da industrializacdo e do
desenvolvimento econémico do pais.

Se antes de ser vulgarizado e instrumentalizado, o multiculturalismo chegou a
ser um argumento influente para a democratizagéo de direitos e inclusao de grupos
minoritarios em territérios com histérico de xenofobia e ddio racial, no Brasil, mantendo
sempre um limite muito ténue com o hibridismo, ha séculos ele ja vem sendo usado

para ratificar a segregacao de grupos raciais, mesmo que clandestinamente.

74 Pelo menos até quando Sérgio Costa pode escrever sem titubear “[...] a presenga do racismo néo
€ mais contestada por nenhum setor representativo no espago publico brasileiro” (COSTA, 2006, p.
195). Apds a ultima eleigdo presidencial, o quadro tem mudado radical e vertiginosamente, cenario
onde o atual representante do maior cargo publico do pais, em entrevista para um programa da TV
aberta no ultimo dia 7 de maio, declarou que “o racismo é uma coisa rara no Brasil”.
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Tendo como base a ambiguidade e a dissimulagdo das marcas raciais, além
dessa régua evasiva, o Brasil desenvolve duas tendéncias gerais de respostas
antirracistas, aquele igualitarista e o integracionista que s&o esquadrinhadas a seguir,
nas palavras de Sérgio Costa:

Simplificando muito um debate extremamente complexo e moralmente dificil,
trata-se, fundamentalmente de variagdes em torno de duas formas assumidas
pelo antirracismo, as quais se orientam por duas metas igualmente
desejaveis, mas que sao apresentadas no debate como incompativeis. A
primeira corrente antirracista tem como prioridade a construgdo de uma
ordem social justa que proporcione a todos os grupos demograficos,
independentemente de suas caracteristicas fisicas, uma igualdade
verdadeira de oportunidades. A segunda corrente quer combater o racismo,
preservando as identidades existentes no interior de uma ordem social
marcada pela oferta de convivéncia e integragdo efetivas aos diferentes
grupos de cor. Trata-se, portanto, no primeiro caso, de uma defesa irrestrita
do principio da igualdade, no segundo caso, da atribuicdo de um valor
inegociavel a particularidade cultural, destacando-se o poder da cultura para
proporcionar inclusdo. Por isso, referi-me, em outro contexto75, a primeira
forma como antirracismo igualitarista, a segunda, como antirracismo
integracionista. (COSTA, 2006, p. 196).

Isso que Sérgio Costa toma como aparente incompatibilidade tem raizes, creio
eu, em um processo historico muitas vezes ignorado nas analises. Tal processo torna-
se mais visivel na arena publica nos ultimos anos do século XIX, no auge dos debates
sobre a abolicdo legal do modo de producédo escravista e dos embates para a
instauragao do regime republicano. O historiador Flavio dos Santos Gomes é cirurgico

na analise:

A questao racial, aparentemente tornada invisivel na campanha abolicionista,
surgiria cristalina em torno da participacdo da Guarda Negra. Enquanto
setores republicanos diziam que evoca-la era manipulagdo monarquista,
politicos negros e setores organizados como a Liga dos Homens de Cor
tentavam coloca-la na pauta dos debates. Vislumbrava-se entdo uma das
faces do debate sobre a participagdo politica da populagdo negra. Enquanto
alguns libertos eram estigmatizados, sendo chamados de “13 de maio”,
fazendeiros e politicos foram apelidados de “republicanos de 14 de maio”,
nos meses que sucederam a aboligdo. [...] Ex-escravos perceberam
rapidamente que seus ex-senhores haviam trocado suas roupas de
fazendeiros por fardas republicanas. O discurso de indenizagao muitas vezes
soava como tentativa de reescravizagdo. (GOMES, 2005, p. 20).

S COSTA, Sérgio. Formas e dilemas do anti-racismo no Brasil. Silva, Josué P.; Santos, Myrian S.;
Rodrigues, Iram J. (org.): Critica contemporanea. Sao Paulo: Annablume. 2002.
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E segue,

O tema racial ndo raro foi usado como recurso politico para mobilizar a
populagdo da Corte em defesa dos interesses abolicionistas. [...] Os
“republicanos de 14 de maio” a que se refere [José do] Patrocinio eram os
ex-senhores e fazendeiros que haviam erguido a bandeira republicana logo
apos a abolicdo, insatisfeitos com a libertagdo imediata dos escravos.
Reclamando indenizagédo, defendendo interesses privados e preocupados
com o controle do trabalho dos ex-escravos, esses republicanos — criticava
Patrocinio — haviam “desnaturado o sagrado ideal da Republica”. (GOMES,
2005, p. 21).

E, ponderando, remata:

Segundo a historiadora Walmyra Albuquerque, a imprensa de maneira geral
resumiu tudo [tensbes entre republicanos e monarquistas em Salvador em
junho de 1889] numa “agdo dos pretos/monarquistas/pobres contra os
brancos/republicanos/de boa familia”. Mas a luta e os confrontos de ideias e
opinibes eram mais complexos. Enquanto dois abolicionistas brancos foram
acusados de terem articulado a Guarda Negra da Bahia, houve libertos que
se solidarizaram com os estudantes de medicina republicanos atacados.
(GOMES, 2005, p. 25 — grifos aqui).

Ao contrario do que possa parecer, o objetivo dessa proposta de sistematizagao
nao € associar certas consequéncias a um determinado territério por sua alocagao em
relagdo a seus quatro quadrantes, mas sim destacar que a tecnologia bélica do
racismo tem recursos para atualizar seu ajuste e se manter operando localmente
mesmo quando principios morais (universalmente legitimados) tentam a constranger.
Usando como escudo a legitimidade de valores assim, o racismo sobrevive em defesa:
do liberalismo (nos Estados Unidos), do republicanismo (na Franga), do universalismo
(na Africa do Sul) e do multiculturalismo (no Brasil).

Apresentado e justificado o panorama, para se esquivar de simplificagcdes,
evitando que a analise a partir das especificidades dos territérios ndo soe em um tom
provinciano, € importante trazer a baila uma questdo observada de modo muito
candente na ambiéncia em torno e em fungédo da musica negra na periferia de Maceio
e ja levantada por algumas pessoas que pesquisam a negritude e/ou a diaspora’®,

quer seja: uma propensao a articulagdes transnacionais para lutas antirracistas que,

6 A exemplo de, entre outas, de Paul Gilroy em Against Race: Imagining Political Culture beyond the
Color Line (2000), de Michael Hanchard (2002), respondendo a acusagao de impor uma “razao
imperialista” do provocativo artigo de Bourdieu e Wacquant (2002); e de Sérgio Costa (2006).
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mesmo que atualizadas no tempo e no espacgo, sdo universais em territérios onde ha

a racializagdo da alteridade’”.

2.3 Outros arranjos

Expondo a capacidade plastica e polivalente do racismo, chamo a atencéao para
a necessidade de, em vez de tentar conter as sangrias, colidir energias para lidar
teoricamente como boa parte das mobilizagdes politicas tem tentado fazer: articulando
suas questdes locais a um panorama e a uma rede global.

O que algumas andlises nos ajudam a ver € que o racismo € facilmente
assimilavel a um certo grau de nacionalismo, ou a uma certa dimens&o nacional, ou
que esta radicado sob as divisdes dos Estados-nagao. Ja o antirracismo tende a ser
menos alinhado aos territérios fixados na terra, e aponta para rotas cosmopolitas.
Essas vozes em coro € uma composicido em aberto, que atua entre contratempos,
ruidos e samplers — nem sempre inteligiveis nos termos do universalismo de base

iluminista.

As ideias, taticas e estratégias da maior parte dos movimentos pelos direitos
civis e nacionalistas negros ndo emanam do Estado nem do capital, mas da
interacao da luta popular com as filosofias da praxis que tiveram dimensdes
locais, nacionais e transnacionais. [...] Mas eu aqui gostaria de levar minha
resposta mais um passo adiante; a circulagao de ideias, taticas e filosofias
das lutas por direitos civis negros nos Estados Unidos ou em qualquer outro
lugar é util para a circulagdo continua da discussédo sobre a relagdo entre
poder e cultura na esfera publica transnacional negra. E um passo em diregéo
a transcendéncia (se é que é possivel) das limitagbes de ambos os
argumentos: de um lado, os direitistas, sobre a inferioridade cultural ou
biol6gica de uma espécie de sujeitos, africanos e descendentes de africanos;
de outro, os esquerdistas (europeus e outros), que relegam a politica
transnacional negra ao reino do sempre exético, ou pior, “provinciano”.
(HANCHARD, 2002, p. 73).

7 Aqui tém sido desenvolvido um mapa interpretativo marcado pelas implicagées do racismo em
territérios ocidentalizados, o que omite da analise mas nédo exclui a sua validade para territérios
orientalizados — aqui faco referéncia direta ao seminal trabalho de Edward Said, Orientalismo: O
Oriente como invenc¢éo do Ocidente (2007 [1978]). Ficamos em débito, ndo sem pesar, da inclusao
do genocidio racista na Palestina no escopo do parecer sobre os processos de radicalizacao e
racializacdo da alteridade apresentado aqui.
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O transito de ideias e influéncias mutuas — ainda que nao paritarias — da
resisténcia e combate ao racismo é mais um elemento para esse quadro complexo e
instavel, mas imprescindivel para a composicdo de um conceito para a negritude.
Concordando com Sérgio Costa, creio que “o desafio analitico que se coloca é
precisamente o de desvendar as formas de mediagdo entre os contextos
transnacionais de agédo e a multiplicidade de formas de vida nos diversos contextos
locais regionais.” (COSTA, 2006, p. 129).

Mesmo que com ressalvas, ndo ha duvida de que estamos falando de um
mesmo fendbmeno, mas somente enquanto uma narrativa, ou seja, uma abstragdo que
visa ordenar o caos do mundo, e aqui, tratamos de uma narrativa especifica, a
cientifica’8, o racismo pode ser tomado como univoco. E é por isso que o proximo
passo € a ampliacao do zoom das lentes analiticas, para assim sermos capazes de
perceber o quanto as implicagdes do racismo sao suscetiveis ao GPS e a timeline,
mas que, diferente de quando é inscrito no papel, onde rasurado perde o sentido e/ou
a inteligibilidade, na pele, seus paradigmas se superpdem na experiéncia cotidiana
das pessoas negras.

Ainda que de modo acidentado e em espiral, podemos identificar uma evolugao
linearizada da teoria sobre o racismo. No entanto, enquanto essas compreensdes
conceituais sobre o racismo vao sendo contestadas e desenvolvidas ao longo do
tempo no campo cientifico, e talvez no campo politico, para as pessoas negras, estas
perspectivas se sobrepbem. Embora possa haver (sempre) uma nova versao que se
perde de vista, via de regra, o conceito de racismo carrega esse tom valorativo que
desabona e condena as violéncias e discriminagdes racistas. Mesmo assim, para
escapar as estas contingéncias, novos e velhos racismos se arranjam em camadas
de constrangimentos e violéncias sobre os ombros, na pele de pessoas negras — e/ou

racializadas.

® Em uma bravata que tem o mesmo intuito da que é feita aqui, mas por outros caminhos, mais
influenciados por uma abordagem compreensiva e sistematica das teorias raciais, apoiada em trés
pilares: “reflexividade, relacionalidade e reconstru¢do”, em uma sintese eclética e criativa do resgate
e do realce de algumas reflexdes relacionais de Emile Durkheim; da escola estadunidense da filosofia
pragmatista a partir do trabalho de John Dewey; e da teoria do capital social, no caso determinante
das posic@es e da reflexividade no campo onde se ddo os conflitos raciais, de Pierre Bourdieu,
Mustafa Emirbayer e Matthew Desmond empreendem um ordenamento (ou uma tentativa de) da
“raca”. Mas Howard Winant, que décadas antes, em parceria com Michael Omi, ja havia feito esforgo
na mesma direcdo, avalia muito sensivelmente os esfor¢os quixotescos de The Racial Order (2015):
“A ‘ordem’ no livro é produzida pela aplicagao da teoria socioldgica a raga, mas essa ‘ordem’ ndo é
realmente sobre raga; é sobre a sociologia da raga.” (WINANT, 2016, p. 2286).
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Ao de novo tentar trazer para o primeiro plano as experiéncias de pessoas
negras em vez das sinteses e/ou abstragdes tedricas desenvolvidas a partir delas,
nao se quer insinuar a dimensao da identidade ndo exercga influéncia sobre a analise,
e menos ainda que as desigualdades raciais cristalizadas em estruturas sociais n&o
importem, mas com isso queremos indicar que atualmente os contextos e as
narrativas identitarias delimitados pelos Estados-nagdo ndao séo suficientemente
estaveis e coesos como referéncias dos poderes da matriz colonial. Por exemplo,
assim como nos Estados Unidos e na Africa do Sul, territérios tomados aqui como
emblematicos, a escravizagao e a carnificina de multiddes de pessoas sequestradas
e racializadas € indissociavel ao racismo contra pessoas negras no Brasil. Ao que
parece, essa matriz histérica escravocrata comum ndo é o suficientemente
determinante para os desdobramentos seja do racismo ou mesmo dos repertorios de
negritude para as pessoas negras de cada um desses territorios experimentam. Esse
movimento subsequente e complementar de mudancga de foco, por seu turno, quer
abrir caminhos para a consideragcao da experiéncia das pessoas nas formulagdes
tedricas sobre a identidade e sobre a subjetividade, visto que ela ndo estdo mais
dadas de partida’®.

Em seguida ampliaremos o zoom nas implicagdes da experiéncia do racismo,
elencando alguns dos riscos da cor no contexto brasileiro, com a ajuda de
mensuragdes estatisticas das persistentes desigualdades raciais. Este topico € uma
etapa preliminar e preparatoéria para o que considero a questado mais visceral do nosso
pretenso conceito de negritude: o que as pessoas que sentem e vivem na pele o
processo de racializagao precisam para dispor de seguranga ontoldgica para serem o
que sdo, pessoas negras e dignas de respeito?

Esta aposta quer argumentar que enquanto o racismo descrito no papel &
determinado de modo diacrénico (e por vezes anacrdnico), o racismo inscrito pela

pele, é fundamentalmente sincrénico.

® Mais uma vez, concordo e convoco Stuart Hall (2003), que nos alerta para o desdobramento da
identidade cultural em trés concepc¢des ao longo do tempo: a do sujeito iluminista, a do sujeito
socioldgico e a do sujeito pés-moderno, autocentrada, centrada na interagédo entre o interior do
individuo e a sociedade em seu exterior e capaz de ter mais de um centro simultaneamente e ao
longo do tempo, respectivamente.
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O RACISMO NA PELE

O sol do meio dia arranca fumacas das pedras e relampagos dos
metais. Alvorogo no porto: os galedes trouxeram de Sevilha a
artilharia pesada para a Fortaleza de Sdo Domingos; o prefeito,
Fernandez de Oviedo, dirige o transporte de colubrimas e canhdes.
A golpe de chibata, os negros arrastam a carga a todo vapor.
Rangem os carros, sufocados pelos pesos dos ferros e bronzes, e
através do torvelinho outros escravos vao e vem jogando caldeirdes
de agua contra o fogo que brota dos eixos aquecidos.

Em meio da zoeira e da gritaria, uma moga india anda em busca de
seu amo. Tem a pele coberta de bolhas. Cada passo € um triunfo e
a pouca roupa que usa atormenta a sua pele queimada. Durante a
noite e meio dia, esta moga suportou, de alarido em alarido, os
ardores do acido. Ela mesma assou as raizes de guao e esfregou-as
entre as maos até converté-las em pasta. Untou-se inteira de guao,
da raiz dos cabelos até os dedos dos pés, porque 0 guao abrasa a
pele e limpa a cor, e assim transforma as indias e negras em
brancas damas de Castilha.

— Me reconhece, senhor?

Oviedo afasta-a com um empurrdo; mas a moga insiste,

com seu fio de voz, agarrada ao amo como sombra,

enquanto Oviedo corre gritando ordens aos capatazes.

— Sabe quem sou?

A moca cai no chao e do chao continua perguntando:

— Senhor, senhor, ndo sabe quem sou?

Eduardo Galeano
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3.1 Os riscos da cor

Em termos epistemoldgicos, como identificar se e afirmar que o racismo é
maleavel e, combinando e adaptando-se as condi¢cbes de atualizacdo do real, se
superpde em multiplas camadas na experiéncia cotidiana de determinadas pessoas?

Podemos comegar levando em consideragdo que uma das consequéncias do
embate entre racismo e antirracismo para o qual chamei a atengdo no capitulo
anterior, € a denuncia e/ou a desnaturalizagdo da logica arbitraria e injusta que
fundamenta praticas racializantes — algo que faz com que os discursos abertamente
preconceituosos e discriminatorios sejam evitados e/ou eufemizados, pelo grau de
reprovagao que tendem a ter no debate publico. Isto, no entanto, ndo impede que tais
discursos escamoteados irrompam com mais frequéncia em declaragcdes nas
interagdes privadas e, mais importante, que suas implicagbes sejam efetivas.

Estas consequéncias sao reconhecidas em suas sequelas, capturadas
massivamente nas estatisticas demograficas, que demonstram uma persistente
desigualdade estabelecida por meio dos marcadores da negritude (somaticos,
performaticos, discursivos e politicos) — € essa disparidade que restringe algumas
pessoas por meio de ciclos de desvantagens cumulativas (HASENBALG, 1979, p.
220) e, simultaneamente, serve de recurso para outras.

Mas os mecanismos gerativos do racismo atuam no sentido ndo sé de restringir
as possibilidades de realizagao no cotidiano e nas trajetérias das pessoas negras e/ou
racializadas, mas também de desqualificar e inferiorizar as suas competéncias e
capacidades de agao e, principalmente, as expdem constantemente a um grau
diferenciado de violéncia simbdlica e fisica, até a precarizacado sistematica de suas
vidas e, no limite, a sua aniquilagao.

Mais concretamente do que as abstragdes tedricas e/ou numeéricas sao
capazes de interpretar e/ou contabilizar, em relagdo a experiéncia cotidiana destas
pessoas, 0 racismo se expressa por meio de uma extensa e persistente série de
riscos. A estes riscos de morte e de precarizagao da vida a que estao sujeitas pessoas

negras, vou dar o nome de riscos da cor.
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311 Precarizacio da vida

Quanto aos riscos da cor no que se refere a precarizagao estrutural da vida,
vou langar mao de evidéncias demograficas de aspectos relativos ao aviltamento do
cotidiano, apontando os limites raciais do ambiente citadino e as barreiras do acesso
a servigos de saude; a restricao das trajetorias, enumerando estatisticas educacionais
categorizadas por raga/cor; e a depreciagao da gratificagdo de competéncias e de
capacidades de acao, com dados sobre o mundo do trabalho e seus estratos
determinados pela concentracdo de melanina.

A urbanizagcdo precaria e segregagao do espaco urbanizado, caso sejam
analisadas a partir da segmentagao por categorias raciais e segundo dados da PNAD
Continua, em relacédo a presenga de inadequacdes no domicilio, a populacao preta
e/ou parda esta quatro vezes mais exposta a auséncia de banheiro de uso exclusivo
do domicilio do que a populagdo branca; mais que duas vezes mais sujeitada a
moradias com “paredes externas construidas predominantemente com materiais ndo
duraveis®®”; e quase duas vezes mais submetida ao “adensamento excessivo’,
definido como “domicilio em que ha mais de 3 moradores por dormitério”. Ja sobre a
auséncia de servigcos de saneamento, a coleta de lixo esta indisponivel para domicilios
de pessoas pretas duas vezes mais frequentemente e o esgotamento sanitario, numa
proporgao idéntica. (IBGE, 2018, p. 69).

Estas informagdes podem ser ilustrativas de uma divisdo racial do espago??,

bem como o debate sobre representatividade vem colocando a auséncia de pessoas

8 Reproduzindo a nota da Sintese de Indicadores Sociais 2018, fonte dos dados: “Considera-se
como de material durdvel as paredes de alvenaria (com ou sem revestimento), de taipa revestida, e
de madeira apropriada para construgdo. Considera-se como de material ndo duravel as paredes de
taipa ndo-revestida, de madeira aproveitada e de outros materiais”.

81 Inspiro-me no parecer de Lélia Gonzalez que, emitido na época do afrouxamento formal do regime
da Ditadura Civil Militar e que parece nao ter perecido: “As condi¢des de existéncia material dessa
populacéo negra remetem a condicionamentos psicoldgicos que devem ser atacados e
desmascarados. Os diferentes modos de producdo econémica no Brasil parecem coincidir num
mesmo ponto: a reinterpretagcdo da teoria do lugar natural de Aristoteles. Desde a época colonial aos
dias de hoje, a gente saca a existéncia de uma evidente separa¢éo quanto ao espaco fisico ocupado
por dominadores e dominados. O lugar natural do grupo branco dominante sdo moradias amplas,
espacosas, situadas nos mais belos recantos da cidade ou do campo e devidamente protegidas por
diferentes tipos de policiamento: desde os antigos feitores, capitdes do mato, capangas etc., até a
policia formalmente constituida. Desde a casa-grande e do sobrado, aos belos edificios e residéncias
atuais, o critério tem sido sempre o0 mesmo. Ja o lugar natural do negro é o oposto, evidentemente:
da senzala as favelas, corticos, pordes, invasdes, alagados e conjuntos ‘habitacionais’ (cujos modelos
sdo os guetos dos paises desenvolvidos) dos dias de hoje, o critério também tem sido simetricamente
0 mesmo: a divisao racial do espago.” (GONZALEZ, 1982, p. 15).
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nao-brancas em posicdes de poder tem ecos na auséncia de pessoas nao-brancas
em lugares onde a cidade pode oferecer uma experiéncia cotidiana de bem-estar e
dignidade.

No que se refere aos riscos da cor no ambito da saude, podemos corrobora-
los, por exemplo, por meio dos dados da terceira edicdo da Politica Nacional de Saude
Integral da Populagéo Negra (PNSIPN), e antes mesmo, pela demanda e existéncia
de uma politica nestes moldes.

O documento, uma das vozes institucionais a compor o desafinado coro da
maquina publica brasileira, reconhece a existéncia de barreiras a servigos de saude,
tanto estruturais quanto cotidianas, para a parcela negra da populagao brasileira,
destacadamente em relacdo a: precocidade dos o6bitos, altas taxas de mortalidade
materna e infantil, maior prevaléncia de doencas crbnicas e infecciosas e altos indices
de violéncia (BRASIL, 2017, p. 8). Conquanto, em sua apresentagao, a publicagcao

justifica que

Para implementar a Politica Nacional de Saude Integral da Populagdo Negra,
€ necessario que gestores, movimentos sociais, conselheiros e profissionais
do SUS trabalhem em prol da melhoria das condigdes de saude da populagao
negra, a partir da compreensdo de suas vulnerabilidades e do
reconhecimento do racismo como determinante social em saude. (BRASIL,
2017, p. 7).

Algumas disparidades demonstradas a partir dos dados (BRASIL, 2017, p. 14
— 15), segregados por cor/raga s&o: a propor¢gao de pessoas que consultaram um
médico nos ultimos 12 meses (74,8% de brancas, 69,5% entre as pretas e 67,8% das
pardas), sendo que as pessoas negras ficaram abaixo da média nacional, que é 71,2%
(142,8 milhdes); a proporgcao de pessoas que consultaram um dentista nos ultimos 12
meses (50,4% de brancas, 39,2% de pardas e 38,2% de pretas), também inferior a
média nacional que foi de 44,4% (89,1 milhdes); do total de 1.583 mortes maternas
em 2012, 60% eram de mulheres negras e 34% de brancas; e sobre a cobertura
privada da saude, a expressiva maioria das pessoas negras (78,8%) é sus-
dependente e ndo possui plano de saude privado — “e menor acesso a saude significa
maior exposicao a riscos.” (BRASIL, 2017, p. 22).

Os riscos da cor para o pleno desenvolvimento de uma trajetéria podem ser
demonstrados pelo acesso precarizado ao sistema formal de educacéo no pais. E no

Atlas da Violéncia 2018 que teremos as compilagbes mais recentes dos dados
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estatisticos sobre a educacédo e os riscos relativos a racializacdo, uma vez que o
documento também se dedica a analise da base e do topo da piramide educacional,
a educagao infantil e o ensino superior.

Em relacio a porta de entrada, o diagndstico evidenciou que ha uma correlagao
entre raga/cor e a escolha (no mais das vezes compulsoria) pela rede publica de
ensino, visto que havia uma maior concentracédo de criangas brancas na rede privada
e um subsequente espelhamento, com uma maior concentragao de criangas negras
na rede publica de ensino. Além disso, ao investigar os motivos pelos quais algumas
criangas nao passavam por esta porta, ou seja, por que nao frequentavam a escola
na primeira infancia (0 a 5 anos de idade), a auséncia de vaga ou de instituicdo de
ensino na localidade de moradia foi a restricdo apontada por 30,8% das criancas
pretas ou pardas, enquanto que para as criangas brancas esse percentual era de
22,9% (IBGE, 2018, p. 90 — 92).

Ainda que ndo se demore pelo meio do caminho da trajetoria escolar, ou seja,
que nao trate do ensino médio per se, o atlas correlaciona o perfil de renda dos
estudantes da rede publica e privada no ensino superior, com o perfil correspondente

na fase que o antecede.

E importante entender também o perfil dos estudantes das redes publica e
privada do ensino superior com relagao aquele observado nas redes do
ensino médio no Brasil. Dentro do ensino médio, ha grandes diferengas de
perfil: somente 6,1% dos estudantes da rede publica pertenciam aos 20%
com os maiores rendimentos da populagédo, enquanto quase metade (49,2%)
dos estudantes da rede privada faziam parte desse quinto de rendimentos.
No caso do ensino superior, ambas as redes apresentavam perfil de renda
bastante desigual, prevalecendo alunos do quinto com maiores rendimentos:
31,7% na rede publica e 37,1% na privada. Além disso, conforme o Grafico
12, o perfil dos estudantes da rede publica se mostrou mais democratico se
comparado ao da rede privada, atendendo quase duas vezes mais alunos
que faziam parte dos 20% da populacdo com os menores rendimentos.
(IBGE, 2018, p. 96).

Isto importa visto que 0 acesso e, em particular, a conclusao do ensino superior
€ um gargalo onde o combate as desigualdades raciais ttm um de seus maiores

desafios.

De acordo com o Education at a glance 2018: OECD indicators, o Brasil
€ 0 pais que apresenta as maiores taxas de empregabilidade e o maior
retorno salarial para a populagdo que possui ensino superior completo em
relagdo a todos os 36 paises da OCDE [Organizagao para a Cooperagéo e
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Desenvolvimento Econdémico] e 10 paises parceiros da organizagao. (IBGE,
2018, p. 93).

O que pode parecer como um dado positivo a primeira vista €, ao contrario, um
sintoma de que as desigualdades de origens atavicas encontram, nesse processo, as
condicbes para se atualizar — reiteradamente. Mirando mais demoradamente, se
levarmos em conta, por exemplo, que a média da diferenca salarial nos paises da
OCDE, entre alguém com diploma de ensino médio e outra com diploma de
graduacéo, é de 1,6 maior para a segunda e que a média equivalente para o Brasil é
de 2,5 mais, esta diferencga indica evidéncias de estado de coisas que servem a
manutencgao e a reproducao da concentragdo de riquezas — a propria organizagao,

por meio de nota na publicacédo de seu relatério, diagnostica e prescreve:

Essa diferenca acentuada de prémio salarial no mercado de trabalho entre
niveis de instrugao é uma caracteristica comum de sociedades extremamente
desiguais e a principal maneira pela qual as pessoas dos estratos mais
elevados mantém seus filhos em posi¢des no topo da hierarquia ocupacional.
[...] o Brasil figura entre as sociedades mais desiguais do estudo, perdendo
apenas para a Costa Rica. Expandir o acesso a esse nivel de ensino,
ampliando a participagdo de grupos desfavorecidos, seria uma forma de
promover maior igualdade de oportunidades no pais. (citagdo em IBGE, 2018,
p. 93).

Estes e outros dados disponiveis sdo explicitos no sentido de confirmar os
meios pelos quais as desigualdades raciais na concentragdo de recursos
educacionais se mantém, estando diretamente vinculadas a sua possivel conversdo
em mobilidade social ascendente — e insinuam que mesmo as chamadas cotas sociais
nao seriam suficientes para extinguir esse risco na trajetéria escolar das pessoas

racializadas.

Se compararmos a taxa de ingresso ao ensino superior por cor ou raga,
observamos que 51,5% dos brancos com ensino médio completo
ingressaram no ensino superior, enquanto 33,4% dos pretos e pardos nas
mesmas condi¢des conseguiram ingressar nesse nivel. A desigualdade racial
também é expressiva entre aqueles provenientes do ensino médio publico,
na medida em que a taxa de ingresso dos brancos foi de 42,7% e a dos pretos
ou pardos de 29,1%, de acordo com o Grafico 15. (IBGE, 2018, p. 101).

Na pesquisa parte de uma publicagdo que sumariza as ultimas cinco décadas

das desigualdades no Brasil, Marcia Lima e lan Prates mencionam os avangos em
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relacdo ao direito ao acesso de pessoas negras no ensino médio e trazem a baila
suas implicagcdes na demanda e no debate sobre as a¢des afirmativas para o acesso

ao ensino superior no Brasil.

Ha inegavel diminuicdo da desigualdade racial entre os estudantes do ensino
meédio. Essa mudanga é extremamente importante para o debate sobre o
acesso ao ensino superior que se configurou na udltima década. O
crescimento do acesso ao ensino médio gerou uma demanda por acesso ao
ensino superior que cresceu de forma timida ao longo dos anos 1990. (LIMA;
PRATES, 2015, p. 174).

No entanto, esse avango carece de analise mais cuidadosa, ja que a conclusao
de um curso de nivel superior oferece formagcdes com retornos salariais muito
desiguais, e por isso, as pessoas negras que escapam a esse risco, sao expostas ao

risco de mais uma desvantagem nesse ciclo que parece n&o se esgotar:

Os negros estao conseguindo ampliar sua participagdo no ensino superior e,
entre aqueles que o concluem, notam-se diferengas significativas de insergéo
tanto em termos de ocupagao quanto de carreiras. Sua participagdo ampliou-
se mais rapidamente nas carreiras de menor prestigio, e seus rendimentos
ainda mostram retornos diferenciados. (LIMA; PRATES, 2015, p. 183 — 184).

A taxa de evasdo® é uma forma de indicar que, além de um estrangulamento
das possibilidades de ascensado de pessoas negras para os niveis educacionais que
garantem retornos financeiros, ha um filtro que faz com que mais pessoas negras
sejam mantidas fora da escola, inclusive pela necessidade de angariar recursos
financeiros emergenciais para as demandas cotidianas, ja que n&do podem contar com
um acumulo geracional de patrimdnio — presséo que faz com que criangas e jovens
racializados abandonem mais e mais cedo a trajetéria de escolarizagéo, deixando-os
mais vulneraveis a subempregos, empregos informais e tantos outros regimes de
exploracao de sua forga de trabalho.

Os riscos da cor no ambito da educagao formal também tém indicios a partir
das diferengas na média de anos de escolarizagao, que segundo o Anuario Brasileiro
da Educacgéo Basica 2018, foi de 10,8 anos para pessoas pretas e pardas e 12,1 anos
para brancas em 2017 (CRUZ; MONTEIRO, 2018, p. 79).

82 Segundo o glossario que consta no Anuario Brasileiro da Educacéo Basica 2018, a taxa de evasio
€ o “Percentual de alunos da matricula total de um dado ano, de um determinado ano letivo, que, no
ano seguinte, ndo se matriculam na escola.” (CRUZ; MONTEIRO, 2018, p. 137).
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Ainda sobre isso, segundo o Panorama da distor¢do idade-série no Brasil,
produzido pelo Fundo das Nag¢des Unidas para a Infancia (Unicef), caso mantidos os
numeros da estimativa do Censo Escolar do Instituto Nacional de Estudos e Pesquisas
Educacionais Anisio Teixeira (Inep) em 2017, os meninos e meninas pretas estdo
quase trés vezes mais vulneraveis ao risco de atraso escolar (29,4%) do que criangas
brancas (12,6%), meninos e meninas pardas o dobro (23,4%), situagéo que so € pior

para as criangas indigenas (33,1%).

A taxa de distorcdo idade-série entre meninas e meninos negros €
significativamente maior do que entre brancos. Além disso, ha que se olhar
para as populagdes indigenas. Embora elas representem apenas 1% das
matriculas, sdo as mais impactadas pela distorcdo idade-série. Se, nas
médias nacionais, ndo ha diferencas significativas entre as areas rural e
urbana, quando os dados sdo abertos por raga/cor, as desigualdades
aparecem. (REIS; SOBREIRA; ALCANTARA, 2018, p. 10).

Os riscos que discriminam as competéncias e a capacidade de acdo com base
na raga das pessoas podem ser examinados nas estatisticas relativas a insténcia do
trabalho que, outrossim, tém impactos muito diferentes entre pessoas negras e
pessoas nao-negras, como atestam os dados da Sintese de Indicadores Sociais 2018

(SIS/IBGE) arrolados a seguir — documento que de saida diagnostica:

O mercado de trabalho brasileiro é resultado de seu processo histérico, com
a marca da informalizagado e da precariedade, das baixas remuneracgdes e de
desigualdades de todo o tipo: entre ocupacgdes e atividades, género, cor ou
ragca e regides. Determinados grupos populacionais tém insercdo mais
precaria do que outros, o que os torna mais vulneraveis aos ciclos
econdmicos, implicando em perdas relativas de seus niveis de condi¢des de
vida. (IBGE, 2018, p. 12).

Para quem alcanga o mercado formal, o relatério que inclui a analise dos dados
oficiais disponiveis até agora aponta: “ao longo de toda a série historica
[disponibilizada pela PNAD Continua, de 2012 a 2017], a taxa de desocupagdo®® da

83 Ainda segundo o glossario contido na publicacdo, populacdo desocupada é o conjunto das
“pessoas de 14 anos ou mais de idade sem trabalho em ocupagédo na semana de referéncia que
tomaram alguma providéncia efetiva para consegui-lo no periodo de referéncia de 30 dias, e que
estavam disponiveis para assumi-lo na semana de referéncia. Consideram-se, também, como
desocupadas as pessoas sem trabalho na semana de referéncia que ndo tomaram providéncia
efetiva para conseguir trabalho no periodo de 30 dias porque ja haviam conseguido trabalho que iriam
comegar apds a semana de referéncia.” (IBGE, 2018, p. 135).



123

populacdo preta ou parda foi maior do que a populagao branca, tendo alcancado a
maior diferenga em 2017, de 4,6 pontos percentuais.” (IBGE, 2018, p. 36).

No entanto, quem escapa do risco da informalidade, se depara ainda com
aquele relativo a remuneragao. A média salarial tm uma disparidade inexplicavel por
outros fatores que n&o o racismo: “[...] o recorte por cor ou raga € fundamental para o
diagndstico das desigualdades de rendimentos do pais. [...] No cOmputo geral, em
2017, os brancos ganhavam em média 72,5% mais do que pretos ou pardos.” (IBGE,
2018, p. 28).

Analisando a distribuicdo do rendimento domiciliar per capita por cor ou raga,

constata-se que

Enquanto 16,4% da populagéo branca estava entre os 10% com maiores
rendimentos, apenas 4,7% da populagéo preta ou parda encontrava-se nessa
mesma classe de rendimentos em 2017. O inverso acontece entre os 10%
com menores rendimentos, que abarcava 13,6% da populagéo preta ou parda
e apenas 5,5% da populagédo branca. Em um cenario de perfeita igualdade
racial haveria 10% das pessoas por grupo de cor ou raga distribuidas em cada
uma das dez classes de rendimento. (IBGE, 2018, p. 54).

Outra informacao que corrobora a existéncia dos riscos da cor no mercado de
trabalho formal, € a segmentacdo das ocupagdes e a persisténcia, ainda hoje, da
segregacao racial laboral. A analise da concentracdo de melanina para ocupagodes
com menores salarios e, ndo por coincidéncia, com postos para pessoas com menor

escolarizagao, demonstra que

a presencga dos pretos ou pardos na Agropecuaria (60,8%), na Construgao
civil (63,0%) e nos Servicos domésticos (65,9%) € mais acentuada —
justamente as trés atividades que possuiam menores rendimentos médios
em 2017. Ja as atividades de educagao, saude e servigos sociais sdo as que
contavam, em 2017, com a maior participacdo de pessoas ocupadas brancas
(51,7%) — Grafico 10 e Tabela 1.6. (IBGE, 2018, p. 27).

E ainda que haja um esforgo para eliminar distor¢gdes na interpretacao, isolando
o rendimento a partir da média do valor recebido por hora, pela realizagdo de um

trabalho que demanda o mesmo nivel de escolaridade, constata-se que

A populagao ocupada de cor ou raga branca recebia um rendimento-
hora superior a populacédo preta ou parda em todos os niveis de escolaridade,
sendo a diferenga maior no nivel de instrugdo mais elevado, R$ 31,90 contra
R$ 22,30, ou seja, 43,2% a mais para brancos, em 2017. (IBGE, 2018, p. 29).
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Para quem sequer alcanca a formalizagdo, o mercado informal € uma saida
para obter remuneragcdo pelo trabalho, mas mantém e inclusive acentua
discriminagdes e injusticas. Como se pode testemunhar em boa parte dos centros
comerciais das cidades do pais, as pessoas racializadas sao maioria entre aquelas
que optam ou sado empurradas para informalidade. Em Maceié por exemplo, ha uma
linha invisibilizada pela naturalizagdo dos fenbmenos sociais, uma gradagao entre o
tom de pele dos trabalhadores informais, os nossos camelds, desde a Rua do Sol, na
altura da Igreja dos Martirios (em frente aos palacios do governo do estado), onde as
peles sdo mais claras, até a Rua Barao de Alagoas, seguindo até o Mercado da
Producgao (regido pauperizada), onde o tom da pele vai tornando-se notadamente
mais escuro.

Como os dados da PNAD Continua permitem apurar,

ha maior participagdo da populagéo preta ou parda em trabalhos informais
(46,9%) quando comparada com os trabalhadores brancos (33,7%) — Grafico
25. Este resultado do ano de 2017, que se mantém com pequenas oscilagdes
ao longo da série, reflete desigualdades historicamente constituidas, como
maior proporgao dos trabalhadores pretos ou pardos entre o segmento de
empregados sem carteira de trabalho assinada. (IBGE, 2018, p. 45).

Além desta concentracdo, dados também relativos a 2017 sobre o territério
nacional, demonstram que o rendimento médio de pessoas negras no mercado
informal é equivalente a 60% do rendimento médio de pessoas brancas nesta mesma
modalidade de trabalho (IBGE, 2018, p. 46).

Em Desigualdades Raciais o Brasil: o desafio Persistente, Marcia Lima e lan
Prates destacam trés linhas principais de interpretacdo que seriam: as pessoas negras
ocupam as piores condigdes sociais devido ao fato de terem emergido recentemente
da escravizagao, periodo em que ndo havia preconceito racial, e sim de classe; o
preconceito racial € um resquicio da escraviddo e é incompativel com o
desenvolvimento de uma sociedade de classes; a discriminagcdo racial € um
mecanismo que gera desigualdades por meio da desqualificagdo competitiva dos
negros, preservando, assim, os privilégios e os ganhos materiais e simbdlicos para os
brancos (LIMA; PRATES, 2015, p. 164). Creio que, além de perversa, esta segunda

hipétese de que a influéncia e as “sobrevivéncias” (quase automaticas) da ordem
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social vigente a época dos massacres e torturas coloniais, servissem de explicagéo
para as relagdes e desigualdades raciais no pais hoje, especialmente problematica.
Porém, esta hipotese permite perceber algumas continuidades e reincidéncias
de praticas racistas. Segundo ela, por exemplo, um desses “resquicios” seria a
segregacao racial do trabalho, como uma sombra que se estende ao longo do tempo,
nao s6 da radicalizagdo da alteridade até a negacdo da humanidade comum e da
consumacao da mais valia no seu mais alto grau de poténcia, mas também da pratica
da extorsdo dos chamados negros de ganho, que tornaram-se muito numerosos no
periodo de transicao entre o governo da metrépole para aquele das oligarquias no

interior na colénia — e que quase se confundem com os contemporaneos ambulantes.

Afigura dos negros de ganho — escravos pertencentes a familias em geral da
classe média, os quais, durante o dia, vendiam seus servigos nas ruas e
pragas — proliferara com o crescimento da cidade. Negros e negras de
diferentes profissbes — artesdos, cozinheiras, carregadores, vendedores,
prostitutas e até mesmo pedintes — garantiam a renda e o sustento de grande
parte das familias cariocas [original e principalmente na primeira metade do
século XIX]. (THEODORO, 2009, p. 18).

E também o organizador do livro As politicas publicas e a desigualdade racial

no Brasil 120 anos apds a abolicdo que enfatiza:

O nascimento do mercado de trabalho ou, dito de outra forma, a
ascensdo do trabalho livre como base da economia foi acompanhada pela
entrada crescente de uma populagao trabalhadora no setor de subsisténcia e
em atividades mal remuneradas. Esse processo vai dar origem ao que,
algumas décadas mais tarde, viria a ser denominado “setor informal”, no
Brasil. (THEODORO, 2009, p. 25).

3.1.2 Violéncia e violacio

Além da precarizagao que causa danos a dignidade das pessoas racializadas,
os riscos da cor também podem degradar mais agudamente a sua integridade fisica.
De partida, antes de lidar com dados sobre a violéncia material, gostaria de
fazer um contraponto com a violéncia simbdlica a que estas pessoas estado
submetidas e ressalvar a necessidade de relacionar os dados desse tipo de riscos da

cor com a representacao (aparentemente consensual) da percepgao e suspeicao de
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delinquéncia, onde a estereotipia da pessoa negra como agente, dissimula o fato de
que as estatisticas evidenciam esse grupo da populagdo majoritariamente como
vitima preferencial de boa parte dos delitos, especialmente aqueles violentos —
inclusive os cometidos por forgas estatais: “negros sao trés vezes mais suscetiveis de
serem assassinados pela policia no Brasil e nos Estados Unidos.” (MATTOS, citagao
em OTA, 2019, p. 147).

Para ter um quadro analitico mais assertivo, deveriamos saber também a
raga/cor de agressores e homicidas, mas a politica de seguranga publica no pais
prioriza estratégias de contengdo marcada pela agao também violenta, em detrimento
daquelas de prevencao — talvez por nido dispor de dados mais detalhados sobre a
criminalidade. Exemplo dessa orientacdo é o fato de sequer haver uma taxa
consolidada para a elucidagao de homicidios, o que resta sdo dados dispersos, como
aqueles da Estratégia Nacional de Justica e Seguranga Publica, que indicam que
aproximadamente apenas 6% dos homicidios dolosos s&o solucionados no Brasil.

Para estender os indicios dessas dinamicas de criminalizagdo marcada pela
racializagao da alteridade, é oportuno destacar os dados sobre 0 encarceramento que,
quando comparados a composigdo demografica da populagdo, demonstram uma
sobre representacao da populagédo negra no sistema penitenciario brasileiro. Segundo
o Levantamento Nacional de Informagdes Penitenciarias (Infopen) com dados até
junho de 2017, 35,4% da populagao carceraria € branca, 46,2% parda e 17,3% preta,
somando 63,9% de negros e negas (Brasil, 2019:31-2) — enquanto temos 8,2% e
54,9% de populagdo preta e negra, respectivamente, segunda a PNAD relativa ao
mesmo periodo.

Quanto a isso, ha ainda uma questdo de género®t. O dossié A situagdo dos
direitos humanos das mulheres negras nas favelas do Rio de Janeiro (CRIOLA, 2017)
chama a atencdo para os dados alarmantes sobre os desdobramentos dessa
segregacao racial do espago urbanizado por meio da pratica de encarceramento

massivo:

O cenario de crescente encarceramento, acompanhado das precarias
condigbes prisionais, destaca-se ainda mais preocupante quando centramos
nossas analises nas categorias género e raca. O Infopen mulheres constatou

84 N&o foi possivel dispor de uma base de dados que apresentasse a interseccdo dessas duas
variaveis.
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que no periodo de 2000 a 201485 o aumento da populagédo carceraria
feminina foi de 567,4%, enquanto para os homens a média de crescimento
no mesmo periodo foi de 220,20% (CRIOLA, 2017, p. 5).

Seguindo sobre a exposi¢cao de mulheres ao risco da cor, o Atlas da Violéncia
2018, demonstra que entre as vitimas de estupro registrados no ano de 2016 no Brasil,
mais da metade eram pardas e pretas (CERQUEIRA et al., 2018, p. 65). Outro estudo,
publicado no artigo Violéncia doméstica e familiar contra a mulher, sinaliza que a
ocorréncia de violéncia doméstica e familiar contra mulheres® é de 26,6% entre as
autodeclaradas brancas, e que 0s casos registrados entre as pretas e pardas,
representam 71,5% do total analisado na pesquisa (GARCIA et al., 2016, p. 7). “E
importante ressaltar a forte marca da violéncia doméstica contida nas agressdes
contra as mulheres negras, a extrapolagao da violéncia conjugal para ambientes fora
das ‘quatro paredes’ e as dificuldades diferenciadas no momento da queixa.” (ROMIO,
2013, p. 154).

3.13 Aniquilacéo

A cor expbe as pessoas negras aquele que € o mais graves dos riscos: o de
morte. Segundo as estatisticas referentes ao ano de 2016, ainda que em torno de 5
vezes mais frequente entre homens®’ (CERQUEIRA et al., 2018, p. 21), o assassinato
de mulheres também inflige com volume e modos diferentes as pessoas negras e as
nao-negras: a diferenga entre a taxa de homicidios de mulheres racializadas é
superior na ordem de 71% (CERQUEIRA et al., 2018, p. 40). E sobre o caso especifico

8 Em 2014, a populagio carceraria era composta de 37,2% de brancos e 61,67% negros (BRASIL,
2015, p. 36).

86 Com idade igual ou maior a 18 anos, que foram atendidas em servigos de urgéncia e emergéncia,
segundo o Inquérito VIVA, 2011.

87 Ainda assim, as mensuragdes exprimem uma mesma ordem de discrepancia baseada na variavel
racal/cor, que se repete em relacdo aos dados estatisticos sobre a violéncia homicida contra homens
e mulheres negras e ndo-negras.
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de Alagoas, os dados computados para o ano de 2016 indicam uma taxa de
homicidios de mulheres nao negras por 100 mil habitantes de 1,3, enquanto para as
mulheres negras o indice é 7, mais que cinco vezes maior (CERQUEIRA et al., 2018,
p. 54 — 55).

Em A situagéo dos direitos humanos das mulheres negras no Brasil: violéncias
e violagées, Jurema Werneck e Nilza Iraci chamam aten¢ao para o fato de o Estado
brasileiro descuidar, ou omitir, a intersecgao entre ragca e género em suas estratégias

para conter a violéncia contra mulheres.

Em 2015 o Brasil aprovou a Lei 13.104 sobre feminicidios, que destaca os
assassinatos de mulheres relacionados as desigualdades de género no pais.
No entanto, estas Leis [incluindo a Lei 11.340/2006, conhecida como Lei
Maria da Penha] e demais instrumentos relativos a violéncia contra mulher
negligenciam as iniquidades provocadas pelo racismo e a complexidade da
violéncia enfrentada pelas mulheres negras. (IRACI; WERNECK, 2016, p.
15).

O dossié destaca que entre os anos de 2003 e 2013, a vitimizagao letal de
mulheres e meninas negras aumentou perturbadores 190,9%. E ainda que reconhega
a desaceleracao desses crimes, o documento sumarizando denuncia: “A partir de sua
vigéncia, a Lei Maria da Penha nao foi capaz de reduzir a vitimizacdo das mulheres
negras de forma direta.” (IRACI; WERNECK, 2016, p. 32).

Ja noutra compilagéo de dados, apenas sobre o estado do Rio de Janeiro, se
conclui: “o fator raga tem um peso bastante significativo nas analises dos homicidios,
merecendo, portanto, foco especial para politicas preventivas que levem em conta
fatores atrelados de vulnerabilidade em relacdo ao direito a vida.” (MANSO;
CAMPAGNAC, 2019, p. 17).

Ainda em relagao a taxa de mortes violentas, ela é discrepantemente superior,

em especial entre jovens do sexo masculino®. Segundo o Atlas da Violéncia 2018,

Uma das principais facetas da desigualdade racial no Brasil é a forte
concentracdo de homicidios na populagao negra. Quando calculadas dentro
de grupos populacionais de negros (pretos e pardos) e ndao negros (brancos,
amarelos e indigenas), as taxas de homicidio revelam a magnitude da
desigualdade. E como se, em relacdo a violéncia letal, negros e ndo negros
vivessem em paises completamente distintos. Em 2016, por exemplo, a taxa
de homicidios de negros foi duas vezes e meia superior a de ndo negros

88 Quando se observa o perfil do jovem do sexo masculino, esses valores [taxa média de homicidios
de jovens em 2016 em relacdo ao ano anterior] se elevam drasticamente, haja vista os homens
representarem 94,6% das vitimas jovens.” (CERQUEIRA et al., 2018, p. 35).
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(16,0% contra 40,2%). Em um periodo de uma década, entre 2006 e 2016, a
taxa de homicidios de negros cresceu 23,1%. No mesmo periodo, a taxa
entre os ndo negros teve uma reducdo de 6,8%. [...] O caso de Alagoas é
especialmente interessante, pois o estado teve a terceira maior taxa de
homicidios de negros (69,7%) e a menor taxa de homicidios de nao negros
do Brasil (4,1%). Em uma aproximagao possivel, € como se 0s ndo negros
alagoanos vivessem nos Estados Unidos, que em 2016 registrou uma taxa
de 5,3 homicidios para cada 100 mil habitantes, e os negros alagoanos
vivessem em EI| Salvador, cuja taxa de homicidios alcangou 60,1 por 100 mil
habitantes em 2017. (CERQUEIRA et al., 2018, p. 40).

Essas mortes violentas, em escalada evidente e evidenciada pelos dados
estatisticos, mantém um padrao entre as mensuragées do fendmeno. Segundo dados
do Mapa da Violéncia 2014, destacando aqui também os numeros registrados no
estado de Alagoas, enquanto os homicidios de brancos tiveram um decréscimo de
37% entre 2001 e 2011, passando de 126 (2001) para 79 (2011), os homicidios de
negros no mesmo periodo subiram 208,7%, de 708 (2001) para 2.184 (2011);
extraindo dessas informagbes apenas as relativas especificamente a populagao
jovem, os homicidios de brancos apresentaram uma taxa de 16,4 por 100 mil
habitantes em 2011, e homicidios de negros, 212,9: uma razao impressionante de 13
jovens negros assassinados para cada jovem branco vitima de homicidio
(WAISELFISZ, 2014).

Como bem destaca Maria Eduarda Ota, ha uma complementacéao e atualizagcéao
entre as publicacdes (2019, p. 56 — 57). A exemplo dos dados mensurados no indice
de Vulnerabilidade Juvenil a Violéncia, no Anuario Brasileiro de Seguranga Publica, e
mesmo naqueles compilados por instituicdes que visam nao so verificar os numeros,
mas também usa-los para sensibilizar a opinido publica para o engajamento na defesa

dos direitos humanos, como € o caso da Anistia Internacional.

Em 2014 a Anistia Internacional langa a campanha Jovem Negro Vivo com o
objetivo de “mobilizar a sociedade e romper a indiferenga com que o alto
indice de homicidios de jovens negros é tratado no Brasil”. Segundo pesquisa
dessa organizacdo, o “Brasil € o pais onde mais se mata no mundo,
superando muitos paises em situagido de guerra. Em 2012, 56.000 pessoas
foram assassinadas. Destas, 30.000 s3o jovens entre 15 a 29 anos e, desse
total, 77% séo negros”. (OTA, 2019, p. 137).

Em suma, ao lado destes riscos da cor arrolados até aqui e de outros,
considerando tanto a experiéncia dessas injungdes estruturais vividas na pele, quanto

os limites da percepgao destas enquanto um desdobramento do racismo estruturante



130

das sociedades atravessadas pela modernidade/colonialidade, todo este quadro — que
€ pragmatico, interacional e cognitivo — afeta a capacidade de ser negro ou negra e
declarar e performar, para si € para o mundo, narrativas identitarias que acentuem a
propria negritude.

Dito isto, o esforgo no tépico a seguir sera o de passar das evidéncias
estatisticas para a experiéncia, e desta experiéncia para a elaboracdo de seus
traumas como matéria-prima para uma narrativa identitaria — visto que as pessoas
experienciam esses riscos da cor na pele e ndo nos dados estatisticos, o que pode
nos indicar a influéncia da percepcéo e da vivéncia deles no processo de subjetivacao

para a construgao de uma defini¢cao tedrica da negritude?

3.2 Matizes para a seguranga ontolégica

Como em qualquer situacdo em que pessoas estdo expostas a riscos, ha
algumas posturas e reagdes possiveis, que sdo baseadas no resultado de uma
equacao que envolve pulsdes e inclinagdes pessoais a autopreservacao e/ou a
autodestruicdo. Ainda que esse calculo seja individual, imprevisivel e por vezes
inconsciente, e que seus elementos e a importancia atribuida a cada um deles sejam
variaveis, o seu resultado pode ser localizado, socialmente, em um espectro entre a
negacao, a afirmacdo e a abstencdo do uso da negritude enquanto marcador
identitario significativo, a depender de capacidades de assimilagao e reagao aos riscos
da cor.

O aspecto eufémico e velado dos mecanismos restritivos do racismo e dos
riscos da cor, causam uma disjungédo entre a cognigao por meio da experiéncia e
aquela por meio da elaboragao, por isso para algumas pessoas ha um momento em
que essas dimensdes da cogni¢gdo se encontram e demandam um posicionamento,
uma resposta a questdo da identidade racial. Ou seja, nem sempre é possivel
perceber o que da propria vida é afetado pelo racismo, ainda mais quando ele é
particularmente “cordial’, porém ouvi muitos relatos de momentos em que essa

espécie de pacto chantagista de siléncio foi insustentavel.
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Para lidar com a formulagcdo dessas respostas, vou langar mao de uma
definicdo colhida grosso modo da técnica psicanalitica®®, mas que caminha na diregao
dos nossos interesses: aqui, a elaboragdo se trata de desenvolver estratégias para
incorporar, assimilar no espectro individual os conteudos determinados pelo espectro
social®°.

Quando, na ordem do real, ha uma forga compativel para suportar/resistir/reagir
as ameacas € a incidéncia desses riscos, e quando esta encontra condigdes de se
atualizar — o que pode se dar até mesmo de modo intuitivo —, empiricamente podemos
verificar o par oposto desses riscos. E mais, para que alguém que tem suas marcas
somaticas racializadas®! se posicione identitariamente mais perto do polo negro do
que do polo branco, ou seja, para que haja condi¢des de experienciar a negritude na
pele e ndo nega-la, de afinal desafiar a normalidade e a normatividade racista e assim
se ver e se fazer ver enquanto uma pessoa negra e, com isso, digna de respeito, €
necessario haver condi¢des para: a manutencao de algum grau de integridade para
os modos de existir do corpo; a participacdo em articulagdes de uma ou mais redes
autorais; e, por meio disto, para o estabelecimento de algum grau de seguranga
ontolégica — tanto para as experiéncias ordinarias, quanto para aquelas
extraordinarias.

Esta € uma constatagdo embaragosamente evidente no efeito que causa o

contato e a convivéncia reiterada com as ambiéncias da feitura da cultura negra na

8 Na obra langada originalmente em 1914, Recordar, repetir e elaborar: Novas recomendacdes sobre
a técnica da psicanalise Il (com o titulo em alem&ao no original, Erinnern, Wiederholen und
Durcharbeiten. Weitere Ratschlage zur Technik der Psychoanalyse Il), Sigmund Freud anuncia um
redirecionamento de seus experimentos com a recém-criada técnica da psicanalise: de uma
abordagem que se esforcava para desembotar memorias recalcadas (ver pagina 82), para uma que
se valia do que emergia espontaneamente na fala. Em vez de confrontar esses recalques, ou seja, 0s
esquecimentos e as fantasias com o real que estavam inacessiveis como tais para a consciéncia de
pessoas em processo psicoanalitico, a psicanalise deveria se debrucar na superficie psiquica,
partindo das associagfes livres para assimilar, interpretar, e assim elaborar contelddos para os quais
havia resisténcia e, em funcéo desta, sofrimentos manifestos em seus sintomas. Isto porque, com o
passar do tempo, a psicandlise constatou que as associagdes livres, elas mesmas traziam esses
conteudos, e que eles demandavam ndo uma denuncia, mas uma interpretacdo, ou como em seus
termos, uma elaboracao psicanalitica.

% Retomaremos este debate de modo mais demorado no primeiro capitulo da segunda parte, 5 Mix,
remix e play, que analisa o posicionamento de pessoas racializadas ao longo do que chamarei de
continuum de negritude.

91 Ainda que, segundo a segmentagdo proposta aqui para os repertérios de negritude, as dimensdes
politica, discursiva e performatica sejam constituintes e relevantes para os processos de subjetivacdo
gue fazem uso do marcador racial da negritude, é preciso distinguir destas a dimenséo somatica,
aquela que é o ponto de partida onde se ancoram os processos de racializacdo e as violacdes
racistas. Para mais dessa discusséo, ver a pagina 264 e seguintes.
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periferia urbana de Maceid, aqui referenciadas especificamente por meio dos

repertorios de negritude do hip-hop, do reggae, da musica afro e do samba.

3.2.1 Por que o quadro esta em branco?

O conceito de seguranca ontolégica ndo € uma novidade, antes a reflexao
sobre o tema tem uma carreira consideravel nos debates filoséficos e da teoria social,
que ficou mais popular com os apontamentos metodoldgicos para o termo, feitos pelo
socidlogo britanico Anthony Giddens, na sua teoria da estruturagdo (1984). Ele
também dialogou com a psicanalise, em seu caso com as consideragdes que Erik
Erikson fez as formulagdes de Sigmund Freud sobre a relagdo entre o ego e a
sociedade, as julgando um tanto objetivistas e parciais e contrabalanceando-as com

formulagdes de uma perspectiva mais social e menos etnocéntrica:

O conceito de ego foi desenvolvido por Freud, destaca Erikson, em relagédo
com suas oposigdes com a auséncia natural de leis para a multiddo e com os
instintos primitivos do id. Tentando levar em conta os conflitos da
sensibilidade moral de seres humanos, Freud introduziu o superego ou o ego
ideal — também, no entanto, pensando nisso principalmente em termos de um
fardo que o ego tem que suportar. Erikson quer compensar essa énfase
unilateral. Em vez de se concentrar no que é negado a crianga pela
organizagao social, devemos nos preocupar também com a forma como a
crianga se beneficia e dar maior atengéo a influéncia de tipos distintos de
organizagao social. (GIDDENS, 1984, p. 59 — grifos aqui).

No entanto, o “reconhecimento desses dois conjuntos de fatores, juntos,
significa afastar-se substancialmente das visbes mais tradicionais da teoria
psicanalitica, embora ndo implique a ado¢do de um relativismo cultural completo.”
(GIDDENS, 1984, p. 52).

Sobre a segurancga ontolégica em seus matizes, cheguei até a expressao, no
entanto, guiada por algumas intui¢ées colhidas e compartilhadas nas observagdes e
interlocugbes da pesquisa de campo mais do que na pesquisa bibliografica, que veio

a posteriori. Evidente que com outro vocabulario, o tema tendia a aparecer
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reiteradamente, de forma implicita ou explicita, quando a “assungéo®?” da negritude
emergia e ficava na berlinda. Nao foram raras as vezes que me confidenciaram, ora
embaragada ora orgulhosamente, que “s6 comecei a me ver como uma pessoa negra
aqui” — aqui nos territérios afetivos da ambiéncia em torno da musica negra e periférica
de Maceio.

Quanto ao levantamento tedrico, fundamental para um debate mais
sistematico, os apontamentos feitos por Gabriel Peters, em sua tese no arco entre um
existencialismo socioldégico e uma epistemologia insana®, dao o tom e servem de
base para o termo aqui — mesmo que em alguns momentos seja util convocar a matriz
das formulagdes do termo presentes na constituicdo da sociedade de Giddens (1984).
Em A ordem social como problema psiquico (2017), sucintamente, a (in)segurancga
ontoloégica € tomada nos seguintes termos: as “maneiras pelas quais as pessoas lidam
com sua fragilidade existencial diante das incertezas e riscos inerentes a sua insergao
no mundo, obedecendo a um impulso de vivenciar seus contextos de agdo e
experiéncia, tanto quanto possivel, como seguros, inteligiveis e confiaveis” (PETERS,
2017, p. 27).

Além da referéncia habitual a Anthony Giddens, Gabriel Peters agregou os
debates desenvolvidos pelo austriaco radicado nos Estados Unidos, Peter Berger, e
pelo francés, Pierre Bourdieu — ainda que consideremos que seu “exercicio teorico
inteiro pressupde que Berger e Bourdieu avangaram uma concepg¢do substantiva
quanto ao fendmeno da (in)seguranga ontolégica, a despeito de ndo haverem
utilizado, como Giddens, a expresséo propriamente dita em seus escritos.” (PETERS,
2017, p. 30).

Reproduzindo esta intuicdo do nosso guia para essa trilha, e segundo ele, Peter
Berger discutiu a ordem e a estabilidade sociais e culturais amparado pela hipotese
de que tendemos a colaborar individualmente com elas, o mais possivel, no sentido

de responder a este impulso antropologico universal de interpretar e dar sentido ao

92 Para aquelas que a respondem positivamente a questdo da identidade racial, h& uma espécie de
rito de passagem que é, via de regra, interpretado como o0 momento de se assumir como alguém
negro, o da “assungéo” da propria negritude.

9 Defendida em 2013. Neste trabalho o autor mira a (in)seguranca ontolégica mantendo em vista as
dindmicas do sofrimento e da patologia psiquicas no ambito da dialética entre agéncia e estrutura,
sobre questdes de saude mental e equilibrio emocional, tomadas em termos de autonomia e
dependéncia entre as pessoas e as sociedades: “Nesse sentido, como um aspecto da dialética entre
agéncia e estrutura, a seguranca ontol6égica conjuga, ainda que em graus variaveis, um sendo
simultdneo de autonomia e dependéncia relativas (GIDDENS, 1979, p. 179).” (PETERS, 2017, p. 55).
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territorio que serve de contexto para nossas experiéncias compartilhadas com outras
pessoas — ainda que universal ndo seja idéntico, ou seja, ha tipos e graus
circunstanciais e variaveis para esse impulso; enquanto que, especialmente em uma
de suas obras da maturidade, Meditagbes Pascalianas, Pierre Bourdieu argumentou
que a anuéncia e o engajamento coletivo com a guerra pelos “capitais simbdlicos”, no
fim das contas poderiam ser tomados como a evidéncia de uma fuga do encontro
individual com a prépria contingéncia e finitude e, consequentemente, de uma busca
pelo conforto de ter sentido e valor sociais. Tendo investido mais adjetivamente na
reflexdo sobre o que seria e do que seria feita a nossa seguranga ontolégica, Anthony
Giddens alegou que as reagbes humanas em situagdes criticas onde a ordenagao
social muda drasticamente, seja de modo definitivo ou circunstancial, demonstram o
efeito crucial da rotinizagdo para que haja um grau suficiente desse senso de
seguranga, que nos permita atuar e interagir socialmente de modo valido e inteligivel®*
(PETERS, 2017, Introdugéo).

O que segue aqui € um remix desse mix psico-socio-filoséfico que Gabriel
Peters fez para apresentar a sua verséo da (in)seguranga ontoldgica.

No entanto, de partida é preciso pontuar uma diferenca capital: o quadro estava
completamente em branco, quer dizer, em seu trabalho (e nos trabalhos que sao fonte
de suas formulagdes) ha um molde tacitamente apresentado como universal, quando
na verdade se faz uso de uma referéncia muito especifica, a de um homem, branco,
cis e hétero, tomada como sinbnimo de uma experiéncia moderna, ou mesmo da
experiéncia humana /ato sensu e da influéncia da seguranga ontoldgica sobre ela, a

exemplo do seguinte trecho:

A importéncia do enquadramento cognitivo e pratico de cenarios de agéo
segundo papéis socialmente tipificados, ndo apenas para a reprodugdo da
ordem social, mas também para a manuten¢do de um senso de “segurancga
ontolégica” (Giddens) entre os atores individuais, €& particularmente
pronunciada nas sociedades modernas, urbanizadas e de massa. [...] Do
ponto de vista de alter quanto a mim, a neutralizagdo de tantos impulsos,
interesses, forgas e capacidades que fazem de mim um sujeito singular reduz
a complexidade de sua interagdo comigo e torna a minha conduta mais
previsivel e menos ameagadora. Do ponto de vista do ego em relagdo ao
alter, esse mesmo esforco de contengdo na expressao de minha vida
subjetiva pela estilizagdo social do meu comportamento em publico serve

9 O gue demanda que individualmente, cada um e cada uma de nds, elabore e performe papéis
minimante coerentes em relacdo a um dado cenario e um determinado roteiro. Visto que o préprio
Gabriel Peters (2017, p. 54), com Giddens, destaca que o “senso pratico” €, a um sé tempo, cognitivo,
afetivo, mental e corpéreo e corresponde a uma projecéo e uma adequacao do social na dimenséo
individual.
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como instrumento de preservagao autocontrolada de minha privacidade e
individualidade, sobretudo diante de tantas possibilidades de invasédo e
choque que a experiéncia de uma cidade, em principio, acarreta
cotidianamente. (PETERS, 2017, p. 46 —47).

Dificil €, no entanto, reconhecer algo de “neutralizagdo de impulsos, interesses,
forcas e capacidades” em ataques racistas dos chamados autos de resisténcia®, por
exemplo, ou sobre “preservacdo autocontrolada de minha privacidade e
individualidade” na superlotacao de transportes publicos ou prisdes — uma experiéncia
tipica para as massas urbanas das cidades modernas, porém mais frequente para
pessoas negras e racializadas.

Infelizmente, também é dificil estender uma determinada equivaléncia entre a
“desatencao civil” e o “estranhamento polido” (GOFFMAN; e GIDDENS, citacbes em
PETERS, 2017, p. 61), até a “objetificacdo do dominado” e a “desvalorizacdo da
subjetividade do oprimido” (BRITTAN & MAYNARD, citagcdo em COLLINS, 2016, p.
105) — a0 menos ndo com pretensdes de descrever a experiéncia humana moderna
(e universal).

Em alguma medida, estas categorias parecem descrever de fato um mesmo
processo de interagdo intersubjetiva, no entanto a partir de matizes que correspondem
a experiéncia de pessoas em diferentes posicionalidades e tipificagcao de seus papéis
sociais. Por isso, este acento reproduz ecos da teoria feminista do ponto de vista® e
das observacbes de Patricia Hill Collins, que mantém no panorama estas

singularidades:

Um dos melhores exemplos desse processo [sequestro da dignidade humana
por meio da objetificacdo de sujeitos] & descrito por Judith Rollins (1985).
Como parte de seu trabalho de campo sobre trabalhadoras domésticas
negras, Rollins trabalhou como doméstica por seis meses. Ela descreve
inumeros incidentes nos quais seus empregadores a tratavam como se ela
nao estivesse presente. Em certa ocasidao, enquanto estava sentada na

% Ver mais na péagina 87.

% Em emergéncia desde a década de 1970, as teorias feministas do ponto de vista (standpoint
theory) desenvolvem abordagens tedricas criticas em varias disciplinas, com epistemologias e
metodologias especificas Uteis a diversas estruturas disciplinares, mas que mantém o compromisso
de reconhecer, analisar e basear-se nas relagfes de poder/conhecimento e promover mudancas que
resultem em sociedades mais justas. Suas premissas basicas sdo: o conhecimento é sempre
socialmente situado; grupos marginalizados podem fazer perguntas e dar respostas originais em
relacdo aqueles ndo-marginalizados; a pesquisa, especialmente sobre relacdes de poder, deve partir
do ponto de vista de grupos marginalizados. Algumas das intelectuais mais conhecidas sdo Dorothy
Smith, Nancy Hartsock, Hilary Rose, Sandra Harding, Patricia Hill Collins, Alison Jaggar e Donna
Haraway.
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cozinha almogando, seus empregadores tiveram uma conversa como se ela
nao estivesse la. Seu senso de invisibilidade se tornou tao grande a ponto de
ela pegar um bloco de notas e comegar a escrever as suas anotagdes de
campo. Apesar de Rollins ter escrito por dez minutos, terminado de almogar
e voltado ao trabalho, seus empregadores n&o apresentaram nenhuma
evidéncia de a terem visto. Rollins aponta que “foi esse aspecto da servidao
que achei ser uma das maiores afrontas a minha dignidade como ser
humano... Essas atitudes de ignorar a minha presen¢a nao eram calculadas,
creio, como insulto; eram manifestagdes da habilidade dos empregadores de
aniquilar a humanidade e até mesmo a minha prépria existéncia, a de uma
criada e mulher negra”. (Rollins, 1985:209). (COLLINS, 2013, p. 105 — 106).

Tendo em vista essas diferencas, aqui ha o esforgo deliberado de matizar a
seguranga ontologica em alusédo aquela experiéncia determinada pelos processos de
racializagcao e, mais especificamente, aquela da condigdo existencial de pessoas
negras.

Por isso mais uma inflexdo é necessaria. Segundo o glossario de Anthony
Giddens, seguranca ontoldgica € “confianga ou crengca que o mundo natural e social
sdo como eles aparentam ser, inclusive em seus parametros existenciais basicos do
self e da identidade social.” (GIDDENS, 1984, p. 375). Esta premissa reverbera e se
mantém no arranjo tedrico de Peters, onde a ameaca a e/ou a auséncia de seguranga
ontolégica tem a ver com um desacordo entre o eu e 0 mundo, entre o papel e o
cenario sociais (e, em certa medida, o enredo), que € existencialmente experimentado
a um so6 tempo de modo cognitivo, normativo e performativo — e € essa dissenséo que

provocaria o oposto dela, a inseguranga ontologica:

Se a praxis “normal’, isto é, eficazmente ajustada as demandas de seu
ambiente objetivo, fia-se em articulagdes entre tais elementos [a atribui¢cdo
cognitiva de inteligibilidade ao mundo dos artefatos materiais e dos demais
agentes humanos, a orientacdo segundo normas e valores socialmente
inculcados, a performance motora de movimentos expressivos e assim por
diante], as perturbagdes em qualquer um deles tendem a espirrar para os
demais, em um desajuste cujo alarme existencial é soado, por assim dizer,
precisamente por uma experiéncia de inseguranca ontoldgica. (PETERS,
2017, p. 57).

Ainda que a presente investigacao ratifique essas concatenagéao e coimplicagao
entre os elementos de cognigdo, moralidade, afetividade e performances corporais
(expressivas e contingenciais), no mais das vezes mantidos separados pelas
distingdes analiticas, € preciso um ajuste: quer seja, tomar como premissa que

experienciar a seguranga ontoldgica nao implica necessaria e universalmente investir
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na fidelidade a tais papéis socialmente tipificados, visto que essa tipificagao traz mais
riscos do que seguranga para algumas pessoas.

De novo, a dissensdao em relagao ao trabalho de Peters evidencia-se:

Falar de um senso de seguranca ontoldgica implica reportar-se a esse
entroncamento entre o cognitivo e o afetivo, bem como entre o mental e o
corporeo; em outras palavras, capturar uma postura existencial e um estado
de espirito mais amplo que acompanham o conhecimento que o individuo
mantém quanto aos padrdes de organizacéo e inteligibilidade préprios do
contexto em que ele esta imerso. (PETERS, 2017, p. 110).

Pois é precisamente por subscrever este entroncamento, entre o cognitivo e o
afetivo, o mental e o corpéreo, que a seguranca ontolégica aqui ndo pode ser
puramente o oposto simétrico de uma insegurancga ontolégica. Esquivar dos riscos da
cor exige um ajuste mais fino, uma escolha com mais elementos do que esta posta
nos termos dualisticos®’ da alternativa entre assentir ou ndo a postura existencial
adequada a um contexto em questao, em vez disso, exige negociar limites ténues e
ambiguos (no entanto socialmente inteligiveis) entre a confirmacéao e a refutagcado dos
esteredtipos racistas.

No entanto, essa escolha ndo depende apenas de uma deliberacao reflexiva e
abstrata, essa postura existencial de que fala Peters, quando matizada pelos
processos de racializagdo, demanda que se acesse recursos de outras ordens,
destacadamente os da ordem dos afetos — no sentido de ser afetado. Esses recursos
afetivos, por assim dizer, bem como as circunstancias e as ambiéncias de onde séo

gestados e disseminados, s&o um componente estrutural e determinante para a

9 Em dialogo com as formulagdes de bell hooks, Patricia Hill Collins destaca: “O pensamento
dualistico do tipo ou isto ou aquilo — ou, como denomino aqui, o constructo da diferenca dicotémica
por oposi¢do — pode tornar-se o eixo filoséfico central em sistemas de opresséo de raca, classe e
género. Uma caracteristica fundamental dessa construcao € a categorizacdo das pessoas, coisas e
ideias em termos de sua diferenca umas com as outras. Por exemplo, os termos em dicotomias tais
como branco/preto, masculino/feminino, razdo/emocéao, fato/opinido e sujeito/objeto apenas ganham
significado em termos de sua relacdo de diferenca de sua contraparte em oposi¢do. Outra
caracteristica fundamental desse constructo é que a diferenca ndo € complementar no sentido de que
as metades da dicotomia ndo se realcam entre si. Ao contrério, as metades dicotdmicas sdo
diferentes e inerentemente opostas umas as outras. Uma terceira e mais importante caracteristica é
gue essas relacbes de oposicao sao intrinsecamente instaveis. Como raramente essas dualidades
representam relagdes de igualdade na diferenca, a relagédo inerentemente instavel é resolvida ao
subordinar-se uma metade de cada par a outra. Dessa forma, brancos dominam negros, homens
dominam mulheres, razdo é aclamada como superior a emocao em garantir a verdade, fatos superam
opinido ao avaliar conhecimento e sujeitos dominam objetos. A diferenca de oposi¢éo dicotbmica
invariavelmente implica relacdes de superioridade e inferioridade, relacdes hierarquicas que se
enredam com economias politicas de dominagéo e subordinagéo.” (COLLINS, 2016, p. 108 — 109).
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compreensao das idiossincrasias da seguranga ontoldgica de pessoas negras. Como
destaca Patricia Hill Collins, para sobreviver e transcender ambientes hostis, € preciso
“definir e valorizar a consciéncia do préprio ponto de vista autodefinido frente a
imagens que promovem uma autodefinigdo sob a forma de ‘outro’ objetificado” e isto
“é uma forma importante de se resistir a desumanizagédo essencial aos sistemas de
dominagao.” (COLLINS, 2016, p. 105).

Seguindo sobre a relagao entre cognicdo/moralidade/afetividade/ corporalidade
e a negritude (tanto enquanto experiéncia estruturalmente condicionada quanto como
identidade), como quem transforma um risco em uma aposta, um jogo, ou melhor, em
uma danca sempre simultaneamente com e contra essas posicdes tipificadas
socialmente, esses processos de subjetivagdo condicionados pelo racismo, acentuam
que nao é possivel interagir, at all., a partir de todos e cada um dos nossos papeis

sociais em todas as circunstancias.

O individuo ndo poderia narrar a si mesmo sua singularissima histéria sem
fazer uso de elementos consciente ou inconscientemente apropriados a
coletividade: instrumentos linguisticos, referenciais de espago e tempo,
critérios de valor com base nos quais ele julga seus retrospectivos “erros”,
“acertos”, “sucessos” ou “fracassos”, papéis sociais (como pai, marido ou
escritor) que ele ndo vé como epidérmicos, mas como constituintes intimos
da sua autoidentidade essencial, e assim por diante. Essa penetracdo da
psique individual pelas marcas da sociedade desafia as distingdes analiticas
com base nas quais localizamos diferentes aspectos da subjetividade
humana, tais como cogni¢do, moralidade, afetividade etc. [...] E porque o
senso subjetivo da presenga de ordem e sentido nos mundos sociais em que
se esta lancado é inseparavelmente mental e corpéreo, cognitivo e afetivo,
que a “desfiliacao” (para utilizar a expressao dileta de Robert Castel [2000])
do individuo em face de seu milieu societario ndo implica apenas (sic) o
sofrimento psiquico oriundo da falta de lagos socioafetivos ou desintegragédo
“andmica” dos instrumentos de autocontrole das paixdes e impulsos, mas
também, e inseparavelmente, o enfraquecimento ou perda dos proprios
referenciais cognitivos que ddo alguma solidez a sua experiéncia do real.
(PETERS, 2017, p. 106).

Gostaria de alertar que a questao que se coloca, no entanto, é que

As ciéncias sociais convencionais continuam pressupondo a existéncia de um
encaixe entre consciéncia e atividade, por isso acredita-se que medidas
precisas do comportamento humano produzam retratos precisos da
consciéncia humana de self e de estrutura social. (COLLINS, 2016, p. 113).
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Modulando o debate que tenho apresentado nos termos da teoria social para
uma tonalidade mais afinada com o contexto dos repertérios de negritude em Alagoas
e com os estudos culturais, como a pauta para a escrita musical em partituras, os
aspectos sociais sdo fundamentos que, sim, condicionam e limitam, mas ndo sdo nem
poderiam ser a substancia (idéntica e determinada) das individualidades e dos
resultados de sua interagdo. A pauta é fundamental para a representagcado, mas vazia
s6 pode representar o siléncio; para que haja uma notagdo musical, é preciso que 0s
sons que interagem com este siléncio sejam inscritos. Por analogia quero dizer que
s6 ha ordem em um determinado milieu societario, caso os sujeitos (providos e
influenciados pragmaticamente pela cognigdo/moralidade/ afetividade/corporalidade)
interajam e, desse modo, sirvam de fio e trama para o tecido social. Por isso, a
“desfiliacdo” mencionada por Gabriel, esta determinada dissonancia entre signo,
significado e significante, esta falha, por assim dizer, aqui, ao contrario, pode ser
usada como um recurso para compor, em algum grau, a seguranga ontoldgica de
pessoas racializadas.

E preciso transgredir o siléncio da pauta com as figuras do som — e ainda que
escalas musicais determinem a relagao previsivel e harmbnica entre notas, cada
imprevisto, cada passo em falso a margem de uma determinada escala, arrisca uma
inovagao que pode tanto realgar um determinado arranjo com notas dissonantes
quanto indicar uma falha, simplesmente uma nota desafinada. E como bem observou
Alfred McClung Lee, em sua busca por uma sociologia humanista, “por algum tempo
essa marginalidade pode ser uma experiéncia estimulante, embora muitas vezes
dolorosa. Para alguns é debilitante... para outros € um estimulo para a criatividade.”
(citagdo em COLLINS, 2016, p. 101).

Talvez nem mais nem menos, mas definitivamente diferente da discusséo sobre
autonomia (e dependéncia), essa falha nos aponta para questbes de autoria (e
interdependéncia), sobre uma elaboragcéo em contraponto com a ordem social vigente
que, ainda assim, reproduz e em ato continuo, reinterpreta e recria a cultura de um
determinado tempo e espaco. Constatacdo que também ecoa no trabalho de Patricia
Hill Collins:
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Além disso, a definigdo de Mullings de cultura98 sugere que os valores que
acompanham a autodefinicdo e a autoavaliagdo terdo uma expressio
concreta e material; estardo presentes em instituicbes sociais como a Igreja
e a familia, na expresséo criativa da arte, da musica e da danca e, se nao
forem reprimidos, nos padrdes de atividade econémica e politica. Por fim,
essa abordagem de cultura enfatiza sua natureza concreta e histérica.
Enquanto temas em comum podem funcionar como elo entre as vidas das
mulheres negras, esses temas serdo vivenciados de maneiras diferentes por
mulheres negras de diferentes classes, idades, regides e preferéncias
sexuais, bem como por mulheres em configuragées histéricas diferentes.
Portanto ndo existe uma cultura das mulheres negras que seja homogénea;
existem constru¢des sociais das culturas das mulheres negras que juntas
formam a sua cultura. (COLLINS, 2016, p. 111, grifos aqui).

Isto especifica e complexifica o debate e o leva até o nivel de um impasse, visto
que aprender, apreender e atender as normas e valores racistas da
modernidade/colonialidade, expde pessoas negras a um tipo de assimilagdo
inescapavel do seu desajuste em relagdo aos moldes normalizantes convencionados
socialmente e, com isso, a uma ambivaléncia de tal maneira constituinte®® que, para
uma compreensao desse processo, fez-se necessaria essa torgcdo nos termos e nos
elementos das formulagdes, contudo, muito agudas de Gabriel Peters — como a que

segue:

Ao serem atribuidas aos individuos, classificagbes sociossimbdlicas como
rico e pobre, branco e negro ou homem e mulher produzem poderosos efeitos
performativos sobre suas condutas e experiéncias. Esses efeitos sao
cotidianamente reforgados por seus ambientes sociais através da experiéncia
de “portas” abertas ou fechadas, privilégios ou privacbes, vantagens ou
desvantagens, acessos ou proibicbes de acesso a determinados bens,
praticas e cenarios coletivos. [...] As identidades e diferengas coletivamente
instituidas passam a moldar propensées mentais e corporais dos agentes, de
modo tal que vém a “provar” sua validade para classificadores e classificados.
Os rétulos produzem performativamente os tipos de atores que nomeiam.
(PETERS, 2017, p. 95 — 96).

98Reproduzo a definigdo da antropologa estadunidense Leith Mullings, condensada por Collins: “[...]
simbolos e valores que criam a moldura de referéncia ideoldgica pela qual as pessoas tentam lidar
com as circunstancias nas quais se encontram. Cultura... nao € composta de caracteristicas estaticas
e discretas que podem ser movidas de um local para o outro. Ela é constantemente mudada e
transformada & medida que novas formas sao criadas a partir das antigas. Portanto, cultura... ndo
surge do nada: ela é criada e modificada por condigdes materiais.” (mengdo em COLLINS, 1992, p.
110 — 111).

9 “[...] ao viver como viviamos, na margem, acabamos desenvolvendo uma forma particular de ver a
realidade. Olhavamos tanto de fora para dentro quanto de dentro para fora... compreendiamos
ambos.” (hooks, citagdo em COLLINS, 2016, p. 100). Esta ambivaléncia € apontada por uma série de
tedricos e tedricas, e ja foi mencionada na tese no debate sobre dupla consciéncia. Ver mais na
pagina 75 e seguintes.
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A diferenca é que para os corpos, performances e discursos que nao
correspondem aos atributos normativos minimos do molde da subjetividade da
modernidade/colonialidade, no caso de falha nesse encaixe entre os rotulos e os
atores, ha uma série de consequéncias, inclusive aquela contraintuitiva da
oportunidade de escapar as injungdes de tal validade entre classificadores e
classificados — 0 que da condicbes de manter a propria integridade, requisito para a
seguranga ontolégica, mais agudamente ainda para pessoas racializadas.

Por consequéncia destas inconsonancias, a oposicdo nao € e nem pode ser
entre inseguranga e seguranga ontolégica, mas o que baliza a distensdo dos
fendmenos que nos interessam aqui, sdo os riscos da cor.

De novo, sinto o eco desses deslocamentos nas observagdes da socidloga
estadunidense Patricia Hill Collins, especialmente em seu argumento sobre a
importancia da autodefinicdo e da autoavaliagdo, no seu debate para as mulheres
negras'®, e que aqui estendo as pessoas que tem sua experiéncia marcada pelas
repercussdes do racismo — visto que as narrativas identitarias que arriscam elaborar
uma resposta a esse marcador depreciativo, seja para negar seja para confirmar a
racializagao a que estao sujeitas, o fazem buscando a seguranga ontolégica nao por
meio do ajustamento ao ordenamento social, mas adversativamente, contestando-o,
esforcando-se para desarticular o papel e o valor social da negritude. Dito de outro
modo, para negros e negras, caso dancem conforme a musica, caso levem ao pé da
letra as normativas estruturais de subjetivacdo declaradas, a ordem social fatalmente
causa uma desordem pessoal.

Outra questédo que Collins pode ajudar a desenvolver de modo mais verossimil
e situado esta intimamente relacionada ao debate sobre interseccionalidade e
posicionalidades: “Apesar dessa dificuldade [opressdo moldada pelo status de
subordinagcdo em diversas hierarquizagdes dualisticas], mulheres negras vivenciam a
opressao de forma pessoal e holistica, e as perspectivas que as feministas negras
vislumbram s&o, palpavelmente, uma analise igualmente holistica da opressao.”
(COLLINS, 2016, p. 109).

As pistas que se abrem, parecem seguir no mesmo tom do deslocamento

fundamental de Roy Bhaskar (2008), a saber aquele da ontologia dos eventos para a

100 Com atencéo especial ao olhar expresso pelo trabalho de pensadoras do feminismo negro, as
outsider within, visto que “Trazer esse grupo [...] para o centro da analise pode revelar aspectos da
realidade obscurecidos por abordagens mais ortodoxas.” (COLLINS, 2016, p. 101).
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das estruturas (HAMLIN, 2000), visto que essa mudanga do ponto de vista, ou se
acharem melhor, da posigcao relativa de quem observa a partir de dada estrutura
multidimensional, altera o que € possivel ver e isto, ja ndo podemos negar, influencia

os resultados substanciais da analise.

Ainsisténcia quanto a autodefinicdo das mulheres negras remodela o dialogo
inteiro. Saimos de um dialogo que tenta determinar a precisao técnica de uma
imagem para outro que ressalta a dinamica do poder que fundamenta o
préprio processo de definicdo em si. Feministas negras tém questionado néao
apenas o que tem sido dito sobre mulheres negras, mas também a
credibilidade e as intengdes daqueles que detém o poder de definir. Quando
mulheres negras definem a si préprias, claramente rejeitam a suposicao
irrefletida de que aqueles que estdo em posicdes de se arrogarem a
autoridade de descreverem e analisarem a realidade tém o direito de estarem
nessas posigdes. Independentemente do conteudo de fato das
autodefinicdes de mulheres negras, o ato de insistir na autodefinicdo dessas
mulheres valida o poder de mulheres negras enquanto sujeitos humanos.
(COLLINS, 2016, p. 103 — 104).

A titulo de ilustragédo, retomando a anedota sobre a cumplicidade versus a
vitimizagdo de um gargom parisiense com a opressao parte de seu papel social, que
serve de mote ao debate delineado pelas perspectivas de um lado de Jean-Paul Sartre
(1997), e de outro de Pierre Bourdieu (2001), caso levemos a sério as implicacdes
epistemoldgicas da teoria do ponto de vista, o que falta a discussdo, pode ser
desvelado por aquilo que sé se apreende no tal entroncamento entre o cognitivo e o
afetivo, entre o mental e o corpéreo ou, dito de outro modo, ha algumas respostas
tedricas que estao situadas mesmo na condigao que se instaura com a encarnagao
de um determinado papel social'®!, naquelas formulagdes reflexivas dependentes do
gesto em si de servir café a estranhos, como atividade profissional, cotidiana e
constituinte do seu significado no mundo — ndo necessariamente na encarnagao
desse gesto, mas na possibilidade de incluir esta perspectiva tal como ela é:
determinante, levando a sério na analise as formulagbes sobre a materialidade da
experiéncia tanto quanto as da abstragcédo das sinteses classificatérias da teoria.

Para apresentar esquematicamente a discussdo, de novo me valho das

palavras de Gabriel Peters:

101 Evidentemente, essa passagem pode dar a falsa impressdo de que eu seja uma mulher negra.
Este é um debate importantissimo, que remete as contribuigdes sobre o lugar de fala e a propria
teoria do ponto de vista, ao que, enquanto pesquisadora antirracista, busco responder tratando de um
possivel lugar de escuta. Essas reflex6es estdo desenvolvidas em Outras consideragdes: (eu) No
meio do caminho, onde busco trazer aspectos e afetos da metodologia experimentada e construida
ao longo da pesquisa.
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Supondo-se que o papel social de gargom seja situado nas escalas mais
subordinadas do espago social moderno, isto €, aquelas menos dotadas de
capital econdmico e cultural, qual é a contribuicdo de suas praticas para a
reprodugdo de sua propria condicdo subordinada? Novamente, Sartre
enfatizaria a mistura de facticidade e transcendéncia de modo a defender que
eles sdo “metade vitimas, metade cumplices, como todo mundo” (a frase que
Simone de Beauvoir escolheu para epigrafe ao segundo volume de O
segundo sexo [1980]). Bourdieu, por outro lado, poderia destacar que eles
sao plenamente vitimas e cumplices — mas que sao cumplices apenas porque
sao vitimas, isto &, porque sua socializagdo segundo injungdes objetivas do
espacgo social € o que os levou a modos de agir que colaboram, ainda que
inconscientemente, com sua propria subordinagéo. (PETERS, 2017, p. 89).

O reconhecimento, no mais das vezes tacito, de estar a margem de uma
afirmacgao categorica diante da alternativa de contribuir ou transgredir o proprio papel
social, € condicao aberta ao improviso e a criatividade, inclusive para a formulacao
tedrica, que fica diante de um terreno fértil para o plantio das sementes de uma
compreensao das variaveis e determinantes da deliberacdo sobre em que medida e
em quais circunstancias a seguranga ontoldgica depende de contribuicdo e de
transgressao dos atores.

Ajulgar pelo padrao das contribuigdes de quem faz uso da reflexao estritamente
racional, e o daquelas de quem produz conhecimento a partir também do que é
experienciado na pele, a premissa metodoldgica do apartamento entre o sujeito e o
objeto de investigagdo, como a unica garantia de um conhecimento cientifico legitimo,
herdada do programa da epistemologia positivista, tende a ficar desterrada com a
cisdo que a contribuicdo de outsiders within opera entre a neutralidade axiologica e a
validade cientifica.

As modulagdes propostas, portanto, pretendem inaugurar uma possibilidade de
teorizar sobre a interacdo de opressdes, especialmente no que tange experiéncias
intersubjetivas e rotinizadas, e mais, 0 que € possivel fazer (e tem sido feito) para
(r)existir com(tra) elas.

Antes de incluir as composicdes fruto da observacdo das ambiéncias dos
repertorios de negritude da musica periférica e racialmente referenciada das grotas e
quebradas de Maceid, e das interlocu¢gdes com as pessoas que a corporificam, para
aglutinar as formulagdes colhidas na pesquisa bibliografica, proponho ainda incluir em

termos tedricos, aspectos axioldgicos que julgo fundamentais a este debate — visto
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que a moralidade € quem parece tracar a linha que da contornos ao racismo e ao

antirracismo.

3.2.2 Um contorno moral

Para tanto, sugiro que dialoguemos com a teoria do reconhecimento e,
destacadamente, com suas consideragdes sobre a relagédo entre integridade (fisica,
socioinstitucional e psiquica) e a triade autoconfianga, autorrespeito e autoestima, que
0 sociélogo alemao, Axel Honneth, elaborou. O proprio Gabriel Peters recorre a
algumas dessas formulagdes para acentuar, a contrapelo, os anseios por seguranga

ontoldgica e as estratégias para respondé-los:

A contraparte de tais anseios, constitutivos de uma expectativa de seguranga
ontoldgica in situ, consiste no temor as consequéncias afetivas dolorosas que
advém da ruptura daquela expectativa e, assim, provocam um senso de
violagdo, pela iniciativa do outro, da propria ‘“integridade” fisica e/ou
psicoldgica. (PETERS, 2017, p. 59).

No texto usado aqui como referéncial®?, Axel Honneth comega por uma mengao
ao célebre filésofo da utopia, um dos fundadores da Escola de Frankfurt, Ernest Bloch,
a partir do qual vai fundamentar uma defesa tanto de uma teoria quanto de uma
sociologia da moral. Com uma elogiosa e sutil revisdo, Honneth infere duas premissas

da relagéo entre a lei natural e a dignidade humana?°::

primeira, que a esséncia de tudo o que, na teoria moral, € conhecida como
‘dignidade humana”’, s6 pode ser determinada indiretamente pela
determinacao das formas de degradacao e violagdo pessoais; e segunda, que

102 A referéncia é o artigo Integrity and disrespect: principles of a conception of morality based on the

Theory of Recognition (1992), publicado na revista Political Theory, onde o autor sumarizava seu livro
recém-lancado Kampf um Anerkennung. Zur moralischen Grammatik sozialer Konflikte, publicado no

Brasil em 2003 pela Editora 34 com o titulo Luta por reconhecimento: a gramética moral dos conflitos
sociais.

103 Titulo da obra de Ernest Bloch a qual seu compatriota, Axel Honneth, faz referéncia literalmente na
primeira linha de seu artigo: Natural Law and Human Dignity, MIT Press, 1987 [1961] — trabalho onde
argumenta-se que garantir a seguranca e a liberdade humanas de um lado, e eliminar a miséria e a
degradacdao humana de outro, para além de utopias sociais, sdo o cerne do axioma da lei natural, o
de proteger a dignidade humana.
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foram apenas essas experiéncias negativas de desrespeito e insulto que
moldaram o objetivo normativo de assegurar a dignidade humana como uma
forca motriz da histéria. A primeira premissa pareceria basear-se numa
proposicao colocada nos termos da filosofia moral, a segunda premissa de
uma tese atribuivel ao que poderia ser chamado de sociologia moral.
(HONNETH, 1992, p. 187).

Tais premissas, servirao de base para que ele desenvolva uma classificagao
sistematica de trés formas de desrespeito; e para, agora ndo mais de modo negativo,

trés padrdes de reconhecimento.

Se em um conceito de dignidade, a integridade humana completa sé
pode ser alcangcada pela determinagédo de quais formas os insultos pessoais
e o desrespeito tomam, logo, inversamente, isto deve sustentar que a
constituicdo da integridade humana € dependente da experiéncia de
reconhecimento intersubjetivo. Sem que desse conta, Bloch se vale de uma
teoria normativa do reconhecimento mutuo; de acordo com essa teoria, a
integridade dos sujeitos humanos, vulneraveis a violagdo por meio de insultos
e desrespeitos como séo, depende da aprovagao e do respeito de outros. [...]
Eu tento dar um passo adiante ao esclarecer este projeto de uma interrelagéo
entre o desrespeito e a integridade humana delineada em termos negativos
por Bloch, mas nao seguida por ele. (HONNETH,1992, p. 188).

Equivalentes a trés gradacdes!®4, as formas de desrespeito sdo: aquela que
atinge a integridade fisica — a exemplo da tortura e do estupro, € a forma mais intensa
e extensa em seus danos, “tem um impacto mais profundamente destrutivo na relagao
pratica de um individuo consigo mesmo.” (HONNETH, 1992, p. 190); a que atinge a
integridade (do status) socioinstitucional — como no caso da escravizagao, “aquelas
formas de desrespeito pessoal que um sujeito sofre por estar estruturalmente excluido
da posse de certos direitos dentro de determinada sociedade.” (/bid.); e aquela que
aflige a integridade psiquica — “a difamacgé&o de estilos de vida individuais ou coletivos,
a forma de comportamento para a qual nossa linguagem cotidiana fornece
designagcdes como ‘insulto’ ou ‘degradacao’.” (/bid., 191).

Desenvolvidos em alusdo a tipificacdo acima, os trés padrboes de
reconhecimento sdao o amor, os direitos e a solidariedade, que servem para
estabelecer requisitos formais e infraestruturas morais que um mundo social deve

apresentar para interagbes humanas capazes de assegurar, mutuamente, a dignidade

104 A primeira forma é “Esse tipo extremo de desrespeito, que interrompe a continuidade da imagem
positiva de si mesmo no nivel corpéreo, que deve ser diferenciado das formas de degradacdo que
afetam a compreenséo normativa de si de uma pessoa.” (HONNETH, 1992, p. 190).
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e a integridade. Segundo ele, se estes padrbes e a hierarquia entre eles estdo
estabelecidos em uma dada sociedade, mesmo que em configuragcdes distintas e
diacrbnicas, o relacionamento dos individuos entre si e de cada um com o proprio self
esta mais propenso a se desenvolver baseado na autoconfianga, no autorrespeito e

na autoestima, respectivamente.

Consequentemente, aqui novamente “integridade” pode significar apenas
que um sujeito pode considerar a sociedade como apoiando-o sobre toda a
gama de seus relacionamentos praticos com o Self. [...] A moralidade,
entendida como uma instituicdo para a prote¢do da dignidade humana,
defende a reciprocidade do amor, o universalismo dos direitos e o
igualitarismo da solidariedade contra a sua renuncia em favor da forga e da
repressdao. Em outras palavras, a moralidade inerentemente contém um
interesse no cultivo desses principios que fornecem uma base estrutural para
as varias formas de reconhecimento. Agora, a segunda premissa do estudo
de Bloch, e a consideramos como uma pecga de sociologia moral, € que um
elemento da realidade social no processo histérico deve, quando visto sob
essa luz, ajudar a fomentar a moralidade. (HONNETH, 1992, p. 196, grifos
aqui).

Além das premissas morais colhidas de Ernest Bloch, Axel Honneth vai analisar
as dinamicas intersubjetivas que corporificam tanto as formas de desrespeito, quanto
os padrbes de reconhecimento, colocando em destaque a importancia delas para a
sua teoria do reconhecimento: “[...] sustentaria que a constituicdo da integridade
humana é dependente da experiéncia do reconhecimento intersubjetivo.” (HONNETH,
1992, p. 188).

Para tanto, se vale de mais duas referéncias estruturantes, que sao as
contribuicdes da teoria do reconhecimento hegeliana e as da psicologia social de G.
H. Mead, que segundo ele, sdo as bases, colhidas do conhecimento intuitivo, que
possibilitam uma teoria sistematica, e “de acordo com essa teoria, a individuagao
humana é um processo no qual o individuo pode desdobrar uma identidade pratica na
medida em que é capaz de se assegurar de um crescente circulo de parceiros para a
comunicagaol®” (HONNETH, 1992, p. 189). Talvez por isso, em sua teoria, as formas
de reconhecimento se expressam por alguma medida de aprovagao social — que
equivaleria a um tipo de realizagdo pessoal, um encorajamento angariado da

solidariedade grupal.

105 No uso desses termos pode-se indicar a sua referéncia a teoria da agdo comunicativa de Jiirgen
Habermas.
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A questao que se coloca, no entanto, € que ha uma diferenca e uma divergéncia
entre a sua interpretagédo sobre as premissas do reconhecimento em Hegel e aquela
apresentada aqui: o que ele aponta como “aprovacaol®®” na experiéncia de
reconhecimento mutuo intersubjetivo, aqui €& tomado como presungdo de
subordinacdo!®’. Ja a interpretagcdo que ele importa de G. H. Mead para essas
dindmicas (HONNETH, 1992, p. 194), tomado como um processo de assumir a
perspectiva de um “Outro generalizado”, traz consonédncias com 0 que aqui
apresentamos como a radicalizacao da alteridade.

Nesse sentido, o aporte de sua sintese nos permite dar contornos morais a
mediagdo entre risco e (in)seguranga ontolégica que, entretanto, precisam ser
tratados a partir de matizes histéricas e contextuais, uma vez que, como o proprio
autor destaca, “um conceito de moralidade baseado na teoria do reconhecimento
dependeria, portanto, do apoio de estudos historicos e sociolégicos capazes de
mostrar que o progresso moral nasce da luta pelo reconhecimento.” (HONNETH,
1992, p. 200).

Essas questdes me fazem crer que a possibilidade de ter seguranca em ser
uma pessoa negra, para investir positivamente no marcador racial no processo de
subjetivacdo (e em sua atualizagdo cotidiana e constante), na medida que é
condicionada pela estrutura racista que matizam as interagdes intersubjetivas,
também o € pelo acervo disponivel para municiar a agéncia dessas subjetividades.

Enquanto Axel Honneth em suas teorizagbes sobre os aspectos morais do
reconhecimento esta focado nesta primeira condigdo, naquela que trata das garantias
que noés, enquanto sociedade, devemos dar a todas e cada pessoa para que seja
reconhecida enquanto digna de amor, de direitos e solidariedade para desenvolver
(auto): respeito, confianca e estima; a investigagdo sobre as ambiéncias e
sociabilidades que se desenvolvem em torno da musica negra na periferia de Macei6,
e sobre os repertérios que sdao compostos e disponibilizados ai, aponta para a

necessidade de tratar teoricamente da segunda condigao, daquela que diz respeito

106 Como no excerto: “Uma vez que sé se pode aprender autoconfianga e autorrespeito a partir da
perspectiva das reacfes de aprovacao dos parceiros de interacéo, na pratica seu Ego depende de
relacionamentos intersubjetivos nos quais ele é capaz de experimentar o reconhecimento.”
(HONNETH, 1992, p. 193, grifos aqui).

107 Ver pagina 83 e seguintes.
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ao que cada pessoa, enquanto individuo, pode fazer em resposta a sua
interdependéncia constituinte.

A partir dessa diferenca de enfoque, ha algumas correspondéncias entre a luta
por reconhecimento (Honneth) e a seguranca ontolégica matizada proposta aqui.
Enquanto, a dimenséo intersubjetiva € realcada para ele, aqui destacamos a
dimensao intrassubjetiva. Ainda assim, quando nos referimos as interacdes voltadas
para o exterior, a investigacao nos impele a uma distingcdo entre aquelas que se dao
a partir dos limites da alteridade, ou seja, onde as pessoas negras estdo em uma
condicdo de outsiders; e aquelas que se estabelecem dentro das fronteiras da
mesmidade, quer dizer, com os pares e onde estas pessoas estdo na condicdo de
insiders. Ja quando a questao é a interagdo consigo mesmo, ou seja, voltada para o
interior, o alemao parece dar énfase a uma dimensao reativa, estando atento ao efeito
de elementos morais da estrutura social na garantia da integridade, a este ambito de
onde é possivel desenvolver o autorrespeito, a autoconfianga e a autoestima; aqui, o
relevo é dado a uma dimensao criativa, por assim dizer, prestando atencdo no que as

pessoas sdo capazes de compor, no plano da autoria.

3.2.3 Outras tonalidades

Avancando na formulagdo dos termos que a seguranga ontolégica assume ao
ser matizada, tanto em relagdo a um matiz racial e cultural, quanto sobre os aspectos
morais do reconhecimento e da dignidade humana, em resumo do debate bibliografico
até aqui e também de acordo com o que pude interpretar da experiéncia de pessoas
em contato com os repertérios de negritude da musica negra e periférica de Macei6,
esse matiz caracteristico da segurangca ontoldégica se sustenta pela relagao
mutuamente implicada entre dois pilares: a manutencdo da integridade fisica,
emocional e racional (factuais ou presumidas), que forma um ciclo de retroalimentagao
com o segundo, a construgao de redes autorais.

Ao destacar como fundamental a manutengdo da integridade, quero chamar
atencdo para a necessidade extraordinaria (visto que é além da exigida
genericamente para as demais pessoas), de um monitoramento das condi¢gbes que

garantem a integridade do corpo.
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Esta manutencéao precisa estar atenta a trés aspectos coadunados nos modos
de existir da corporalidade, porém distintos formalmente entre si: um aspecto objetivo,
que remete a materialidade da experiéncia de injungdes estruturais, da garantia de
preservacao de seu corpo como requisito para experimentar e ter lugar no mundo mais
ou menos ileso fisicamente; um aspecto subjetivo, que diz respeito aos afetos e as
afetagdes da elaboragao dos riscos da cor, das estratégias de cultivo de emogdes
positivas sobre si e sobre o mundo; e um aspecto mediador entre a inteligibilidade
(coletiva) e a elaboracdo (individual) de mensagens significativas, de formas de
interacao intersubjetiva que permitam algum grau efetivo de cognigdo e comunicagéo.
Neste sentido, estamos parcialmente com Giddens, visto que esses trés aspectos que
destaquei acima, ficam sob um tipo de monitoramento que opera muito afinado com
as distingdes entre a consciéncia pratica e a consciéncia discursiva — e sobre o que
escapa a esse monitoramento e pode irromper do inconsciente (GIDDENS, 1984,
capitulo 2). O que implica dizer que

O que os agentes sabem tacitamente sobre o que fazem, e por que o fazem
— seu conhecimento como agentes — €& amplamente transmitido pela
consciéncia pratica. A consciéncia pratica consiste em todas as coisas que os
atores sabem tacitamente sobre como “continuar” nos contextos da vida
social sem poder dar-lhes expressado discursiva direta. (GIDDENS, 1984,
Xviii).

Seja ele tacito, expresso ou inconsciente, esse monitoramento do grau de
exposigao aos riscos da cor, ja demanda um investimento de energia que causa um
desgaste consideravel — talvez sendo ele mesmo mais um risco a integridade pessoal.

Sobre o ordenamento da precedéncia destes aspectos enquanto requisitos
para a autopreservacao, € pressuposto ser preciso primeiro ter integridade fisica,
como condi¢cdo para uma integridade emocional e, por fim, uma integridade racional.
Porém esta légica ndo é a unica via para a classificagao desses aspectos dos modos
de existir do corpo, nem os limites entre eles estdo tdo bem definidos. Ainda que
também para outras pessoas, mas destacadamente para o matiz que nos interessa,
a investigagdo demonstrou que a ordem da importancia entre estes aspectos nao esta
dada de partida para as pessoas racializadas.

O monitoramento para a manutengao da integridade cuida do que, em um dado
setting, € mais ou menos importante para que a prépria existéncia esteja segura, e

mais, que seja digna e significativa no mundo social — ainda que esse mundo s6 possa
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ser experimentado corporal e individualmente. Para algumas pessoas negras, por
exemplo e em determinadas circunstancias, € mais importante manter o
reconhecimento publico de sua dignidade ainda que isso implique em expor seu corpo
a riscos de violagdo. Como destacou Michael Dash ao falar das representagdes da
autoidentidade de sujeitos na literatura caribenha, em casos assim: “Nés estamos
dentro de um processo de fuga fisica que permite que os individuos sobrevivam
mesmo nas mais vulneraveis circunstancias.” (1995, p. 334).

O que gostaria de salientar é que estes aspectos também n&o tém valor
absoluto e universal. Porém, seus valores nao sao equivalentes ou estdo em relagao
horizontal, antes eles precisam de uma ordenacio hierarquica. Esta hierarquia é
estabelecida por meio de uma deliberacdo que é pessoal e circunstancial.

Outro ponto é que se algumas pessoas buscam o equilibrio entre estes
aspectos, outras vao priorizar um ou outro, mas este ordenamento também toma
como referéncia outra régua: algumas vao buscar estar em melhor conta consigo,
outras com os seus e outras seguirdo no sentido da aprovagéo social.

Em que pese a importdncia de cada um daqueles trés aspectos, o fiel da
balanca também precisa se equilibrar entre a precedéncia do valor para si e a do valor
para o social. No primeiro caso, vamos observar a mediagdo por meio da
autoavaliagdo como destacado por Patricia Hill Collins (2016); j4 no segundo caso,
vamos ver a mediacdo mais dependente da confianca na efetividade dos valores
sociais, como sumarizou Gabriel Peters, desdobrando a partir do acento da

importancia da rotinizagdo no senso de seguranga ontolégica de Anthony Giddens:

Isto implica que os atores imersos em tais redes de cooperagao entre
agéncias funcionalmente diferenciadas sao obrigados a infundir um elemento
de confianga, aposta ou fé na corregdo performativa e moral das praticas
especializadas que sao levadas a cabo pelos demais elementos
interdependentes. (PETERS, 2017, p. 65).

Porém, um tanto contra as formulagdes dos interlocutores, o brasileiro e o
britdnico — quando nos dizem que a seguranga ontoldgica esta relacionada a
autonomia para o controle corporal dentro de rotinas previsiveis, para entender os
riscos da cor inscritos na experiéncia cotidiana de pessoas negras —, gostaria de borrar
um pouco a linha fronteirica entre consciéncia pratica, discursiva e o inconsciente no

cotidiano. Nos termos do tedrico britanico:
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A rotinizagéo é vital para os mecanismos psicoldgicos pelos quais um senso
de confianga ou seguranga ontoldgica é sustentado nas atividades diarias da
vida social. Carregada principalmente na consciéncia pratica, a rotina impde
uma barreira entre o conteudo potencialmente explosivo do inconsciente e o
monitoramento reflexivo da agdo que os agentes exibem. (GIDDENS, 1984,
XXViii).

Porém, se a essa conta acrescentarmos os riscos (rotinizados) da cor, a rotina
quando muito sé € capaz de impor uma barreira bem menos sdlida entre a consciéncia
pratica, a reflexividade elaborada discursivamente e o inconsciente. Como quando
uma sacerdotisa do Candomblé usa um torso, por exemplo, como uma inscricao
performatica de sua pratica religiosa rotinizada, no entanto fora do ambiente privado
da prépria residéncia ou de sua casa de axé1%8, ela fica sujeita e precisa monitorar o
risco informal e de algum modo aleatério de alguém incorporar e manifestar em agoes
violentas o processo de imputagao de estigma do racismo religioso. Um torso em tudo
formalmente idéntico a este pode ser usado como um aderego estético, ao menos
ritualmente desconectado do universo religioso, mas que nesse caso também pode
ser disparador de agdes que pdem em risco a integridade dela. Caso um aderego do
mesmo tipo seja usado no palco, durante uma apresentacdo musical de seu afoxé,
esta mudanca de cenario também altera qualitativa e quantitativamente o escopo do
monitoramento dos riscos a sua integridade.

Para uma mesma pessoa que transita com um mesmo objeto, mas em settings
diferentes, como podemos distinguir o quanto de consciéncia, seja pratica ou
discursiva, e 0 quanto de inconsciéncia sdo mobilizados para que ela tenha um senso
(e um sentimento) de confianga na sua autopreservagédo!®? Me deparei com a
incapacidade de resolver essa questdao, mas tomei essa impossibilidade com uma
resposta em si, como um indicativo da especificidade desse matiz da seguranca

ontologica.

108 Como comumente s&o chamados os templos dessas religides.

109 Tenho chamado atengdo para a importancia teérica da experiéncia, mas no capitulo 5, que abre a
segunda parte do trabalho, vou mudar de escala e passar a trabalhar com um enfoque menos da
teoria racial e mais da sociologia da negritude. E 14 que o posicionamento facultativo das pessoas
negras e/ou racializadas em relagdo a um continuum de negritude serd analisado. Também havera
mais descricdes sobre essas mudancas de circunstancias de interacdo e seus efeitos na narrativa
identitaria de filiagdo “racial’, também mas além da seguranc¢a ontolégica.

110 Como naquela espécie de gramatica que Nego Love compartilhou sobre a sua leitura do
significado dos comportamentos dos motoristas que Ihe veem dancar no sinal, discutido a seguir, na
pagina 158.
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Uma das diferengas fundamentais entre esses fundos onde o torso muda de
figura, mudando a reboque o tipo de monitoramento da integridade, € aquela entre os
repertorios de negritude que servem de referéncia normativa do valor dos parceiros
de interacdo, ou seja, a distingdo entre o repertério racista (e racializante) da
modernidade/colonialidade e o repertorio antirracista (e também racializante) da
musica negra e periférica de Maceidé — no caso da ilustragdo, da incompatibilidade
entre o repertdrio estruturalmente significativo que justifica o desejo de agressao e o
repertorio de negritude da musica afro alagoana que justifica o desejo de declarar
publica e positivamente a filiagdo a identidades suscetiveis a esta agressao.

Senao como condi¢cao para o desenvolvimento desse e de outros repertorios
antirracistas, este exemplo pode também nos dar pista sobre o que se cria na
presenca em ambiéncias onde se compartilha um valor mais ou menos positivo sobre
a pessoa negra, seja para suas marcas somaticas, suas performances estéticas, suas
cosmovisdes e/ou seus principios politicos. Vi esse compartiihamento reforcar,
individual e coletivamente, o valor positivo da negritude. Como uma caixa de
ressonancia, essa (co)presencga articula e amplifica o volume e a qualidade dessas
vozes, compondo algo dependente, porém distinto da soma delas.

Por isso, outro pilar para a seguranga ontolégica matizada € composigcao de
redes de (co)autoria, que sao a condigdo e o resultado da interagao reiterada em
ambiéncias de sociabilidade e solidariedade, baseadas em afetos que possibilitam o
cultivo da dignidade da pessoa negra. Para isso, estes afetos sdo disputados dentro
dessas ambiéncias, intra e intersubjetivamente, no sentido de ampliar espagos que
obriguem novas tradugdes/representagdes tanto do que ha de universal na
humanidade comum, quanto do que ha de particular na dignidade da negritude (em
suas marcas somaticas, performaticas, discursivas e politicas).

O atrito com a tecnologia bélica do processo de racializagdo da
modernidade/colonialidade realga o contraponto e se desdobra. As redes costuradas
ancoradas na segurancga ontoldgica sao criativas, em vez de destrutivas; afetivas, de
afetos positivos e ndo negativos; e de conhecimento, tanto cognitivo (interpretacgao,
experimentacao, orientacdo das experiéncias no mundo) quanto epistemoldgico
(pleiteando a doxa sobre os processos de racializagao); e se efetivam por meio de

ressemantizacgdes, solidariedades, resiliéncia e dororidade!.

111 Conceito desenvolvido pela Vilma Reis, em livro homdnimo, publicado pela Editora N6s em 2017.
L4, Vilma argumenta que dororidade néo € disputa com sororidade, conceito também novo, porém
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Esta solidariedade tipica, tecida nessas redes de (co)autoria, pode ser tomada
também como um modo de aquilombamento, como nos espagos pluri étnicos dos
quilombos, visto que estes ndo eram compostos apenas por pessoas escravizadas de
origem africana, e mesmo entre estas haviam uma diversidade consideravel de povos
e etnias (LINDOSO, 2007, p. 28).

Ja para lidar com os atritos das contradicdes e diferengas internas, esse
processo de (co)autoria, além de reticular, prioriza articulagdes orbitais. Na érbita de
argumentos mobilizadores que apontam para as convergéncias nos projetos de
humanidade comum — na diferenga ou ndo. Se valendo do poder de atragao de seus
argumentos mobilizadores, por meio deles a for¢a politica de uma relagao de prazer
(em vez de sofrimento) com a experiéncia da negritude tem um efeito de seducéo, &
um vetor fundamental das forcas atuantes nessas orbitas.

A composicdo destas redes autorais é tanto a representagcdo do limite da
autonomia em relagao aos valores socialmente sedimentados, quanto € um processo
aberto de alterar estes limites: da perspectiva das pessoas negras que compdem
estas redes, € um espacgo capaz de resguardar um grau de segurancga ontoldgica, e

também uma tecnologia para avangar nas conquistas antirracistas.

3.2.4 Um mapa de contrastes

Para incluir outras formas e algumas figuras no mapa cognitivo para a reflexao
do racismo na pele, trago uma digressao etnografica das implicagdes do transito de
Nego Love entre as fronteiras e os contrastes da cartografia de uma Maceié negra.
Faco isso por meio de uma espécie de rascunho da trajetéria do dangarino alagoano,
acreditando que assim seja possivel expandir as implicagdes desta “luta pelo
reconhecimento” na dimenséo intersubjetiva e na dimensido da busca subjetiva por
autoconfianca, autorrespeito e autoestima, tentando conecta-las ao estabelecimento

de uma segurancga ontologica racialmente matizada.

mais popular. No entanto, a dororidade ancora a solidariedade ndo apenas no soror, mas
principalmente na dor e na dor causada pelo racismo: “A sororidade une, irmana, mas nao basta para
nos, mulheres pretas”, afirmou a autora em entrevista a Isabella D'Ercole, publicada pela Revista
Claudia em 8 de margo de 2018.
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Aymar Maciel, 26 anos, é mais conhecido pelo apelido b-boy12, Nego Love. Ele
€ um homem negro, jovem, pobre e morador (e conhecedor itinerante) de territérios e
bairros periféricos de Maceid — e por isso, € estatisticamente o tipo padrao de alvo
preferencial da violéncia homicida na cidade, concentrando em sua pele ainda uma
série extensa e intensiva de riscos da cor.

Comecou a dancar ha cerca de 12 anos, por influéncia de amigos e com parte
destes, criou 0 MzS Crew!13. Desde esse engajamento com o hip-hop, Nego Love foi
paulatinamente e na medida do possivel fazendo da danga a sua principal atividade:
“Break é um trabalho, é uma diverséo, é uma fisioterapia, € uma miss&o.” (2013114).

Em entrevista concedida a mim, como experimentacdo empirica para a
elaboragdo de um texto que seria entregue como requisito da disciplina sobre
Sociologia do Corpo, no inicio do meu curso de mestrado, tematizei junto com Nego
Love as diferencas entre dancar no sinal de transito, atividade que a época era a sua
principal fonte de renda; e dangar no palco do Teatro Deodoro, o mais tradicional da
cidade, algo que ele e seu grupo tinham acabado de fazer, na ocasidao em uma
participacdo como atracdo da abertura da 32 Conferéncia Municipal de Cultura de
Maceié. O encontro com sua acidez e tenacidade analiticas rendeu muitas pistas
sobre a articulagdo de identidades entre a marginalidade e o prestigiol'>. Entre
aquelas que consegui intuir, a maioria foi subexplorada, e outra boa parte ficou
escondida as vistas dos meus olhos de investigadora inquieta e inexperiente. Vou
retomar algumas dessas pistas aqui, na expectativa de agora ser capaz de demonstrar
e articula-las melhor.

A primeira e mais evidente trata dos transitos de corpos racializados pelos

distintos sitios do espaco urbano. Quanto a isso, gostaria de destacar trés questdes:

112 B-boy e b-girl sdo as designacdes no masculino e no feminino, respectivamente, daquelas
pessoas que dancam o break, que € uma das quatro linguagens estéticas que compdem o
movimento hip-hop.

113 A principio, a sigla significava Maloqueiragem Zona Sul. “Maloqueiro” é uma expressé&o de sentido
semelhante a “malandro”, muito usada em Macei6 e por sua vez, “maloqueiragem”, espécie de
sindnimo de “malandragem”, inclusive com o mesmo peso discriminatério e folclorizante. Hoje,
publicamente pelo menos, MzS é sigla para Maceié Zona Sul — estratégia para driblar do preconceito,
em especial dos contratantes.

114 As falas citadas de Nego Love s&o transcricbes de uma entrevista em 2013 e de uma conversa
gue tivemos durante a 112 edicao do festival Abril Pro Hip-Hop, em 2018, no bairro do Graciliano
Ramos, periferia urbana de Maceié. A distingao entre elas sera a referéncia ao ano em que foram
realizadas.

115 Subtitulo da verséo final do trabalho final intitulado: O transito do corpo b-boy em Maceié.
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os pontos de repouso desse transito, tanto os de chegada quanto os de partida; as
rotas possiveis, suas paisagens e pontos de passagem; e a influéncia desse transito
na (re)inscricado constante das faixas fronteiricas entre o centro e a margem, e na
negociagao e determinagao de territérios marginalizados. A partir das reflexdes sobre
estas questdes, espero ter elementos para sugerir que existem mapas negros para a
cidade de Macei61®.

A segunda pista se desdobra na questado das diferencas de ser e estar nas
regides centrais do espago urbano. O que nos leva ao préoximo vestigio, relacionado
aos processos ativos e autorais de negociagao de novas sinteses para o significado
social desses corpos racializados e do valor social das pessoas que os dao vida.

Sobre as cartografias possiveis nos contrastes entre o centro e a margem, entre
as rotas e 0s repousos, entre as normas para a negritude e as para a branquitude,
podemos dizer que assim como boa parte das massas de adensamentos urbanizados
contemporéneos, Macei6 desenvolveu espagos onde a experiéncia citadina é
consideravelmente diferente para pessoas racializadas. Seja pelas hierarquias
implicitas de prestigio entre os bairros no imaginario e nas escolhas de circulagao,
interacdo e permanéncia de seus habitantes, seja pela retroalimentacdo dessas
hierarquias com a discriminagao no teor e na intensidade do cuidado que o poder
publico oferece a esses sitios!!’.

Ainda que nao integralmente, vamos assentir essas hierarquias e assumir que
as faixas territoriais com mais concentracao de riquezas sao o centro, e as faixas com
menos investimentos sdo as margens da cidade.

Um padrao transito de corpos racializados entre o centro e as margens
acontece cotidianamente de modo mais ou menos sem tensdes: aquele da migragao
pendular de trabalhadoras e trabalhadores, em especial do subemprego, a exemplo
daqueles dos servicos domésticos, que atravessam a cidade até a sua faixa nobre

para trabalhar e voltam para as suas faixas pobres para descansar e ‘viver’.

%8 Jronicamente, o racismo também presente nas nossas lentes analiticas, nos impossibilita de ver
estes mapas. E preciso sair do alcance do esclarecimento, para ter condi¢des de identificar as linhas
inscritas com uma espécie de tinta invisivel que, no entanto, brilham e saltam aos olhos quando se
esta no negrume da escuridao.

117 Ha os bairros nobres, que se concentram no entorno da orla maritima da cidade, destacadamente
nas praias de Pajucara, Ponta Verde e Jatilica; e ha os bairros periféricos, que grosso modo, vao
ficando mais pobres na medida de sua distancia geografica desse que ao longo do adensamento
urbano, destacadamente na segunda metade do século XX, tornou-se 0 maior polo de atracéo de
investimentos (simbélicos e materiais) em Maceio.
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Em certa medida, o transito de corpos racializados para a produgao material da
vida (dos outros e, suplementarmente, da propria) esta autorizado e rotinizado em
Maceid — bem como o contrafluxo de estudantes e profissionais com niveis mais altos
de escolarizagao e rendimentos provenientes do centro, no sentido oposto e em
direcdo a Universidade Federal de Alagoas (Ufal), situada no bairro do Tabuleiro dos
Martins, faixa territorial nas margens da cidade e uma das mais expostas a violéncia
urbanalg,

No entanto, quando aquelas mesmas trabalhadoras e trabalhadores negros
transitam reclamando o direito de usufruir o espago (presumidamente) publico em
areas nobres da cidade — onde inclusive se concentram também os equipamentos de
lazer e cultura —, sdo recebidos com um estado de atencdo e de apreensao que, ao
que tudo indica, sinalizam uma confissdo dos termos do apartheid racial'® eufemizado

pela promessa de igualdade constitucional.

Maceié € uma cidade que vem demarcando cada vez mais a segregagao
socioespacial como uma pratica de governo. A orla nobre da cidade nao é
lugar para os corpos negros e pobres circularem e habitarem livremente. Sao
corpos que devem ser expulsos para que sua presenca ndo incomode os
olhos de uma elite, devem ser combatidos em nome da segurancga e precisam

118 Os bairros com maior nimero de registros de violéncia homicida na regido metropolitana de
Macei6 sao: Benedito Bentes, Jacintinho, Santa LUcia, Tabuleiro dos Martins e Vergel. Além de estar
em uma dessas faixas criticas de violéncia, a universidade esta entre mais duas delas, os bairros do
Benedito Bentes e 0 da Santa Lucia. Esses sao dados da Secretaria Estadual de Saude, colhidos de
Homicidios em Alagoas: desafios e evidéncias empirica (NASCIMENTO; GAUDENCIO, 2013).

119 Em dezembro de 2016, abordagens policias orientadas para conter a circulagdo desses corpos
racializados em uma rua da orla da Praia de Ponta Verde entraram em debate publico. A avenida
Silvio Vianna ha décadas tem seu transito interrompido aos domingos para se transformar em um
espacgo de lazer. Exponho a seguir trecho representativo das posi¢des, publicadas em duas matérias
jornalisticas. A primeira, Manifestantes protestam contra a¢ées da Policia Militar na Ponta Verde, foi
publicada no dia 18 de dezembro e destacou falas de manifestantes contrarios a atuagdo da PM. No
dia seguinte, em 19 de dezembro, é publicada a segunda matéria, Operacdo Sossego apreende
drogas na Rua Fechada, na Ponta Verde, que priorizou o posicionamento da corporagéo, que justifica
o controle desses corpos como uma estratégia de “manutengéo da ordem”. Ambas noticias foram
veiculadas no portal G1, e estdo disponiveis nos seguintes links:
<http://g1.globo.com/al/alagoas/noticia/2016/12/manifestantes -protestam-contra-acao-truculenta-da-
pm-na-ponta-verde.html> e <http://g1.globo.com/al/alagoas/noticia/2016/12/operacao-sosseqo-
apreende-drogas-na-rua-fechada-na-ponta-verde.html>. Em dissertacdo defendida em 2014 na
Universidade Federal de Alagoas, o advogado e sociélogo Carlos Martins de Jesus relaciona a
influéncia do marcador de raga e a seletividade da atuagao dos policiais do Batalhdo de
Radiopatrulha da Policia Militar de Alagoas (BPRp/PMAL). Segundo ele, as prisbes de jovens
moradores da periferia e negros sao orientadas pelo reconhecimento do mala. “O Mala é o cara mais
facil de se identificar. Ele mesmo se denuncia. Pelo linguajar dele, pelo caminhar dele. E bem
sugestivo. De longe ja vé que ele é Mala. Ndo é uma questdo de preconceito, ndo. E porque é uma
pessoa que nao precisa andar daquele jeito, ndo precisa falar daquele jeito.” (Depoimento de policial
reproduzido de Jesus, 2014, p. 83).
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ser demolidos em nome do progresso, ou s6 podem circular para trabalhar,
varrer as ruas, vender, carregar cadeiras de praia, etc., e, de preferéncia,
uniformizados para que sejam identificados como trabalhadores. (GOMES,
2019, p. 44 — 45).

Em vista disso, € mesmo Obvio que ha transitos de pessoas negras
estabelecidos em rotas inscritas pelos territérios da cidade. Desses, no entanto,
podemos identificar os pontos de partida e chegada, convencional e estatisticamente
mais frequentes, nas margens; e aqueles pontos de passagem, no centro da cidade.
Os pontos de passagem, por sua vez, indicam que as circunstancias sao
determinantes nas interacbes com essas pessoas em transito: para o corpo disponivel
ao trabalho ha um J/ocus na paisagem onde o atrito com os riscos da cor sdo
relativamente suspensos; todavia, para o corpo indisponivel, o corpo a servigo de si e
dos seus pares, é reservado em um espaco caracterizado por uma atmosfera de vigilia
e contencdo, que podem muito rapidamente serem materialmente efetivadas pelas
forcas do estado e/ou com a sua anuéncia.

O que um trabalho como o que Nego Love realizava ao dangar nos semaforos
do centro em troca do reconhecimento de suas habilidades e do dinheiro que por
vezes concretizava esse afeto, ndo soé interrompia literalmente um tipo de transito e
reconfigurava a demarcacgao de fronteiras, como abria veios para novos fluxos, loci e
horizontes: um corpo humano, com todas as marcas (somaticas, performaticas,
discursivas e politicas) racializadas, um homem negro (quase que sinonimicamente
um marginal) em meio aos carros, ao concreto e, via de regra, ao verde do mar de
Maceid, nao representava senao uma ruptura, ou numa formulagdo deleuziana, uma
rasura, na paisagem territorial e afetiva da cidade.

30 segundos é o tempo que ele dispunha para dangar e disputar essa
reformulagao, a realocagao de sua corporalidade de um locus marginal para outro, a
conquista de um que lhe rende um grau de reconhecimento de suas habilidades
artisticas e, a reboque disso, sua dignidade subjetiva e social.

O que ele traduzia da perspectiva dos motoristas inscrita em seus gestos
indicava que a violéncia, que n&o € privilégio dos mais pobres, antes € o resultado de
uma sociabilidade que privilegia abundancia e exclusédo, aflige-os também. As
reagdes, decodificadas em uma gramatica intuida por ele justo naquele entrocamento
entre o cognitivo e o afetivo, entre o mental e o corporeo, Ihe indicavam que seus

parceiros de interagcao experimentam medo ao ver o seu corpo.



158

No primeiro momento do contato, as pessoas com quem ele interage no
semaforo parecem partir da tese “esse corpo representa uma ameaca a minha prépria
integridade”, em resposta a ela, iniciam-se processos ativos e autorais de negociagao.
Quando a ameaga fica suspensa e nao se realiza, sobra a confusao, o que leva a
duvida sobre qual a melhor postura para lidar com essa interagcéo. Essa hesitagéo cria
uma fissura, um vao onde é possivel apresentar uma antitese, que no caso de seduzir
a ponto de alcangar o convencimento, se estabelece nos seguintes termos: “esse
corpo diante de mim materialmente e ndo mais apenas enquanto a condensacao de
medos, pode instituir performatividades poéticas, esse corpo humano e vivo pode
representar arte”. Na ultima etapa, no caso de conciliagdo, é pactuada uma nova
sintese, processo intrinsecamente politico que, mesmo quando provisorio, atualizam
o significado social desses corpos racializados e do valor social das pessoas negras.

Essa atualizacdo € uma tensdo constante que da o tom da luta pelo
reconhecimento social de sua atividade de b-boy como expressao artistica legitima,
como instancia de mobilizagao e resisténcia contra as desigualdades sociais, e como
ocupacao profissional digna. A partir dela, criam-se novas maneiras de se relacionar
com as limitagbes da sociabilizagdo na periferia, sem necessariamente negar a
marginalidade em relagao ao centro, dito de outra maneira: o repertério de negritude
do hip-hop abre possibilidades de vivenciar a identidade marginal em sua completude,
0 que muitas vezes vai de encontro e desconstroi o esteredtipo de negro morador da
periferia, logo, uma ameaga a integridade de seus parceiros de interacéo
intersubjetiva e a integridade do mapa negro da cidade de Maceié — sob rasuras e
(re)inscrigdes constantes. Nesse infimo espaco de tempo, as pessoas em seus carros
se defendem, agridem simbolicamente, marcam posi¢des sociais, e, caso se permitam
prestar atencado a exibicdo dos b-boys, podem se encantar e operar uma inversao,

legitimando e respaldando os dangarinos.

Abia: Como os motoristas reagem ao seu trabalho?
Nego Love: Olham pro horizonte, leem, mexem no celular, dormem... Mas
também, quando gostam ou quando pelo menos olham, é sé sorrisos!

“parabéns”, “vocés sao artistas” e tal; as inimaginaveis coisas eles fazem.
(2013 — grifos aqui).

Dancar no transito € gestada como uma alternativa criativa a um panorama

limitante e limitado pelos riscos da cor. Mesmo tendo de lidar com a discriminagao
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racista, Nego Love e outros b-boys tém a possibilidade de desenvolver uma atividade

remunerada e de lutar por um reconhecimento social de suas aptiddes.

Abia: Como vocé se sente quando trancam o carro ao vocé se aproximar?
Nego Love: Com uma raiva do caralho, e com mais vontade de mostrar a ele
que o que eu tenho é arte. Para mostrar que nao precisa ter medo. Meu maior
prazer é ver eles abrindo o carro pra dar dinheiro depois; porque geralmente
eles trancam os carros no comego. Da vontade de mandar se lascar bem alto.
Abia: E vocé acha que eles fazem isso por qué?

Nego Love: Porque sdo um bando de filha da puta, que ndo pode ver um
neguinho que ja acha que o cara quer roubar eles.

(2013).

No outro cenario, diante de um publico especifico, ja sensibilizado ao valor
artistico e ao teor politico dessas expressividades, no palco de um teatro centenario e
em um evento de debate de politicas publicas de cultura, o reconhecimento
intersubjetivo de sua dignidade &, de partida, central. A pergunta que fica, no entanto,
€ como se deu nestas circunstancias e se da, grosso modo, o processo de escolha do
poder publico em convocar esses corpos marginais como representativos ndo de
ameaga e inspiradores de medo, mas representativos de prestigio e inspiradores de
admiragcdo? Ou, dito de outro modo, o que mobiliza esse deslocamento das margens
para o centro da cidade por aquela esfera que € por principio a capaz de criar,
conceder efou conferir a legitimidade das classificacdes constituidas
intersubjetivamente?

As formulagdes de Nego Love nos alertam para o risco de reproduzir uma
narrativa épica e salvacionistas da interacdo entre entes em posicdes centrais e
marginais em absoluto. O que é marginal, o € em relagcdo a um centro. Apesar de
demonstrar sentir nitidamente a diferenga dos espagos, a compreensao da presenca

de b-boys neste espaco de prestigio nao passa por um momento de conquista:

Eu: Houve diferengas entre dancar la e dancar nas ruas?

Nego Love: Ah, 14 a galera ja est4 indo pra ver o cara dancar. A maioria era
artista e curti e pa; na rua nao, é do nada! Gera varias reagdes diferentes.
Eu: Qual a principal diferenga?

Nego Love: Os dois tém seu lado bom, eu curto os dois. A diferenca é as
reacdes das pessoas.

Eu: Vocé acha que a apresentagao no palco do teatro mudou ou vai mudar
algo em sua vida?

Nego Love: Mudou nada. Pode mudar se alguém que me viu 14 chamar pra
uma historia, que eu ganhe uma grana ou algo assim, sei la. Ou pode mudar
se uma néga que eu vi la, ficasse a fim de mim do nada.

Eu: Vocé acha que ter dangado la valoriza mais o hip-hop?
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Nego Love: Valoriza ndo, mas mostrou que o hip-hop tem voz e nao precisa
deles pra ter voz. Seria bom se eles ajudassem, mas a gente faz sem eles.
(2013).

Ainda que excepcional em contraste com os posicionamentos das mais de
583.492 outras pessoas negras em Macei6'?, a trajetdria e o transito de Nego Love
em diferentes topos do espaco urbano da cidade, ndo deixam de ser um rico
depoimento para pensar se e como corpos racializados que acessam repertorios
diferentes e divergentes daquele racista, podem elaborar e enunciar narrativas
identitarias onde a negritude seja positiva para si mesmo e para o mundo — visto que
suas palavras demonstram estar evidente para ele a diferenca entre ser e estar no
centro.

Esse transito de um corpo b-boy na cidade de Macei6 reverbera, ou demanda
reverberagdo, nas formulagdes tedricas sobre a negritude contemporanea. Caso o
levemos a sério, os tracos se deslocam e o mapa conceitual precisa ser atualizado.
Avaliar a negritude, seja por meio de indicadores materiais da estrutura racista, de
uma perspectiva externa e impessoal; seja por meio de narrativas discursivas dessa
identidade, de uma perspectiva de dentro e pessoal, uma em detrimento da outra, &€
incorrer em metonimia, tomar a parte pelo todo.

Ao tempo que Nego Love nao tem poder de alterar imediata e definitivamente
a realidade objetiva de privacéo de direitos e de exposi¢gédo aos riscos da cor em que
vive, ele negocia aberta e francamente a imputagdo de sua marginalidade e, nos

termos de Honneth, sua autoconfiancga, seu autorrespeito e sua autoestima.

Eu: Vocé se considera um marginal?

Nego Love: Nao, eu nem me considero parte da sociedade. Quem vive a
margem da sociedade sdo os trabalhadores e tal, ndo sei quantas horas por
dia. Como eu sou independente, o sistema nem lembra de mim, a ndo ser se
for para me cobrar algo.

Eu: Vocé se considera um artista?

Nego Love: Sim.

(2013).

Anos mais tarde, em uma conversa durante o festival Abril Pro Hip-Hop de

2018, esse mapa afetivo de sua marginalidade/centralidade das interagcbes na cidade

120 Segundo dados do Censo Demografico do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE),
referente a 2010, a populacdo de Macei6 é de 932,748 habitantes, sendo que 72.142 sao pretos e
511.350 séo pardos, somando 62,55% do contingente da populagdo negra.
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havia se expandido consideravelmente. Varias vezes fomos interrompidos para
saudacdes, depoimentos e “consultas” ao Nego Love: ao que tudo indicava, ele havia
se tornado um representante e uma lideranga daquele repertério de negritude em
Maceio.

Chamou-me a atencdo dois novos sitios inscritos nesta cartografia: a
universidade, onde havia ingressado como aluno do curso de licenciatura em danga,
e uma empresa especializada na producdo e venda de doces, onde estava
trabalhando como auxiliar de cozinha na ocasiao.

O tratamento dispensado a ele na universidade lhe causava uma postura
magoada e reativa em razado das humilha¢gées a que era submetido, por exemplo,
quando foi reprovado por n&o saber pronunciar o nome de tedricos e tedricas da dancga
estrangeiros com o acento mimetizado do idioma de origem — um caso rasteiro de
preconceito e discriminacdo com base no acumulo de capitais culturais
presumidamente minimos para ocupar um curso de nivel superior.

A sua seguranga ontoldgica e/ou a sua luta por reconhecimento, por assim
dizer, pareceu estar sustentada na lembrancga (reiterada, inUmeras vezes, durante a
conversa) da provisoriedade da situagcao e na expectativa de incremento que aquele
titulo escolar daria para as suas chances de acessar o mercado formal naquela area
em que ele era um especialista — fugindo assim das “panelas de brigadeiro” que ele
julgava o forgar a desperdigcar um tempo precioso para o aprimoramento de suas
técnicas enquanto b-boy.

Mas afinal, o que desse experimento pode se inferir sobre a seguranga
ontolégica de pessoas negras?

Apesar de poder ser compreendida como um fenbmeno de amplitude coletiva,
a subjetivacdo da pessoa negra € um processo individual, muitas vezes solitario, que
diz da densidade de criar significado e mediar a existéncia enquanto sente na pele um
mundo racista. Diante disto, o que gostaria de insinuar € que, antes de qualquer coisa,
a negritude € uma experiéncia e, como tal, ndo pode ser tomada apenas como
biolégica, ou social, mas sua densidade é inescapavelmente existencial e por isso,
pensar a (in)seguranga ontolégica é tdo importante e mais, denota o fato que essa
experiéncia se constitui na complexidade, imprevisibilidade e constante movimento do
cotidiano.

Até aqui, tenho conduzido vocés por uma trilha que pretende estabelecer um

conceito para a negritude, e assim criar as bases necessarias para avancar até a
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musica negra e periférica de Maceid, como um acervo de repertorios capaz de mudar
esta experiéncia significativamente.

A aposta € desvelar um calculo, racional e afetivo, que estabelece uma relagao
e um saldo entre os riscos da cor que O racismo expde as pessoas negras € a
mediacdo dos acervos estéticos, éticos e politicos dos repertorios de negritude,
somada a influéncia das redes de sociabilidade e solidariedade. Este saldo se
estabelece entre os tais riscos da cor e 0 que chamei de segurancga ontoldgica, ou
seja, a capacidade de falar e ter a voz ouvida'?! quando se declara uma identidade
racializada. Nessa aposta, consciente ou inconsciente, a pessoa negra precisa
reconhecer, interpretar, calcular e reagir ao risco de morte e de uma vida precarizada
a que esta sujeita cotidianamente.

Que a racializagao forgou e forca as pessoas a se tornarem o mais brancas
quanto o seu corpo as permitam, isso ja sabemos. Mas imaginemos o quanto é dificil
se ater a questbes fisicas (tidas como critérios objetivos) para se posicionar em
relacdo ao continuum de negritude e elaborar a ver de forma descritiva a sua
classificacao racial, quando, ainda que tacitamente, sabe-se que ela é normativa.

Por isso vale perguntar: para as pessoas negras que conhecem as premissas
desse branqueamento e reconhecem o seu poder constrangedor e destrutivo, quais
sdo os fendbmenos que dao condigbes para pagar o0 prego € assumir, ainda que
circunstancialmente — e aqui, em que circunstancias —, a sua negritude?

Ha uma resposta que esta sendo formulada a partir de algo que muitas vezes
tomamos como trivial, como parte daquela esfera menos importante da existéncia e
menos adequada a luta por condigées mais dignas, por meio de atividades que, fora
das estruturas formais, estdo longe de serem vazias e/ou inconsequentes no ambito

da politica, mas

A cultura ocupa um lugar privilegiado neste futuro em que vivemos, tanto para
0 consumismo quanto para a agdo social. Mas que cultura é essa? E uma
cultura que ultrapassa a divisdo moderna entre arte autbnoma e
transcendente e cultura de massas ou popular. As caracteristicas atribuidas
a uma ou outra categoria acham-se distribuidas de outra maneira, o que se
verifica prestando atengdo a experiéncia dos sujeitos. (YUDICE, 2014).

121 Aproximadamente nos termos em que coloca a tedrica indiana Gayatri Spivak, em Pode o
subalterno falar? (2010), onde ela associa a condicdo de subalternidade a possibilidade de ter as
suas representacdes levadas em consideracdo no debate publico.
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Desse modo, insisto, caso usemos o treinamento cientifico ndo para corrigir
mas para amplificar estas respostas, avangaremos inclusive epistemologicamente no
acumulo de conhecimento daquilo que nos torna mais dignos e mais humanos.

A sequir, encerrando este compartilhamento do amontoado, um tanto nervoso, de
intuicdes e trilhas para uma teoria racial, o objetivo do quarto capitulo é ordenar as
trés dimensdes da (in)definicdo da negritude. La tento apresentar a visdo de como
compreendo a relagcado entre a estrutura, a identidade e a experiéncia e porque me
parece fundamental seguir o movimento gerado nessa interagao e encarar o olho do

furacao.
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4 A IDENTIDADE NO OLHO DO FURACAO

Somos, enfim, o que fazemos para
transformar o que somos.

A identidade ndo é uma peca de museu,
quietinha na vitrine,

mas a sempre assombrosa sintese

das contradigdes nossas de cada dia.

Eduardo Galeano

Antes de passar de uma teoria racial a uma sociologia da negritude, vou
remasterizar algumas pistas apresentadas até entdo e relaciona-las em uma
sequéncia triadica multidimensional, examinando o que, em relagdo a negritude,
significariam as dimensdes da identidade, da estrutura e da experiéncia, suas
fronteiras e suas dindmicas de interagao.

O racismo € considerado aqui como uma espécie de sintoma comum aquelas
pessoas a quem se pode classificar como negras, mesmo que elas nao se declarem
assim. Mais do que sobre o teor de melanina, ou exatamente por causa dele,
determinadas pessoas sentem a negritude na pele, na corporalidade em todos os seus
modos de existir — ainda que nem sempre queiram ou consigam pensar, falar e/ou agir
a este respeito. Isso sem desprezar o fato de que os tragos fisicos sejam aqueles
marcos imediatos da negritude — visto que podemos os reconhecer sem mediagao —;
no entanto eles disparam essa classificagcdo tabu que, baseada em uma escala
hierarquica de reconhecimento da dignidade, € confortavelmente mobilizada em
termos praticos e mesmo institucionais, mas encontra sérios embaragos para ser
enunciada. Portanto, enquanto a negritude seguir sendo usada como categoria
valorativa mais do que descritiva, as marcas raciais de um corpo sao tao disputadas
e manejadas que néo servem de marco definitivo, nem mesmo de ponto de partida
para a sua conceituagao.

Enquanto debatemos entre nds e nos debatemos para achar um conceito para

este termo que virou um continente com um conteudo difuso, volatil e estilhagado, o
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que se observa e pode ser dito com certo grau de rigor sobre a negritude é a partir do
custo que ela tem para determinadas pessoas. Ou seja, até aqui, a melhor maneira
de definir a negritude de algo ou de alguém € o racismo a que sua existéncia e
representacdo estdo sujeitas. Esta foi a unica evidéncia onde encontrei alguma
medida de universalidade que me permitisse elabora-la conceitualmente sem excluir
nenhuma de suas aparentemente infinitas versdées — ou melhor, o é aquela série de
consequéncias condicionantes, determinantes e/ou restritivas que o racismo imputa
as pessoas negras e/ou racializadas.

Reitero estes aspectos porque, grosso modo, o campo epistemologico que
discute a negritude esta dividido entre formulagdes que se atém as desigualdades e
discriminagcbes raciais, a estrutura racista das sociedades atravessadas pela
modernidade/colonialidade; e formulagbes que ressaltam a contingéncia e a
plasticidade das identidades contemporaneas e alertam para os riscos (axiolégicos)
dos essencialismos — mesmo aqueles que se querem estratégicos.

Todavia, um polo tende a se embaracar na explicagao das inconsisténcias entre
a posicionalidade na estrutura social e o posicionamento publico, quando pessoas
negras tém comportamentos racistas, por exemplo; ou com aquilo que Graziella Silva
e Luciana Ledo (2012) chamaram de paradoxo da mistura'?? que, a partir do interesse
de denunciar a doutrina do branqueamento e assim ter meios para reparar a exclusao
social de pessoas racializadas nesse processo, como reag¢ao adversa da mistura entre
pretos e pardos em nome do fortalecimento politico da identidade negra, acabou por
excluir os misturados, deixando-os em um desconfortavel e imprensado limiar (ou
limbo) identitario.

Ja o outro polo, costuma se esquivar das evidéncias da influéncia de condicbes
materiais na margem de autonomia pessoal; ou pior, narcisicamente projeta seu
desejo de originalidade (individual) nas pessoas e processos investigados, que quase
nunca estdo voluntariamente disponiveis para Ihes servir de espelho e vez ou outra
preferem mesmo é cantar uma velha cancao a plenos pulmdes (incorporados) na
multidao.

Mas o que haveria no vao entre uma coisa e outra?

122 \/er mais sobre isto na pagina 22.
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4.1 Um vértice tedrico: mais linhas para a pauta

Vi-me diante da necessidade de ponderar: talvez nem todo mundo que esta
submetido as injungdes do racismo deseje e/ou tenha meios de experimenta-lo da
mesma forma, e mais, cada pessoa continua tendo o arbitrio para expressar o que
desta experiéncia deve ser significativo para a sua autonarrativa identitaria. O bom e
velho, “cada um sabe a dor e a delicia de ser o que €, e... “se vira como pode”.

Dito isto, é evidente que existem instituicbes, mais ou menos sedimentadas e
formalizadas, que ordenam convencionalmente as possibilidades de agir significativa
e legitimamente no mundo real — aquilo que enquadramos teoricamente como o nivel
estrutural da sociedade. Ha também o descentramento das identidades na pés-
modernidade (HALL, 2003) e a pluralizagdo exponencial das possibilidades de filiagdo
simultdnea e/ou hibrida com mais de uma identidade cultural (GILROY, 2000) — que
pode ser tomada como uma narrativa contingencial do eu (HALL, 2006) e/ou um
empreendimento (AGIER, 2000).

Essa polarizagéo, contudo, ndo diz respeito apenas a uma epistemologia da
negritude. Mapeando a influéncia tanto do estruturalismo quanto do marxismo, mas
especialmente a do estruturalismo marxista de Louis Althusser nos Estudos
Culturais'?3, Stuart Hall chama atengéo para a forma como a mediagdo agéncia-
estrutura € concebida por Marx, que segundo ele, pode ser rastreada na sua
condensacgao na célebre maxima: “Os homens fazem a sua proépria histéria; contudo,
nao a fazem de livre e espontanea vontade, pois nao sao eles quem escolhem as
circunstancias sob as quais ela é feita, mas estas lhes foram transmitidas assim como
se encontram.” (MARX, 2011 [1869], p. 25).

Claramente, nos niveis mais altos, Marx esta trabalhando mais com a nogao
de homens e mulheres como portadores de relagdes sociais; mas nos niveis

123 Em suas proprias palavras: “Qualquer que seja a relagdo com o marxismo, é impossivel pensar
sobre a cultura ou os debates na teoria cultural fora do efeito continuo da intervencéo althusseriana.
Nesse sentido, a maioria das pessoas que trabalha no campo é pds-althusseriana, tendo tido que
levar em conta a ruptura na problematica tedrica que foi feita por ele. O trabalho de Althusser mudou
os discursos, mudou a terminologia, quebrou as conceituacdes e descobriu segredos escondidos no
discurso marxista em lugares onde as pessoas ndo olhavam. As objec8es até agora tidas como
garantidas ao hegelianismo, ao historicismo, ao empirismo e ao essencialismo foram formuladas pela
primeira vez por ele.” (HALL, 2016, p. 114).
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mais baixos e mais concretos, ele trabalha mais com as nogdes de homens
e mulheres como fazendo sua prépria histéria. (HALL, 2016, p. 103).

Mas como ignorar a mediagado que todos e cada um de nos faz para elaborar
os atravessamentos estruturais em discursos socialmente inteligiveis? Inclusive e
talvez principalmente, porque antes disso, estes discursos precisam ser significativos
e elaborados por e para né6s mesmos. Por isso, a0 menos para mim e espero
convencer vocés também, ficou evidente que a experiéncia € uma lacuna teérica que
precisa ser primeiro, desvelada e depois, preenchida — o que aqui tentarei fazer em
relagdo ao campo da investigacao da negritude.

O que ha de significativo para nés do mundo € o que, na instancia do cotidiano,
pode incidir na deliberagcao sobre o0 nosso significado neste mundo, afetando também
0 que pensamos, dizemos e fazemos nele. Nesse rastro, a resposta tedrica do que
seria a negritude que venho apresentando e que pretendo sistematizar neste capitulo,
tem trés dimensdes: a da estrutura, a da identidade e a da experiéncia. Um plano do
que é mensuravel, um plano do que é discursivo e um daquilo que € vivido. A medida
da distingédo entre eles n&o é absoluta, vamos ser capazes de ver empiricamente seus
limites na medida em que ajustarmos nossas lentes teodricas, aos modos ora de
telescopio, ora de bindculo e ora de microscopio. Por isso essa medida também pode
ser descrita como a densidade temporal das praticas'?*. A interagdo entre estas trés
dimensdes ndo é gradativa, ascendente ou descendente, mas sim circular: no giro,
cria-se o vortice (tedrico).

Para a questdo que nos interessa, se no topo, as estatisticas sdo a unica
estratégia legitimada para capturar os efeitos do racismo, ou seja, compdem o unico
plano mensuravel da estrutura, por outro lado elas ndo sabem muito bem o que fazer
com as categorias mesticas, e acabam por aplainar diferencas e criar, fortuita e
furtivamente, semelhancgas artificiais; no que até aqui se considera o seu polo oposto,
€ possivel acessar versdes mais complexas e pluri referenciadas para negritude, mas
estas, por estarem em constante movimento, ndo sao capturaveis de modo estavel, e
€ nesse plano discursivo, onde ha nao so6 palavras, mas também coisas, praticas e

performances, que estes elementos sdo usados como armas em uma verdadeira

124 Algo como a quimica compreende a densidade dos movimentos das moléculas da agua, que a
depender disto pode se configurar nos estados solido, liquido e gasoso, a despeita de sua
constituicdo molecular basica manter-se a mesma, descrita na formula Hz0.
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arena para a disputa da identidade. Importante porta-voz da Escola de Birmingham e
refinado tedrico dos Estudos Culturais, Stuart Hall aponta a necessidade de distinguir
sem, no entanto, excluir nenhuma dessas duas dimensdes, tomando como exemplo

uma segmentagao correlata na linguagem:

Assim, a propria linguagem sé é compreensivel se pensarmos que ela opera
simultaneamente em dois niveis: o nivel das aparéncias fenomenais ou o ato
real da fala que as pessoas produzem; e o nivel da estrutura formal a partir
da qual a variedade infinita de atos possiveis de fala é gerada. (HALL, 2016,
p. 105).

Porém, indo além desse impasse, ao se incorporar a experiéncia das pessoas
negras, aumentando o zoom, descendo a esse plano do vivido, pode-se perceber
outras e finas nuances da compreensdo de como o Unico elemento comum a
negritude, o racismo estrutural — portanto impessoal ainda que material e
subjetivamente vivido — é agenciado e corporificado na pratica de formas tao diversas
e, por vezes, concorrentes e contraditorias. Provavelmente por que, como disse ao

comentar o conceito de autonomia relativa do fildsofo Louis Althusser,

A pratica nao é simplesmente uma forma vazia cuja verdade é garantida pela
aparéncia ou representagdo de um conteudo que esta realmente em outro
lugar, no nivel econdmico. Essa é a forga da autonomia. Mas por que relativa?
Por que nao simplesmente autonomia? A forga do ‘relativa’ € negar que tais
praticas possam ser analisadas como se estivessem fora do alcance do efeito
estruturante das relagbes sociais de producdo. Elas nao estao fora da
estrutura e do efeito das relagdes sociais, embora cada pratica tenha sua
propria especificidade. Em que consiste essa especificidade? Em parte,
consiste no fato de que toda pratica tem suas proprias formas especificas e
suas proéprias relagbes com outras praticas e com os locais institucionais a
que elas pertencem. Porém, mais importante, sua especificidade é definida
pelo fato de ter efeitos reais na reprodugdo ou na nao-reproducido de um
modo particular de produgao. (HALL, 2016, p. 108).

Explorar essas tantas praticas possiveis (ainda que se considere apenas as
que estdo restritas pelas mesmas determinacdes estruturais, ou, se preferir, pelo
mesmo modo particular de producdo), as incontaveis versdes subjetivas da
experiéncia da negritude, além de ser um desafio para ndo silenciar nem as
singularidades nem as similaridades entre as autorias das pessoas negras, depende
de um ponto de vista que alcance os distintos modos de existir do corpo. Esta

perspectiva seria fundamental para dialogar tanto com tendéncias racialistas do



169

multiculturalismo, quanto com aquelas universalistas do assimilacionismo,
reconhecendo as respectivas contribuicbes e limitagdes epistemologicas, mas

desfazendo a oposigao entre corporalidade e reflexividade, entre natureza e cultura.

A histéria da escrita cientifica sobre as “ragas” se faz através de uma
sequéncia longa e sinuosa de discursos sobre morfologia fisica. Ossos,
cranios, cabelo, labios, narizes, olhos, pés, genitalia e outras marcas
somaticas de “raga” tém um lugar especial nos regimes discursivos que
produzem a verdade de “raga”’, tendo-a descoberto, repetidas vezes, alojada
no corpo e nele inscrita. (GILROY, 2007, p. 56).

Concordo com a constatacdo de Gilroy, por isso ao trazer o corpo e a
experiéncia a partir dele para o debate, desta vez ndo como emblema onde o social
se inscreve na subjetividade ou como cartaz onde podemos ler estes sinais do
posicionamento na estrutura social, mas sim como locus e possibilidade de
elaboracéao e inscricdo autorais desses sinais, proponho essa nova rota para correr o
risco de experimentar uma saida para o impasse binario entre estrutura e identidade:
se a experiéncia vivida na pele e no cotidiano (ou seja, corporalmente situada,
mediada e encarnada) € essa espécie de caixa-preta onde uma coisa é transformada
em outra, entdo, por que nio abri-la?

A minha aposta, porém, ndo € tomar a experiéncia como mais um polo de
tenséo entre a estrutura e a identidade, mas sim acrescentar ao mapa epistemologico
da negritude essa escala e, em vez de fazer uma triangulagdo entre elas ou descer
sequencialmente os trés niveis, fazer o movimento da estrutura até a experiéncia, e
desta até a identidade, gerando um vértice — abstracdo e esquema tedrico que nos
abriria a possibilidade de lidar com esses planos integrada e interativamente.

ESTRUTURA Nivel mensuravel

IDENTIDADE Nivel discursivo

EXPERIENCIA Nivel do vivido
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Nesta formulagao ilustrada na figura acima, temos, no alto, sedimentado em
instituicdes mais ou menos formais, em uma dimensao mais abrangente e impessoal
do racismo, onde seu aspecto estrutural se coloca como aquele que condiciona e
limita a trajetéria de determinadas pessoas e de outras ndo — dando-lhes a estas
outras inclusive vantagens; na base, uma dimensao fundamental, a da experiéncia
cotidiana que por um lado é afetada pela estrutura, e por outro, disputa e afeta os
discursos identitarios, visto que € nessa dimensao somatica que a pele guarda ndo sé
a melanina, mas evoca as memorias materiais e imateriais do sofrimento, e onde a
corporalidade em seus outros modos de existir encarna as vivéncias € os mecanismos
responsivos a estes sofrimentos, além das vivéncias que déo materialidade e
atualidade aos demais mecanismos gerativos; e por fim, em uma dimenséo
intermediaria e central, onde a interpelacdo do racismo a determinadas pessoas, vé-
las acionarem a sua identidade por meio de discursos e contra discursos elaborados,
enunciados e performados para disputar o pertencimento a um ou outro grupo racial,
ou ainda, a pertenga em grupos que ignorem esse tipo de marcador social.

Essas dimensdes interagem em um movimento centripeto — 0 que nos ajuda a
pensar a importancia candente que o debate sobre as filiacbes identitarias vém
assumindo na esfera publica contemporanea —, por consequéncia, esse movimento
coloca a identidade no olho do furacao e inscreve no quadro conceitual e reflexivo do
que € a negritude, o que parece ter se cristalizado como o ponto cego nas
controvérsias entre positivistas e pos-estruturalistas, (engajados seja com o racismo

seja com o antirracismo): a mediagao da experiéncia em nivel (inter)subjetivo.

4.2 Estrutura racializante: o metronomo

Uma analogia colhida de algumas intuicdes germinadas nas interlocugdes e
reverberagdes da pesquisa empirica pode ilustrar e ajudar a explicar a minha
perspectiva sobre a estrutura racializante, que funcionaria de modo analogo ao do
metrénomo: um aparelho que indica um dado andamento musical através de pulsos
de duragao regular, usados para determinar a divisao temporal, condicionando as

possibilidades de execugao de uma musica.
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As divisdes que este aparelho estabelece se destinam a ordenar a relagao da
musica com o tempo, e sdo mencionadas em referéncia tanto ao ritmo, quanto a
velocidade, ao andamento, como ao compasso. Apesar de estas coisas serem
distintas entre si, o intercambio entre elas ndo como sinbnimos mas como
equivalentes, e a alocagédo delas em uma mesma mancha de significados, creio eu,
se explicaria pelo fato de que elas aludem a uma so6 fungéo: padronizar a estrutura
temporal para, com isso, mais ou menos determinar a execugdo da musica, dito de
outro modo, para ser tomada como uma matriz comparativa a partir da qual se mede
a validade e a qualidade de uma determinada execugao e, consequentemente, ao
aferir o grau de diferenca de uma dada repetigdo, usar essa medida como um indicio
de erro, tomar o desvio mais como incorre¢do do que como inovagdo — €
especialmente neste sentido que pretendo tratar o metrbhomo da estrutura
racializante.

Sobre a avaliacdo ndao de sons, mas de agdes, esse recurso em vez de
padronizar o que seria a medida de uma boa execug¢éo para uma musica reconhecida
enquanto tal, estabelece parametros do que seria uma experiéncia legitima e
significativa para uma subjetividade reconhecida em um dado contexto social. Essa
imagem analoga a de um metrébnomo nos permite admitir ndo sé o que a estrutura
social convenciona da nossa experiéncia cotidiana, mas também que, apesar de
algumas contingéncias aos nossos atos significativos, isso nao implica a
impossibilidade de atuar fora do tempo do metrénomo, apenas que estes atos
estariam potencialmente interditados de saida, ou ainda que eles seriam ou
constrangidos, ou “corrigidos” e/ ou incompreendidos — desconsiderados em sua
legitimidade significativa.

Porém, aquilo que se sedimenta, mais ou menos, nos fluxos formalizados e
atuais nao pode ser confundido com a realidade, qualquer estado de convencéao para
as praticas humanas de sociabilidade sera sempre transitivo, o que € intransitivo sao
as praticas e o processo de rotinizacdo delas, de modo genérico, como um dado
préprio e caracteristico da humanidade.

Talvez por essa imanéncia do social na experiéncia humana, ha a muito a
reflexividade sobre o que, como, por que e para que sao estabelecidas essas
convengdes para a nossa vida comum, quer dizer, esse tema tem um debate tedrico

extenso e intenso, que abarca tentativas de compreensao do que somos capazes de
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observar e experimentar empiricamente sobre as caracteristicas, tipologias e
interagdes da(s) sociedade(s).

Esse acumulo de conhecimento sobre a estruturagdo dos modos de (com)viver
da humanidade, apesar de vasto, € composto de nogdes e definicbes de escolas
diversas e de dissidéncias sistematicas. Por isso, com um certo grau de arbitrariedade,
mas também cuidando para nao atravessar o andamento da argumentacdo
desenvolvida até aqui, para tratar da definicdo tedrica da estrutura racializante, vamos
manter no panorama a tentativa de coadunacgao entre o espélio que conquistamos do
realismo critico e da critica da colonialidade, e ademais, vez ou outra, recorrer as
reflexdes e constatacdes dos estudos culturais.

Dito isto, assumimos que a estrutura, enquanto entidade € uma abstracao.
Caso se desvele sua materialidade, no real, ela € melhor descrita enquanto um
processo (até aqui, em aberto). Em relagdo ao tipo de estrutura para o qual este
trabalho mira, podemos afirmar que ela é racista, porém ela € mais que isso, ela é
racializante. Quero dizer que precisamos nos ater cuidadosamente a terminologia,
visto que essa estrutura € um fato, mas além e antes disso, ela € um conjunto de atos
indissociaveis de quem os pratica — um esquema complexo que envolve variaveis de
tempo, espaco e entes em interacao, ou seja, que contém participes ativos e passivos
(ninguém mais, ninguém menos que todos e cada um e cada uma de nés) das agdes
que atualizam e encarnam os mecanismos gerativos dessa estrutura fundante da
modernidade/colonialidade.

O modo mais verossimil de descrevé-la que tomei conhecimento, foi o
emaranhado das linhas de forgca dos mecanismos gerativos (BHASKAR, 2008) que,
embora todos reais, a depender da combinacao e interagao entre eles, se atualizam
em efeitos bem distintos e, ainda assim, o nosso entendimento s6 consegue abstrair
e generalizar algumas de suas regularidades de modo defasado e parcial. A relagao
l6gica entre causa e efeito, tao dificil de se manter asséptica na transposigao de seu
uso com as coisas da natureza para com as da cultura, se complexifica: porém, com
o realismo critico podemos e devemos falar de causas e efeitos, no plural. Essa
translagcado nos da meios de rascunhar e mesmo de delinear o campo da negritude no
Brasil com todas as suas nuances e intersec¢gdes com os campos da branquitude, da
classe, do género, da regido, da sexualidade, da escolarizagdo, da ocupacao, entre
tantos — n&o precisamos mais nos constranger com a evidente e por vezes inexplicavel

diferenca entre a estrutura em seu estado nato, integral em seu ponto de partida, e a
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fragao de suas forgcas atuantes em toda e cada pessoa que, advinda da mesma matriz,
todavia € sempre sui generis em cada um de seus inumeros pontos de chegada.

Tendo a concordar com Gabriel Peters sobre a nossa incapacidade de, seja
enquanto analistas seja enquanto agentes, fazer a mudanca de escala sem
comprometer a compreensao das estruturas sociais que ora séo reproduzidas e ora
sao reformuladas em todas as nossas acoes e interacdes — e se cabe uma digressao
a filosofia da diferenca deleuziana, o proprio estado de abertura perene do processo
de estruturacdo, o seu movimento constituinte, estaria mesmo nessa diferenca que
emprenha inescapavelmente qualquer tentativa de representacéao e repeticao
(DELEUZE, 2006).

Nao obstante, a dependéncia ontoldgica que as instituicbes sdcio-histéricas
possuem em relagcdo as intengdes e capacidades subjetivas de individuos
particulares tende a ser comumente perdida de vista, em fungéo do quanto o
agente individual “comum” parece pequeno face as gigantescas engrenagens
da vida social. Por sua feita, tais individuos também tendem a esquecer a
dependéncia de seus retratos da realidade em relagado aos seus constantes
reforgos coletivos, reforgos que toma seja a via conversacional da partilha de
representagdes cosmoldgicas, seja a prépria via performativa de praticas e
interacbes conduzidas segundo aquela cosmologia e que contribuem, assim,
para “confirma-la”. (PETERS, 2017, p. 77 — 78).

Porém, a mensuracgao desses efeitos da estrutura na experiéncia cotidiana de
individuos particulares €&, por exceléncia, a contribuicdo que as estatisticas
demograficas podem dar ao debate sobre a negritude e as relagdes raciais, quando
elas agrupas esses efeitos dispersos e os relaciona com os de outras variaveis,
generalizando assertivas que, por indugdo, descrevem e delimitam o processo de
racializagao.

Vale destacar que ao longo das ultimas quatro décadas, o esforco de
refinamento para decantar e purificar os efeitos causados exclusivamente pelo
racismo vem se tornando cada vez mais evidente nessa area de pesquisa'?®>. Uma
das justificativas para tal esforgo esta diretamente relacionada ao anseio de fazer
desse debate um campo de produgao de conhecimento legitimo e autbnomo,

125 Como neste exemplo: “Apesar da redugéo percentual das desigualdades de cor ou raga, ao se
analisar em termos dos respectivos ritmos pelo qual o peso relativo de pessoas abaixo da Linha da
Pobreza declinou, observa-se uma ampliacdo das assimetrias. Assim, em 1995, a proporgéo de
pretos e pardos pobres era de 93,9% superior a de brancos na mesma situagdo. J4, em 2006, a
proporcao de pretos e pardos abaixo da linha da pobreza era de 99,5% superior a mesma proporcao
entre os brancos.” (PAIXAO, citagdo em LIMA; PRATES, 2015, p. 169).
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notadamente em relagdo a pobreza e ao acirramento da concentragdo patrimonial
tipicos do capitalismo colonial desse lado do Atlantico. O fato do acumulo de capitais
por parte da metropole portuguesa (e de seus herdeiros e herdeiras diretas e indiretas)
ter sido materialmente dependente da forca de trabalho da méo de obra da
escravizacao racial, classe e raca estao historica e estruturalmente imiscuidas e

podem por isso, em uma analise mais superficial, serem confundidas.

[...] a constituicdo do campo da sociologia das rela¢des e das desigualdades
raciais tem colocado como objetivo central o intuito de estabelecer os limites
entre raca e classe. O principal desafio é contribuir para o entendimento da
relagdo entre discriminacdo e desigualdades. Se, por um lado, estudos
pioneiros sobre o tema apontavam para uma sobreposicao de raga e classe,
pesquisas mais recentes afirmam que a permanéncia das desigualdades
raciais ndo se constituia apenas como efeito de classe. Adiscriminagao torna-
se evidente a medida que os aspectos mais relevantes da condigao de classe
séo controlados e as desigualdades raciais permanecem. (LIMA; PRATES,
2015, p. 171).

Por paradoxal que seja, essas abstragdes numeéricas, tais evidéncias
quantificadas de situagdes, ndo obstante, encarnadas, foram e em alguma medida
sdo até aqui o que nos deu a possibilidade de ver os contornos da estrutura
racializante — e, a reboque, sdo estes os argumentos que tiveram a forgca e a
legitimidade para demandar estratégias e politicas publicas antirracistas no Brasil. O
caso € que, como reconhecem alguns especialistas no campo das desigualdades

raciais,

Em relacdo as desigualdades raciais, os dados tém sido inequivocos e
mostram como o processo cumulativo de desvantagens socioecondmicas
nao sé colocou a populagao negra na base da pirdmide social, como também
revelou forte capacidade de reprodugéo, fazendo que diversas geragdes
desse grupo tenham maiores dificuldades de mobilidade social
(HASENBALG; SILVA, 1990; Lima, 2001; HASENBALG et al., 1999). Quanto
a investigacao sobre situagdes de discriminagdo, os desafios sdo de outra
ordem, pois pesquisas desse tipo dependem do relato dos individuos que
viveram suas proprias experiéncias e, por isso, enfrentam dificuldades
analiticas. Enquanto os dados relatam situagcdes de grupos, o cotidiano fala
de situagdes de discriminagdo associadas a experiéncias individuais e em
contextos muito especificos. (LIMA; PRATES, 2015, p. 188, grifos aqui).

A dificuldade em determinar de modo sumario a classificagdo racial da

populacdo brasileira tem uma evidente implicagdo pratica e politica a partir do
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momento em que a negritude, que historicamente colocou pessoas negras em um
ciclo de desvantagens cumulativas (HASENBALG, 1979, p. 220), passa a ser o critério
para o acesso a alguns beneficios ofertados sob o argumento — duramente disputado
e parcialmente estabelecido — da reparagao histérica dos descendentes de pessoas
escravizadas, majoritariamente negras, no regime da plantation brasileira.
Infelizmente seus efeitos ndo se reduzem a isso, essa dificuldade também tem
implicagdes na esfera da produgéo profissional do conhecimento cientifico, mas estas
talvez possam ser arrefecidas com as premissas metodoldgicas do realismo critico.

Como descrevi mais demoradamente no tépico Os riscos da cor'?6, ha uma
combinagao de vetores atravessando a experiéncia de pessoas negras que reitera as
forcas dos mecanismos restritivos da alteridade na modernidade/colonialidade, de
modo que o racismo pode se tornar um refor¢o nas estruturas de opressao de corpos
e corporalidades fora das normas subjetivas que desqualificam, inferiorizam,
precarizam, violentam e até liquidam a vida e a vitalidade de pessoas negras e/ou
racializadas — causando tanto desigualdade quanto discriminagao raciais.

Por isso, para uma teoria racial que parte de proposicdes metodoldgicas do
realismo critico, apesar de louvavel, ndao ha muito sentido no esforgo de “isolar” uma
variavel. Tomando como recurso analitico alguns enunciados dessa escola teorica, a
via mais fértil parece ser a de incluir tantas variaveis quanto formos capazes de
apreender para, analisando a interagao entre elas, desvelar os elos l6gicos e dar as
explicagdes que as estatisticas ndo tém elementos para perceber e/ou formular. Esta
seria uma forma de descrever e explicar a estrutura ndo apenas em seu dominio atual,
mas naquilo que lhe constitui no dominio do real.

A partir deste recurso, também, agora é possivel sintetizar a estrutura
racializante: uma série de injungdes do racismo, que se atualiza em um determinado
tempo e espago e pela relagdo dialégica e reativa com os demais mecanismos
gerativos, tanto restritivos quanto recursivos, do real; um processo que cria e imputa
araca de pessoas que apresentam algumas caracteristicas somaticas, performaticas,
discursivas e politicas, e que afeta todos os modos de existir de sua corporalidade de
maneira universal, mas é experienciada particularmente, e compreendida enquanto
tal, de acordo com o0 que cada pessoa € capaz e esta disponivel para “traduzir’ de

seus efeitos em termos comparativos com aqueles que atingem outros grupos raciais.

126 pagina 117 e seguintes.
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E também a partir do esquema triadico do realismo critico (BHASKAR, 2008)
que podemos situar essa estrutura racializante entre os dominios do real e do atual —
tendo em vista que ela é formulada na atualizagdo dos mecanismos gerativos, mas
ato continuo os reformula e simultaneamente é reformulada, reconfigurando todo o
circuito. Com isso, quero ressaltar que o racismo nao € constituinte inescapavel da
realidade, ndo como um dado imanente dela: ndo somos ontologicamente (ainda que
estejamos agindo de modo) racistas ou mesmo racialistas; ha muitas outras
diferencas entre nés, mas poucas sao tomadas como base para tentativas de nos
categorizar, e dessas um numero ainda menor tem tanta efetividade para tentativas
de nos estereotipar hierarquicamente. A questdo aqui talvez seja, ndo a ontologia do
que nos constitui como seres humanos, mas sim o esforco de quem esta em uma
posicao estrutural que Ihe rende privilégios para que o status quo da distribuicdo de
recursos entre ndés se mantenha — o que da perspectiva da sua posigao pode significar
apenas se proteger contra perdas e danos aquilo que, por forca da estrutura, parece
lhe pertencer por direito natural, ou seja, esta hierarquizagéo tem efetividade no real
na medida que cumpre sua funcao de tecnologia bélica da modernidade/colonialidade.
Ainda que o racismo tenha um alto grau de estabilidade, ele ndo € um fendmeno fixo,
e interage com as mobilizagdes antirracistas, no minimo e por exemplo. O que nos
leva a concluir (ou admitir) que do terceiro dominio, 0 empirico, conseguiremos captar
apenas aquilo que é projetado nas mensuragdes, quer dizer, uma sombra esmaecida
dessa estrutura. Na realidade, a estrutura é muito mais vasta do que nossas
ferramentas sao capazes de aferir — até aqui.

As sucessivas atualizagdes das configuragdes e/ou seus ajustes formais,

contudo, atuam no sentido de manter a eficacia funcional'2” da estrutura racializante.

127 Egpero estar imune a acusagbes funcionalistas, como a que fez Stuart Hall a Althusser:
“Infelizmente, a elaboragao deste conceito [autonomia relativa] por Althusser [...] endurecem as linhas
estruturalistas [da teoria marxista] mais uma vez, pois afirma que, no final, o conteudo de todas as
praticas, eventos e contradi¢cdes garantem sua funcionalidade, sua correspondéncia com o modo de
produg¢ao. Em ultima analise, tudo o que acontece nao seria apenas uma expressao, em algum outro
nivel, das forgas e relagdes de producéo, mas corresponderia a ele no sentido de que, por definigao,
garantira sua reproducao efetiva. Assim, em Ideologia e aparatos ideolégicos do estado [1970],
embora negue que a ideologia seja um reflexo simples do modo de produgéo, ele atribui a ela uma
fungéo especifica para o modo de producgéo, ou seja, reproduzir as relagdes sociais de produgao.
Entao, como ele quer pensar o processo em termos de ‘determinagao da ultima instancia pelo
(econdmico) (ALTHUSSER 1970, p. 111), a ideologia, depois de uma espécie de periodo de
autonomia relativa, vagando livremente, deve ser costurada, ou recuperada, de volta, em ultima
instancia, ao modo de producado. Assim, no final, sua descrigdo da ideologia é funcionalista. Ele
simplesmente fornece os diferentes niveis de pratica e diferentes tipos de contradigbes que podem
existir independentemente da base e ter seus efeitos, enquanto afirmam que, no final, tudo o que
podem fazer é garantir que 0 modo de producgéo capitalista se reproduza efetivamente por si s6.
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Este dispositivo me parece uma evidéncia de que nao ha outro lugar para a raga que
nao o epicentro do projeto expansionista da modernidade/colonialidade ocidental.

Ao longo dos séculos este projeto compilou um Iéxico que ajuda a colidir forgas
afinadas com ele e a ignorar ou entornar tanto quanto possivel aquelas que lhe
impbdem resisténcia — isto porque dentro desse campo semantico nao ha possibilidade
de comunicar significados para o que esta além dele. A inclusdo substantiva de termos
concorrentes, ou seja, qualquer inovagao que nao se reduza a uma mera tradugao do
que ja esta em circulagdo, traz o risco de uma transformagao substantiva do proprio
sistema. Por isso nao surpreende o fato de os repertérios de negritude, bem como os
acervos identitarios da alteridade, que abundam nas margens, sejam recebidos (no
centro) sempre com uma resisténcia desconfiada, com um grau diferenciado de
exigéncias para a sua legitimagao publica, isto €, para a sua consubstanciacédo de
saber em poder. No limite, quando é inevitavel, este processo sofre mais atritos porque
as narrativas identitarias da negritude concorrentes com as da estrutura racializante
nao podem ser indexadas sem que consequentemente se abale e/ou se altere
parametros e normas de indexagcdo das demais subjetividades da modernidade/
colonialidade.

Falando mais especificamente de estruturas que determinam fronteiras
nacionais em vez de raciais, Homi Bhabha (2004) parece formular algo nesse mesmo
sentido, especialmente quando ele trata de uma condigao de liminaridade prépria das
pessoas que compartilhando o cotidiano ordinario, ou seja, de uma dupla inscricéo
para o “povo” — que para a representagao da “cultura nacional” estaria entre objeto
(pedagdgico) e sujeito (performativo). Uma diferenga entre o que o tedrico critico indo-
britdnico constata la e aquilo para o que temos chamado atencdo aqui € que na
construgdo de uma identidade nacional'?®, a estrutura define os pardmetros do que

deveria ser significativo em termos positivos, enquanto que na constru¢cdo da

Nunca entendi por que esse segundo passo para o funcionalismo é inevitavel ou por que é intrinseco
ao conceito de autonomia relativa.” (HALL, 2016, p. 109). Creio que haja uma diferenca sutil mas
determinante, visto que nao se trata de garantir a eficacia funcional dentro de uma estrutura (para
Althusser a do modo de produgao capitalista, e para nés a do processo de racializagdo), mas de
colonizar, tanto quanto possivel, as novidades inevitaveis do real, para que ao serem integradas,
atuem no sentido de, se nao reproduzir, a0 menos nao ameagar seu pleno funcionamento.

128 No original, Bhabha usa “The national culture”, em alusdo a um texto que compde a obra
paradigmatica de Frantz Fanon, Os condenados da terra (1969); preservando um sentido geral e
acentuando o paralelo com as questdes raciais, preferi traduzir como “identidade nacional’.
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identidade racial (da negritude), esses termos s&o negativos'?°, quer dizer, a estrutura
define os parametros do que ndo deveria ser significativo'3. Ja uma semelhancga é o
acento na importancia de atentar para os desdobramentos da inclusdo do
conhecimento e da cultura das margens e das minorias no escopo de narrativas que

se pretendem unicas e universalmente validas que, via de regra, as desestabiliza:

O conhecimento do povo depende da descoberta, afirma Fanon (1969), “de
uma substancia muito mais fundamental que se renova continuamente”, uma
estrutura de repeticdo que nao esta visivel na translucidez de seus costumes
ou na objetividade ébvia que parece caracteriza-lo. “A cultura abomina a
simplificagdo”, escreve Fanon, enquanto tenta localizar as pessoas em um
tempo performativo: “o movimento flutuante a que as pessoas estdo apenas
dando forma”. O presente da histéria da perspectiva do povo, portanto, € uma
pratica que destrdi os principios constantes da cultura nacional que tentam
remontar a um passado nacional ‘verdadeiro’, que € frequentemente
representado nas formas de um realismo reificado e em estereotipos. Tais
conhecimentos pedagdgicos e narrativas nacionais continuadas perdem de
vista a “zona de instabilidade oculta onde as pessoas habitam” (Fanon,
1969:174-90). E a partir dessa instabilidade da significagdo cultural que a
cultura nacional passa a ser articulada como uma dialética de varias
temporalidades — moderna, colonial, pés-colonial, ‘nativa’ — que nao pode ser
um conhecimento que se estabiliza em sua enunciagdo: “¢ sempre
contemporaneo com o ato de recitar. E o ato presente que, em cada uma de
suas ocorréncias, reine-se na temporalidade efémera que habita o espacgo
entre o ‘eu ouvi’ e ‘vocé ouvird’.” (LYOTARD, 1984, p. 22). (BHABHA, 2004,
p. 218 — 219, grifos aqui).

Vista por outro lado, essa “dialética de varias temporalidades” também pode
ser tomada como mais uma estratégia para dificultar a sedimentagdo dessas
significagbes culturais marginais (ou liminares) dentro das estruturas da
modernidade/colonialidade: esta “instabilidade da significacdo cultural” é uma
imputagao vertical, e cada vez que se cria uma classificagdo distinta, a sua
externalidade e o seu desencaixe em relagdo a modernidade sao enfatizados e
intensificados.

Gragas a insisténcia no reconhecimento da sua experiéncia na condi¢cao de
moderna, a teimosia em crer na possibilidade de inclusdo do préprio significado no
léxico vigente é que essa alteridade, mesmo que violentamente posta a margem, evita
que o cerco seja integralmente fechado: com suas experiéncias e identidades

caracteristicas, essas pessoas sao encurraladas contra as bordas do circuito, mas

129 Nesse caso, 0s termos positivos seriam aqueles da branquitude.

130 Evidentemente, positivo e negativo sdo termos que se definem relacional e simultaneamente, aqui
guero chamar atengdo para 0 aspecto que estd em primeiro plano.
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nem com isso se confundem com elas, sentem prazer em desafiar 0 metrébnomo,
pressionadas na fronteira entre o dentro e o fora, usam o deslocamento que |he
impingem como recurso para criar fissuras por onde circularédo fluxos entre uma coisa
e outra — e, se olharmos com atencao, sdo os seus Outros!3! que, em contraponto,
apontam e negociam os limites e, em ultima instancia, alinhavam as estruturas da
propria modernidade/colonialidade.

Tratar da estrutura racializante situando-a em relacao a outras estruturas da
realidade, € uma pressdo no mesmo sentido teimoso dessas alteridades. Essa
perspectiva manifesta uma demanda por diversidade, pela inclusdo da diferenga e,
por isso, pressiona a atualizagao dos termos da modernidade/colonialidade para que
haja a possibilidade de seu léxico acolher outras histérias (outras historicidades), e
que essas sejam capazes de narrar os choques tanto em seus aspectos tragicos,
quanto nos aspectos que inauguram vias autorais de (re)criagéo de suas estruturas.

Ao menos por curiosidade, se ndo por compromisso de fazer da ciéncia uma
atividade eticamente inclusiva, deveriamos abrir os ouvidos para os “ruidos” que
atravessam nosso metrdnomo ha tanto tempo, e considerar quem s&o e o que querem

dizer aquelas pessoas que ndo conseguem entrar mecanicamente nesse ritmo.

4.3 Identidade racializada: o flow

E possivel marcar o tempo sem um metrénomo? Sim, seria a resposta 6bvia
para a musica, pelo menos. Inventado s6 no inicio do século XIX'32 haviam outras
formas de convencionar padroes temporais de execugao, ou seja, de tocar ao mesmo

tempo e junto sem o auxilio desse moderno equipamento33. Outrossim, no limiar e

131 Como ja disse em outro contexto o palestino Edward Said (2007).

132 O metrdonomo com os principios técnicos que conhecemos hoje foi inventado por Dietrich Nikolaus
Winkel, um relojoeiro de Amsterda, em 1812, tendo sido adaptado para ser portétil e patenteado por
Johann Malzel, um engenheiro aleméo, em 1816. Ludwig Van Beethoven foi o primeiro compositor a
indicar marcas de metrbnomo nas suas partituras ja em 1817, apesar de seu desentendimento
pessoal e legal com Mélzel (FORSEN; GRAY; LINDGREN; GRAY, 2013, p. 1148).

133 “Havia o sistema italiano, ainda em uso, com palavras expressivas que variam de rapido a lento,
procedendo do prestissimo ao vivace, allegro, adagio e larghissimo. Havia, e existe, também o
equivalente alem&o, novamente de rapido para lento, passando de schnell, talvez precedido de um
termo amplificador sehr, em até sehr langsam. Claro que também ha o francés. A maneira verbal de
marcar o tempo oferece liberdade consideravel ao musico e, portanto, uma certa latitude artistica
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depois da soleira das regras da teoria musical (ocidental), vivem cometendo inovagdes
que, vez por outra, por teimosia ou sedugao, séo incluidas e ganham legitimidade (e
representacdo), como é o caso da fermata'®* — ou como se diz no portugués das rodas
de batuque, seja la em qual sotaque desse nosso pais continental, o bom e velho
breque.

Pensando ndo no gesto de tocar uma musica, mas em analogia com as
estruturas sociais, respondo menos assertivamente: talvez ndo seja possivel a
auséncia total de um mecanismo de ordenamento, no maximo que ele seja de outros
formatos e que explore outras divisdes temporais, algumas até contraintuitivas para
os padroes autorreferenciados da métrica da modernidade/colonialidade — o que pode
até soar como falta de ordem, mas que nao o sera; a desordem total e irrestrita, o
caos social, me parece mais uma distopia do que uma descri¢do — ainda que hajam
muitas ordens perversas. Porém, dentro de uma mesma estrutura, existem algumas
possibilidades de atuacao e isso me suscita a possibilidade de uma analogia musical
também para a identidade racializada.

A elaboragdo e a enunciagdo de uma determinada narrativa identitaria
racializada pode ser comparada ao flow, que numa traducao literal do inglés significa
fluxo, fluidez; no entanto, devo creditar a inspiragdo para a analogia teorica a reposta
que me deram as pessoas com quem tive o prazer da interlocugdo na pesquisa
empirica, quando eu quis saber mais sobre o que significava o tal flow: rappers e
musicistas de Macei6 me explicaram que ele é esse jeito improvisado, criativo e
autoral de cada pessoa encaixar suas mensagens e sua poesia no beat, em um ritmo
de batidas padronizadas, ou seja, cada pessoa teria o seu proprio flow, e mais, que
essa espontaneidade (ou transgressao) seria mais valiosa quanto menos entrar em
choque com a norma, quer dizer, a medida do bom flow, do talento de quem improvisa,

estd em a inovacdo ser capaz de surpreender as convengdes sem, no entanto,

para se adaptar ao momento atual. No entanto, varios compositores, artistas e maestros nao ficam
satisfeitos com a falta de precisdo. De fato, ja nos primeiros anos do século XVII, o pulso humano era
usado para cronometrar. [...] Além disso, o uso de reldgios foi proposto por Henry Purcell no final do
século XVII, e também havia dispositivos baseados em as propriedades de péndulos simples. [...]
Winkel deve ter percebido que o principio do péndulo duplo poderia ser aplicado a cronometragem
musical.” (FORSEN; GRAY; LINDGREN; GRAY, 2013, p. 1146 — 1147).

134 Do italiano, parada. Também conhecida como suspensio, a fermata é um sinal (C) que indica a
sustentacdo do siléncio, ou de uma determinada nota, por uma duracao definida, em geral, por quem
esté interpretando a musica em questao.



181

suspendé-las — sem atravessar o tempo, sem “cortar a vibe”, sem interromper a fluidez
e o prazer da fruigao.

Um dos desdobramentos possiveis dessa formulagdo que gostaria de explorar
€ que ha sempre uma danga, um movimento feito para que a mensagem, apesar de
territorios, circunstancias e interlocucdes distintos, seja (em seus efeitos para a
semantica das narrativas identitarias) a mesma, ou seja, mesmo a partir de elementos
estéticos, éticos e politicos muito diferentes, quando o flow funciona, sabemos que se
trata de uma identidade negra, ainda que nem sempre seja possivel identificar e
apontar em que elementos a negritude esta expressa e/ou fixada. Pensar a identidade
racializada como flow levanta algumas questoes sobre essa mensagem, e aleva para
uma encruzilhada onde se encontram os caminhos do debate tanto sobre identidade,
quanto sobre cultura, politica e sobre a prépria (produgao, consumo e expressividade
da) musica.

Ao mesmo tempo, a negritude enquanto uma identidade tem uma trajetoria nas
ciéncias sociais atravessada pelo desenvolvimento dos conceitos de identidade
cultural e da politizagdo das identidades — culturais mas nao s6 —; para alguns até, as
marcas de filiagdo e posicionamento séo de tal modo centrais para a amplitude global
de determinados modos de vida contemporaneos, que termos como identidade e
cultura tornaram-se impossiveis de serem pensados sem mencionar a sua autonomia
e interseccao com aqueles outrora “mais relevantes”, como politica e economia. Ou

em uma formulacdo mais firme:

[...] aluta cultural ndo é redutivel a outras areas de determinagéo. Vocé nao
pode prever o conteudo, as formas ou os grupos especificos que serédo
anexados a areas especificas de resisténcia cultural, simplesmente tentando
|é-los a partir das formas politicas ou econdmicas das praticas em uma
determinada sociedade. O dominio da cultura tem sua prépria especificidade,
modalidade e relativa autonomia ou independéncia, compondo outros niveis
da formacgéo social. Isso ndo significa que esteja fora de uma influéncia
estruturante nem que existam, como condigdo de possibilidade, formas de
praticas e de relagdes sociais que ndo sejam culturais. A cultura néo esta e
nunca pode estar fora do campo estruturante das contradigdes centrais que
dao forma, padrdao e configuragdo a uma formagdo social, isto &, das
contradicdes em torno de classe, etnicidade e género. Nao esta fora delas,
mas néo é redutivel a elas. (HALL, 2016, p. 180, grifos aqui).

Avancgando na mesma diregéo, vinte anos depois de o jamaicano radicado no

Reino Unido ter narrado a sua versao da histéria tedrica dos Estudos Culturais
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(britanicos)!®®, o dominicano radicado nos Estados Unidos, George Yudice (2003),
compilou uma série de artigos com andlises situacionais®®, sobre uma gama
consideravel de topicos relativos a producdo, ao consumo e aos efeitos locais da
cultura, todavia e segundo sua sintese, gerida em uma esfera cada vez mais global.
Em A conveniéncia da cultura'®’, Yadice mobiliza, por exemplo, a acdo cultural, a
atuacao e multiplicagao das ONG'’s, a industria cultural, a economia criativa, o turismo
cultural ligado a ela, os direitos autorais no meio digital, entre outros tépicos, para
demonstrar que mais do que uma manifestacdo de caracteristicas de uma dada
sociedade, todavia estruturada em outros campos, o campo cultural € cada vez mais
autdnomo. A cultura tornou-se um recurso conveniente, um poder em sil® e que

ultrapassa seu proprio campo. Em suas palavras,

Existem varios sentidos em que a ideia de conveniéncia da cultura como
recurso pode ser entendida aqui, mas devo deixar claro desde o inicio que
ndo & meu objetivo desqualificar essa estratégia como uma perversdo da
cultura ou como uma redugao cinica de padrées de simbolos ou modos de
vida a “meras” politicas. Desqualificagées deste tipo geralmente se baseiam
em um desejo nostalgico ou reacionario pela restauragdao do lugar da alta
cultura, presumivelmente desacreditado pelos filisteus que, na verdade, ndo
acreditam nisso de jeito nenhum. Tampouco é correto fazer esse tipo de
politica de identidade que descrevi brevemente de bode expiatério, pois ele
ndo é o unico a recorrer a cultura como um recurso conveniente, como um
recurso para outros fins. Podemos encontrar essa mesma estratégia em
varios setores da vida contemporédnea: o uso pela cultura erudita (por
exemplo, museus e outros locais de alta cultura); para fins de
desenvolvimento urbano; para a promogao de culturas nativas e praticas
nacionais a serem consumidas no turismo; locais histéricos que s&o
transformados em parques da Disney; para a criagdo de industrias culturais

135 O trecho acima é um excerto da transcricdo de uma série de palestras que Stuart Hall fez para
uma audiéncia em lllinois (EUA), em 1983, compiladas e editadas por Lawrence Grossberg, Jennifer
Daryl Slack (HALL, 2016).

136 Algumas delas no Brasil, como é o caso do capitulo 4, A funkificagdo do Rio, dedicado a Hermano
Vianna Jr.

137 Lancado nos Estados Unidos em 2003, com o titulo The expedience of culture pela Duke
University Press e traduzido para o portugués pela Editora da UFMG em 2004.

138 Nas dltimas trés décadas, ativistas e tedricos progressistas que romperam com as énfases
estatista e cognitiva do marxismo tradicional e com as inflexdes mercantilizadas e contrarracionais
(modernistas) das artes colapsaram a estética e a comunidade na formulagdo de uma alternativa
politico-cultural & dominacao. A virada antropol6gica na conceitualizacdo das artes e da sociedade é
consistente com o que poderia ser chamado de poder cultural — meu termo para a extenséo do
biopoder na era da globalizacdo — e também é uma das principais razfes pelas quais a politica
cultural se tornou um fator visivel para repensar arranjos coletivos. O préprio termo conjuga 0 que ha
modernidade pertencia a emancipacao, por um lado, e a regulamentacao, por outro. Mas, como
demonstro através deste livro, essa unido é talvez a expressao mais clara da conveniéncia da cultura.
Ela é chamada para resolver uma série de problemas da comunidade, que parece ser capaz de se
reconhecer apenas na cultura, que por sua vez perdeu sua especificidade.” (YUDICE, 2003, p. 24 —
25, grifos aqui).
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transnacionais como complementos da integragdo supranacional, seja na
Unido Europeia ou no Mercosul; para a redefinicao da propriedade intelectual
como formas de cultura para propoésitos de estimular a acumulagéo de capital
em informatica, comunicagdes, produtos farmacéuticos e entretenimento; e
assim por diante. [...] Seria realmente cinico desqualificar as politicas de
identidade como uma aberragdo quando a conveniéncia da cultura € uma
caracteristica tdo 6bvia da vida contemporanea. (YUDICE, 2003, p. 25 — 26).

Sua interlocucdo com Michel Foucault e Judith Butler, que ampara sua reflexao
sobre a performatividade'®®, parece muito Util para chamar atengdo para o aspecto
criativo e circunstancial da identidade — sem perder de vista que ela continua quase
que inescapavelmente baseada em padrdes (modernos). Yudice reconhece a
infiltracdo da racionalidade moderna, da sua perspectiva, essencialmente econémica
e ecoldgica (2003, p. 1), na concepgao e na gestao da cultura, mas se distancia da
nocdo de simulacro (BAUDRILLARD citagdo em YUDICE, 2003, p. 84), para ter
espacgo para falar de sujeitos performativos subversivos, que usam a cultura como
recurso para contestar as normas hegemoénicas (GRAMSCI citacdo em YUDICE,
2003, p. 86) e assumir a autoria (BAKHTIN citacdo YUDICE, 2003, p. 39) de suas
narrativas (e performances) identitarias.

Isso seria possivel quando as pessoas acionam a performatividade,

[...] que se refere ao processo pelo qual as identidades e as entidades da
realidade social séo constituidas por aproximagdes repetidas aos modelos
(isto é, o normativo), bem como pelos “refugos” (exclusdes constitutivas) que
sdo descartados. Como expliquei acima, na medida em que a globalizagdo
coloca diferentes culturas em contato, aumenta o questionamento das
normas e, portanto, favorece a performatividade. (YUDICE, 2003, p. 31).

Como também observou o antropdélogo francés que se aventurou na
investigagdo da musica negra e periférica brasileira, no caso dele, na Bahial#°, ao
longo das ultimas décadas, a identidade cultural vem passando por dois processos de
exacerbacao, um na identidade e outro na cultura: a reflexividade tém sido cada vez

mais acionada para a elaboragdo das narrativas identitarias, ao passo que ha a

139 Ver o capitulo The Social Imperative to Perform (2003, p. 40 — 81).

140 Além de diversos artigos, Michel Agier publicou Anthropologie du Carnaval: La Ville, la Féte et
I'Afriqgue a Bahia (2000), onde ele desenvolve uma etnografia densa sobre o bloco afro do carnaval
soteropolitano, o Il Aiyé, a partir da qual ele consegue intuir e formular analises tedricas mais gerais
sobre a identidade e sobre a prépria antropologia.
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interpelagdo e/ou a demanda pela expressao publica continua, seja ela virtual ou

presencial — ambas igualmente amplificadas. Sobre isso, Michel Agier (2001) matuta:

Por um lado, [ha] a exacerbagao do carater reflexivo da identidade, pois
vivemos em meio a uma diversidade cada vez maior em termos de contatos,
diferencas e disputas que colocam cada um de ndés diante dos outros
individualmente e sem comunidade de pertencimento fixo, exclusivo ou
definitivo. Por outro lado, e de maneira simétrica, [ha] a exacerbagdo do
aspecto declarativo da cultura, termo que tomarei emprestado de Jean-
Claude Passeron: [...] Assim, a interrogacéo individual exacerbada (“quem
sou eu depois de todos esses espelhos?”), responde uma retérica coletiva
igualmente exacerbada, ao fim da qual se espera que a cultura recrie os
fundamentos de uma comunidade. Uma acompanha a outra e transforma a
relagédo de for¢a entre identidade e cultura: no campo, hoje em dia, o etnélogo
encontra-se muito mais frequentemente diante de culturas identitarias em
fabricacdo do que perante identidades culturais totalmente prontas, as quais
ele teria apenas que descrever e inventariar141. [...] Com o fim das “grandes
narrativas”, nosso mundo encontra-se em uma fase de criatividade intensa
feita de multiplas buscas identitarias e, simultaneamente, de novas culturas
declarativas de identidade. (AGIER, 2001, p. 23, grifos no original).

Para as pessoas negras, essa fabricacdo tem como matéria-prima, além das
injungdes do processo de racializagao, um acervo estético, ético e politico, produzido,
reproduzido e disponivel no limiar entre essa cultura declarativa da identidade
contemporanea (como destaca Agier) e aquela cultura que se constitui e se preserva,
ritual ou estrategicamente, pelo segredo'4? (como destacam lideres religiosos e/ou
politicos de terreiros e/ou quilombos). Dito de outro modo, o processo de elaboragao
e enunciagdo das narrativas identitarias das pessoas negras recorre a modelos
genéricos do que pode ser legitimo para essa identidade — o que vou chamar de
repertérios de negritude'*® —, e que suas versbes mais disruptivas, apesar de ndo
estarem sendo ouvidas no centro, seguem ecoando (via de regra) na ambiéncia das
margens.

Para quem tem uma vivéncia significativa em ambiéncias da feitura da cultura,
se nao negra e periférica, definitivamente naquela disruptiva, é ébvio que a cultura e

em especial, como venho destacado nesse trabalho, a musica — e 0 que se desdobra

141 Apesar de ter ressalvas em relagé&o a um tom que julgo moralista, gosto destas formulagdes pelo
fato de elas constrangem um pretenso monopdlio da formulagao das narrativas identitarias. Creio que
antes de serem inventariadas por nds cientistas, essas narrativas estdo sendo inventadas desde que
0 mundo é mundo e que ha pessoas nele.

142 Ao que parece, ndo sb a cultura é um recurso, mas a marginalidade também.

143 Ver mais na pagina 255 e seguintes.
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a partir da sociabilidade em torno dela — sdo mananciais impressionantes para o que
hoje entendemos (ou ndo) por identidade.

Mas para que, e talvez principalmente, para quem serve estes mananciais?
Para as identidades sem reconhecimento (HONNETH, 1992), entre as quais, aquela
racializada. Quer dizer, para aquelas pessoas, que em sendo negras, possam elaborar
€ enunciar uma narrativa identitaria vinculada positivamente aos marcadores raciais
da negritude. E isto € muito relevante quando consideramos que a narrativa identitaria
vinculada a sua existéncia e experiéncia no mundo, as vincula negativamente a esses
mesmos marcadores.

Isto posto, cabe a pergunta: a identidade racializada é hoje uma estratégia de
inclusdao ou uma expressividade da exclusdo? Como situar esse lugar ambiguo (e
ambivalente) na modernidade/ colonialidade?

Tanto nas discussdes sobre a conveniéncia da cultura (YUDICE, 2003) quanto
naquelas sobre a cultura identitaria (AGIER, 2001) paira um argumento que em certa
medida acusa a “cultura” e a politica de identidade de instrumentalizar essas
experiéncias no sentido de ter acesso a politicas de reparagao e/ou angariar recursos,
tirando vantagens dessas politicas, e assim recupera o debate sobre a autenticidade
num viés normativo mais ou menos explicito — mesmo que os autores sejam taxativos
em negar essa interpretacdo. Este argumento também aflora mais ou menos
furtivamente nas discussdes sobre o essencialismo e o antiessencialimo. Mas,
“conforme mostram autores tao distintos como Gilroy (2000) ou Benhabib (1999), a
constituicdo de identidades coletivas sempre desemboca em algum tipo de
essencializagao da pertenca e em novas formas de chauvinismo e nacionalismo.”
(COSTA, 2006, p. 29, grifos aqui).

Mesmo que a essa altura seja previsivel um grau de simplificagdo na exposi¢ao
dos desdobramentos dos embates entre cultura e contracultura, entre tradicdo e
apropriagdo, entre salvaguarda e massificagdo, entre autenticidade e
instrumentalidade, isso ndo quer dizer que esse processo e a compreensao que temos

dele estejam mais simples.

Meu argumento aqui € que o carater desavergonhadamente hibrido dessas
culturas do Atlantico negro constantemente confunde todo entendimento
simplista (essencialista ou antiessencialista) da relagdo entre identidade
racial e ndo-identidade racial, entre a autenticidade cultural popular e atraicao
cultural pop. Aqui, a ideia da comunidade racial como uma familia tem sido
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invocada e utilizada como meio para significar a conexao e a continuidade
experiencial, que é por toda parte refutada pelas realidades profanas da vida
negra em meio aos detritos da desindustrializagdo. [...] O discurso da
autenticidade tem sido uma presenga notavel no marketing de massa de
sucessivas formas culturais populares negras para plateias brancas. [...] Em
todos esses casos nao basta que os criticos salientem que a representacao
da autenticidade sempre envolve artificio. Isto pode ser verdade, mas nao
ajuda quando se tenta avaliar ou comparar formas culturais, para nao falar
em quando se tenta entender sua mutagdo. O mais importante é que esta
resposta também perde a oportunidade de utilizar a musica como modelo que
pode resolver o impasse entre as duas posigdes insatisfatorias que tém
dominado a discusséao recente da politica cultural negra. (GILROY, 2012, p.
204 — 205).

Essaidentidade racializada (e musicalizada) complexifica as légicas dualisticas
de filiagcao e, especialmente, de representagdo da modernidade/colonialidade. Esse
tipo de identidade revela as ambiguidades das misturas e as consequentes mutacoes
das formas derivadas de matrizes opostas e oponentes, ambivaléncia que se tenta
encobrir e/ou eufemizar e/ou purificar ou, no limite, copiar em escala industrial — quer
algo mais emblematico do que, em vez de fazer uma cruzada (ou escrever uma nota
de repudio) para combater a industria, a musica negra e periférica tenha minado
(pulverizado, ao menos) o seu poder, quase que por acidente, com a pirataria e outras
tecnologias da gambiarra? E como a disputa ndo é estanque, essa mesma industria
cultural também subverte elementos que surgem como estratégias de contestacdo a
sua légica de concentragédo de recursos, capturando e monetarizando valores como
criatividade, empoderamento, autenticidade, etc.

Porém, vale salientar que para que a captura seja possivel, € preciso que a
tentativa de estabilizacdo/estabelecimento de uma narrativa identitaria
exclusivamente significativa impossibilitando a legitimidade de outras concorrentes
tenha sucesso; quando o foco volta a ser a forma, em detrimento do conteudo, do
método, é possivel produzir e reproduzir produtos derivados dessas identidades, mas
que por terem passado por um processo reverso aquele da performatividade, perdem
em poténcia politica — e se a industria cultural cumprir a sua vocagao, ou seja, se o
processo de reprodutibilidade técnica (BENJAMIN, 1955) tiver sucesso completo, os
valores sdo convertidos, a complexidade pasteurizada, esterilizada, colonizada.

Nos analistas estamos em débito'44 com a compreensao dessas identidades

que usam o choque contra os constrangimentos da estrutura racializante como

144 Adiante falarei da interpretacdo que Mario de Andrade fez da relacdo entre a musica popular e as
normas da escrita musical erudita, mas o excerto a seguir traduz essa dificuldade e a necessidade de
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alavanca — o objetivo imediato do flow ndo parece ser o de silenciar o metrénomo,
mas sim de usar seus siléncios para ter as suas proprias mensagens (qui¢a outros
cbdigos) ouvidas.

N&o se sabe em que medida de modo deliberado, fato é que elas revelam a
falsidade do cdodigo racial que se quer transcendental, ndo pelas vias da contestagao
meramente racional, mas por meio de recitagbes subversivas e brincadeiras
ontologicas que ativam a corporalidade em todos os seus modos de existir. Essa
formulagcdo tem origem numa modulagdo daquela que o filésofo espanhol Paul

Preciado elaborou para lidar com as normas de género e sexualidade. Diz ele:

Mesmo porque a heterossexualidade € uma tecnologia social e nao
uma origem natural fundadora. E possivel inverter e derivar (modificar o
curso, mudar, submeter a deriva) suas praticas de produgdo de identidade
sexual. Abicha, o travesti, a drag queen, alésbica, a sapa, a caminhoneira, a
butch, a machona, a bofinho, as transgéneras, as F2M e os M2F9 sao
“brincadeiras ontoldgicas”, imposturas organicas, mutagbes prostéticas,
recitacdes subversivas de um cddigo sexual transcendental falso.
(PRECIADO, 2014, p. 30 — 31).

Nossas abstracdes tedricas dos processos sociais, € sabido, ganham formas
concretas na medida em que se corporificam nas existéncias individuais e, para tanto,
precisam caber no espacgo disponivel em uma escala individual. Tanto esse processo
de conversao que as pessoas fazem das estruturas sociais que as atravessam, quanto
aquele no sentido inverso que precisamos fazer para teorizar, no entanto e em geral,
€ apenas indireta e/ou tacitamente investigado. Danilo Martuccelli (2007) argumenta
que a sociologia classica'*® trabalha com um modelo que comprime o “individuo” entre
dados estatisticos em um polo e a descrigdo etnografica no outro, o que, de algum

modo, seriam as unicas gramaticas socioldgicas dessa categoria. No entanto,

atualizar os conceitos em funcao das atualizagdes das préprias praticas: “Seja porque os
compositores de maxixes e cantigas impressas ndo sabem grafar o que executam, seja porque dao
sé a sintese essencial deixando as sutilezas pra intervengéo do cantador, o certo € que uma obra
executada difere as vezes totalmente do que esta escrito.” (ANDRADE, 1962, p. 21). Fica a pergunta,
0 que é necessario se ajustar, a expressividade ou a sua escrita?

145 De algum modo, o seu diagnéstico tem ecos na avaliagdo que fago néo da sociologia classica,
mas dos, chamemos provisoriamente assim, Estudos da Negritude.
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Os individuos nao param de se singularizar e este movimento de fundo torna-
se independente das posigdes sociais, as corta transversalmente, produz o
resultado imprevisto de atores que se concebem e atuam como sendo “mais”
e “outra coisa” que aquilo que supdem lhes ditar sua posigdo social. Os
individuos se rebelam contra os armarios socioldgicos. (MARTUCCELLLI,
2007, p. 8).

Em Mudanca de rumo: a sociedade a escala do individuo'*®, ele pensa essa
singularizagcédo das trajetorias pessoais e 0 processo de constituicdo dos individuos,
operando a partir da distingdo entre trés perspectivas concorrentes: socializagao,

subjetivacdo e a individuagao.

Cada uma dessas perspectivas tem uma sensibilidade analitica especifica.
Na socializagdo, as dimensdes psicologicas (de fato, certas representagdes
psicolégicas, cognitivas ou disposicionais) estdo no centro da analise. Na
subjetivagao, a compreensao do individuo passa pelo estudo dos processos
de dominagédo existente (a dindmica entre sujeicdo e emancipagdo). Na
individuagao, no centro da analise estdo os contornos histéricos da condigao
moderna e sua traducdo no nivel das experiéncias dos individuos. O estudo
da socializagdo, portanto, abre-se frequentemente para a sociologia
psicologica; a subjetivacdo € uma variante da sociologia politica; a
individuagdo €& uma sociologia histérica de um tipo particular.
(MARTUCCELLI, 2007, p. 35).

Tendo isso em mente, Martuccelli defende que para superar essa dicotomia,
deveriamos investir na individuagao, que seria esse trabalho para a produgao de si,
por sua vez analisado a partir de uma teoria que investigaria os fenOmenos
sociologicos através da otica dos individuos, que olharia para as trajetorias pessoais
buscando, no entanto, os sinais dos atravessamentos dos processos sociais
(MARTUCCELLI, 2007, p. 30 — 34). Concordo com ele e creio que o que tomamos
como identidade nao é nada mais do que o resultado desse trabalho de converséo
entre as escalas individual e social — que pode ser narrado de modo individual (“eu
sou”) ou coletivo (“nds somos”), mas que tera sempre uma parcela significativa da
tarefa que € pessoal e intransferivel.

Com isso, Martuccelli sugere ainda que consideremos mais as biografias que
as grandes narrativas socio-historicas, advogando por uma sociologia das narrativas

(micro)histéricas. Para ele, “o estudo da individuagdo é indissociavel de uma

148 Tradugdo livre de Cambio de Rumbo: La sociedad a escala del individuo (Santiago: Ed. LOM,
2007).
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representacao historica e normativa particular do ator assim como de um conjunto de
fendbmenos estruturais” (MARTUCCELLI, 2007, p. 32, grifos aqui). Ratificando sua
analise, creio que para acessar as especificidades das identidades racializadas, €
necessario replicar o trabalho de individuagcdo, ou seja, a sociologia deve situar
historicamente um dado contexto social para que haja possibilidade, ainda que
circunstancial, de estabelecer os termos essenciais de uma identidade negra e/ou
racializada; e também fazer a investigacdo das gramaticas pessoas, ou as versoes
pessoais de uma dada gramatica socialmente compartilhada. Desse modo, creio que
as formulagdes de Danilo Martuccelli nos leva de volta a questdo da mensagem.

Em suma, a identidade racializada pode ser considerada enquanto uma
narrativa em flow, o resultado da mediacao possivel em relagao a posicionalidade das
pessoas negras na estrutura social e a interseccionalidade dos marcadores que as
atravessam e, principalmente, dos posicionamentos autorais delas. Como disse Paul
Gilroy, é preciso ver a “negritude ndo s6 como uma identidade, mas como uma
condigdo metafisica de existéncia do mundo moderno.” (2012, p. 305) — ao que
concordaria com esse pequeno acréscimo (indicado com o grifo em negrito e em
italico), que mantém em vista que tal condicdo que € metafisica também tem um
acervo/manancial impressionante de expressividades que se manifestam fisicamente
e retroalimentam esse flow identitario, que impulsiona algumas pessoas negras para
fluirem contra, ainda que inescapavelmente dentro dos parametros, quer dizer, com a

modernidade/colonialidade.

4.4 A experiéncia negra: a sincope

Pensando também na relacéo entre o flow e o0 metrbnomo, lanco méo de mais
uma analogia musical: para argumentar a especificidade!*’ de uma experiéncia negra,
sua caracterizagao pode ser feita aos modos de um processo analogo ao da sincope.
Em relacdo a musica, a sincope é um artificio de inversao entre o tempo forte e 0
tempo fraco do compasso (sendo que é o tempo forte é o que Ihe serve de estrutura);

€ a acentuacao daquela parte da estrutura que deveria ser discreta, € a exploragao e

147 Ainda que se considere toda a diversidade consequéncia das atualizacdes da estrutura em cada
contexto e/ou circunstancia socio-historica.
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a exposicao do contratempo — o que nao fere o ritmo, mas que, abrindo novas
possibilidades de criagcdo e execugdo, o afeta consideravelmente. Em relagdo a
experiéncia das pessoas negras com quem compartilhei a realizagdo dessa
investigagdo, a sincope me soou como uma boa analogia para descrever e analisar,
mais tedrica e menos normativamente, as suas estratégias para lidar com os riscos
da cor, uma lente para enxergar tanto as contradigdes, os paradoxos e as
ambiguidades dessas experiéncias, quanto as condigdes de possibilidade de interagir
e até de alterar a estrutura racializante a que estédo sujeitas — muito do que é feito no
flow das identidades racializadas é o resultado desse processo caracteristico de
subversao da norma estrutural que chamarei de sincope.

Em Ensaio sobre a Musica Brasileira (1962), publicando originalmente em
1928, ja ha cerca de um século Mario de Andrade'*® alegava que ndo sé em seu
sentido estrito, a sincope era uma marca da nossa musica popular, como também e
além disso, ela teria se tornado uma espécie de método caracteristico dessa
expressividade, quer dizer, a musica popular do Brasil que ele investigou'#® estava
marcada por movimentos sincopados, polirritmias, polifonias e ritmos livres, que
precisavam sem considerados em sua originalidade, que mesmo diante das normas

ja ndo podiam ser tomados como falhas!°°.

O cantador aceita a medida ritmica justa sob todos os pontos de vista a que
a gente chama de Tempo mas despreza a medida injusta (puro preconceito
tedrico as mais das vezes) chamada compasso. E pela adicao de tempos, tal
e qual fizeram os gregos na maravilhosa criagao ritmica deles, e nao por
subdivisao que nem fizeram os europeus ocidentais com o compasso, 0

148 Foi um importante pensador do modernismo brasileiro, tendo sido um dos principais articuladores
da Semana de Arte Moderna de 1922. Enquanto escritor, escreveu poemas e romances, o principal
deles, Macunaima (1928), considerado a sua obra-prima, onde ele conta a saga de um “herdi sem
nenhum carater”, a partir de uma narrativa mitica da Amazonia.

149 Além de ter sido diretor do Instituto de Artes na antiga Universidade do Distrito Federal (hoje
Universidade Estadual do Rio de Janeiro), e fundador do Departamento de Cultura de S&o Paulo da
Prefeitura Municipal de Sdo Paulo, onde implantou a Sociedade de Etnologia e Folclore e a Discoteca
Pdblica Municipal, Mario de Andrade foi um importante pesquisador da muisica e cultura popular.
Ainda na década de 1920, viajou ao norte e ao nordeste do Brasil, quando registrou e catalogou um
acervo impressionante de musicas e costumes populares, em um dos primeiros projetos de pesquisa
multimidia sobre o tema, publicada postumamente em O Turista Aprendiz (1976). No fim da década
de 1930, ele d4 inicio a mais uma incursdo, a Missdo de Pesquisas Folcloricas, que visitou seis
estados brasileiros.

150 “Este caso, muito corrente pode ser considerado como um... erro provindo da fadiga do cantador
gue ndo sustentou o som da silaba anterior. Mas néo € possivel concertar o erro porque ele se tornou
um processo da nossa musica, um elemento de expressao ja perfeitamente tradicionalizado e nédo
ocasional.” (ANDRADE, 1962, p. 34).



191

cantador vai seguindo livremente, inventando movimentos essencialmente
melddicos (alguns antiprosédicos até) sem nenhum dos elementos
dinamogénicos da sincopa e sO aparentemente sincopados, até que num
certo ponto (no geral fim da estrofe ou refrdo) coincide de novo com o metro
(no sentido grego da palavra) que pra ele ndo provém duma teorizagdo mas
é de esséncia puramente fisiologica. Coregrafica até. S4o0 movimentos livres
determinados pela fadiga. Sdo movimentos livres desenvolvidos da fadiga.
Sao movimentos livres especificos da moleza prosodica brasileira. Sao
movimentos livres ndo acentuados. Sao movimentos livres por fantasia
musical, virtuosidade pura, ou por precisdo prosddica. Nada tem com o
conceito tradicional da sincopa e com o efeito contratempado dela. Criam um
compromisso subtil entre o recitativo e o canto estréfico. Sdo movimentos
livres que tornaram-se especificos da musica nacional. (ANDRADE, 1962, p.
36, grifos no original).

Em um momento histérico em que a busca pelos elementos essenciais da
identidade nacional era como uma cacga ao tesouro, o documento, além de identificar
esse “processo da nossa musica” (ANDRADE, 1962, p. 34, grifos aqui), serve de mapa
a tal caca, contendo instrugées expressas para uma espécie de instrumentalizacdo
destes elementos estéticos e processos criativos do folclore pela cultura
“verdadeiramente” nacionall®!; ndo sem um tom elitista, ele reconhece a poténcia e a
riqueza destas expressividades, mas as ignora enquanto “musica artistica”.

Agora que a estratificagdo do corte binario entre cultura e musica artistica (ou
erudita) e popular (ou folclérica) nao € mais suficiente, com o mercado e a industria
culturais configurados de modo bem distinto de suas versées contemporaneas ao
modernista paulistano, hoje temos uma segmentacdo bem mais complexa. Ainda
assim, acredito que o que eu vejo e ougo quando digo musica negra e periférica tem

muitas continuidades com o que ele estava olhando e ouvindo para dizer musica

151 “|sso é uma riqgueza com possibilidades enormes de aproveitamento. Se o compositor brasileiro
pode empregar a sincopa, constancia nossa, pode principalmente empregar movimentos melddicos
aparentemente sincopados, porém desprovidos de acento, respeitosos da prosédia, ou musicalmente
fantasistas, livres de remeleixo maxixeiro, movimentos enfim inteiramente pra fora do compasso ou
do ritmo em que a pega vai. Efeitos que além de requintados podem, que nem no populario, se tornar
maravilhosamente expressivos e bonitos. Mas isso depende do que o compositor tiver pra nos
contar... Tal como é empregada na musica popular ndao temos que discutir o valor da sincopa. E inutil
discutir uma formagéo inconsciente. Em todo caso afirmo que tal como é realizado na execucéo e nao
como esta grafado no populério impresso, o sincopado brasileiro é rico. O que carece pois é que o
musico artista assunte bem a realidade da execuc¢éo popular e a desenvolva. Mais uma feita lembro
Villa-Lobos. E principalmente na obra dele que a gente encontra ja uma variedade maior de
sincopado. E sobretudo o desenvolvimento da manifestacédo popular. Isso me parece importante. Se
de fato agora que € periodo de formacao devemos empregar com frequéncia e abuso o elemento
direto fornecido pelo folclore, carece que a gente ndo esqueca que musica artistica nao é fenébmeno
popular porém desenvolvimento deste. O compositor tem pra empregar ndo s6 o sincopado rico que o
populario fornece como pode tirar ilages disso. E nesse caso a sincopa do povo se tornara uma
fonte de riqueza.” (ANDRADE, 1962, p. 37).
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popular; e ainda que com interesses e objetivos diferentes, a sincope também me
parece como algo caracteristico dessas expressividades.

Como é um espacgo de exploragao, vou arriscar mais uma trilha insélita. Vou
pensar o0 que acontece na caixa-preta da experiéncia lato sensu como uma articulagao
entre os cenarios, os estimulos e as habilidades sociais que encontramos,

conquistamos e/ou desenvolvemos ao longo da vida.

Figura 7 — A experiéncia

Cenario + Estimulos + Habilidades

Nessa equacgao, os termos que variam em quantidade, qualidade e intensidade
para cada pessoa e, por isso, seus resultados se atualizam a cada mudancga que
acontece cotidianamente em seus valores, ou seja, ela nunca é solucionada em
definitivo.

Enquanto o cenario trata tanto da posigao que deliberadamente cada pessoa
assume quanto da posicionalidade que ela herda; os estimulos, que podem ser tanto
recursivos quanto restritivos, correspondem ao que pode ser atualizado nesse
cenario, mas e também especialmente ao que cada pessoa julga e sente como
significativo, daquilo que consciente ou inconscientemente a afeta e comove; ja as
habilidades sao tanto aquelas competéncias adquiridas ao longo da trajetéria, quanto
aquelas aptiddes passiveis de serem atualizadas no tempo presente. Do saldo
resultante dessas trés variaveis é que teriamos uma possibilidade de formular o que
acontece dentro da caixa-preta da experiéncia. Por isso é preciso decompor o
resultado dessa equacgao para encontrar o valor desses elementos e processos
constituintes.

Para tanto, o préximo passo da trilha € analisar como se da a determinagcao do
valor desses elementos, focando na relacdo entre a estrutura, a identidade, a
experiéncia, de sorte a apreender os mecanismos que levam os individuos a se

identificar ou ndo com determinadas posigdes,
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bem como as maneiras como estes individuos marcam, estilizam, produzem
e ‘performam’ estas posigdes [...] encontrando-se em constante e agonistico
processo de lutar contra, resistir, negociar e acomodar-se as ordens
regulativas ou normativas com as quais eles estao confrontados e que os
regula. (COSTA, 2006, p. 103).

Ainda que eu nao tenha utilizado a metodologia desenvolvida pela teérica da
abordagem morfogenética'®?, quer dizer, mesmo que ndo tenha realizado entrevistas
curiando as conversas internas'®3 de meus interlocutores, como fez Margaret Archer,
suas conclusdes acerca da importancia das deliberagdes reflexivas que, segundo ela,
tém interioridade, subjetividade e eficacia causal, sdo muito férteis para pensar sobre
como as pessoas determinam o quanto vale, para elas, cada um desses termos da
equacgao proposta acima — e sobre a diversidade entre as experiéncias da negritude.

Em geral, “em termos cotidianos, examinamos nossos contextos sociais,
perguntando e respondendo (falivelmente) a n6s mesmos a respeito da melhor forma
de alcangarmos os objetivos que determinamos, em circunstancias que n&o sao de
nossa escolha” (ARCHER, citagdo em VANDENBERGHE, 2010, p. 265). Contudo,
Margaret Archer nos diz que as conversas internas sao onde nao s6 deliberamos
sobre 0 que, na nossa gramatica pessoal, significa uma vida digna e feliz, mas também
€ onde formulamos projetos e estratégias para alcanca-la; e mais, elas seriam esse
mecanismo de monitoramento permanentemente, por meio do qual revisamos e
ampliamos o que significam, de acordo com esses parametros intimos, experiéncias
de sucesso e de fracasso.

Outrossim, para alcancar uma identidade experimentada enquanto auténtica e
representativa de nossa individualidade, todos nds coincidiriamos necessariamente
em trés parametros: o bem-estar fisico, a competéncia performativa e a autoestima, a
ordem de importancia de cada um deles, no entanto, é definida pessoalmente em

nossas conversagoes internas.

A conversagao interna nunca é suspensa, raramente dorme, e continuamente
monitora suas preocupagbes ao longo das infindaveis circunstancias
contingentes que encontra. Internamente, o sujeito esta vivendo uma riqueza

152 \ver mais em Realist Social Theory: The Morphogenetic Approach, langado em 1995, pela
Cambridge University Press.

153 Ver mais em Structure, Agency and the Internal Conversation (Archer, 2003). L4 a autora
desenvolve tanto o argumento tedrico como, por meio de uma extensa analise empirica, sintetiza e
apresenta modelos de reflexividade das conversacdes internas.
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invisivel que é avaliativa (e nao calculadora, como no caso do “Homem da
Modernidade”) e meditativa (e ndo apropriadora, como no caso do “Ser da
Sociedade”). (ARCHER, 2000, p. 73).

Essa riqgueza avaliativa e meditativa serve de fonte de recursos para que cada
um e cada uma de nos possa articular uma posi¢cao que é objetiva a um projeto que €
subjetivo, e areboque, serve para criar a diferenciagéo entre o self e o mundo — o que,
segundo Archer, se da antes da aquisi¢do da linguagem, no processo de engajamento
corporeo, que é reflexivo mas nao exclui a corporalidade em todos os seus modos de
existirt>4,

Porém, seu destaque na reflexividade da deliberagéo, sub-repticiamente coloca
na sombra seus aspectos nao reflexivos, os inconscientes e mesmo aqueles que sao
elaborados em termos emocionais mais que racionais. Em algumas circunstéancias, as
contingéncias da experiéncia in situ evidenciam que a capacidade de deliberagao e a
propria negociagao desses valores, estao sob influéncia também dos nossos estados
de espirito e dos afetos que os interpelam e atualizam.

Ha ainda mais um realce que acaba ofuscando um aspecto fundamental de
atribuicao de valores: se com as formulagdes de Margaret Archer podemos refinar a
compreensao do aspecto subjetivo do processo de mediagéo, talvez essa énfase
borre do quadro justo o aspecto objetivo. Segundo a capitulagdo de Vandenberghe do

grande projeto tedrico da dama britanica do realismo critico,

Esta meditagdo do self pensativo constitui 0 mecanismo mediador que
conecta os poderes causais da estrutura a agéncia. Estruturas sociais e
sistemas culturais exercem seus poderes causais organizando a situacdo de
acao através de influéncias limitadoras e habilitadoras, mas, na medida em
que a ativagdo desses poderes causais depende dos projetos existenciais
que os atores forjam in foro interno (sem projetos: sem restricdbes ou
oportunidades), pode-se concluir que os atores mediam ativamente seu
préprio condicionamento cultural e social. (VANDENBERGHE, 2010, p. 263).

154 pensando, em seus termos, a relagcdo entre esses modos de existir da corporalidade, tomando
como referéncias dois polos (um nos habitos incorporados e outro na reflexividade) em paridade de
importéncia para as formag6es sociais que sdo simultaneamente morfostaticas e morfogenéticas, ou
seja, para a reprodugéo e a mudanga social, ela destaca: “Ha duas maneiras fundamentais segundo
as quais a relacdo entre habitos e reflexividade pode ser conceituada: uma enxerga as duas pelo
prisma da tensao, produzindo batalhas intrapessoais; ao passo que a outra enxerga a acao
inovadora, reflexiva como baseada em disposi¢Bes habituais. A primeira concepc¢éo € antipatica a
hibridizagdo; a segunda a assume.” (ARCHER, 2011, p. 172). A concepc¢ao que permite a assuncao
da hibridizacdo €, a meu ver, uma vacina para o risco de tratar as conversas internas como a criacao
de mundos particulares e impermeaveis ao real, ou pior, como uma reproducdo do mundo em uma
verséo alienada e idealista, uma mera divagacdo sem efeitos do real — o que esterilizaria o conceito.
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Porém, como tanto o cultural quanto o social sao inevitavelmente coletivos,
essa meditagéo do self precisa encontrar e interagir com outras meditagdes, de outros
selves; para que possamos mediar ativamente nossos condicionamentos, e mesmo
para constituir qualquer coisa que se possa tomar como cultura e sociedade, as
conversas precisam se tornar também externas. Em outro trecho, o metatedrico belga

ressalva:

Ainda que a conversagao interna seja conceituada como um poder causal
que transforma tanto os agentes como a sociedade, apenas metade da
historia € contada neste livro'®®. Destacando a morfogénese da agéncia
individual, a morfogénese da estrutura através da agédo coletiva mal é
tematizada. O livro trata da ética da existéncia, mas negligencia a politica da
vida. Isso ndo € um acidente, mas deriva logicamente da excomunh&o da
intersubjetividade. Se quisermos nos mover da ética a politica, didlogos
internos serdo simplesmente insuficientes, embora necessarios. Precisamos
conversar com outros, sobre os outros e a respeito da sociedade.
(VANDENBERGHE, 2010, p. 267).

Especialmente por estas duas notas, gostaria de compartilhar uma intuicéo
dificil de manejar em termos epistemoldgicos, mas que parece ter ressonancia com a
discussdo proposta aquil®®. Tanto o que a socidloga do Vaticano'®” formula, quanto o

que suas filiagdes tedricas a impedem de avangar me leva a pensar sobre alguns

155Structure, Agency and the Internal Conversation (Archer, 2003). Um das conclusdes do autor é que
o proximo episodio dos Archers deveria tematizar a outra metade da historia, em suas palavras:
“Este, gostaria de sugerir, seria um tépico apropriado para outro livro, que completaria as
investigagbes da morfogénese da agéncia e da estrutura, fechando a série com uma teoria dos
(novos) movimentos sociais.” (Vandenberghe, 2010:268).

156 Essa digressdo também traz ecos da formulacéo que pretendo fazer para descrever a
especificidade da experiéncia negra, que tenho descrito enquanto sincope. Da perspectiva de
Roberto Motta, “de certo modo, Exu € uma personagem que é humano, demasiadamente humano.
[...] Enquanto tal, ao contrario do que houve antropdlogos que disseram, ele ndo é um revolucionario,
ele € muito mais um conservador, por que ele aceita essa ordem. O que ele quer € ter o lugar dele
dentro dessa ordem. [...] Ele esta conformado com aquilo que ele é, com a condigdo de ele ser
respeitado como aquilo que ele é.” (Roberto Motta em EXU, 2012, 18'41"). Ainda que ndo me sinta
confortavel para classificar Exu nem como revolucionario, nem como conservador, o que me chama
atencao na formulagao do antropélogo pernambucano, € ele ressaltar o desejo do orixa de ter um
lugar legitimo dentro da ordem, em outros termos, é a condi¢do de ter reconhecimento. Ainda
segundo Roberto Motta, ha uma propriedade do orix4 que ressoa o debate sobre a experiéncia negra:
a ambivaléncia entre a marginalidade e a centralidade — e a pluralidade. “Mas sendo ele uma
entidade ambigua — uma caracteristica fundamental dele —, a gente... ele estda com uma face virada
para marginalidade e outra face para a centralidade. Ele € uma entidade de multiplas faces”. (Roberto
Motta em EXU, 2012, 17'01").

157 Nomeada pelo papa Francisco em 14 de abril de 2014, Margaret Archer foi presidente da Pontificia
Academia de Ciéncias Sociais (Cidade do Vaticano) até sua aposentadoria, em 27 de marco de 2019.
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aspectos filosoficos do arquétipo daquele que € tido como o orixa da comunicagao,
Exul58. E esta divindade das religiosidades de matriz africana quem representa a vida
humana como uma jornada, e os momentos criticos desta, como uma encruzilhada
onde nossa agéncia teria maior influéncia na determinacdo do caminho e, por isso,
quando a deliberagdo seria mais necessaria. Em um de seus itans'®®, o sétimo
caminho em uma encruzilhada é exatamente o que antecede qualquer outro, aquele

para dentro de si.

Exu tem sete caminhos — ndo é? Se a gente se por no meio de uma
encruzilhada, vocé vai observar sete caminhos. Quais sdo esses sete
caminhos? Os quatro visiveis, embaixo (porque o mundo é uma bola, vamos
lembrar disso), por cima e dentro de si mesmo. Se vocé nao conhecer a si
préprio, vocé vai passar a vida toda no meio da encruzilhada. Vocé tem que
se conhecer, para a partir dai vocé escolher o caminho que vocé vai, que
vocé vai trilhar. E este caminho, é esta energia, é... esses fluidos que,
obviamente vai dizer o que é, basicamente Exu. Exu é isso, o caminho (Pai
Célio de lemanja em EXU, 2012, 07'07").

Trazendo as britanicas conversas internas para o xiré dos terreiros afro-
brasileiros, a mistura entre Margaret Archer e Exu parece nos alertar que a legitimagao
e incorporagao dos valores sociais prescindem desse lugar de deliberagdo, que os
caminhos possiveis de uma agéncia critica no mundo real partem todos de um mesmo
ponto, do epicentro da encruzilhada.

Seguindo na direcdo do que seria especifico da experiéncia negra, o que ela
alteraria na equacgao sugerida acima é com a adicao de uma operagao que buscauma
média possivel entre o seu enquadramento entre a norma e a falha — na sincope. Os
elementos comuns que atravessam essa experiéncia sao determinados por uma
elaboragéo simbdlica (coletiva), um consenso dinamico e tacito porém forte no que se
refere a sua capacidade de estabelecer os marcadores sociais da raga. Mas, ao serem
incorporadas na pratica cotidiana das pessoas negras, essas representagdes nunca
correspondem aos modelos genéricos de forma integral, s&do sempre uma
interpretacao original e circunstancial dos modelos. Dos repertérios de negritude

disponiveis, que se coadunam as pessoas racializadas em suas conversas internas,

158 Do joruba, “Esu”, que significa esfera.

159 [tan” é uma palavra de origem iorubd, que em portugués se tornou um conceito para narrativas
historicas com forte lago com a oralidade.
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€ de onde vem os recursos que vao determinar e indicar a capacidade de negociar
com o processo de racializagao que as constrange. Essa negociacéo se da, sobretudo
nos momentos e nas circunstancias em que os mecanismos gerativos da estrutura
racializante estdo atenuados ou mesmo suspensos, dito de outro modo, onde ha o
contratempo — € esse 0 espago no qual a possibilidade de sincopar o tempo do
metrénomo.

Essa coadunacao, ou articulagao, se da a partir da codificacdo e decodificacao
dos significados dessa experiéncia, da estabilizagdo de compreensdes sobre ela.

Mas, como adverte Stuart Hall, essa estabilizacdo nem é compulséria nem perpétua.

Por “articulagdo” quero dizer uma conexao ou vinculo capaz de compor uma
unidade a partir de dois elementos diferentes e sob certas condi¢des. E uma
ligagcdo que nao é necessaria, determinada, absoluta e essencial a qualquer
tempo; ndo esta necessariamente dada em todos os casos, como uma lei ou
um fato. Requer que condi¢cbes particulares de existéncia aparegam, e é
preciso perguntar, sob quais circunstancias uma conexao pode ser forjada ou
feita. Assim, a chamada unidade de um discurso, por exemplo, é realmente a
articulacdo de elementos diferentes e distintos que podem ser rearticulados
de maneiras diferentes, porque nao possuem o “pertencimento” necessario.
Uma articulagcdo deve ser sustentada positivamente por processos
especificos; ndo é “eterna”, mas precisa ser constantemente renovada. Em
algumas circunstancias, ela pode desaparecer ou ser derrubada
(desarticulada), levando a dissolugcao das antigas ligagGes e forjando novas
conexdes (rearticulagbes). Também é importante que uma articulagéo entre
diferentes praticas n&o signifique que elas se tornem idénticas ou que uma
se dissolva na outra. Cada uma mantém suas determinagdes e condi¢des de
existéncia distintas. No entanto, uma vez feita uma articulagdo, as duas
praticas podem funcionar juntas, ndo como uma “identidade imediata” (na
linguagem da Infrodugdo de Marx em 1857), mas como “distingdes dentro de
uma unidade”. Uma teoria da articulagao é, portanto, uma teoria da “nao
pertencimento compulsério”, que exige que pensemos nas conexdes
contingentes e desnecessarias entre e entre diferentes praticas sociais e
grupos sociais. (HALL, 2016, p. 121 — 122).

Se teoricamente a experiéncia € uma incognita a ser explorada, um projeto que

vem se tornando cada vez necessario e assumido nas ciéncias sociais'®, a negritude

160 para destacar o emergente interesse nessa abordagem sobre a negritude e sobre o racismo, trago
dois exemplos, o primeiro é o trecho de um livro langado na década de 1990, que fala sobre a
experiéncia de pessoas negras de classe média nos Estados Unidos, e o0 segundo excerto faz parte
da obra, publicada em 2015, que propde um novo referencial tedrico para os estudos raciais: “O
racismo moderno deve ser interpretado como uma experiéncia vivida [...] As experiéncias
discriminatérias sdo ndo somente dolorosas e angustiantes de imediato e nas suas consequéncias,
mas tém também um impacto cumulativo sobre os individuos particulares, sua familia e sua
comunidade [...] O impacto cumulativo de situa¢des de hostilidade racial repetidas € mais prejudicial
do que a soma dessas experiéncias pode parecer para o observador habituado [...] A experiéncia
repetida de formas de racismo afeta de modo significativo o comportamento e a abordagem da
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além disso pode ser um embarago, pois as diferencas e a diversidade sdo marcas
irrecorriveis no cotidiano das pessoas negras; e isto € bastante evidente quando
consideramos cada cenario de um mundo cada vez mais global, mas ndo deixa de ser
relevante que mesmo em contextos muito especificos, essa experiéncia se vale de
referéncias distintas e se expressa de forma plural.

Menos sobre uma unidade que é criada a posterioril61, e mais sobre a abertura
que a instabilidade e a indeterminagdo dessa articulagdo, € que a sincope da
experiéncia negra se desenvolve no mesmo sentido e com a mesma poténcia criativa

que Victor Turner descreve no estagio de liminaridade dos rituais sociais.

Liminaridade, marginalidade e inferioridade estrutural sdo condi¢cdes nas
quais sao frequentemente gerados mitos, simbolos, rituais, sistemas
filosoficos e obras de arte. Essas formas culturais fornecem aos homens um
conjunto de padrbes ou modelos que sdao, em um nivel, reclassificagcoes
periddicas da realidade e do relacionamento do homem com a sociedade,
natureza e cultura. Mas s&o mais que classificagdes, pois incitam os homens
a acdo e ao pensamento. Cada uma dessas produgcdes tem um carater
multiplo, com muitos significados, e cada uma é capaz de mover pessoas em
varios niveis psicobiolégicos simultaneamente. (TURNER, 1995, p. 128 —
129).

Em seus termos, “a vida social € um tipo de processo dialético que envolve
sucessivas experiéncias com altos e baixos, communitas e estrutura, homogeneidade
e diferenciacao, igualdade e desigualdade.” (TURNER, 1995, p. 97). E a communitas,
que “rompe os intersticios da estrutura, na liminaridade; na borda da estrutura, na
marginalidade; e por baixo da estrutura, em inferioridade.” (TURNER, 1995, p. 128),
seria a forca ritual dos fracos.

O consenso sobre o que significa ser uma pessoa negra seguira sendo
disputado continuamente no cotidiano; a despeita da marginalidade e da inferioridade
imputadas estruturalmente, a liminaridade é um trunfo para fazer dessa experiéncia
algo mais além das injunc¢des da racializagdo, é um espago capaz de abrigar a

convergéncia mesmo na diferenga, € um estado onde, para as pessoas negras, “[...]

existéncia de uma pessoa negra.” (FEAGIN; SIKES, 1994, p. 15 — 17) e “Finalmente, as barreiras
epistemoldgicas espreitam a tendéncia de ignorar — em nome da investigacao social objetivista — a
experiéncia primaria que, afinal, é parte integrante do objeto racial que se investiga.” (EMIRBAYER,;
DESMOND, 2015, p. 335).

161 parece mais producente reconhecer e buscar entender a insisténcia em sustentar o uso de um
mesmo termo (“negritude”) para denominar coisas tdo diversas do que condenar e “corrigir’ o senso
comum.
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sua criatividade € uma esfera de liberdade, uma esfera que a ajuda a lidar com a vida
cotidiana e a transcendé-la.” (COLLINS, 2016, p. 112162),

Para contribuir com a (in)definicdo da negritude, a aposta tedrica que tenho
feito tem um interesse manifesto de incluir a experiéncia como dimensao analitica, na
expectativa de que ela seja capaz de distender os impasses entre estrutura e
identidade, entre a analise da sujeicdo e da agéncia, da racializag&do e da resisténcia
— este seria um aspecto substantivo: desvelar a importadncia de quem a porta e o
processo de sua elaboragdo, ou seja, as pessoas negras e a sua experiéncia.

Tentar incluir a experiéncia como categoria fundamental de uma almejada teoria
racial € um movimento arriscado, mas insisto nela a julgar por seu auxilio em
responder varias questdes abertas na pesquisa empirica; o que esta apresentado aqui
se remete e, por vezes, se conecta a escolas de tradicbes muito diversas, estando
mais para provocagao do que para formulacdo acabada, mas as previsdes nao sao
de todo mas, na segunda parte do trabalho, onde busco operar a partir da escala da
sociologia da negritude, vou partir dessa categoria para apresentar o processo de
elaboragdo dos repertérios de negritude e investigar o que pode nos ensinar a
resisténcia criativa em torno e em fungdo da musica negra na periferia de Macei6.

Essa escolha, portanto, quer explorar saidas e esta interessada em trazer a
discussao para o concreto das praticas cotidianas, fugindo de uma reflexao etérea e
abstrata sem com isso descambar para o labirinto infértii e inverossimil das
explicagdes sem afeto das teorias da escolha racional, ou tropecar e cair no pulpito
das denuncias estatisticas, tdo necessarias politicamente, mas que n&o poderiam
responder determinadas perguntas; a partir da perspectiva da experiéncia € possivel
pensar as estratégias e o calculo no cotidiano considerando a reflexividade, mas
primordialmente as atitudes, a agdo das pessoas em relagdo ao seu projeto de
narrativa de identidade pessoal, sublinhando que estas agdes séo regidas n&o so pela
busca da eficiéncia racional, mas por afetos e valores complexos e contraditérios dos

dilemas existenciais!®® tipicamente humanos, que sdo acentuados com essa

162 No excerto, Patricia Hill Collins faz um adendo a interpretacdo de Alice Walker sobre a criatividade
ser um modo de resistir a objetificacdo de mulheres negras, destacando o depoimento de uma
cantora gospel estadunidense, sobre o0 que para ela significa o ato criativo de cantar — creio ndo
haver prejuizos em estender a formulacéo a outras pessoas negras.

163 A despeita de estar ciente do tom abstrato do termo existencial, gostaria de evoca-lo no sentido
mais concreto e cru: existéncia como o direito a vida e, em relacao a pessoas negras, a sua
dignidade livre das injuncées perniciosas do processo de racializacdo de praticas, pessoas e
coletividades.
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marginalidade e inferioridade estruturais. E mais, falando de identidade em termos
coletivos, ou seja, colocando sua dimensao paradoxal — identidade enquanto aquilo
que confere especificidade a um determinado elemento, na mesma medida que é
aquilo que cria uma categoria consensual para distinguir grupos entre si, em termos
mais simples, o que diferencia e 0 que iguala individuos entre si e em grupos —, a
experiéncia rompe o compromisso moralista de corresponder ao modelo artificial de
uma identidade pré-fixada.

Outro objetivo € trazer a ética, a estética e, primordialmente, a politica para o
corpo — o corpo integral, vivo € em movimento significativo no mundo, uma
corporalidade em todos os seus modos de existir —, consequente e simultaneamente
destacando, refutando e/ou ignorando a cisao entre corpo e mente que € uma das
bases fundamentais da radicalizagao da alteridade na modernidade/colonialidade.

Porém, a aposta tem também um aspecto formal, que é a proposta de
apreender o processo de mediagao entre aquelas dicotomias para teorizar o “eu” e o
‘mundo”, buscando entender em que medida e de que modo o0 mundo nos constitui e
nos constituimos o que nos cerca, reflexivamente, por meio do vortice tedrico que,
para representar o movimento ininterrupto dessa transacéo entre entes de grandezas
tdo desproporcionais, seria tomado também como uma espiral. De sorte que, se a
caixa-preta para entender o que e como 0 mundo nos constitui € a experiéncia (nesse
caso a estrutura seria o input e a identidade o output), talvez hajam outras caixas-
pretas que serviriam para entender como nds constituimos o0 mundo e que, tomando
como referéncia o esquema do vortice aqui proposto, estariam sendo criadas a cada
novo ciclo em cada uma das sucessivas voltas desta espiral. Dessa perspectiva, a
agéncia, que esta informada e balizada pela elaboragao das injungdes estruturais e
pela enunciagdo de uma autonarrativa identitaria, também é um poder causal na
morfogénese da estrutura. A identidade esta no olho do furacdo, mas isso ndo € o fim.
O vortice continua a girar.

O momento de enunciagcdo da identidade & precedido por um momento
reflexivo e de elaboragdo da e na experiéncia que pde em disputa os acervos
estéticos, éticos e politicos da negritude disponiveis no universo simbdlico de cada
contexto local e pessoal. A diversidade tanto de cenarios, quanto de repertorios,
evidentemente vai ter como resultado a pluralizagdo das possibilidades de atuagao e

de filiacado identitaria.
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Em sua pluralidade, as expressividades negras periféricas constrangem as
definicbes e os esteredtipos de negritude. A cultura vira recurso, a marginalidade
também, e o branqueamento... esse ja garantiu a sobrevivéncia de muita gente, o
desiquilibrio entre as forgas forja ou exige criatividade no uso dos parcos recursos.
Analistas de escolas tedricas e inclinagdes politicas rivais afirmam, com igual certeza,
que estas sao representantes auténticas e indubitaveis de ideologias antagbdnicas. Por
exemplo, a constatacdo de que mesmo que em algumas circunstancias politicas o
essencialismo pode ser um argumento com grande poder de mobilizagdo, ndo nos
ajuda a compreender a “negritude”, especialmente se o debate for em termos de
oposi¢cdes mutuamente excludentes. Contudo, ser ou nao ser essencialista € um
dilema legitimo para as pessoas negras, organizadas politicamente ou ndo. Para as
pesquisadoras e pesquisadores antirracistas, a negritude, enquanto identidade®4, é
melhor representada em um espectro onde cabem muitos repertérios — mas o que
sabemos deles?

A seguir, vou tentar trazer uma contribuicdo nesse sentido, escolhendo tomar a
musica enquanto sintoma social e mantendo em mente que, se o processo de
racializagao cria pessoas negras, sao elas que vivem na pele a negritude — e esta
vivéncia nao pode ser desconsiderada nem em uma teoria racial, nem em uma

sociologia da negritude.

164 Aqui vale chamar a atenc&o para o fato de que qualquer tentativa de elaboragdo de uma
experiéncia particular de uma pessoa negra, em uma narrativa mais ou menos linear e coesa, j pode
ser compreendida enquanto uma mudanca de nivel de abstracdo, uma passagem do nivel da
experiéncia para o nivel da identidade.
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OUTRAS CONSIDERACOES

(eu) No meio do caminho

N&o seria necessario buscar, primeiro, nas comunidades que
restam — sem reinar —, a propria ressurgéncia, o espacgo aberto
das respostas a nossas perguntas? [...] Todas essas
experiéncias clandestinas se dirigem — tanto mais
imperiosamente por terem sido, primeiro, coibidas — aos povos
gue poderao ou estarédo dispostos, em determinado momento,
a ouvi-las.

Georges Didi-Huberman

Nao saberia dizer exatamente em que momento, mas em um determinado
ponto do trabalho percebi que as pessoas com quem eu conversava para € sobre a
pesquisa ja nao insistiam em perguntar como eu me classificava racialmente e, mais
significativo para mim, elas pararam de perguntar porque eu, uma mulher mestica e
por isso com uma classificagao racial dubia, mas que evidentemente nao era negra,
estava tao interessada em entender e falar sobre negritude.

Nao sei se fiz bem, mas desse ponto em diante e muito por conta de nao estar
mais sendo interpelada por essa questdo, assumi que o conteudo da discussao
passou a chamar mais atengcéo do que a portadora em si. Ou seja, em alguma medida,
tomei como um sinal de éxito na elaboragdo de um instrumento sistémico de analise
que, por certo, diz sobre 0 meu modo de ser e ver o mundo, mas que o teria
ultrapassado.

Este trecho €, no entanto, menos sobre afirmar ou defender este logro e mais
para compartilhar o processo e os métodos até a formulagdo dos argumentos tedéricos
contidos aqui; discorrer sobre as reflexdes que aquela pergunta me causou; e, em
alguma medida, chamar atengao tanto para as possibilidades quanto para os perigos

do meu ponto de vista e do meu lugar de fala, bem como para as solugbes
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metodoldgicas que consegui desenvolver dessa posigao, na medida em que tive de

enfrentar este e outros desafios.

Da experiéncia ao experimento

No inicio, boa parte das propostas e apostas conceituais, eram intuicdes e
interpretacdes situadas no préprio campo onde realizei a pesquisa. ISso porgue antes
de me tornar uma cientista social antirracista e uma investigadora da negritude em
Alagoas, eu mesma fazia parte (e ainda fago, remotamente) de um grupo percussivo
gue também é uma organizacao politica de defesa e fomento da cultura popular e
afro-alagoana, o Coletivo AfroCaeté. Estive presente no grupo desde a sua fundacéo,
em fevereiro de 2009. Foi a partir da minha propria vivéncia ai, e também para orienta-
la que, a priori, senti a necessidade de pensar e experimentar os sentidos da negritude
e me engajar em mobilizagdes de combate ao racismo — acredito que tenha sido essa
experiéncia que me levou até o comprometimento com a pesquisa cientifica desse
universo.

O Coletivo AfroCaeté é um grupo heterogéneo, inclusive racialmente, com
cerca de sessenta integrantes, de varias idades, ocupacdes e residentes de diversas
regibes da regido metropolitana de Maceid, mas que se encontram semanalmente no
centro histérico da cidade, no bairro do Jaragua, onde fica a nossa sede. A cada
domingo, durante algumas horas batucamos ritmos da cultura popular, usando
instrumentos percussivos da cultura negra, principalmente aqueles do maracatu, do
afoxé e do coco, como a alfaia, o0 agogd, o agbé e o pandeiro; para em seguida
deliberarmos sobre a gestdo do grupo em uma reunido sempre aberta, que além disso,
serve para mobilizar discussdes e articular a¢cdes publicas, em geral, em parceria com
outros grupos que compartilham alguns dos nossos interesses. Além desse encontro
regular, ao longo de pouco mais de uma década de existéncia, o Coletivo AfroCaeté
participou e/ou contribuiu na criacdo de eventos que dao evidéncias da materialidade
e efetividade da rede de valorizacdo das expressividades afro-alagoanas (MARPIN,
2018), e acabaram por construir e propor uma agenda publica da negritude periférica

em Maceio.
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Ambas dimensdes de nossas atividades buscam privilegiar um modelo
horizontal de organizacdo e precisam lidar com os problemas e as disputas
caracteristicas de toda mobilizacdo que entra em atrito e contradicdo com as normas
de autoridades hierarquizadas e personalistas que sdo naturalizadas enquanto as
Unicas eficientes — e, no limite, incontestavelmente legitimas.

O que foi possivel realizar daquela agenda negra é expresso na producéo,
entre outros, dos seguintes eventos: 0 Xang6 Rezado Alto, que acontece a cada dia
2 de fevereiro desde um ano de 2012, data alusiva ao centenario do massacre do
Quebra de Xangb de 1912, quando o entdo governador do estado fez um pedido de
perdao oficial pelo ocorrido, se dirigindo a todos os religiosos de matriz africana em
Alagoas; o Cortejo Tia Marcelina, que acontece na semana que antecede o carnaval
desde 2009, homenageando esta ialorixa que foi martir do Quebra, e relne varios
grupos percussivos e de danga afro-alagoanos, especialmente aqueles vinculados a
terreiros; o Agosto da Cultura Popular, evento anual que comecou a ser realizado
também em 2009, a principio com um dia de apresentacdes da musica negra e da
cultura popular no bairro de Ponta Grossa, mas que em sua versao mais extensa
chegou a realizar um més de atividades de formacao e capacitacdo, debates publicos
e festividades, em cinco polos distintos, espalhados pelas periferias urbanas de
Maceio; a Consciéncia Negra, que acontece ao longo do més de novembro, mas tem
seu apice no dia 20, com a subida a Serra da Barriga — territério importante por ter
sediado um dos centros politicos mais importantes do Quilombo dos Palmares —,
situada a cerca de 100 km da capital, na cidade de Unido dos Palmares (AL)%; e a
Festa das Aguas, celebrada sempre no dia 8 de dezembro, também desde 2009, a
festa € um evento realizado pelos grupos artisticos ligados as casas de axé ou
influenciados por sua liturgia, mas que sao expressividades profanas ligadas a essa
sacralidade, e que agregam as celebracgfes religiosas que os grupos do candomblé,
da umbanda, do catimbd, da jurema, entre outros, provenientes de todo o estado,
fazem ha quase um século, levando homenagens a lemanja na orla da praia urbana

de Pajucara. Participei de inUmeras edi¢cdes de cada um desses eventos, ora como

165 Estes dois Gltimos projetos, o Agosto pela Cultura Popular e a Consciéncia Negra, sdo
especialmente sensiveis aos arranjos politicos tanto com o financiamento e mesmo com a
autorizacéo do poder publico, quanto entre os grupos que compdem as equipes de gestdo e
producdo.
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batuqueira, ora como frequentadora, mas, em geral, como comunicadora social,
integrante da organizagéo e da producao.

N&o s6é a minha participacdo, mas a de diversas pessoas precisava ser
orquestrada entre as demandas de estudos, trabalhos e com as dos préprios grupos
de origem, de modo que fazer parte de um coletivo com varias pessoas com alto grau
de escolarizacdo — 0 que ganha relevo e contrasta com o cenario educacional de um
estado com as piores taxas de letramento do pais —, e com varios profissionais
tecnicamente capacitados (como pesquisadoras e pesquisadores, professores e
professoras, comunicadores e comunicadoras, produtores e produtoras culturais,
ativistas politicos e, evidentemente, musicistas) fez com que o grupo concentrasse um
contingente relativamente consideravel de recursos simbolicos. Em um ciclo que se
retroalimentou e segue se retroalimentando, na medida que tinhamos mais condicdes
de atuar por um lado junto ao Estado, a imprensa e a outras instancias da esfera
publica, e por outro, de circular entre grupos com antagonismos radicados em
diferencas externas a dindmica da rede, atuando concentravamos ainda mais artificios
para essa atuacao.

Este processo fez algumas diferencas. Uma delas foi tornar o coletivo uma
espécie de catalisador e mediador na mobilizacdo de algumas das pautas desta rede
organica. A outra, talvez mais significativa para a discussao que desenvolvo aqui, foi
chamar a atencéo, levantar suspeitas e mesmo gerar acusa¢fes de que 0 grupo nao
tinha legitimidade para compor certas atividades e/ou estaria instrumentalizando-se
por meio delas.

Essas duas questdes possibilitaram — ou exigiram — um mapeamento, uma
sistematizacdo e categorizacao dos entes e instituicdes que compunham essa rede
afro-alagoana, bem como das relacdes instituidas de colaboracdo e de conflito e,
talvez mais importante, dos valores caros e dos argumentos mobilizadores para que
acoOes coletivas superassem particularismos e tivessem sucesso.

Aléem do Coletivo AfroCaeté, estas atividades da rede contam com a
participagdo de organizacdes como o Quintal Cultural, o CEPA Quilombo, o Nucleo
Cultural da Zona Sul; o Grupo Unido Espirita Santa Barbara (GUESB) e a Casa de
lemanjé; os maracatus Nacéo Acorte de Aira (Familia Hundés0) e Raizes da Tradicao
(Abassa de Angola de Oya Igbalé); os afoxés Oju Omin Omorewa, Ofa Omin e Povo
de Exu; e os grupos de samba-reggae Afro Dendé, Afro Zumbi, Afro Afoxé; a

Orquestra de Tambores de Alagoas e Samba de Roda K'Posu Beta (llé N’ifé Omi Omo



206

Posu Beta), entre outros grupos de bois, coco e outros folguedos e expressividades
da cultura popular e escolas de samba.

Parte dessas organizacdes convergem para um modelo mais institucional, a
Articulacdo pela cultura popular e a afro-alagoana, que atua chamando a atencéo
politica tanto do Estado, como das comunidades periféricas, para as desigualdades
sociais resguardadas pela marca racial e para os diferentes conhecimentos que esta
matriz cultural salvaguarda.

Além disso, esses grupos'%® sdo como nés em uma rede de perto bem instavel,
mas que amarram uma série muito coerente de acdes e de discursividades que
fomentam e consolidam uma agenda politica de cidadania para a populagédo negra da
cidade.

A pesquisa é tributaria dessa vivéncia na ambiéncia da feitura da musica negra
e periférica de Maceio.

Foi essa experiéncia que guiou 0 experimento, quase como um método que se
valeu da combinacdo entre uma espécie de consciéncia pratica para atuacdo no
coletivo e na rede afro-alagoana; a intuicdo de que ha ai l6gicas de organizacéo e
atuacao, tacitas e ndo-formalizadas, mas efetivas, que podem ajudar a elucidar a
guestdo da (in)definicdo da negritude; e as ferramentas disponiveis a partir da minha
formacédo académica em sociologia. Foi na compilagdo resultante do transito e da
interlocucdo nesse espaco fronteirico entre a ciéncia, a consciéncia e a comunidade

gue baseei as formulac@es tedrico-metodoldgicas do trabalho.

O peso do baque

A (auto)percepcdo da minha alteridade em relagéo a negritude ndo aconteceu
de imediato. Nao que tenha havido, a qualquer tempo e em qualquer circunstancia,
uma tentativa de confundir a minha experiéncia com a daquelas pessoas que
paulatinamente eu ia assumindo como mestras e mestres. Porém, arriscando uma

interpretacdo mais pessoal que profissional, no inicio do meu envolvimento com esse

166 A |ista ndo é exaustiva, existem alguns grupos e instituicdes que tiveram participacdes mais
uai u u ici u u i u
ontuais e algumas pessoas que participam sem estarem representando nenhum ou mais de grupo
especifico.
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universo, a convergéncia de interesses em reparar a censura que havia as
expressividades afro-alagoanas parecia tdo urgente que nado percebi nenhum
guestionamento, nem senti nenhum constrangimento em compor a rede, ainda que
nao fosse uma mulher negra.

Com a mudanca para o Rio de Janeiro, para o inicio do doutorado, cuidei de
me aproximar de algumas expressividades e ambientes de cultura negra carioca. Esse
foi um momento crucial para a minha autoatribuicdo racial. Dias depois de ter chegado
a cidade, fui a posse da Comissao Estadual da Verdade da Escraviddo Negra, no dia
30 de marco de 2015, na sede da Ordem dos Advogados do Brasil (OAB/RJ). Ao
entrar no auditério fui impactada com a maioria massiva de pessoas negras e com 0s
olhares curiosos com a minha presenca no local. Creio que esse choque veio do
contraste da minha vivéncia em Maceid, que em geral tinha uma composi¢cdo com
mais pessoas mesticas e mesmo brancas em eventos assim e com a vivéncia do
proprio frequentador do evento carioca, que dava sinais de nao ser algo usual uma
pessoa nao-negra simplesmente aparecer.

Foi entdo que senti pela primeira vez a necessidade de elaborar melhor o
significado do meu interesse nos estudos da negritude. A sensibilidade e a empatia
com o lugar de sofrimento que o racismo imputa as pessoas negras precisaram ser
depuradas para néo se transformarem em uma projecdo. Com isso, eu mesma me
cologuei na berlinda: o que era a negritude para mim?

Uma leitura feita aquela altura, ajudou a organizar e verbalizar o desconforto:

Num pais que discrimina negros, os brancos, mesmo que nao sejam agentes
diretos do racismo, sdo os beneficiarios materiais das desigualdades
produzidas pelas adscrigdes raciais. Assim, se no plano material o racismo
produz ganhadores e perdedores, no plano moral, todos saem perdendo
numa ordem social injusta e iniqua o que faz do anti-racismo tarefa politica
de toda a sociedade. (COSTA, 2006, p. 218).

Nao saberia dizer a exata medida em que gozo de privilégios e disponho de
mais condi¢gdes para meu pleno desenvolvimento humano, mas sei que em relagéo a
uma versdo hipotética de mim mesma com mais melanina, eu teria tido
consideravelmente mais restricbes e mesmo violagdes da minha dignidade ao longo

da minha trajetéria. Nao me orgulho em nada por essa vantagem. Mas n&o é o



208

constrangimento que me move, antes € o desejo de ver e compartilhar do pleno
desenvolvimento humano de toda e qualquer pessoa.

Nao sei se por efeito desse processo reflexivo eu passei a perceber coisas que
antes me escapavam, ou se os critérios das pessoas negras para estabelecer aliangas
tinham de fato mudado — ou se um pouco de ambos —, no retorno a Macei6 para a
pesquisa de campo, me defrontei com essa interpelagao la também.

Como ja houvesse rascunhado os limites e as limitagdes entre a minha prépria
identidade racial, a minha capacidade de elaborar respostas para a (in)definicdo da
negritude e o meu comprometimento politico antirracista, além de retomar a minha
participacdo no Coletivo AfroCaeté e na rede afro-alagoana, propus a realizagao de
alguns eventos de formacéo e discussao. E como o grupo ja havia produzido eventos
assim, contei com a nossa experiéncia coletiva para o planejamento, a producéo, a
divulgacao, a infraestrutura e a realizagao.

Entre os anos de 2017 e 2018 foram realizadas trés sessdes de CineDebate,
intituladas: Vamos falar de abolicdo?, Abril Indigena, e O luto e a luta, com a exibi¢gao
dos filmes Menino 23: infancias perdidas no Brasil (2016, 79), indio Cidad&o? (2014,
52’) e Indios no poder (2015, 21’), e Nossos mortos tém voz (2018, 29),
respectivamente; mais quatro sessées do seminario Conhecendo a face negra de
Alagoas, onde foram apresentadas as pesquisas académicas de Ellen Cirilo
(historiadora), Carlos Martins (sociélogo), Lwdmila Constant (psicéloga) e Jeferson
Santos (historiador); além de seis sessdes do grupo de leituras A raga vista daqui:

pensamento social sobre negritude em Alagoas.
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Esses encontros que serviram como uma espécie de grupo focal para elucidar
inUmeras questdes da pesquisa, também me ajudaram a responder porque o tema
era tdo caro para mim. Parafraseando Audre Lorde, a principal constatacéo foi a de
gue ndo bastava ser vigilante para ndo reproduzir comportamentos racistas, eu me
senti chamada ao comprometimento com o antirracismo.

Dito isso, o contato com a exuberancia das expressividades afro-alagoanas é
algo que escapa a uma formulagao estritamente racional — porque ela é estética, ética
e politica simultaneamente. Estética porque, contrariando a expectativa de uma
fruicdo hermética e/ou passiva, as cores, 0s movimentos, as poéticas e especialmente
a ambiéncia de afetos alegres e festivos que suas sonoridades criam, sdo um
chamamento, uma invocagéo que atinge todos os modos de existir da corporalidade.
Indo além de uma interpretagdo estereotipada desses momentos catarticos, os
valores morais que servem de fiel da balanga para as presencas e interacoes ai, fazem
com que ela também seja uma experiéncia ética, que ainda que nem sempre consiga

solapar ou suspender, bate sistematicamente nas normas individualistas e
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meritocraticas das fantasias liberais da modernidade/colonialidade. E ela é também
politica, pois seu batuque reverbera um debate atento a distingao entre desigualdade
e diferenca, e ndo apenas no sentido que podemos inferir da trajetoria historica das
pessoas negras no Brasil e em Alagoas, mas do que — ressoando estratégias de agao
coletiva que muito resguardam de uma ancestralidade aquilombada — afeta e
demanda essa parcela da populagdo no presente.

Outra constatagao importante que se desdobra dessa interpelagao, é a de que
o antirracismo n&o € congénito (nem o racismo), ele € uma constru¢ao politica que
tem a ver com uma pedagogia tipica dos repertorios de negritude, e que a musica de
pessoas negras muito tem a ensinar e fomentar sobre o antirracismo de pessoas

brancas.

Lugares de fala, lugares de escuta

Dediquei algum tempo e muito afeto trabalhando para compreender
teoricamente a poténcia das pessoas negras dos movimentos musicais periféricos de
Maceié em lidar com a racializagdo, sendo capazes de transformar uma série de
injungdes negativas do racismo em um valor positivo para negritude, e isso me colocou
diante de questdes sobre a autoridade e sobre a reflexividade da producdo do
conhecimento socioldgico, per se, e daquele que eu mesma estava me desafiando a
compor.

O desafio foi marcado por um duplo desencaixe: que por um lado diz da
marginalidade constituinte de alguém que quer teorizar tendo nascido e sido
escolarizada em uma ex-coldnia (em termos histéricos), e que por isso ainda reproduz
uma série de preconceitos epistemologicos e violéncias epistémicas; e por outro lado,
se refere a legitimidade de produzir sobre uma experiéncia que é tao objetificada e da
qual nao tenho total acesso. Desse desencaixe tentei estabelecer e defender um
espaco de reflexdo o mais aberto e eclético e menos convencional possivel, onde
descobri perigos, mas também novas possibilidades de elaboragdo a partir do meu

ponto de vista e do meu lugar de fala.
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Se muitas vezes os limites entre o meu triplo registro, de intelectual antirracista,
ativista cultural e mulher mestiga, exigiu muito esfor¢co para ser estabelecido, preciso
reconhecer que transitar por essas fronteiras com métodos e objetivos de construgéo
de conhecimento téo distintos, complexificou as reflexdes mutua e reciprocamente.

Contudo, insisti e insisto que teoricamente ha uma incompreensao que leva a
reducédo da negritude, que fixa a experiéncia da pessoa negra em alguns modelos
parciais. Mas se as lacunas entre eles poderiam ser preenchidas em uma sintese,
visto que nem todas as possibilidades de respostas, ainda que a mesma pergunta,
precisam ser iguais para estarem corretas, o debate publico parece sustentar que elas
sdo excludentes entre si.

Entender e explicar a ambiéncia da feitura da musica negra e periférica de
Macei6 a partir do método cientifico, definitivamente subsidiou uma atuagdo melhor
informada e capaz de fazer escolhas para além dos dilemas imediatos no grupo do
qual fago parte, e dele em relagao as frentes mais amplas que ele participa ao estar
na rede de valorizagdo da expressividade afro-alagoana. Do mesmo modo que
observar e analisar as dinamicas internas como um ente e ndo como uma completa
estrangeira, também me deu acesso um tipo e a um volume de informagdes que nem
sempre estdo disponiveis ou perceptiveis para quem quer apenas investigar esse
contexto. Mas com a minha racializagao em questao, o dentro e o fora ja ndo estavam
tao evidentes.

Quando Patricia Hill Colllins (2016) se refere as mulheres (+) negras (+)
intelectuais como as outsiders within nas ciéncias sociais, ela sustenta que o
pensamento feminista negro tem um status que é tanto um eco quanto uma reiteragao
do racismo e do patriarcado que as intersecciona, mas que a producdo de
conhecimento multi e transdisciplinar dessas mulheres tem algo de particular. Collins
insiste nas possibilidades de transcender limitagées do treinamento e de paradigmas
académicos e de estimular a criatividade, ampliando o escopo justamente a partir
dessa marginalidade — quando tomada enquanto um recurso. Um argumento que
sustenta a premissa € o de que “é impossivel separar a estrutura e o conteudo
tematico do pensamento.” (COLLINS, 2016, p. 115), mas que essa impossibilidade fez
com que outsiders within desenvolvessem “um modelo analitico que explora a relagéo
entre opressado, consciéncia e ativismo” (/bid., p. 114).

Ainda que ou exatamente porque ndo compartilhe desse status teorizado e

experienciado pela socidloga estadunidense, foi com o seu postulado e as inferéncias
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do seu conceito de outsider within que encontrei um caminho para falar do meu proprio
ponto de vista: aqui creio ter feito o caminho de volta, descrito na inversdo de seus
termos, me considero uma insider without. Se ela fala que o longo processo de
socializagao na sociologia nao € o suficiente para mulheres negras sejam vistas e
tratadas como iguais entre colegas intelectuais (/bid., p. 117), bem como nao a fazem
romper completamente o vinculo de solidariedade e fidelidade que tém com sua
marginalidade, seja de género, seja racial; também nao creio que o processo de
socializagado na rede afro-alagoana que, no meu caso ja dura mais de uma década,
tenha sido o suficiente para que eu fosse vista e tratada como uma mulher negra, ou
anulado o efeito dos privilégios que me fazem falar do racismo apenas na terceira
pessoa — ou, no limite, em uma primeira pessoa do plural bem menos tangivel. Essa
compreensao foi fundamental para orientar o antirracismo que busco praticar.

Contudo, esse fato e a sua compreensédo nao sao insignificantes. O damago
desse debate, conclui a posteriori, € 0 humanismo que me comove: de que tipo ele é,
de onde ele vém e quem ele é capaz de incluir na sua humanidade? Se eu considerar
o0 que aprendi sobre modernidade, o humanismo que vem do centro quer ser visto
como universal, mas so é capaz de incluir um jeito muito particular de ser humano; ja
aquele que vem das margens, briga para que cada uma e todas as particularidades
sejam vistas, ouvidas e respeitadas, mas nao tem grandes embaragos para incluir
universalmente inclusive quem nao se parece com a imagem do espelho.

Se aquele humanismo pretensamente universal opera por metonimia, esse
ultimo me parece operar holisticamente e, por isso, estar em melhores condi¢cdes de
ser integral e agregador. As auséncias da instancia encarnada do meu conhecimento,
por exemplo, ndo foi motivo suficiente para que eu fosse excluida da rede afro-
alagoana. Ainda que bem proxima a borda, continuo do lado de dentro e € nisso que
descreveria meu status enquanto uma insider (como agente de um coletivo de musica
negra e de uma rede de cultura afro-alagoana) without (sem a negritude).

Dessa perspectiva, comungando de valores antirracistas, a interlocugao péde
estar menos submissa ao poder das recorrentes essencializagdes e assim questionar
a consisténcia e as inconsisténcias das interpretacdes locais sobre a (in)definicdo da
negritude. Contudo, mais do que sobre o meu lugar de fala, esse tipo de possibilidade
metodoldgica s esteve a mesa porque a ambiéncia da feitura da musica e da cultura

negra em Alagoas serviu para fomentar lugares de escuta — em mim, mas néo so.
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Por outro lado, o que tenho podido acompanhar sobre o que se diz do lugar de
fala, nao raro o debate publico mais abrangente e superficial tem repercutido um
antagonismo sintomatico dos processos de radicalizagdo da alteridade — que, por sua
vez, contribuem com a construgao e o acirramento violento de um “nés” versus “eles”.
Como Gayatri Spivak demonstrou, a impossibilidade de elaborar e enunciar discursos
inteligiveis na arena publica hegeménica €, por definicdo, a condicdo da
subalternidade (SPIVAK, 2010); porém, na direcdo contraria do que parece ser a
intencdo de quem brigou para desvelar as consequéncias dessa violéncia
componente da comunicagao e da produgao de conhecimento legitimado socialmente,
os desdobramentos da intensificacdo dessa discussao, imprevistos e imprevisiveis por
certo, ndo me soam tao emancipatorios quanto se queria ao denuncia-lo. Rapida e
facilmente capturadas pelo impulso de reificacdo e monetarizagdo, as premissas
humanistas da reflexdo sobre lugar de fala e representatividade estdo sob ataques
que as vulgarizam indiscriminadamente.

Se é preciso apontar um lugar de fala, creio, é igualmente urgente criar lugares
de escuta. Além da importancia do que e como se fala, é preciso incluir o valor das
interlocugdes: com quem e para quem falamos? Por isso e especialmente por nao ser
uma pessoa negra, prefiro defender possiveis lugares de escuta.

Se ao ser afetada pela poténcia politica, contagiada me permiti juntar-me ao
coro em alguns refrdes, foi apenas por acreditar ndo estar atravessando ou violando

ninguém e por desejar amplificar o alcance desses sons.
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Il - SOCIOLOGIA DA NEGRITUDE
5 MIX, REMIX & PLAY

Talvez, se eu tivesse ficado trabalhando apenas na casa-
grande e morando na senzala pequena, néo teria sabido
realmente nada sobre a escraviddo e a minha vida nao teria
tomado o rumo que tomou. Mesmo para uma crian¢a de dez
anos, era enorme a diferenca entre os dois mundos, como se
um néo soubesse da existéncia do outro. Um outro mundo
dentro do mesmo, sendo que o de fora, a senzala grande, era
muito mais feio e mais real do que o de dentro, a senzala
pequena. Depois de ser expulsa pela sinha Ana Felipa, fiquei
um bom tempo escondida no mato, com raiva das coisas que
aconteciam sem que tivéssemos culpa, pois eu achava que
toda a minha vida tinha sido assim até entdo. [...] Eu estava
com muito medo, pois até entdo so tinha ouvido histoérias
terriveis sobre os selvagens da senzala grande, contadas pela
sinha ou pela sinhazinha. S6 mais tarde percebi que nada
poderia deixar alguém mais selvagem do que a travessia da
Africa para o Brasil, e eu também ja tinha sido uma selvagem,
s6 que nao estava sozinha, pois tinha a Taiwo, a minha avo, a
Tanisha, a Jamila e a Aja, s6 para falar das pessoas que me
eram mais queridas. Senti muita falta delas e de todos que néo
cheguei a conhecer melhor, porque eram camplices mesmo
assim, sabendo parte da minha histéria que eles também
tinham vivido. Talvez a parte mais importante, porque mudava
todo o resto de uma vida. [...] A senzala grande nao ficava
muito longe da senzala pequena, e ndo sei por que eu nunca
tinha me interessado em ir até Ia.

Kehinde/Ana Maria Gongalves

Eu estava antes reconhecendo um fato politico pelo qual o fato
de ser um membro desse grupo ultrapassava todas as outras
perguntas sobre a identidade pessoal.

Hannah Arendt
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Posta & mesa para o debate, a proposta tedrica para lidar com a (in)definicéo
da negritude foi desenvolvida na primeira parte do trabalho. Da perspectiva dessa
teoria racial, foram apresentados alguns argumentos em favor de uma negritude
inextrincavel do racismo tal como ele é vivido na pele, ou melhor, das injuncdes do
processo de racializacdo no cotidiano e na trajetoria daquelas pessoas que
apresentam marcas somaticas, performaticas, discursivas e/ou politicas que,
passiveis de serem racializadas, as deixam vulneraveis aos riscos da cor.

Como tais riscos ndo sdo nem uniformes nem constantes — e isto faz com que
um mesmo fendmeno se manifeste de formas tao distintas —, a formulacao lancou mao
de alguns conceitos tanto do realismo critico, quanto dos estudos culturais e da critica
a colonialidade, para investigar como mecanismos globais sao articulados localmente.

Outrossim, advogamos que além disso, a experiéncia do racismo é também um
ponto crucial para compreender a complexificagdo e a pluralizacdo das narrativas
identitarias vinculadas, positiva ou negativamente, a negritude.

Dito de outro modo, a depender da posicionalidade, os atravessamentos do
racismo estrutural da modernidade/colonialidade sé&o atualizados e se apresentam em
um mix especifico para cada pessoa negra; porém, esse conjunto de condicionantes
€ remixado a partir de uma solucao particular da equacéo entre 0s cenarios, 0s
estimulos e as habilidades disponiveis para elaboracdo e enunciacdo do seu
posicionamento quanto a negritude; uma vez (e cada vez) que essa elaboracéo
chegar a um resultado qualquer, as pessoas estardo performando sua identidade
racial — quer dizer, agindo (play), e esta acdo, nestas circunstancias, € o que
tomaremos como a sua harrativa identitaria e como o seu posicionamento quanto a
filiacao racial.

Mesmo que individual, essa narrativa reproduz (e ato continuo coproduz)
determinados acervos estéticos, éticos e politicos coletivos, que ofertando elementos
genéricos, compdem (e/ou atualizam) repertdrios de negritude a partir dos quais uma
performance subjetiva pode ser socialmente inteligivel.

A formulacédo desse posicionamento pessoal, além do mais, é feita a partir da
corporalidade em todos os seus modos de existir — ou seja, racionalmente, mas nao
sO, incluindo as emocdes, a afetividade e outros elementos indisponiveis a

consciéncia e/ou a reflexividade.
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Se na primeira parte desta investigacao, foi feito um esforco para apresentar
indicios de que a racializacdo, em seus efeitos violentos e arbitrarios, é o que ha de
unissono nessas experiéncias cada vez mais polifénicas da negritude, nesta segunda
parte vou analisar os critérios para a classificagdo racial menos pelas convencoes
sociais e historicas e mais pelas especificidades das dinamicas da autoatribuicédo
racial. Tentando me desvencilhar das formulagbes binarias que colocam essas
guestbes como uma escolha entre ser ou ndo ser negro, desenvolverei 0 raciocinio
considerando como principal medida o que vi, ouvi e senti interlocutores e
interlocutoras apresentarem como mais relevante.

De algum modo, na primeira parte houve o interesse de responder a uma
questdo epistemoldgica, no sentido de priorizar a interlocugdo com o acumulo dos
debates tedricos e especulativos; ja aqui na segunda parte, o esforco € no sentido de
responder a uma questdo que € sociolégica, no sentido de priorizar o acimulo dos
debates empiricos e reflexivos da pesquisa. A primeira consequéncia desta inflexao é
gue avangaremos da discussao sobre a posicionalidade para a do posicionamento em
relacdo a propria identidade racial, que sera analisada relacional e
circunstancialmente, para depois ser alocada ao longo de um continuum de negritude.

Para tanto, a seguir serdo apresentadas algumas questdes relativas a
pluralizacdo das versdes da negritude, considerando que a experiéncia do racismo
tem uma dimensdo que repercute nos limites possiveis de determinados padrbes
estruturais e outra onde é feita uma composicao autoral (todavia, a partir de e
acomodadas a esses padrdes), uma na qual ela afeta como uma presséo com a qual
as pessoas negras tém que lidar, e outra na qual essas pessoas atuam em resposta
a interpelagéo desta pressao — de acordo, evidentemente, com Seus recursos e sua
capacidade de interpretacdo e intervencdo. Em suma, h4 uma dimenséo na qual a
experiéncia implica uma posicionalidade, uma pergunta, e outra na qual ela demanda
um posicionamento, uma resposta.

Ao deslocar o foco para esta segunda dimenséo, que acredito dizer muito sobre
autoria e criatividade, ndo se quer, porém, insinuar que ela é independente das
condicbes materiais e objetivas, mas sim evidenciar que os efeitos praticos dessas
condi¢cbes podem ser interpretados de modo muito particular.

O peso das estruturas é, em tese, de uma grandeza insuportavel para uma
Unica pessoa carregar — ainda assim, cada um e cada uma de nés assim o fazemos.

A medida do sucesso e do fracasso desse desafio, contudo, é pessoal: construimos,
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revisamos, ampliamos, reeditando continuamente uma gramatica para apreender,

aprender e atuar no mundo social. Isto porque,

Para comeco de conversa, a socializagdo nao consiste no implante de
disposi¢cbes socialmente partilhadas de pensamento, sentimento e acéo
sobre um material completamente passivo. Ela se configura, desde o inicio,
como uma interagdo em que o individuo participa ativamente nos proprios
processos pelos quais ele € modelado segundo o seu contexto societario,
apropriando-se daquelas disposicbes de modo mais ou menos singular.
(PETERS, 2017, p. 105).

Esta singularidade de cada apropriagao individual passa pela capacidade de
elaboracdo do significado das estruturas sociais que nos afetam, em geral, de modo
naturalizado, transparente em tal medida que nem sempre é possivel vé-las e inferir
suas origens. Especialmente por isso, o aspecto violento e traumatico das
experiéncias do racismo, carregam um sofrimento subjacente a esta dificuldade de
indicar a sua abrangéncia e/ou admitir a sua existéncia — ndo esquegamos que o
racismo segue sendo um tabu para uma parcela consideravel da populagao brasileira:
realizada em 1995 e repetida em 2008, uma pesquisa do instituto Datafolha revelou
que 89% e 91% dos brasileiros, respectivamente, afirmam haver “preconceito racial”
no Brasil, todavia apenas 10% e 3% das pessoas entrevistadas se declararam
racistas.

Sigmund Freud (1914) e Theodor Adorno (1965), pesquisadores de campos tao
distintos entre si, ambos chamaram atengido tanto para a imbricagdo entre um
sofrimento vivido em um episédio traumatico e o sofrimento que as lembrangas de
episddios assim podem causar, quanto para a importancia das dindmicas entre o par
memoria X esquecimento para a quebra de um padrao de repeticdo por meio da
elaboracao destes sofrimentos.

A elaboragdo (ou perlaboragdo'®’) seria aquele trabalho, feito a partir da

memoria e/ou da reflexdo consciente, que possibilitaria a superagcdo de uma

167 Em geral, ambos conceitos sédo traduzidos para o portugués em geral como “elaboracéo”, todavia
no idioma original, eles tém origens em termos distintos: “Durcharbeiten” e “Aufarbeitung”. O primeiro
€ usado por Freud no texto Recordar, repetir e elaborar (1914) e expressa um trabalho de travessia,
de passar por dentro (“durch” pode ser traduzido como “através” e “arbeit” como trabalho). O segundo
€ empregado por Adorno em O que significa elaborar o passado (1965) e diz de um trabalho de
associagdo, de agregacao (“auf’ pode ser traduzido como “sobre” ou “com”). Em questées menos de
filologia e mais tedricas, enquanto um esta analisando processos individuais, o outro pensa
processos sociais. Além disso, como o termo traduzido como “elaboragao” representa melhor o
conceito relacionado aos termos aleméaes de “bearbeiten” ou “veerarbeiten”, presentes em outros
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compulsdo pela repeticdo, o0 mais das vezes inconsciente, de uma situagéo traumatica
e/ou aprendida. Caso contrario, manter o esquecimento seria uma espécie de fuga
para frente, que atenderia a uma férmula do tipo: esquecimento x ag&o (inconsciente)
= repeticdo. Nas palavras do socidlogo e musicologo de Frankfurt: “No fundo, tudo
dependera do modo pelo qual o passado sera referido no presente.” (ADORNO, 1995,
p. 46).

No caso de Freud, a perlaboracéo € psiquica e pode ser considerada como um
trabalho individual; j@ no caso de Adorno, a elaboragdo é historica, considerada
enquanto um trabalho social. No entanto, os dois desenvolvem conclusdes no mesmo
sentido, naquele de que “tentar se libertar do passado sem antes lidar com ele,
escapar — do que ainda esta presente — € 0 mesmo que viver a sua sombra”
(ADORNO, 1965); e que “Ele [0 paciente] o reproduz [passado] ndo como lembranga,
mas como agao; repete-o, sem, naturalmente saber o que esta repetindo” (FREUD,
1914).

Essas reflexdes podem ajudar a entender como os traumas de mais de trés
séculos de escravizagdo racial como regime de produgao legitimo e legalizado no
Brasil, podem ter continuidades com praticas racistas de hoje, e como o debate publico
de tais questdes pode ter impactos positivos na corregao destas praticas até outras
mais que formalmente republicanas.

No entanto, mais do que prescrever a elaboracdo da memdria dos terrores e
massacres da colonizagao brasileira e até mesmo a elaboragdo consciente dos
sofrimentos que seguem sendo infligidos a populagdo racializada no Brasil
atualmente, aqui, o objetivo é incluir nas formulagbes analiticas do posicionamento
em relagao a negritude, esse processo de elaboragdo como algo definidor da narrativa
identitaria.

Os significados de termos como elaboragédo, perlaboragdo e articulagdo
remetem a dimensao relacional e autoral desse processo de interacéo e assimilagao
do mundo a nossa volta e dos significados socialmente compartilhados. Se as
dindmicas sociais e estruturas historicamente constituidas tendem a alocar pessoas
negras em uma posicionalidade sujeita a prejuizo, violéncia e violagdo, mesmo que
condicionado pelas suas capacidades de assimilar estas dinamicas e estruturas, é o

trabalho de elaboragdo de uma autoavaliagdo dessas pessoas que vai dar sentido

textos de Freud — por isso, 0 Vocabulario da Psicandlise (LAPLANCHE; PONTALIS, 2001)
recomenda expressdes como “elaboragao interpretativa” ou neologismos como “perlaboragao’.
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para a enunciagao publica de seu posicionamento politico e para a sua atuagao — seja
ela individual, seja ela coletiva.

Além disso, como destaca Patricia Hill Collins, a elaboracdo de uma
autoavaliagao parte de uma perspectiva que é simultaneamente analitica, emocional
e ética — e aquilo que ela diz sobre a consciéncia de mulheres negras sobre si, tomo

a liberdade de estender aqui a pessoas negras genericamente:

A relagao entre opressao, consciéncia e agao pode ser vista como relagao
dialética. Nesse modelo, estruturas opressivas criam padrées de escolha que
sdo percebidos de formas variadas por mulheres negras. Dependendo de
suas consciéncias de si mesmas e de suas relagdes com essas escolhas,
mulheres negras podem ou nao estruturar esferas de influéncia nas quais
desenvolvem e legitimam o que sera apropriado. (COLLINS, 2016, p. 114).

As analises feitas e apresentadas a seguir, estardo atentas a esta relagao
dialética da experiéncia, entre a opressao, a consciéncia € a agao nos termos de
Collins, e a dialética do par elaboragao x enunciagao, entre a estrutura, a experiéncia
e a identidade nos termos que aqui se colocam.

De modo que vamos tentar desnaturalizar um certo desconforto quando ha a
incongruéncia entre a experiéncia do racismo, o reconhecimento da negritude
enquanto uma identidade racial e o posicionamento politico antirracista. Estes trés
processos, apesar de relacionados entre si, ndo se articulam compulsoriamente do
mesmo modo, COmo No caso em que uma experiéncia do racismo pode estar sendo
elaborada pela vitima de modo desarticulado ao reconhecimento de sua identidade
racial, e este, alienado de um posicionamento politico; mesmo que a desarticulagao
total entre eles ndo seja possivel — retomando os termos das analogias apresentadas
acima, até seria possivel tocar uma musica fora do tempo, por falha ou
experimentagdo criativa, quer dizer, transgredindo o metrbnomo, mas nao seria
possivel emudecé-lo.

Como nos diz Stuart Hall, uma articulagdo (2016, p. 121) entre dois elementos
distintos do mundo social ndo € compulséria nem permanente, podendo ser
rearticulada em outras configuragdes ou mesmo desarticulada. Penso que a
correspondéncia entre a identidade e a experiéncia de pessoas negras seguem esse
mesmo padrao e por isso, além de incluir a abstencdo como um posicionamento

identitario a ser considerado em sua legitimidade, reservei um espago no fim do
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capitulo para pensar sobre as descontinuidades do posicionamento ao longo de um
continuum de negritude.

Como isso em mente, antes de seguir, faz-se necessaria uma ressalva muito
importante: ainda que se utilize a imagem de um continuum para representar uma
espécie de escala do posicionamento em relacdo a negritude, ndo € o proposito aqui
— nem desejavel politicamente, creio —, que se crie uma hierarquia de legitimidade
para as pessoas negras elaborarem e declararem a sua identidade racial.

Para uma pessoa negra, € melhor ou pior assumir a negritude como um
marcador da sua existéncia? E mais ou menos digno ou vantajoso declarar-se alguém
negro? Respostas a essas perguntas nao estardo nesse trabalho. Primeiro por que
ndo ha como respondé-las sem uma contextualizacéo a partir da trajetéria encarnada
de uma determinada pessoa; segundo por que nao creio que esse seja 0 papel nem
das ciéncias sociais, nem de qualquer outra ciéncia. Antes, a partir do que discutimos
até aqui, podemos seguir e perguntar como, a partir de uma dada experiéncia,
perceber qual o posicionamento de uma pessoa negra em relagcéo a elaboracéo e
enunciacdo de sua racialidade, para depois alocar esses posicionamentos ao longo
de um continuum de negritude. Tendo em mente que, compreendendo melhor esses
processos sociais enquanto sociedade, poderemos escolher como, o quanto, porque

e para que interferir nesses processos.

5.1 Um continuum de negritude

N&o € novidade que a oposi¢ao binaria entre branquitude e negritude néo tem
se mostrado adequada para as questdes sobre a elaboracdo e enunciacdo da
identidade racial, especialmente no contexto brasileiro; isto porque tal reducdo néao
consegue nem enquadrar nem dar inteligibilidade as multiplas dinamicas de
agenciamento diante de um fendmeno tdo poderoso e abrangente quanto o racismo
— especialmente quando se leva em conta a extensao e a diversidade continentais do
pais.

Para se ter uma ideia do quao diversas podem ser essas dinamicas, mesmo 0
posicionamento de uma determinada pessoa em relacdo a sua negritude nao é

necessariamente definitivo: tanto é possivel afirmar a negritude em ambientes
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informais (nas “areas moles”) e negé-la ou evita-la em ambientes formais (nas “areas
duras”), como naqueles casos que Livio Sansone caracterizou como “negritude sem
etnicidade” (2007); quanto é possivel que o inverso acontega, quando pessoas que
nao se identificam como negras em suas interagdes cotidianas e informais, decidem
se declarar negras em ambientes formais — como no caso das polémicas e nas fraudes
da autodeclaracéo étnico-racial'®.

Por isso o continuum desenvolvido e apresentado a seguir, apesar de gradual,
nao € nem bipolar nem linear — tendo em vista que ha algo que escapa da
representacdo de um dado posicionamento alocado entre dois polos opostos, ou em
uma das nuances entre a branquitude e a negritude.

Na expectativa de incluir alguns destes conteudos sub-representados, vou
trabalhar com a hipétese de um continuum que se constitui a partir de pontos nodais,
em torno dos quais se estendem manchas, com limites difusos e permeaveis; esses

pontos sao o da afirmag¢édo, da negacgédo e da abstencgéo.

168 A reincidéncia de casos assim e o aumento no niumero de denuncias ressuscitou o debate sobre a
necessidade das comissdes de verificacdo para 0 acesso as cotas raciais em concursos publicos,
ainda que boa parte das cotas originalmente pleiteadas para reservas por critérios étnico-raciais
tenham sido oficializadas enquanto cotas sociais. Resultado de uma disputa mais ou menos intensa
em cada unidade federativa, a “Lei de Cotas” (12.711/2012), de abrangéncia federal, foi promulgada
em 29 de agosto de 2012 — doze anos depois que a Universidade do Estado do Rio de Janeiro
(UERJ), pioneiramente ja reservava vagas de ingresso buscando corrigir assimetrias e exclusdes
sociais. Regulamentada pelo Decreto 7.824/2012, a lei prevé a reserva de no minimo 50% das vagas
para estudantes da rede publica, sendo os critérios secundarios a renda per capita familiar e a
proporgéo equivalente a composi¢do demografica local quanto a pessoas pretas, pardas, indigenas e
com deficiéncia. Como o critério para “raga/cor” do Censo é a autodeclaragéo, algumas instituicbes
criaram processos de verificagdo racial, tendo em vista o receio de fraudes. Ainda que em alguns
casos o receio tenha se confirmado, durante um bom tempo, as verificagbes n&o foram mais que uma
etapa formal. Porém, o acirramento de posturas reacionarias e contrarias a qualquer agao afirmativa
de reparacao histérica a minorias politicas, tem aumentado as tentativas de aparelhamento da Lei de
Cotas — exemplo rico em detalhes, sdo as polémicas sobre a atuagdo da Comissdo Permanente de
Verificacdo da Autodeclaracdo Etnico-racial (mais detalhes em:
<https://www.ufrgs.br/acoesafirmativas/contato/>) da Universidade Federal do Rio Grande do Sul
(UFRGS), relatadas em detalhes numa matéria que trata da eliminagéo 43% dos cotistas na selegéo
de 2018 (para ler a matéria na integra, acesse: <https://gauchazh.clicrbs.com.br/educacao-e-
emprego/noticia/2019/06/processo-de-verificacao-racial-eliminou-43-dos-cotistas-na-ufrgs-
cix4yelzd01cz01mv3ci9h2ae.html>).
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Afirmagéo

Negacéo

Abstengédo

Por sua amplitude estrutural, os mecanismos gerativos do racismo nos interpela
a todas e todos. Porém, ele interpela de modo caracteristico as pessoas negras, a
quem sao impostos prejuizos absolutos em suas interagdes sociais e desvantagens
relativas em oposi¢ao aos privilégios de pessoas ndo-negras.

Diante das pressdes para dar respostas a esta interpelacao, ha trés alternativas
tipicas: ou a pessoa se afirma negra; e/ou a pessoa nega a negritude enquanto um
atributo seu; e/ou a pessoa se abstém.

E mais, estas alternativas ndo sao estanques. Por isso e por outras coisas, as
respostas podem ser tao diversas quanto ha pessoas negras no mundo. Mas toda
esta diversidade poderia ser representada ao longo desse continuum de negritude.

Entretanto, as alternativas também nao estdo abertas de todo e para todas as
pessoas. Por isso, antes de avancgar até a descricdo dos pontos nodais do continuum,
€ preciso destacar que a margem de liberdade de escolha para o posicionamento nao
¢ irrestrita; em grande medida, a dimensao definidora desta margem é a dimenséo
somatica, de modo que a capacidade de autodeterminagido € inversamente
proporcional ao quanto que os tracos fisicos de uma determinada pessoa, em um
determinado contexto social, sdo passiveis de sofrer um processo de racializagao.

Para as pessoas que tém tracos fisicos como o teor de melanina da pele e dos
olhos, a textura do cabelo e alguns atributos da fisionomia mais enegrecidos, a
margem de liberdade de escolha € bem menor, ha menos recursos para negar ou se
abster da negritude, e a interpelagéo cotidiana do racismo é bem mais forte, evidente
e inflexivel.

No entanto, quanto mais ambiguos forem os atributos de seu fendtipo, mais

eles servirdao de recurso para uma escolha deliberada da prépria identidade racial —
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quanto maior 0 grau de miscigenagao, maior sera a zona liminar de filiagado tanto a
negritude quanto a branquitude.

No caso daquelas pessoas que podem escolher e se mantém ou se tornam
negras, elas o fazem por meio da manipulagao intencional dos elementos que servem
de critério para a negritude, no sentido de evidencia-los — e estes elementos séo
aqueles que compdem as dimensdes performaticas, discursivas e politicas. Ja no
caso daquelas pessoas que aderem a ideologia do branqueamento, elas manejam
sua performance publica, sua matriz discursiva de apreensio e atuagcao no mundo e
seu posicionamento politico buscando camuflar ou atenuar os indicios visiveis da
filiacdo a negritude.

Diante dessas dinamicas, o racismo que afeta pessoas nessa condicéo liminar da
miscigenagao € um fenémeno gradativo e corresponde proporcionalmente a presenga
de elementos fisicos da negritude — mesmo que o racismo n&do desconsidere o grau
de engajamento politico com a identidade negra e/ou com a luta antirracista e que
esta escala seja extremamente sensivel aos contextos de interpelagdo que envolve
outros mecanismos gerativos como os da classe, do género, da ocupagdo, da
escolaridade, assim por diante.

Ainda assim, como em todos os casos, o racismo é dificil de ser mensurado. Mas,
em relacao a estas pessoas miscigenadas, ele parece as afetar muito mais por meio
de sentimentos como a empatia e a solidariedade, do que por seus agravos pessoais,
visto que a margem de deliberagao sobre a elaboragéo e enunciagcéo da negritude da
condi¢cbes para se esquivar da violéncia mais direta do racismo. Contudo e por outro
lado, ela pode criar uma zona de atrito com as pessoas inescapavelmente negras que,
vitimas de um histoérico silenciamento, disputam o direito de se autorrepresentarem na
esfera publica — sintoma disto seria a presencga e a intensificacdo do debate sobre
colorismo, representatividade e lugar de fala nos movimentos e coletivos negros
contemporaneos.

Dito isto, vamos esbocar uma tipificagdo para a resposta, social e existencial, que
as pessoas negras dao a interpelagao do racismo.

Como, onde, quando e por que as pessoas racializadas investem em sua

negritude?
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5.1.1 O ponto nodal da afirmacao

O ponto nodal da afirmagao do continuum de negritude diz respeito aqueles
posicionamentos de determinadas pessoas que, no seu cotidiano ordinario e/ou em
determinadas circunstancias extraordinarias dele, conseguem elaborar e enunciar a
sua experiéncia do racismo na condicdo de uma pessoa negra. A despeito dos riscos
da cor, essas pessoas conseguem reconhecer e admitir como legitimos e positivos os
seus elementos fisicos de negritude, por vezes os tomando como definidores de sua
representacdo e performance publicas e, indo adiante, também sao capazes de
elaborar discursos que sinalizam estes posicionamentos afirmativos.

Em grande medida e até onde fui capaz de perceber, esse posicionamento é
voluntario, mas n&o se pode ignorar que as pessoas que se posicionam na ambiéncia
do ponto nodal da afirmacao, o fazem porque tém possibilidades de declarar, para si
e para o mundo, a sua prépria negritude.

Tais possibilidades estdo ancoradas na percepgéo (verossimil ou ndo) de que
ha garantias minimas de que a propria integridade (fisica, emocional e/ou racional)
sera mantida — ou de que a negacgao e a abstengédo seriam mais danosas ao senso
de autorrespeito.

A elaboragdo e a enunciacdo do posicionamento em relacdo a narrativa
identitaria racial podem ser feitas e identificadas mais evidentemente a partir da
escolha de elementos estéticos como vestimentas, penteados e até a postura
corporal.

Contudo, nao foi possivel identificar uma configuragdo, nem desses elementos
simbdlicos, nem daquelas condi¢des de possibilidade, que pudesse ser tomada como
indiscutivel para todas as pessoas negras em todas as circunstancias; antes,
identifiquei uma série de repertorios de negritude dos quais as pessoas langam méao
nunca de modo exclusivo e sempre combinando elementos, para compor suas
versdes de modo original; enquanto que sobre a deliberacdo que precede o
posicionamento identitario, ela parece estar baseada em uma relacao dialética e volatil
entre uma dada situagao factivel, a percepcéo pessoal e afetada dessa situagao e a
interpelagcao que o valor da afirmacgao identitaria tem para uma determinada pessoa

com marcas somaticas de negritude.
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Nesses posicionamentos em torno do ponto nodal da afirmacao, a realidade
externa ao sujeito e/ou a sua assimilacao intrassubjetiva, impelem a pessoa para uma
afirmagéo da propria negritude. Se, por exemplo, um jovem negro esta a caminho de
uma apresentagdo como b-boy com seu coletivo de hip-hop, junto do qual ele pode
vocalizar (e musicalizar) algumas de suas angustias, entre elas umas relativas a sua
condicdo de pessoa negra em uma sociedade racista, nestas circunstancias, seu
posicionamento em relacéo a sua identidade negra tende a emergir como afirmativo,
ainda que para reclamar de sua exposi¢cdo aos riscos da cor. Caso contrario, a sua
sintese analitica vai repelirimpulsos afirmativos, como no caso de esse mesmo jovem,
no dia seguinte estar a caminho de sua jornada de trabalho como motfoboy em um
escritorio, quando nao sé a interpelacdo muda, mas também a sua resposta a ela
tende a mudar; nestas circunstancias, seu posicionamento em relagao a sua negritude
tende a emergir como negativo, ou como um dado a ser ignorado (ou invisibilizado).
Quando a racialidade é dissidente e passa a ter um custo que nao pode ser bancado,
uma alternativa pode ser nega-la ou se abster da resposta a interpelagdo — elegendo
o marcador identitario mais relevante entre aqueles de seu desempenho profissional,
sua relagdo interpessoal com seus colegas, seu local de residéncia e até outras
fiiagbes ainda mais circunstanciais, como o apre¢go a um esporte e outros tdpicos
capazes de estabelecer relagdes de afinidade.

Especificamente sobre os posicionamentos em torno do ponto nodal da
afirmacéo, gostaria de destacar ainda a reincidéncia de relatos que organizavam a
memoria a partir de um momento paradigmatico, quase ritualistico, para essa
mudanca.

Testemunhei inuUmeros depoimentos de um momento especifico de assuncéo,
ou “descoberta”, da negritude. Como se até entdo nao houvesse interpelagao forte o
suficiente para demandar um posicionamento. Talvez seja exatamente destes

momentos que Sérgio Costa tinha em mente quando escreveu:

Ainda que a inexisténcia de mecanismos institucionais de discriminagao,
conforme é o caso recorrente na histéria americana, pudesse manter os
negros durante muitos anos de sua vida pouco conscientes de que sua cor é
um problema para a maior parte dos brasileiros, em algum momento, eles
vivem a experiéncia dramatica do tratamento discricionario. (2006, p. 203).
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Na maioria das vezes, esta experiéncia dramatica que foi descrita para mim
como uma espécie de “rito de passagem”, esta associado a um constrangimento onde
o racismo se desvela de maneira tao violenta, tdo inconfundivel, tao irrefutavel, que
coloca as pessoas com marcas somaticas racializaveis em um impasse que exige
uma resposta imediata, um posicionamento em relagao a sua prépria negritude e uma
elaboragao do significado dela.

Em uma conversa que buscava identificar possiveis alteracdes intergeracionais
no perfil de ativistas antirracistas em Alagoas'%°, a pergunta sobre o inicio da trajetéria
na militdncia no movimento negro trouxe respostas que, em sua coincidéncia, foram

se configurando de um modo tipico, a exemplo do excerto abaixo:

Eu namorava ha um tempo com essa moga. Estavamos juntos ja ha dois ou
trés anos. Nos gostavamos muito e eu achava que nossas familias
aprovavam e que também gostavam do nosso namoro. Quer dizer, a familia
dela nao via problemas com o0 nosso namoro, ou se via, nao dizia. Mas como
eu ja estava me tornando um homem e pensei em propor o casamento,
descobri de uma forma muito dolorosa para um jovem sem a vivéncia que
tenho hoje, que a minha cor era um motivo para que nao gostassem de mim
— ndo como um homem, ndo como um igual. Eu ja tinha me sentido rejeitado
antes, mas foi a primeira vez que tive que lidar com o fato de estar sendo
rejeitado pela minha cor. Eu descobri de uma vez sé que era negro e que isto
era o suficiente para que algumas pessoas ndo me quisessem como membro
de sua familia. Como vocé pode imaginar, eu fiqguei bem confuso e chateado
com essa descoberta. Foi ai que conheci duas atividades que foram
fundamentais para a minha militdncia: um grupo percussivo de samba-reggae
e os Agentes de Pastoral Negros do Brasil (APNs). A partir desses dois
espagos, pude aprender sobre o racismo, como me defender dele e foi

também onde encontrei outros malungos'”® com quem aprendi a combaté-
lo.17t

169 Onde se explorou a hipétese de que, entre as décadas de 1970 e 1990, as mobilizacGes politicas
locais viam nas expressividades artisticas e culturais ndo mais que um instrumento para atrair novos
ativistas, ou seja, a cultura era instrumentalizada pela politica, enquanto que a partir dos anos 2000,
as mobilizacdes tratavam os eventos e atividades artisticas e culturais como um fim em si mesmo, e
mais, como um modo legitimo de criar didlogos sobre problemas politicos, construir propostas
coletivas e formar/legitimar novas liderancas — quer dizer, a cultura passava a ser também uma forma
de politica. Esse desdobramento da investigacéo para a tese, estd em fase de analise e redacao e
sera publicado o mais breve.

170Segundo o Dicionario do folclore brasileiro, de Luis da Camara Cascudo, “malungo” é como negros
chamavam companheiros de bordo ou viagem na travessia transatlantica. Ele rastreou duas origens,
uma na lingua congolesa e no idioma quimbundo: “locativo congués m'alungu, contragédo de
mualungu, no barco, no navio” e “provira igualmente de mu'alunga, forma contrata de mu kalunga, no
mar.” (CASCUDO, 2005, p. 540). Com o passar do tempo, o termo passou a ser usado

genericamente para “companheiro”, “camarada” — e creio ter sido nesse sentido que o interlocutor
usou o termo.

1Como o relato trata de um contetido intimo, para preservar a privacidade, decidimos manter o
anonimato.
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Além do interesse em oficializar relagdes inter-raciais, propondo a mudanc¢a do
status de uma relagdo de namoro para a de casamento — circunstancia comumente
citada por pessoas com cerca de 50 anos de idade e quase nao indicada entre as
mais jovens que isso —, essa interpelagéo ocorreu também no ingresso (ou a tentativa
de) no mercado de trabalho e na ampliagcdo dos circulos de sociabilidade para
ambientes mais formalmente impessoais, com o acesso a educagcao em nivel superior,
por exemplo. Talvez possamos enquadrar todas essas circunstancias numa categoria
de ingresso na fase adulta da vida — ainda que nao seja o objetivo insinuar que o
racismo nao afete a infancia —, mas vale considerar que estejamos diante de um
indicio de que € menos comum estender esse debate as criancas, especialmente em
geracdes anteriores, e mais, que o debate pode ser capaz de prover mecanismos de
compreensao e identificacdo de determinados sofrimentos enquanto consequéncia de
uma sociedade estruturalmente racista, ou seja, de elaboragédo da negritude.

Porém — e talvez esse seja inclusive o grande impulso provocador da tese —,
esse momento de assungédo da negritude nao foi descrito apenas a partir de uma
experiéncia de exposigao a um sofrimento ou constrangimento, também houve relatos
dessa elaboracdo a partir de uma experiéncia prazerosa e/ou estimulante,
especialmente em ambiéncias da sociabilidade em torno da musica negra produzida,
reproduzida e consumida na periferia.

Nesses casos, a afirmagédo da negritude passa por um processo, a priori,
agradavel e coletivo, em contraste com o carater doloroso e individual desse processo
quando ele se da por meio da elaboracdo de um episodio de violéncia racista.

Outra diferenca é que, se no primeiro caso foram compartilhadas informacdes
ja mais ou menos processadas pela propria pessoa, no segundo caso, mais do que
descrigdes compartilhei, ou melhor, também pude testemunhar esse processo de
transformacao “in loco” e ao vivo.

Ao longo dos meses da pesquisa empirica, presenciei o ingresso de algumas
pessoas nas ambiéncias da musica negra e periférica de Maceio.

Mesmo com todas as particularidades, vi que para as pessoas que se
mantinham frequentando e compondo (com mais ou menos intensidade) esses
movimentos, haviam evidentes mudancgas estéticas e realinhamentos nos discursos

sobre o significado da negritude e do posicionamento politico em relagéo ao racismo.
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A mudanga no penteado figura emblematicamente: entre as mulheres e jovens
do género feminino, gradativamente vao sendo interrompidos os processos de
alisamento artificial do cabelo, e os cabelos cacheados e crespos sao vistos com mais
frequéncia, enquanto entre os homens e jovens do género masculino, aumenta a
frequéncia do uso do cabelo black power e de dreadlocks.

Penso em tais mudangas como vestigios do investimento em uma possivel
reversao de um processo de embranquecimento, que era mais visivel em seu aspecto
fisico, mas que também emergia como metafisico, quer dizer, em seus aspectos
ideoldgicos — algo como uma luta para a conversao a negritude ou de seu valor, de
negativo para positivo.

Também durante o processo de investigagdo empirica, foram organizados
alguns eventos publicos de fomento ao debate sobre os processos de racializagdo!’?,
realizados a partir de uma instituicdo da qual fago parte, o Coletivo AfroCaeté. No
debate realizado em um desses eventos, precedido da exibicdo do documentario
Nossos mortos tém voz (Quiprocé Filmes/RJ), e da apresentacdo de um excerto do
espetaculo de teatro'’? Incelenca (Coletivo Volante/AL), uma das atrizes do grupo
teatral, Gessyca Geyza, compartilhou com a audiéncia o seu processo de assimilagao
e afirmacao da propria negritude, e como a pesquisa, dire¢cao e atuacao no espetaculo
apresentado!’ o afetaram.

A posteriori, em uma entrevista virtual, retomamos essa tematica, que acabou
trazendo novos elementos para reflexdo, para além de “como a arte, o espetaculo
Incelenga, me coloca de frente para mim mesma [no processo de comecar a me

enxergar negra]’.

Tem essa memoéria de me ver uma menina amarela, meio branca, meio negra,
filha de uma mulher branca e de um homem negro; que me via muito mais
branca e num lugar que nao se diferenciava em nada do lugar de qualquer

172 ver mais na pagina Erro: Origem da referéncia ndo encontrada.

173 Construido para a ocupagéo de espacos alternativos, sobretudo espagos de esquecimento ou
invisibilidade, Incelenca faz parte de uma nova corrente expressiva do teatro alagoano.

174 Incelenca aborda os indices de mortes violentas entre os jovens negros de Alagoas da
perspectiva das méaes que perderam seus filhos e filhas, e segundo a companhia: “O canto das
Incelencas, tradicdo nordestina de cantos funebres, conduz uma jornada em busca pela meméria
de vidas negras que sao cotidianamente silenciadas” (Trecho de entrevista ao grupo, disponivel na
integra no link: <https://festivaldeteatrodealagoas.blogspot.com/2018/08/entrevista-coletivo-volante-
de-teatro.html>).
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outra pessoa. Entdo eu cresci assim, menina, adolescente... buscando de
fato participar desse grupo das bem olhadas (risos). Entdo... alisando o
cabelo, escovando o cabelo, pintando o cabelo com mechas loiras e tentando
me enquadrar numa coisa. Mas isso nao significava também que eu tentava
me enquadrar ali com a consciéncia de que eu ndo fazia parte, sabe? E um
pouco confuso, mas o que eu quero dizer com isso € que, embora eu quisesse
fazer parte daquele grupo que negava o0 que eu sou — assim... que anulava o
que eu sou, que é essa mulher negra do cabelo cacheado mesmo —, isso nao
significava que eu tinha uma consciéncia de que eu era uma mulher negra e
de que tinha coisas ali que eu precisava muito mais fortalecer do que anular.
E nesse processo de crescer, de me tornar adolescente, também na minha
propria formagdo na escola nunca nada me despertou pra isso, como
dizer?... “Gessyca, olhe pra vocé”. Ai, depois de muito tempo que eu saio da
minha cidade, que eu comego a entender um pouco 0 que eu sou e iSso é um
processo bem lento. Eu vou pra Garanhuns (PE) primeiro e ali ja € uma
transi¢cdo, quando eu comego a assumir 0 meu cabelo, mas ainda com uma
certa vergonha, um certo controle... assim, eu ndo assumia de fato, estava
cacheadinho mas estava no lugar... Depois disso eu vou pra Macei6 (AL). E
em Macei6 eu consigo comegar a ter acesso a ideias, pensamentos, questdes
qgue se eu continuasse na minha cidadezinha do interior, talvez eu nao tivesse
despertado pra isso. Entdo, a universidade se coloca como esse ponto
também, esse divisor de aguas, que me abre pra varias questdes politicas,
varias questdes sobre o mundo, sobre mim mesma como sujeito nesse
mundo. Nesse processo de estar na Ufal [Universidade Federal de Alagoas],
chega um momento que eu fagco uma mobilidade académica pra UFBA
[Universidade Federal da Bahia], e estar |4 em Salvador (BA) diante daquela
turma com a qual eu convivi durante um ano, foi um grande despertar para
mim também, foi uma chacoalhada que eu precisava. Porque eu via um grupo
de pessoas muito conscientes de quem eram, ocupando 0s espagos e se
afirmando mesmo. Ent&o, de alguma maneira, eu comecei a cobrar isso de
mim, que eu precisava resgatar de algum lugar... quem eu sou? E foi nesse
processo que eu fui, aos pouquinhos, me olhando, me olhando, me olhando,
me percebendo e néo tendo medo, ndo tendo receio de assumir que eu sou
negra. E ai chega Incelenga. Porque Incelenga, na verdade, é aquele espago
onde de fato eu mergulho nisso e isso se fortalece em mim. E eu ali consigo
falar de questbes que me tocam, que me atravessam, que me fortalecem, que
me fazem perceber de fato quem eu sou, quem eu sou no mundo, que
existéncia é essa. Entdo Incelenca me coloca em relagdo com a cidade
[Maceid], me coloca em relagdo com as pessoas negras, me coloca em
relagdo com o pensamento negro, me coloca em relagdo com o que esta para
além daquilo que eu poderia enxergar em mim — eu estou falando assim, que
ndo € s6 uma questdo de que eu comecei a me enxergar fisicamente,
entende? E um resgate mesmo. E entender e me conectar com esse lugar
ancestral mesmo. E ter vontade e ter necessidade de dizer, de me afirmar: eu
sou uma mulher negra.

Como esse depoimento deixa ver, estar em condigdes de afirmar a negritude
enquanto um marcador social de sua prépria experiéncia, incorporar essa categoria
como definidora de sua identidade, envolve um posicionamento ativo, uma
deliberagdo que demanda também um grau de autoconsciéncia. Dito de outro modo,
ao evitar lidar ou pensar sobre a propria negritude, é impossivel afirma-la, sendo

possivel apenas nega-la ou silenciar a seu respeito.
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A abertura para novos modos de olhar para a negritude que o amadurecimento
e os deslocamentos geograficos de Gessyca propiciaram, ativaram também novos
modos de olhar para as memorias, a ponto de ela elaborar um desconforto de sua

irma com o ambiente escolar, transcrito no trecho abaixo.

A minha irma tem mais melanina do que eu e ela teve uma infancia dificil
nesse processo também de se reconhecer, porque... eu lembro de varias
vezes ela voltar da escola chorando, dizendo que ndo queria mais fazer parte
daquela escola, porque a professora ndo gostava dela. A gente ndo entendia
de fato o que acontecia, também éramos muito pequenas, mas depois eu fui
ficando maiorzinha e ela varias vezes dizia: “Vixi, eu queria tomar um banho
e esfregar aqui, pra ver se eu ficava mais branca. Vou meter dgua sanitaria
pra deixar de ser negra”. Essa foi uma fase bem dificil também, um processo
bem dificil, de muita dor também.

Uma alteragao biologicamente randémica, o teor de melanina um pouco maior,
alterou significativamente a interpelagéo e o peso do racismo para alguém (naquela
altura, ainda na infancia) em uma posicionalidade muito similar @ de Gessyca. Sua
irma, logo do mesmo género, da mesma classe, da mesma regido, da mesma faixa
etaria — apenas um pouco mais jovem —, frequentando a mesma escola, sentia o
tratamento discricionario de modo significativamente distinto.

A estrutura era a mesma, mas o mix dos mecanismos gerativos do racismo que
as atravessava, se atualizava personalizadamente, de modo que essa diferenga vai
repercutir nas condigdes e nos modos como cada uma delas vai elaborar e enunciar

0 posicionamento em relag&o a propria negritude.

5.1.2 O ponto nodal da negacédo

O ponto nodal da negacao diz respeito aqueles posicionamentos de
determinadas pessoas que, ao lidar com o aspecto visivel de sua prépria negritude,
ou seja, em sua dimensao somatica e seus caracteres fisicos, escolhem nega-la ou
atenua-la como marcador social de suas experiéncia e identidade.

Quando ocorre voluntaria e/ou conscientemente, o método e os elementos para
a deliberacao parecem os mesmos em relacdo a afirmacéao, diferindo apenas em seu

saldo.
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No entanto, em varias situagcdes, posturas ambivalentes e contraditérias deram
indicios de que esse tipo de posicionamento também ocorre em situagdes nas quais
as pessoas nao conseguem sequer admitir ou explicar os prejuizos e desvantagens
estruturais que o racismo lhes impde.

Como a investigagcao esteve mais atenta as pessoas que passavam por um
processo de elaboragao afirmativa de sua negritude, nao foi realizada nenhuma
entrevista ou interlocu¢do mais aprofundada com pessoas que se posicionavam em
torno do ponto nodal da negagdo. Por isso, as analises feitas a seguir partem da
observagao direta; de conversas mais pontuais e superficiais com, por exemplo,
vendedores ambulantes e outros profissionais dos eventos frequentados; e dos
depoimentos de interlocutores e interlocutoras que ou ilustravam uma diferenga com
relacdo ao posicionamento de seus parentes, amigos e outras pessoas proximas, ou
arrolavam contra-argumentos frequentemente usados em debates publicos e
discussoes privadas sobre a importancia politica do “reconhecimento” (ou elaboragao)
da identidade negra em Alagoas.

De modo mais genérico e articulado com as analises dos estudos de negritude,
sistematizei trés modelos de argumentos que figuram como estruturantes, e que sao
bastante mobilizados para justificar essa negacao, que sao: “A raca € humana’;
“‘Negro(a) de alma branca”; e “Somos filhos da mistura”.

A seguir, estes argumentos sdo analisados em paralelo com, de um lado,
valores e projetos mais amplos que ou os emitem ou os sedimentam socialmente e
de outro, com valores e projetos mais pessoais que ou 0s recebem ou 0s propagam

individualmente.

“A raca é humana”

Com este tipo de enunciado defende-se que a raga, e portanto a negritude, ndo
existe ou que a “raga’/negritude nao teria influéncia nas dindmicas sociais.

Dois discursos, de espectros politico-ideoldgicos opostos, sdo exemplares
deste tipo de justificagdo: a meritocracia (a direita) e o classismo (a esquerda). O
primeiro reflete a ideologia liberal, que deposita nas pessoas individualmente toda a
responsabilidade por seu desempenho social, eliminando ndo s6 as diferencas
historicas no nivel das trajetérias individuais e em sua amplitude conjuntural, como
também as desigualdades de riscos e oportunidades; ja o segundo, entende que a

diferenca racial ainda que seja relevante ndo é determinante, e que a desigualdade é
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prioritariamente explicada pelos constrangimentos econémicos das classes sociais —
0 que no caso brasileiro seria reforcado/explicado por sobrevivéncias do seu passado
escravocrata.

Da perspectiva da autoavaliagdo, as pessoas negras que se esforcam
sobremaneira para se afastar de comportamentos estigmatizados, colocando a raga
como um elemento secundario, tomam como premissa para sSeus esguemas
explicativos de seu desempenho social que o “bom” comportamento e o “esfor¢o”
(categoria acionada como equivalente a “trabalho”) sdo mais relevantes que a sua
‘ragal/cor”, e que, portanto, a violéncia racista a que sao expostas se explicaria nao
pela sua negritude, mas pela bitola de sua moralidade, visto que nesse esquema,
todos os comportamentos imorais e/ou reprovaveis, como a “vadiagem” e a
‘malandragem” por exemplo, estariam intrinsecamente associados a negritude; por
isso, em certa medida, os pares opostos: branco versus negro, trabalhador versus
malandro e digno versus indigno se equivaleriam.

Esta € uma operacao bastante paradoxal, pois, em um primeiro momento estas
pessoas tomam como legitimas as premissas e estigmatiza¢gées do racismo, para em
seguida negarem essa legitimidade que elas mesmas conferem aos marcadores
sociais da racializacao.

Uma situagao em uma das interagdes mais ocasionais da pesquisa de campo,
reverberara o que era uma intuigcado analitica e parece ilustrar esse tipo de contradigao:
eu estava sendo servida por um rapaz que estava me trazendo um lanche durante um
festival autogestionado de cultura periférica no bairro do Jacintinho, o Mirante Cultural
e havia uma certa tensao no ar, porque apesar de o evento ja acontecer a bastante
tempo e ter uma boa relacdo com a vizinhangca, nesta edicdo especifica e
curiosamente ouvi varias pessoas comentando a possibilidade da policia “aparecer”.

Como estavamos em novembro, més dedicado a consciéncia negra, havia um
movimento um pouco maior de pessoas e, de novo, a legitimidade da data estava
sendo questionada, inclusive por representantes do poder publico, achei que o receio
tanto da presenga como de uma abordagem truculenta era mais que justificado
naquele momento.

Enquanto esperava minha por¢do do churrasco que uma mulher um pouco
mais velha estava terminando de preparar, ouvi os dois, que depois descobri serem
mae e filho, lamentando a possibilidade de terem que encerrar as atividades mais

cedo e fiquei surpresa e curiosa com o modo como estavam entendendo a situagéao.
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Eles pareciam responsabilizar a organizagdo do evento por “aquele jeito” que as
pessoas estavam se vestindo: “Nao precisa disso, eles sao tdo bonzinhos, mas ficam
parecendo um bando de marginal desse jeito”, dizia a senhora com um certo tom de
lamento e cuidado.

Devo ter expressado minha surpresa, porque em seguida o rapaz veio me
perguntar se eu queria algum molho e ndo vi nenhum sendo servido a outras pessoas.
Agradeci e tentei abrir uma fenda na brecha que tinham me dado: “coisas de
juventude, que a gente quando vai ficando mais experiente (disse sorrindo, tentando
eufemizar a diferenga etaria entre o jovem e a mulher) acaba esquecendo e com
pouco acha um absurdo o que a pessoa mesmo fazia”. “A gente quando tem filho,
muda mesmo, viu?”, emendou a senhora e achei que tinha conquistado um minimo
de direito a sinceridade dela. Perguntei fazendo gestos exagerados simulando que
seu filho ndo pudesse nos ouvir naquele espagco minusculo: “Nos tempos da
senhora... 0 que a senhora fazia pra se divertir?”.

Ela mudou bruscamente o assunto com a chegada de um novo cliente e disse
que cultura era bom, mas que as pessoas deviam se unir também pra resolver outras
coisas, e que se nao cuidassem, os marginais iriam estragar a festa.

Para mim parecia claro que ela ndo usava “marginal”’ para falar sobre alguém
da margem como querem dizer os artistas com quem converso mais frequentemente.
Tentei entdo evitar um mal-estar e me dispus a abrir um espaco para acolher o que
ela queria dizer, tentando atenuar os constrangimentos da nossa 6bvia diferengca de
perspectiva.

“Eu venho pouco ao Jacintinho... cresci no Eustaquio e depois de mulher feita,
ja morei em tantos lugares que nem sei direito. A senhora vive aqui ha muito tempo?”,
tentei retomar a conversa depois da saida daquele cliente que a fez mudar tao
subitamente de tom. “Ah, minha filha, eu vivo mais perto da [avenida] principal ha
pouco tempo, mas estou nessas grotas desde que me entendo por gente’, ela
respondeu e emendei de pronto: “Aqui tem muito comércio, sempre vi 0 Jaga como
um lugar de gente trabalhadora”. “Tem de tudo, né?”, e reticente em relagdo a mim e
parecendo dar um recado ao filho, disparou: “Tudo junto, mas a gente tem que cuidar
pra nao se misturar, nem se confundir, se vestir como homem descente, cortar certo
e respeitar todo mundo”.

Arrisquei provocar, dizendo: “Oxe, e 0 que é roupa de homem descente? Aquele

rapaz mesmo, que saiu daqui nesse instante, a roupa dele era de que?”. Seu filho
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pareceu me lancar um olhar de cumplicidade e ela mal respirou pra responder ligeira,
“‘Ali é diferente, o menino ta no divertimento dele e ndo mexeu com ninguém”.
Desconfiei ter tocado em um tema sensivel e que ja havia sido discutido entre mae e
filho: 0 “menino” me pareceu ter um pouco mais de 30 anos de idade e estava vestindo
bermudas de “surfistas”, um ténis largo e uma camiseta com a estampa de uma folha
de maconha — e, claro, era branco e com um pouco mais de melanina, seria um
perfeito suspeito padréo para a policia que acabava de chegar ao festival.

Voltando a uma analise mais abstrata, ao que situacbées como essa indicam,
igualdade e equidade se confundem nesses tipos de discursividade — somos todos
iguais, mas nem sempre e nem tanto.

Como a modernidade/colonialidade toma a diferenca arbitraria das
caracteristicas fenotipicas e marcas somaticas como tecnologia bélica para
segmentar e hierarquizar a dignidade humana, quando esse artificio € posto em atrito
com as premissas igualitarias e universais do humanismo, seu poder de estruturar,
radicalizar e justificar a violéncia para com a alteridade se desestabiliza. Neste caso,
cria-se uma pressao para um rearranjo que faga com que essas contradi¢gdes sejam
compativeis — ou algo como para recuperar a illusio (BOURDIEU, 1996), tomada como
um dispositivo que cria metaforas, deslocando e recriando simbolicamente objetos,
concentrando e/ou direcionando interesses, enfim, cuja a cumplicidade e anuéncia
individual, na escala coletiva, da vazao aos esforcos explicitos e implicitos de
hierarquizagao dos valores de uma cultura enquanto lugares simbdlicos capitalizaveis.

A partir desta pressao para compatibilizar enunciados e praticas antagénicas e
de um esforgo para lidar com a injustica das desigualdades sociais entre os grupos
racializados, uma das estratégias foi negar as diferengas entre pessoas brancas e
nao-brancas — e, voila, a meta virou método. Dito de outro modo, as desigualdades
sociais entre as pessoas desses grupos raciais distintos seriam eliminadas, como que
em um passe de magica, a reboque da eliminagdo da “raga” enquanto categoria
significativa de apreensao e enunciagao da realidade.

Porém, ainda que biologicamente n&o haja ragas distintas na espécie humana,
a compreensao de que ela continua a ter validade enquanto um marcador social €
fundamental para entender a experiéncia das pessoas negras e o que significa a
negritude.

Toda esta confusdo entre os termos igualdade e equidade torna a busca e a

pratica da cidadania e de uma democracia (supra)racial efetiva mais e mais dificeis.
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Enquanto parte da elite intelectual estanca neste labirinto conceitual, fatalmente fica
impossibilitada de compreender e/ou dialogar com aquelas pessoas negras que
entendem nao so as suas singularidades como também o “seu lugar” na classificagéo

da hierarquia de dignidade humana.

“‘Negro(a) de alma branca”

Expressbes como essa, por sua vez, sustentam o argumento de que quanto
mais branca, melhor a pessoa € e, portanto, melhor tratada ela merece ser. Note-se
que o equivalente oposto (quanto mais negra, pior seu status e o tratamento que deve
ser dispensado a ela), € uma implicacdo tacita que sustenta, ainda que
clandestinamente, a légica da racializag&o.

Este tipo de premissa tem sido discutida a partir do branqueamento, uma
ideologia que por muito tempo foi tdo consensual entre aquelas pessoas que estavam
investidas de autoridade para estabelecé-la com o valor de verdade, que se tornou
politica de Estado no Brasil: abandonou-se as pessoas negras, escravizadas e
“libertas”, e financiou-se a vinda e subsidiou-se a permanéncia de imigrantes brancos
e “civilizados”1®,

Das ainda incalculaveis estratégias para evitar e desfazer aliangas politicas
entre as vitimas da colonizagao no territorio brasileiro, a hierarquizagao decorrente da
segmentacao entre escravizados para trabalhos domésticos e aqueles para trabalhos
na producéo de bens mercantilizaveis pode ser ndo s6 um dado historico para apontar
mecanismos de sedimentagao do “racismo cordial”’, como também uma metafora para
uma relagao entre (aparente) familiaridade e a (mudancga ou sofisticagao no tipo de)

violéncia.

175 Em Onda negra, Medo branco (1987), Celia Maria Marinho de Azevedo vai apresentar uma verséo
da histéria da transi¢éo do trabalho escravo para o trabalho livre diferente daquela hegeménica entre
seus colegas contemporéneos. Complexificando as causas e desvelando o racismo da politica
imigrantista, a historiadora vai demonstrar como “Os homens de elite, que desde o inicio do século
XIX comecaram a formular uma série de propostas relativas a instituicdo do mercado de trabalho livre
em substituicdo ao escravo, ndo sabiam decerto em que solu¢do resultaria o problema que tanto os
angustiava.”; Contudo, a vitéria dessa politica aconteceu “num momento em que outras propostas
faziam constar em alto e bom som a possibilidade de incorporar negros e mesticos ao mercado de
trabalho livre”, o que nos permite desnaturalizar “todo um imaginario perpassado pelo medo, pela
tensdo sempre presente nas relacdes entre ricos proprietarios brancos e miseraveis negros e
mesti¢cos escravos ou livres”.
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Uma coisa é o efeito de massas de cativos, quase isolados, jungidos ao
trabalho da mina ou nos ergastulos dos latifundios, outra é a agao de escravos
misturados ao viver da familia: dezenas de negros e mulatos, no recesso das
cozinhas, no segredo das alcovas. [...] No mesmo eito, viam-se,
frequentemente, os filhos do casal, ao lado de quatro ou cinco escravos,
distinguindo-se, apenas, na cor. Nesse cativeiro, a alma do negro néo se
sentia intransigentemente amesquinhada; havia relativa expansao, uma qual
liberdade, e sombras de felicidade. (BOMFIM, 1997, p. 204).

Mais essa confusdo, agora entre trabalho produtivo e sofrimento versus
trabalho reprodutivo e felicidade, e entre distancia material e distancia social, da
condigdes para a construgao e sustentagao publica do mito (se nao cinico, sadico) de
que a escravizagao teria sido mais suave e até benigna no Brasil.

Propagandeada na historiografia desde o século XIX, essa ficgdo nos vendeu
como um verdadeiro paraiso racial. Alguns autores, como destacadamente o
historiador e socidlogo austriaco estadunidense Frank Tannenbaum, creditaram a
Igreja Catdlica um tratamento “mais generoso” para os escravizados na América
Latina, em comparagdo com aqueles na América do Norte; e sobre o Brasil
especificamente, ele tomava as violagbes e os estupros de mulheres racializadas
como uma “dinamica do contato racial e do interesse sexual’ que indicava a conotagao
positiva que a miscigenagao tinha por aqui (COSTA, 2006, p. 242).

A partir de interpretagdes assim e de suas cristalizagdes no bojo da formulagéao
de uma ideologia e de uma politica do branqueamento publicamente assumida pelo
Estado brasileiro durante o periodo seguinte a abolicdo oficial da escravatura, o
“negro(a) de alma brancal’® carrega marcas da cisdo fundamental que a
modernidade/colonialidade opera separando, originalmente, corpo e alma, mas que
nao encerra seus efeitos ai, também segue se desdobrando naquelas divisdes entre
exterior e interior, fisico e espiritual, selvagem e civilizado, e por fim, mais elementar
e mais importante, entre inferior e superior.

A reproducao destas cisdes e de seus poderes simbdlicos na organizagédo das
interacdes sociais pdem as pessoas negras em um impasse existencial entre viver a
negritude e viver a dignidade dentro das normas de uma civilizagao colonizada por

valores eurocentrados: “Aqui, cultura, ragca e civilizagdo s&do conceitos que se

176 Importante dar crédito ao trabalho seminal de Frantz Fanon em Pele negra, mascaras brancas
(2008), que inaugurou uma via de analise que, para além da sua contribui¢cdo substantiva, segue
inspirando a formulacdo de hipoteses sobre a compreensao da negritude na
modernidade/colonialidade.
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superpdem: a assumida superioridade biologica dos brancos e de referéncia para que
os diferentes graus de inépcia dos ‘ndo brancos’ para a vida civilizada pudessem ser
avaliados.” (COSTA, 2006, p. 41).

Anterior até a questbes (geo)politicas, o proprio autorreconhecimento de si
como alguém digno de respeito € um impasse existencial ainda mais basico, muito

bem descrito nas palavras de Frantz Fanon:

Ao mesmo tempo, o judeu pode ser desconhecido em seu judaismo. [...] Eu
sou o escravo ndo da ideia que outros tém de mim, mas da minha prépria
aparéncia. [...] Como eu comego a reconhecer que a negritude é o simbolo
do pecado, eu me pego odiando as pessoas negras. Mas, entdo eu me
reconhego como um negro. (FANON, 1995, p. 325).

Também interessada no tema, a partir de uma pesquisa realizada ainda na
década de 1980, a psicologa Neusa Souza Santos publicou Tornar-se negro: as
vicissitudes da identidade do negro brasileiro em ascenséo social (1983). O livro fruto
de sua dissertacdo de mestrado € um apanhado de testemunhos do sofrimento
psiquico de pessoas negras que ascenderam socialmente e, pelo sucesso, pagaram
um alto prego pela incompatibilidade dos termos negritude e dignidade, seguido de
suas respectivas analises a luz do conceito psicanalitico de ideal de ego.

Introduzido por Freud (1914), o termo se refere a um padrao a ser alcangado,
uma autorrepresentacao idealizada de si; retomado pela teoria junguiana, esse ideal
seria um modelo composto de critérios de autoavaliagao definidos pelos valores
vigentes em uma dada cultura. Nesse sentido, como o ideal de ego na
modernidade/colonialidade teria uma corporalidade branca, logo de partida seria
inatingivel para pessoas nao-brancas — mesmo que essas pessoas quebrem o ciclo
de desvantagens cumulativas e alcancem a mobilidade social vertical e ascendente
de modo objetivo.

Em suma, esse tipo de argumento tende a lidar com os valores racistas nao
como sao, julgamentos histoérica, cultural e politicamente situados, mas sim como
verdades incontestes — diante dos quais ndo ha adesdo e sim revelagdo. Nesses
casos, as pessoas negam a negritude como um atributo seu no cotidiano pois a
afirmacao tem um custo tao alto que é impossivel banca-lo — contudo, sobra a duvida
se 0 recurso usado seria cultivar uma alma branca, usar uma mascara branca, ou 0s

dois.
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“Somos filhos da mistura”

Formulagdes como esta estdo ainda mais implicadas pelo desenvolvimento
institucional da identidade nacional do Brasil. Dentro desse projeto, a miscigenagao
foi difundida como um caminho contraintuitivo para a eugenia, visto que uma das
premissas do “melhoramento da raca” seria a “pureza’; porém, até la e a essa altura
irrevogavel, a mistura seria tomada como evidéncia da vigéncia de uma democracia
racial entre nés.

Quando ha um século, Joado Batista Lacerda viajou a Londres pra o Congresso
Universal das Ragas levando embaixo do brago um quadro do espanhol Modesto
Brocos chamado A Redencédo de Cam (1895), onde se via a alegoria para o futuro
ideal do Brasil (LOTIERZO; SCHWARCZ, 2013), a ninguém ocorreu perguntar por
que era tdo importante e tdo consolador prever que a populagdo seguiria
embranquecendo e em um século brasileira teria 80% de brancos, 17% de indigenas
e apenas 3% de negros, que caminhariam para a sua extingdo redentora no territério
nacional.

Hoje sabemos que a previsdo do médico e antropdlogo fluminense, a época
diretor do Museu Nacional, foi equivocada. Quanto ao seu desejo, ainda que ndo tenha
sido extinto e que agora haja uma ressaca turbulenta de ondas racistas, ele ndo esta
mais tao estabelecido no projeto e na projecao estatal da identidade nacional.

Vale lembrar as palavras de Vilma Reis, que durante uma conferéncia no Férum
de Resisténcia Democratical’’, organizado em agosto de 2019, a entdo pré-candidata
a prefeitura da capital com a maior populagdo negra do pais'’8, langou o desafio:
“‘Ninguém sabe qual é a maior vitéria do povo negro. O pré-Censo de 2020 diz que
somo 115 milhdes. Somos a maioria da populagdo em uma nagao que sempre quis
nos exterminar”.

Menos sobre essa formulacdo enquanto politica publica e mais como ela é a

apropriada no processo de autoatribuicdo racial, se estamos olhando para como

177 A conferéncia em questdo aconteceu no dia 27 de agosto de 2019, tratou sobre a
interseccionalidade das relacdes de género, raca e classe, e contou com a presenca além da
supracitada que socibéloga e defensora de direitos humanos, Vilma Reis, da deputada estadual do
Rio, Renata Souza e das cantoras Marina Iris e Doralyce. O forum foi organizado pelo Observatério
da Democracia, e realizado no Rio de Janeiro.

178 Segundo dados da PNAD Continua, em 2017, 8 em cada 10 moradores de Salvador (BA) eram
negros, o que somava 2,425 milhdes, ou 82,1% das 2,954 milhdes de pessoas que viviam na cidade.
Além dessa maioria absoluta de populacéo autodeclarada negra, a capital baiana também se destaca
pelos nimeros da populacdo preta: quase 4 em cada 10 moradores de Salvador, ou 36,5% do total
da populagéo — significativamente superior a média do Brasil de 8,6%.
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pessoas racializadas negam a negritude como uma marca identitaria ou mesmo como
um atributo fisico langam mao de nog¢des assim, temos que destacar que a triade
alegorica € um avango no sentido de incluir a possibilidade de existéncia de pessoas
racializadas no projeto de nagao, mas que nela, cada uma das trés racas témum lugar
determinado. No entanto, a apropriagao dela no cotidiano muitas vezes celebra essa
inclusdo como se ela fosse capaz de apagar as assimetrias, como se ela implicasse
relagdes de horizontalidade.

Além dos argumentos condensados nessas trés maximas, ha uma série de
estratégias em termos estéticos para negar e atenuar a negritude. Elas vao desde o
alisamento de cabelos crespos e cacheados, por processos artificiais, passando pelo
clareamento da pele por evitacido do sol e por uso de produtos quimicos, até e para
quem tem mais recursos, a intervencgao cirurgica para “afinar’ o nariz, “corrigir’ os
labios (especialmente para mestigos com pele clara buscando a passabilidade como
brancos).

De modo que, diante de um mundo que pressiona as pessoas negras para odiar
o préprio reflexo, os posicionamentos em torno do ponto nodal da negagéo parecem
ter em comum uma busca pela integridade subjetiva: como uma espécie de Narciso
as avessas, nao admitir como sua a imagem refletida no espelho € um modo de nao

se despedacar, de nao se desintegrar e de (re)existir.

5.1.3 O ponto nodal da abstencio

Por fim, o ponto nodal da abstencdo no continuum de negritude diz respeito
aqueles posicionamentos identitarios de determinadas pessoas que, tendo caracteres
fisicos racializaveis e diante da interpelacdo das injungbes de sociedades
estruturalmente racializantes, ou n&do conseguem elaborar e enunciar uma resposta,
ou preferem responder evasivamente a questao racial da identidade.

Essa abstencdo pode ser ativa ou passiva, quer dizer, a omissao — seja por
meio do siléncio seja por meio da evasdao — ndo sera a mesma, nhem pode ser

classificada do mesmo modo no caso de alguém intencionalmente se negar a
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responder e no outro de alguém que sequer “ouve”, ou ouvindo n&o entende, a
interpelagao para o posicionamento racial de sua narrativa identitaria.

Os posicionamentos que, creio terem um forte teor politico subversivo e serem
contraintuitivamente afirmativos, sao feitos para atenuar a pressdao dos processos
racializantes buscando reforgar outros marcadores sociais que néo o racial, nos diz
de um estado reflexivo — consciente ou ndo de todas as suas implicagbes, mas que
soa como um apelo: “Preciso que vejam que sou algo mais que uma pessoa negra”.

Ja aqueles posicionamentos feitos a partir de uma narrativa identitaria que
busca recursos em marcadores sociais eleitos como mais significativos para o
reconhecimento (pessoal e social) da propria dignidade, mas que irrefletidamente
evitam a questao racial, sdo distintos — seja porque os outros marcadores ja ocupam
tanto espaco que ndo ha como acomodar a negritude, seja porque nao ha meios de
decodifica-la na prépria experiéncia, este tipo de posicionamento parece soar como
uma pergunta sinceramente surpresa: “Uma pessoa negra? Quem, eu?”

Tanto os significados quanto os efeitos de respostas assim sao considerados
de modo diferente. Enquanto a formulagcdo em alguma medida consciente da
abstencao € interpretada aqui como evidéncia de algum grau de autodeterminacéo
em relagao a negritude, a mesma absteng¢ao sendo inconsciente, serve como indicio
de uma impossibilidade e/ou incapacidade de elaborar e enunciar uma formulagéo a
esse respeito.

De ambos modos, considerando ou n&do os riscos da cor, em determinadas
circunstancias, essas pessoas ndo reconhecem e/ou admitem as suas caracteristicas
fisicas de negritude como representativas, elegendo outros elementos como
definidores de sua representacao e performance publicas.

Ha dois processos que gostaria de destacar: um é o da cumplicidade, que se
efetiva em um investimento na adequagdo a norma de subjetivagdo da
modernidade/colonialidade; e o outro € o da vulnerabilidade, que se efetiva quando
ha o reconhecimento publico da legitimidade e/ou ha a nomeagao do marcador social
da ragal’® — o que tende a intensificar os riscos da cor e a subsequente exposicao da

segurancga ontologica.

179 Nao consigo me furtar de pensar sobre o efeito pedagdgico sobre o senso de orientagdo no
mundo coletivo, de eventos de prejuizo, violéncia, violacdo e aniquilacdo de liderancas antirracistas,
especialmente o de pessoas negras, como o brutal exterminio de Marielle Franco e a subsequente
tentativa de deturpar a sua reputacao e interditar os efeitos de sua luta.
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Ja discuti um pouco mais detidamente o processo de racializagao da alteridade
como uma tecnologia bélica na expansdo e globalizacdo da
modernidade/colonialidade no primeiro capitulo!8®, onde foram apresentadas algumas
implicagbes dessa triade nos processos de subjetivacdo contemporaneos.

Retomando essas reflexdes e chamando atengao para uma perspectiva menos
estrutural e mais subjetiva, agora podemos abrir espaco para pensar o quanto e como
esse molde da norma de subjetivacdo moderna e colonial afeta e é afetado
cotidianamente pela atuagao (ou agéncia, se preferir) das pessoas.

Como dito em outros trechos desse trabalho, reconhecer tanto que as forgas
das estruturas sociais sao reais e efetivas, quanto que a sua grandeza € maior do que
a daquelas forgas exclusivamente pessoais, nos permite inferir que elas condicionam
0 nosso estar no mundo, mas nao que o determinam. No entanto, caso € que ha um
investimento feito por cada um e cada uma de ndés que, se fosse considerado
isoladamente, seria irrelevante, mas em uma analise relacional, ele seria ndo sé
significativo como até imprescindivel — tendo em vista que sem ele essas for¢as nao
poderiam ser atualizadas.

Em se tratando da abstencdo do marcador racial da negritude, este
investimento também implica uma certa cumplicidade com as forgas racializantes
dessas estruturas sociais, uma anuéncia maior ou menor € mais ou menos tacita com
suas premissas, mas sempre suficiente para manter a illusio (BOURDIEU, 1996) que,
por sua vez, mantém o funcionamento da ordem simbdlica vigente — bem como a
distribuicdo dos capitais e do direito do uso legitimo da violéncia, simbdlica ou nao.

Segundo o Vocabulario Bourdieu (2017),

A imersao na dinamica do campo é mais préoxima de uma ilusdo na qual o
sujeito néo se vé como é, uma adeséo que se da sem seu consentimento
intelectual. Essa ilusdo necessaria sobre si mesmo e sobre o mundo decorre
exatamente da adesdo ao conjunto de dogmas implicitos, crengas
fundamentais, enfim a mesma doxa, que veicula os valores daquele universo,
determina o que é importante, as apostas em jogo, ou o que deve ser
negligenciado. (CATANI et al., 2017, p. 232, grifos aqui).

Para as pessoas negras que se abstém da identidade racial, no entanto, essa

cumplicidade com ou adesao a doxa se estabelece ainda que custe a desarticulagao

180 Mais especificamente no terceiro topico: Colonizacao, racializacdo e modernizacéo, na pagina 67
e seguintes.
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entre a fisicalidade (ou como trataremos mais adiante, a dimensao somatica) e os
outros modos de existir de sua corporalidade.

Contudo, talvez seja justamente essa desarticulagado entre aspectos naturais
do corpo humano e as suas representagdes culturais, que nos permite confirmar a
distingdo entre os mecanismos gerativos da racializagao e a base bioldgica e “natural”
onde eles se atualizam e se projetam — confundindo a nossa apreensao. Em um artigo
para o livro langado pela Unesco sobre teorias socioldgicas sobre raga e colonialismo,

Stuart Hall, pensando nas articulagdes entre racismo e dominacéo, adverte

0 racismo € particularmente poderoso e a sua inscricdo especialmente
profunda na consciéncia popular, porque nas caracteristicas raciais tais como
cor, origem étnica, posicdo geografica, etc., o racismo descobre o que outras
ideologias precisam construir: uma base aparentemente “natural” e universal
na propria natureza. Até mesmo porque, apesar de estar aparentemente
baseado em dados bioldgicos, o racismo tem efeitos sobre as outras
formagdes ideoldgicas no interior de uma mesma sociedade, e o seu
desenvolvimento provoca uma transformagao de todo o campo ideoldgico no
qual ele torna-se operativo. [...] Essa ndo é uma fungéo externa, operativa
apenas contra aqueles que ele ordena e desarticula (aqueles que ele
silencia). Ela também ¢é pertinente para os sujeitos dominados — aqueles
grupos étnicos subordinados ou “ragas” que vivem a sua relagdo com as suas
condigdes reais de existéncia, e com a dominagao das classes dominantes,
na e através da representacdo imaginaria de uma interpelagéo racista, e que
vivem eles proprios a experiéncia de serem “os inferiores”, les autres [os
outros]. (HALL, 1980, p. 341 — 342).

Nessa estrutura de interpelagdes caracteristica, a experiéncia de inferioridade
parece se colocar como uma condicdo da prépria existéncia para a alteridade
racializada — ao que tudo indica, nas letras miudas do contrato social dessas pessoas,
esta impressa uma clausula de anuéncia com a (auto)alienagao de parte significativa
de sua experiéncia no mundo.

Se ao longo de sua obra®!, Karl Marx descreveu e analisou uma lista extensa
de processos de alienagao que ocorrem na exploracao capitalista, aparentemente sua
série ndo foi exaustiva. Aquele que é até hoje um dos mais influentes pensadores das
aspiracdes da emancipagao humana tratou da alienacido: da humanidade em relacéo
a natureza; da humanidade em relagcdo a sua qualidade humana (alienagao

antropologica); das pessoas entre si; da humanidade em relagdo aos processos de

181 H4 varios debates sobre as concepcdes tanto sobre a alienagédo quanto sobre a emancipagdo ao
longo da vasta obra de Marx. Aqui vou usar como referéncia o levantamento e a analise da teoria da
alienacdo marxiana feita por Istvan Mészaros, em seu livro traduzido para o portugués e publicado no
Brasil pela Boitempo, A teoria da aliena¢éo em Marx (2006).
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trabalho e transformacdo material do mundo e da natureza; da humanidade em
relacdo aos produtos do seu trabalho; da humanidade em relagéo aos seus proprios
interesses coletivamente situados (alienagao politica): da humanidade em relagéo ao
mundo real (alienagao religiosa); da forga de trabalho reificada na e para a
engrenagem da maquinaria capitalista... mas algumas dindmicas fundamentais para
o desenvolvimento do capitalismo como modo de produg¢ao hoje global, até para um
dos mais produtivos e obsessivos tedricos da histéria das ciéncias sociais, estiveram
absolutamente transparentes.

Como nos apontou e fez ver a tedrica italiana, Silvia Federici (2017), a
acumulacao primitiva que precedeu e possibilitou o sistema capitalista, dividiu para
conquistar — mas antes que fosse possivel e como condigao para dividir a humanidade
entre burguesia e proletariado, como bem observou Marx, o que viria a ser o
capitalismo, fundou suas bases nas divisdes sexual e racial do trabalho. Para tanto,
foram aniquilados massiva e pedagogicamente corpos como o do escravo, “meio
humano, meio monstro”, Caliba e de sua mae, a bruxa Sycorax.

As duas personagens do texto dramaturgico de William Shakespeare, A
Tempestade, que servem de titulo para a obra paradigmatica da filésofa, parecem
alusdes evidentes aos massacres e torturas da caca a africanos e africanas, para o
sequestro e escravizagao do trabalho de producéo feito por pessoas negras, além de
serem declaradamente (FEDERICI, 2017, p. 380) uma alusao a caga as bruxas, para
o estupro e escravizagao do trabalho de reproducao feito por mulheres e ao genocidio
e exploragao dos incontaveis povos colonizados no “Novo Mundo” e de seus recursos

naturais e laborais.

As figuras correspondentes a tipica bruxa europeia ndo foram, portanto, os
magos do Renascimento, mas os nativos americanos colonizados e os
africanos escravizados que, nas plantations do Novo Mundo, tiveram um
destino similar ao das mulheres na Europa, fornecendo ao capital a
aparentemente inesgotavel provisdo de trabalho necessario para a
acumulacao. [...] A definicdo da negritude e da feminilidade como marcas da
bestialidade e da irracionalidade correspondia a exclusdo das mulheres na
Europa — assim como das mulheres e dos homens nas colénias — do contrato
social implicito no salario, com a consequente naturalizacdo de sua
exploracdo. (FEDERICI, 2017, p. 357 — 360).

Ainda que Marx tenha percebido os efeitos dessas violéncias e desvelado que,

no sistema capitalista, as mercadorias seriam inconcebiveis sem relagbes de
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exploragao dessa natureza, ele foi incapaz tanto de apontar os contornos materiais e
historicos desses massacres, quanto de incluir em suas formulas o valor e a mais-
valia extraida da usurpacao dessas for¢as de trabalho.

Por essas questdes, a abstengao em relagao a negritude parece adicionar uma
nova faixa nessa lista de alienagbes, visto que ela prescinde da quebra da
correspondéncia entre a condicdo e a ideologia, que vai se desdobrar para uma
dominada e a outra dominante, respectivamente.

No entanto, essa dissociacédo, especialmente quando € voluntaria e feita por
uma pessoa mais ou menos consciente dela, também pode ser uma espécie de
alavanca, um artificio no minimo conveniente para a transcendéncia dessa alienacgao,
pois usa as forgas atuais da racializagao para se lancar para fora do alcance delas —

subvertendo o racismo cinico com um antirracialismo (quase cordial).

Atranscendéncia da alienagao — sua influéncia decrescente sobre os homens
— esta na proporgao inversa da autorrealizagao cada vez mais plena do
individuo social. Como, porém, a autorrealizagdo do individuo ndo pode ser
abstraida da sociedade na qual ele vive, essa questdo é inseparavel da
questéo das relagbes concretas entre o individuo e a sociedade, ou dos tipos
e formas de instituigdes sociais nas quais o individuo pode ser capaz de
integrar-se. (MESZAROS, 2006, p. 231, grifos aqui).

Em tal conjuntura, ndo posso deixar de considerar uma saida politicamente
engenhosa para burlar a imputagéo da inferioridade, de um lado e ndo pagar o prego
de tensionar essa estrutura de dominagao, de outro, a evitagdo do momento critico da
resposta por meio da evitagdo a pergunta em si — quando o contra-ataque € mais
arriscado que a esquiva, a ginga necessaria para tal me parece um recurso mais que
legitimo.

Isto nos leva a segunda questao para a qual gostaria de chamar atengao, que
é o fato de a abstengao possibilitar uma espécie de gestao da vulnerabilidade a que
sao expostas pessoas negras caso creditem legitimidade do marcador racial.

Tendo em vista que, em Alagoas especificamente e no Brasil em geral, racistas
atacam do armario e seguem eufemizando o derramamento de sangue, dar nome aos
bois poderia ser como colocar um alvo na testa, chamar atengéo para si e se converter
no risco da pessoa negra ser convidada a encarnar uma luta injusta, que lhe antecede

e ultrapassa, ha geragdes.
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Por isso, em alguma medida, pronunciar a negritude seria mais que conjurar o
racismo, poderia mesmo amplificar o seu alcance. Se alguns posicionamentos em
torno do ponto nodal da abstenc&o tratam a negritude como indizivel, a omissao
operaria como uma espécie de protegao.

Contudo, nao formular verbalmente as condigdes sociais que nos atravessam
n&o & o mesmo que nao ter o conhecimento sobre elas — na pratica, na pele. E esta
experiéncia pratica, nos termos de Anthony Giddens, que guarda o conhecimento
acumulado sobre as condigdes sociais. Ainda que nao seja expressa verbalmente,
esse € um acervo valioso para orientagdo no mundo.

Porém, mais do que criar uma celeuma entre a cognigao analitica abstrata das
teorias e a cognicao imediata concreta das experiéncias, valeria considerar as suas
particularidades e as suas contribuicdes especificas.

Se porum lado esse tipo de conhecimento encarnado é dificil de ser apreendido
e praticamente impossivel de ser escrutinado para formulagdes cientificas, por outro
lado parece ter sido o compartiihamento dessas vozes inaudiveis para a escuta
académica que, ao menos parcialmente, garantiu a sobrevivéncia dessa parcela tao
violentada da populagao brasileira.

Seja por nao decodificar a interpelagao, ndo conseguindo associar as injuncdes
do racismo a seu mecanismo causal, dando-lhe outras justificativas; seja porque a
questao é tao traumatica e dolorosa que € impossivel ser elaborada em palavras, a
negritude n&o € enunciada simplesmente por ser indizivel.

Além disso, ndo elencar a experiéncia com os riscos da cor como definidora de
sua existéncia pode ser um mecanismo de sobrevivéncia eficiente, ainda que estranho
e quase incompreensivel para a modernidade/colonialidade, visto que o poder
destrutivo do trauma é tamanho que seria capaz de colapsar a fonte de energia para
a motivagédo e a mobilizagado da vida.

A abstengdo quando € uma escolha deliberada, quando ha uma ginga que
prefere a alegria, uma postura que celebra a vida, ndo precisa significar
necessariamente uma negagao, um recalque — ou esquecimento que levaria a
repeticao.

Talvez esse seja um método para o qual precisemos olhar com cuidado para
entender a trajetoria de (re)existéncia das pessoas negras no Brasil ao longo dos
séculos de violagbes, violéncias, prejuizos e desvantagens. Essa capacidade

ancestral de desenvolver alegria na co-presenga parece ter um efeito determinante
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sobre a seguranga ontoldgica das pessoas racializadas; para além disso, ainda que
ela ndo seja suficiente para elaborar e enunciar um posicionamento afirmativo sobre
a propria negritude, ela permite que as pessoas ndo sucumbam diante da violéncia
letal do racismo.

Dito isto, ndo ha apenas uma posi¢ao legitima ou mesmo um posicionamento
fixo, seja de afirmagéo, negagao ou abstencdo, ha antes um espectro em torno de
cada um destes pontos nodais do continuum de negritude.

A necessidade de considerar como fundamental a pluralidade das experiéncias
de negritude, sendo da prépria experiéncia humana, € um ponto central para entender
as dinamicas do continuum de negritude e para entender a proposta que aqui tenho
apresentado.

Nesse sentido, a seguir e encerrando esse capitulo, vou apresentar algumas
questdes de descontinuidades ao longo do continuum, pensando primeiro os sentidos
e os significados dos fluxos e refluxos de “conversao” racial da identidade e por fim,
as matrizes culturais de inteligibilidade de alguns posicionamentos ora hibridos, ora

dubio, mas sempre significativos da negritude.

5.2 O descontinuo

Se a reificacdao ideoldgica da cultura nacional inclusiva funcionou
historicamente no Brasil como instrumento de opressao das diferengas e
balsamo politico para manutencédo da ordem social iniqua, o elogio da
consciéncia (racial) pode meramente inverter os termos de uma equacao
complexa, de sorte a prescrever a todos “nao brancos” uma identidade ideal
e um ideario politico determinado, como se coubesse a politica anti-racista
restabelecer o suposto elo (sécio)légico entre o corpo negro, a cultura negra
e o ativismo politico. (COSTA, 2006, p. 213).

Acimal®2, mencionei elementos que evidenciavam o que considerei uma
espécie de reversao de processos fisicos e ideoldgicos de embranquecimento. Agora,
gostaria de partir desta alusdo e complexificar o debate, indicando algumas questdes

menos evidentes sobre aqueles processos de transigao capilar e sua centralidade

182 \/er pagina 230.



247

para o posicionamento afirmativo da negritude — e assim abrir a discussdo das
descontinuidades do continuum apresentado.

Isto porque, essa transigao e os discursos em torno de seu significado parecem
bastante emblematicos do resultado de uma disputa que vé o cabelo alisado como
uma derrota e o cabelo crespo ou cacheado como uma vitdria, sendo que essa vitéria
significaria que pessoas negras foram emancipadas das normas racistas, o que
implicaria simultaneamente que a experiéncia verdadeiramente negra seria aquela de
pessoas “convertidas” — e que “convertidas” e cientes da ideologia do branqueamento,
elas regrediriam se voltassem a fazer intervengdes artificiais para alisar o cabelo.

Desse modo, o uso de cabelo crespo ou cacheado € um dado bastante
significativo para a atribuicdo de valor da performance publica de pessoas negras.
Tanto para a autodeterminacao do valor social, quanto da determinagao social do valor
pessoal, esse elemento da corporalidade, quando investido de uma performance que
lhe atribuira valor estético, também vai ter ecos no que se deduz de um
posicionamento ético e politico.

Para analisar as situacdes onde percebi o fluxo e o refluxo dos processos de
conversao, vou condensar algumas observagdes da pesquisa empirica em uma unica
trajetdria hipotética, que servira de modelo.

Esse processo de conversao sera descrito em trés etapas, cada qual com uma
configuragcao especifica para aqueles valores estéticos, éticos e politicos — isso
também implica dizer que tal configuragao, seja ela momentanea ou estavel, articula
a negritude em cada uma das formas de existir da corporalidade. Em um primeiro
momento (T1) o cabelo crespo esta alisado artificialmente, para em seguida (T2)
passar pelo processo de transicdo capilar e ser usado em sua textura natural e, por
fim (T3), voltar a ser alisado.

Essa variacao estética vai ser decodificada de modo que no T1 o cabelo alisado
vai dizer de um posicionamento em torno do ponto nodal da negagédo que, apds a
‘conversao”, ja no T2, o cabelo que volta a ser crespo faz parte da enunciagdo de um
posicionamento afirmativo, enquanto que no T3, ao voltar a alisar o cabelo, seu gesto
vai causar um ruido, podendo ser interpretado como uma oscilagdo — mesmo que
pessoa siga se posicionando afirmativamente.

A decodificacdo desta performance publica no que tange os aspectos éticos,
vai compreender os termos do T1 como um sinal de adesao alienada e alienante ao

embranquecimento, os do T2 como uma adesao emancipada e emancipadora a um
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enegrecimento e os do Ts como um sinal ora ambiguo, ora uma evidéncia de uma
traicao.

O que me parece bem interessante e complexo € que, ja sobre os valores
politicos, essa variagao tende a ser decodificada no T+ como a resposta a percepg¢ao
de um processo de alienagdo; no T2 como uma reagdo a percepgdo de uma
essencializacdo; e no T3 como uma guinada até a percepgao ou conquista de um
autocentramento, onde em alguma medida, o valor do cabelo liso € apropriado pela
pessoa em questdo, que se sente apta a criar e defender publicamente outros
significados para sua performance, desnaturalizando para si, e desarticulando os

desdobramentos ideoldgicos do uso do cabelo. Abaixo, uma tabela sintética para o

modelo.
T4 T2 T3
ESTETICA Cabelo alisado (-) | Cabelo crespo (+) | Cabelo alisado (?)
ETICA Embranquecido Enegrecido Ambiguo
POLITICA Alienado Essencializado Autocentrado

A ambiguidade com que soa essa modalidade de desarticulagdo que acontece
no T3, se aproxima das observagbes que levam a sugestdo de Saba Mahmood
(2005'83) para a separagao entre os conceitos de agéncia e resisténcia.

A antropologa paquistanesa observa mulheres egipcias da religido islamica que
decidem usar o véu como o dogma prescreve e em seguida faz uma metanalise da
interpretacao desse gesto pelas teorias do feminismo ocidental, especialmente

aquelas calcadas em valores de igualdade liberal. Com isso, ela argumenta que

apesar das importantes contribuicbes fornecidas por essa proposta, esse
modelo de agéncia limita a nossa capacidade de compreender e interrogar
as vidas das mulheres cujo sentido de self, aspiragdes e projetos foram
configurados no seio de tradigdes nao liberais. De forma a poder analisar a
participacao das mulheres em movimentos religiosos como o movimento das
mesquitas egipcio que estou a descrever, sugiro que pensemos na agéncia

183 O livro The Politics of Piety: The islamic revival and the feminist subject [Teoria feminista, agéncia
e sujeito liberatdrio: algumas reflexdes sobre o revivalismo islamico no Egito] foi lancado em lingua
inglesa pela Universidade de Princeton.
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ndo como um sinénimo de resisténcia em relagdes de dominagdo, mas sim
como uma capacidade para a agdo criada e propiciada por relagdes concretas
de subordinagdo historicamente configuradas. Este entendimento
relativamente abrangente de agéncia inspira-se na teoria pds-estruturalista
da formacgéo do sujeito, mas também se afasta dela, no sentido em que
exploro modalidades de agéncia cujo significado e efeito ndo se encontram
nas logicas de subversio e ressignificacdo de normas hegemdnicas. Como
argumentarei, apenas quando o conceito de agéncia se desligar do tropo da
resisténcia € que se poderdo desenvolver questdes analiticas que sao
cruciais para o entendimento dos projetos néo liberais, sujeitos e vontades
cuja légica excede a enteléquia das politicas liberatérias. (MAHMOOD, 2006,
p. 123, grifos aqui).

Nao ha condi¢cdes aqui para discutir em detalhes todas as formulagcdes que
Saba Mahmood (2005) classificou como filiadas ao feminismo liberal, e com isso,
endossar sua critica sobre a imbricagdo entre agéncia e resisténcia. Porém, sua
proposta para que possamos ampliar a analise e incluir na interpretacado a capacidade
de autodeterminagdo de pessoas e subjetividades sob ataque de mecanismos
gerativos de opressdo me parece muito adequada.

Sobre essas questdes, 0 que percebi nas interacdes na ambiéncia da feitura
da musica negra na periferia de Maceid, € que algumas pessoas que investem boa
parte de suas energias para a mobilizagdo antirracista e de valorizacdo das
expressividades da negritude local, sendo reconhecidas como liderangas,
formalizadas ou nao, acabam por desenvolver um olhar interpretativo e atento para
esses fluxos e refluxos dos posicionamentos no continuum de negritude.

Contudo, creio que, apesar das aproximacdes com a critica de Mahmood,
estamos diante de questdes sobre a inteligibilidade de alguns posicionamentos para
dois tipos de olhares bem distintos em seus objetivos e métodos de elaboracao e
compartilhamento de conhecimentos.

Os sistemas culturais da alteridade (e suas respectivas cosmovisdes) se
mantiveram vivos em atos num segundo plano que, ao serem sincretizados,
atravessaram seéculos até a contemporaneidade. E sado estes que, especialmente na
atual configuragdo geopolitica, passam por uma tentativa de caracterizagdo e
classificacdo em termos formais de um “universalismo” excludente e especialmente
eurocentrado — tanto por pessoas de fora, quanto por aquelas integrantes de suas
manifestacdes reais e atuais.

O caso € que se ferramentas, ao passo que nos capacitam a realizar

determinadas coisas, também inviabiliza a realizagdo de outras, ndo é de todo uma
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surpresa termos tanta dificuldade para apreender as contribuicbes desses
conhecimentos produzidos a partir das hibridagées além da estranheza que causam.

Por isso, buscando ampliar e amplificar o debate, vale langcar mao de outras
provocagdes, como a do filésofo argentino Enrique Dussel. Ao propor o conceito de
transmodernidade, ele nos revela a funcdo do silenciamento e da esterilizacdo de
saberes alterizados nesse empreendimento do qual nés cientistas herdeiros da

colénia fazemos parte, ainda que sentados na ultima fila:

A Europa comegou a ser “centro” do mercado mundial (e através dele
estender o “sistema-mundo” por todo o planeta) a partir da Revolugéo
Industrial. No plano cultural, produziu o fenémeno do lluminismo, cuja origem,
no longo prazo, devemos encontrar (segundo as hipbteses que
consideraremos seguindo o filésofo marroquino Al-Yabri) na filosofia
averroista do Califado de Cérdoba. A hegemonia central e ilustrada da Europa
tem apenas dois séculos (1789-1989). Apenas dois séculos! Periodo
demasiadamente curto para transformar com profundidade o “nucleo ético-
mitico” — para nos expressarmos como Ricceur — das culturas universais e
milenares, como a chinesa e outras mais do Extremo Oriente (como a
japonesa, a coreana, a viethamita etc.), a hinduista, a islamica, a bizantino-
russa, e até mesmo a bantu ou as da América Latina (de diferente
composigdo e estrutura). Essas culturas foram, em parte, colonizadas, mas a
maior parte de suas estruturas de valores foram sobretudo excluidas,
desprezadas, negadas, ignoradas mais do que aniquiladas. [...] Esse
desprezo, no entanto, permitiu-lhes sobreviver em siléncio [...]. Essa
exterioridade cultural ndo é uma mera ‘“identidade” substantiva né&o
contaminada e eterna. [...] Por ndo serem modernas, essas culturas nao
podem ser “pos”-modernas. Sdo pré-modernas (anteriores a Modernidade),
contudo contemporéneas a Modernidade e logo serdo transmodernas.
(DUSSEL, 2016, p. 62 — 63).

Esse processo e esse desejo de, quando nao é possivel emudecer as
dissonancias provenientes de outras culturas, esquadrinhar e racionalizar seus
indicios em todos os modos de existir da corporalidade, ignora (ou tenta o mais que
pode ignorar) os elementos e as forgas simbdlicas provenientes de matrizes culturais
vitimas das violéncias coloniais que sobreviveram em suas sementes, germinaram em
seus hibridos.

E possivel alcancar a inteligibilidade de alguns posicionamentos dubios e/ou
mudos aos olhos, ouvidos e a cognicao da modernidade/colonialidade, mesmo que
ainda ndo existam (ou pior, que ndo as estejamos usando) ferramentas tedrico-
metodoldgicas para apreendé-los — por isso a importadncia basica que o realismo

critico presta as reflexdes deste trabalho.
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O que foi desenvolvido silenciosamente enquanto nds da intelectualidade
cientifica estamos condicionados a perceber o que é passivel de ser apreendido a
partir de uma matriz eurocentrada? Que outras matrizes compdem esses hibridos?
Como e por que distingui-las? Se ha diferengas que nascem como cognitivas, mas
que foram, sdo e seguirdao sendo estrategicamente consubstanciadas em politicas,
elas podem ser genérica e funcionalmente segmentadas na evolugdo da
‘euromodernidade” e das “modernidades coloniais” (GILROY, 2012, p. 11).

Questdes de inteligibilidade do descontinuo na agéncia informada por culturas
transmodernas, parecem indicar nao que estes fendmenos sao insuficientes em seus
significados, mas sim que o ponto de vista do qual olhamos precisa ser ajustado — e
para tanto, “uma preocupacdo com a notavel duplicidade resultante dessa posi¢ao
unica — dentro de um Ocidente expandido, mas ao mesmo tempo nao fazendo parte
dele — é [ou deveria ser] uma caracteristica definitiva da histéria intelectual do Atlantico
Negro.” (GILROY, 2012, p. 130 — 131).

Adiante, no proximo capitulo, apresentarei uma via para compreender alguns
dos elementos que constituem a experiéncia negritude, como eles s&o produzidos e
reproduzidos, e como passam a ser critérios para a classificagao étnico-racial. Por
limitacdes metodoldgicas e de sensibilidade analitica, seguirei trazendo como pulso
da investigagéo, os batuques e os beats aquilombados de Maceio.

Ha algo mais que coincidéncia geografica e reverberagcdo de ecos historicos
nas sociabilidades que se desenvolvem em torno e em fungdo da ambiéncia da
producao, reprodugdo e consumo da musica negra e periférica dessas grotas e
mangues aterrados: dessas sociabilidades vertem um manancial de discursividades e
modelos (de elementos estéticos, éticos e politicos), que ordenam um determinado
universo simbdlico de modo que haja a possibilidade de sociedades atravessadas
pelas chagas e cicatrizes da modernidade/colonialidade acolherem a existéncia
significativa de pessoas racializadas. E, a despeita de seu posicionamento no
continuum de negritude, suas experiéncias possam ser portadoras de direitos e dignas

de respeito.
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6 REPERTORIOS DE NEGRITUDE

Ok, ok, ok, ok, Jow, seja forte

E nossa cara fazer a vida

ser certa mais que a morte

Eu me refaco apds cada passo,

igual reflexo nas pocgas

Mandinga, coisa nossa

Eles ndo vao entender o que so riscos

e nem que nossos livros de histéria foram discos

Emicida

Meu povo, em outras palavras, sempre teve uma
teoria para a raca — embora mais na forma do
hierdglifo, uma figura escrita que € ao mesmo tempo
sensual e abstrata, bonita e comunicativa.

Barbara Christian

Se existe uma gama consideravel de versdes de negritude, ha também um
vinculo entre elas e alguns referenciais que servem para experienciar e expressar
esse marcador racial da identidade. Em geral, estas articulagbes se dado por meio de
fluxos significativos muito distintos entre si: desde aqueles mais histdricos como o da
matriz cultural caldeada na diaspora transatlantica desde o continente africano, ou o
das religiosidades forjadas na resisténcia a colonizacdo; passando por aqueles mais
politicos, como os movimentos de resisténcia e criacdo de alternativas a exploragédo
da escravizacao colonial, ou o das coalizbes para acdes coletivas; até aqueles mais
intelectuais, como o0 Teatro Experimental do Negro ou o Feminismo Negro; entre
tantos outros.

Todas essas mobilizagbes publicas possuem, por assim dizer, um repertorio
especifico de negritude, e cada um deles, tem uma configuracédo propria para cada
umas das formas de existir da corporalidade — se o mix da estrutura racista que

atravessa cada pessoa negra € composto também de vetores de vérios outros
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mecanismos gerativos, e por isso diferentes discursos sdo produzidos sobre elas, de
Sua parte e com seus remixes, essas pessoas respondem também com varios contra
discursos, e outros tantos discursos originais, se valendo de expressividades
compostas de elementos simultaneamente estéticos, éticos e politicos.

Vale destacar que a matriz africana é a referéncia original e talvez ainda hoje
um dos repertérios mais potentes e férteis da negritude. Nao s6, mas especialmente
em questao de composicao populacional, a ascendéncia africana das pessoas negras
gue foram sequestradas e trazidas ao Brasil no periodo colonial € uma das evidéncias

gue explicariam a abrangéncia, a capilaridade e a riqueza desse acervo:

As principais correntes migratérias para o Brasil, de acordo com os diferentes
periodos e em numeros arredondados, foram: 1500-1808: 456.000 imigrantes
portugueses, 1851-1960: 1.732.000 imigrantes portugueses, 1.619.000
imigrantes italianos, 694.000 imigrantes espanhois, 250.000 imigrantes
alemaes, 229.000 imigrantes japoneses. Além, destes, entre 1551 e 1860
desembarcaram no Brasil 4.029.800 africanos escravizados. (COSTA, 2006,
p. 234, grifos aqui).

Com essas pessoas, aportaram por estas bandas inumeros complexos
culturais, de varias nag¢des africanas, que ao longo da formagao do Estado-nagao
brasileiro foram resumidas (e reduzidas) a um unico grupo étnico, artificialmente
homogéneo: a “Africa”’. Além desta sintese, tais complexos culturais entraram em
contato e passaram por um processo de sincretismo com as sobrevivéncias e
resisténcias culturais das nagdes dos povos originarios e com a cultura das nagoes
europeias, prioritariamente da metropole portuguesa. Um caldeamento dessa monta
e complexidade resultou na explosao de inumeros significados estilhagados para a
“‘matriz africana” — e este estilhagamento se faz ver na centralidade dessa referéncia
que constitui, em si, um repertorio de negritude especifico, mas que indo além, se
rearticula em cada uma das suas inumeras reverberagdes em diversos outros
repertorios, ao longo do tempo e até hoje.

Outra possivel fonte para repertérios de negritude sdo as mobilizagdes
politicas, de diversas ordens e modelos, a exemplo da quilombagem, tdo parcamente

documentada e compreendida pela ciéncia politica nacionall84, ou das irmandades

184 A despeita de essa forma de organizagdo social ter existido em toda amplitude e diversidade
geografica do territdrio brasileiro. Algum esforgo no sentido de langar luz sobre as tantas sombras e
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dos homens pretos, confrarias aparentemente apenas religiosas; do movimentos
negros, quer dizer, das mobilizagbes politicas formais (que aconteceram apods a
abolicdo legal da escravatura e apos a proclamagédo da republica) para a disputa
publica pela dignidade e pelos direitos sociais das pessoas negras, desde a Frente
Negra Brasileira (FNB), passando pelo Movimento Negro Unificado (MNU), até os
mais recentes coletivos, que também teriam sido e seguem sendo fontes de
elementos para compor e modelos para elaborar a negritude.

Ha ainda acervos estéticos, éticos e politicos em iniciativas que se valeram da
reflexdo mediada pela tecnologia da escrita e outras vinculadas e/ou derivadas da
racionalidade da matriz da modernidade/colonialidade, como o Teatro Experimental
do Negro (TEN) e os diversos movimentos mais ou menos intelectuais e/ou politicos
do feminismo negro, espalhados e interconectados pelo Brasil e pelo mundo.

A despeita da muito provavel fertilidade em se explorar todos e cada um destes
fendbmenos enquanto repertorios de negritude, essa ilustragéo inicial me serve mais
como provocagao e gatilho, para disparar a cultura como escolha metodoldgica aqui:
um tanto arbitrariamente e por capricho do afeto, a analise vai prestar atencéo para
aquele aspecto muitas vezes tomado como superficial quando comparado a outros
que seriam mais fundamentais para entender e intervir nas sociedades, como a
economia, a politica e/ou a economia politica, por exemplo. Essa interpretacdo da
cultura como um lugar menor e/ou apenas figurativo de uma esséncia que estaria em
outro lugar € especialmente mobilizada por movimentos conservadores, mas mesmo
em movimentos progressistas ela também pode ser encontrada.

Contudo, o avango de determinados fluxos intelectuais, que a posteriori
poderiamos agrupar como estudos culturais, vem deixando cada vez mais evidente a
importancia de olhar com mais atengcdo para as expressividades -culturais,
especialmente para a arte, como mais do que um sintoma do modo como vivemos e
projetamos viver nossa humanidade compartilhada, como um dado significativo da

realidade em si mesmo. Em entrevista, George Yudice afirma que

A agéo cultural — que é como prefiro chamar o ativismo heterogéneo dos
coletivos culturais — cumpre hoje em dia grande parte do que o ensino formal
néo consegue prover. Alias, a educagdo massiva nunca alcangou incorporar
a vivéncia dos marginalizados, alavancar as suas capacidades criativas. A

preconceitos para com a quilombagem é feito na Histéria. Mas ha muito que conhecer, principalmente
com uma sistematiza¢do do acumulo até aqui alcangado.
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acao cultural explora repertérios muito diversos de cédigos que nos permitem
articular as competéncias cognitivas humanas: visuais, dramaturgicas,
I6gicas, emocionais, gastrondmicas etc. A abordagem €& mais integral,
abrange todas as maneiras de ser e fazer e nao estabelece hierarquias entre
o passado e o presente, o que permite relacionar-se melhor com o outro, com
quem n&o é como eu. (YUDICE, 2014, grifos aqui).

Esse lugar da cultura — no sentido de um conjunto de expressividades artisticas
—como uma via para o melhoramento das relagcdes humanas e como um compromisso
com um futuro melhor também aparece nas reflexdes de Paul Gilroy, que para chamar
atencao para os valores éticos e politicos da estética da arte musical negra, prefere
investir na disjungdo desses valores com uma etnicidade (pura e compulsoéria). Diz
ele: “desejo me concentrar nos aspectos morais e em particular na disjuncéo entre o
valor ético da musica e seu status como sinal étnico.” (GILROY, 2012, p. 93 — 94).

Guardo reservas quanto a este seu desejo, e penso que tal equagéo nao € do
tipo soma zero: o que se ganha em valor ético nao se perde em sinal étnico, ou vice-
versa, e caso ocorra alguma alteragao simultdnea desses fatores, esta ndo sera uma
operacao automatica. Por isso, talvez, apesar dos embaragos com essencializagdes,
as pessoas com as quais conversei colocaram a negritude como um dado importante.
Além do mais, creio que uma disjuncao absoluta é estruturalmente impossivel: as
pessoas que carregam a negritude em sua fisicalidade e em seus significados no
mundo, sao racializadas compulsoriamente e sem aviso prévio; e outro sintoma dessa
impossibilidade de desarticulagao total, seriam as tentativas do mercado econémico
de esterilizar os desdobramentos politicos dessa ética etnicamente referenciada, sem
com isso, abrir mao da racialidade enquanto valor (monetario) agregado.

Nao apenas a cultura, mas especialmente a musica, tanto em Yudice, quanto
em Gilroy, aparecem como alternativa a privagao ou precariedade da educacgao formal,
ou mesmo como uma modalidade de educagéao diferente e promissora. Aqui também,
expressividades e sociabilidades que repercutem na ambiéncia da feitura da musica
tém um lugar especial; apesar de deixar evidente que ndo sdo uma exclusividade
desses fendbmenos, os repertérios de negritude tém uma rica possibilidade de
compreensao se investigados a partir da musica — ainda melhor se daquela que nasce
menos como produto e mais como projeto na e para periferia urbana de grandes

cidades.
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A musica e seus rituais podem ser utilizados para criar um modelo pelo qual
aidentidade nao pode ser entendida nem como uma esséncia fixa nem como
uma construgdo vaga e extremamente contingente a ser reinventada pela
vontade e pelo capricho de estetas, simbolistas e apreciadores de jogos de
linguagem. A identidade negra nao é meramente uma categoria social e
politica a ser utilizada ou abandonada de acordo com a medida na qual a
retorica que a apoia e legitima é persuasiva ou institucionalmente poderosa.
Seja o que for que os construcionistas radicais possam dizer, ela é vivida
como um sentido experiencial coerente (embora nem sempre estavel) do eu
[selfl. Embora muitas vezes seja sentida como natural e esponténea, ela
permanece o resultado da atividade pratica: linguagem, gestos, significagdes
corporais, desejos. (GILROY, 2012, p. 209).

O saque e a privacdo da tecnologia da escrita aos povos africanos e seus
descendentes espalhados pelo mundo na diaspora, teve e segue tendo
consequéncias terriveis para as pessoas negras no Brasil. No entanto, este assalto
também criou o cenario propicio para que a musica e as ambiéncias em torno dela se
configurassem como um /ocus privilegiado para os acervos e repertérios de negritude.
Valendo-se da técnica do sampler cultural, antes mesmo que ela fosse desenvolvida
como recurso tecnoldégico material, a musica e o ambiente que se cria na sua
produgéo, reproducao e fruigdo, condensaram, guardaram, mixaram, reinventaram e
propagaram valores de negritude em todo Atlantico negro.

Batucar maracatu, dancar afoxé, cantar rap, produzir hip-hop, dancgar break,
fazer grafiti ou pichagéao, vivenciar o mundo do reggae, ou participar da roda de samba
faz alguma diferenga para os processos de negociagéo, constituicdo e determinacao
da identidade racial de alguém? O que estas diferentes atividades tém em comum?
Alguém pode se definir mais ou menos negro ou negra usando-as como medida?

Se todas essas expressividades artisticas e musicais fazem uso do marcador
social da raga e da negritude, elas o fazem de modo particular. Cada uma possui um
conjunto caracteristico de signos, icones, vestimentas, interpretacées da realidade,
bandeiras ideoldgicas, instrumentos de organizagdo e mobilizagdo, estratégias de
interlocu¢do com o Estado, com seu publico e com seus pares, de codigos de conduta,
mecanismos de integracdo de novos membros e até mesmo de julgamento quanto a
relevancia da cor da pele para determinar a negritude de alguém.

Independente de suas singularidades, € possivel dizer que todos estes
movimentos musicais e a sociabilidade vinculada a eles produzem e reproduzem, em

maior ou menor grau, concepgdes de negritude, ou talvez melhor, repertérios que sdo



257

simbdlicos, normativos e de acgdo, para ajudar na elaboragdo e na enunciagdo do
marcador racial na narrativa identitaria.

Se nessa segunda parte do trabalho o interesse € naquilo que acontece a partir
das pessoas agindo no cotidiano e em escala individual, os posicionamentos ao longo
do continuum de negritude, ainda que considerando sua pluralidade e
circunstancialidade, apresentariam sérias dificuldades para serem apreendidos, caso
dependéssemos exclusivamente da reflexividade ativa dos sujeitos e,
consequentemente, da consulta a cada uma das pessoas negras. Por isso, ainda que
o didlogo seja a forma mais horizontal de aferir estas dindmicas, como este
posicionamento toca em questdes extremamente sensiveis e dolorosas que nem
sempre chegam a uma elaboragdo consciente, uma via para apreendé-los sem
provocar ainda mais sofrimento, pode ser por meio da observacdo de outros
elementos expressivos para além dos discursos elaborados e enunciados
verbalmente. A expressividade de tais elementos é de fundamental importancia para
a analise de qualquer identidade.

Isto posto, neste capitulo que encerra a segunda parte do trabalho, o intuito é
propor uma analise por meio da qual seja possivel entender as varias formas de existir
da corporalidade enquanto expressividades para além daquilo que se pode verbalizar
e, com isso, apresentar algumas dimensdes dos repertérios de negritude. Esse
esforco de categorizacdo busca reconhecer e compreender melhor as articulagdes,
desarticulagcbes e rearticulagdes entre a negritude vivida na pele e a narrativa
identitaria do marcador racial de pessoas negras.

Tenho chamado atencgéo para o fato de que os critérios para a classificagcao
racial e os elementos para a autoatribuicdo e posicionamento em relagao a negritude
nao sao exclusivamente fisicos e que, mesmo estes, enquanto marcas “naturais” para
marcadores sociais, sdo manejaveis em alguma medida. Para além deste aspecto
mais inflexivel da negritude, existem outros mais maleaveis, como o posicionamento
politico diante a violéncia racista, ou o0 posicionamento identitario diante as
racializagdes, como vimos no capitulo anterior.

As pessoas negras, ou seja, as pessoas que tém em comum a experiéncia do
racismo, elaboram e/ou enunciam esse marcador racializavel de sua identidade de
forma plural e circunstancial. Partindo dessa compreensao, ocorre de nos
perguntarmos: a partir de quais elementos essas pessoas vivenciam e evidenciam a

sua negritude?
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Considerando que “o habitus incorpora varias modalidades de conhecimento
corporal: cognitivo, moral, emocional e estético.” (EMIRBAYER; DESMOND, 2015, p.
338), rastreei nessas modalidades de conhecimento do corpo, ao menos, quatro
dimensdes para os repertorios de negritude: a somatica, a performatica, a discursiva
e a politica.

Essas dimensdes sao diferenciadas conceitualmente entre si, para depois
serem conjugadas, e essa rearticulagdo quer ser como uma espécie de antidoto
contra o essencialismo (ou simplismo) teérico-analitico e como um manifesto em favor
da articulagéo polifénica e cosmopolita dos antirracismos.

A primeira dimensao é a somatica, que parte e se encerra no corpo. Ela é a
primeira e a primordial dimensao, isto porque € nela que esta o aspecto mais arbitrario
(inescapavel até) da negritude. Em relacdo aos repertérios de negritude, essa
dimensao opera como uma espécie de “linha de cor”, uma escala ou medida de tragos
fisicos para considerar alguém um igual, um pertencente, uma pessoa negra.

A segunda é a performatica, que trata do que as pessoas fazem a partir do
corpo e do que o corpo € capaz de fazer/comunicar. Como destacado no capitulo
anterior, um exemplo emblematico € a manipulacdo do cabelo, e os infindaveis
recursos estéticos dele e para ele, dos dreads as trangas, do alisamento ao tingimento,
etc. Mas além disso, ha outros elementos como roupas, joias, aderegos e
indumentarias. Nesta dimensao também estao incluidos os movimentos do corpo na
medida em que podem ser tomados como marca da negritude, ou seja, naquilo que
os torna passiveis de serem racializados — 0 que no caso da musica, leva para uma
partitura corporal das dangas de movimentos que sao ativados e reativados em ritmos
distintos, como as atualizagdes que o hip-hop faz de movimentos originalmente da
capoeira, por exemplo.

A terceira dimensao é a discursiva, que trata das formas de apreender e situar
aquilo que é significativo da propria trajetéria em relagcéo a realidade e a historias
coletivas. Ela pode ser tomada também como o ambito das possibilidades de
narrativas e elementos simbodlicos que dao indicagbes ideais e ideologicas da
negritude, e estes vao desde os discursos publicos, em cangdes ou falas de artistas
por exemplo, até o conjunto de personagens e representagdes seja da ancestralidade
africana, do embranquecimento (ou de sua critica) ou do empoderamento negro.

E a quarta e ultima dimensédo é a politica, que considera principalmente a

medida do investimento/engajamento com praticas antirracistas. Ainda me é
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surpreendente o embarago que causa, tedrica e politicamente, uma pessoa negra que
apresenta comportamentos racistas, como se a estrutura racista do mundo real néo
constituisse a vivéncia e a logica cotidianas destas pessoas também. Outro elemento
para essa dimensao em relagdo a musica negra, especialmente a periférica, sao as
formas caracteristicas de organizagao coletiva que se configuram para acumular,
distribuir e disputar poderes nesses movimentos culturais contra-hegemaonicos.

Na congruéncia e combinagao dos elementos dessas quatro categorias, de

algum modo,

Nesse raciocinio, negro deixa de ser uma “raga”, ou mesmo uma condi¢cao
fenotipica e passa a ser um topo logico, instituido simultaneamente pela cor,
pela cultura popular, pela consciéncia da negritude como valor e pela estética
social negra. (SANTOS, 1997, p. 9, grifos aqui).

Respondendo ao raciocinio provocador de Joel Rufino dos Santos, busco
também esta espécie de topo l6gico onde a negritude possa ser representada na sua
multidimensionalidade. E esse aspecto multidimensional que vai fazer com que
repertorios identitarios sejam verdadeiros acervos, a um sé tempo, estéticos, éticos e
politicos.

Por fim e antes de partir para a descricdo e analise mais demorada de cada
uma das quatro dimensodes, gostaria de propor ainda mais uma analogia colhida nas
inspiragdes da pesquisa empirica, para ilustrar como estes elementos expressivos
interagem: como uma mesa de som.

Uma mesa de som, misturador de canais ou mixer, € um equipamento musical
que serve para capturar e juntar varias sonoridades, ajustando e distribuindo o volume
de cada fonte de audio (microfones, instrumentos musicais, sintetizadores, etc.) e a
intensidade de cada efeito (que pode ser aplicado em cada entrada ou na saida), tudo
isto em fungdo do som que se pretende ouvir na combinagéo e na interagao entre as
sonoridades.

Quando instrumentos musicais e microfones estao ligados a uma mesa de som,
cada um deles percorre um caminho chamado de canal. Existem canais de entrada,
que sdo os que recebem o sinal dessas fontes de audio, e também ha os de saida,
que enviam o sinal da mesa até outros equipamentos para amplificacédo ou gravacgao

dos sons — a esta altura ja mixados, ou seja, unidos em um unico fluxo sonoro.
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Tanto os canais de entrada quanto os de saida tém diferentes sistemas de
conectores, com diferentes formatos. Além disso, uma mesa de som tem muitos
botdes, que servem para o ajustar o volume, os niveis das diversas frequéncias e
outros ajustes técnicos de cada canal — no caso do ajuste dos niveis das frequéncias
de graves, agudos e médios, por exemplo, eles sdo controlados pelos botdes de
equalizagao.

S6 depois desses ajustes, a mesa de som pode enviar sinais para outros
equipamentos capazes de amplificar ou registrar (gravar) o som, o que implicaria dizer,
na nossa analogia, que a negritude sé pode ser “ouvida”, depois de processada pela
mesa de som, depois de passar pela mixagem e equalizagdo de suas fontes, a
experiéncia de cada pessoa € como a mesa de som que processa os fluxos de cada
um dos canais que vém dos modos de existir da corporalidade.

Esse paralelo me parece util como recurso para articular cada uma das
dimensdes dos repertorios de negritude.

Nesse caso, o racismo estrutural seria como o botdo que ligaria a nossa mesa
de som; cada uma das dimensdes seria como um canal de entrada da mesa, com
botdes que ajustariam o volume e botdes de equalizagdo, que controlariam o quéo
grave ou aguda seria esse ou aquele canal de entrada da negritude, com a diferenca
de que a dimensido somatica seria um canal especial, 0 unico que nao poderia ser
emudecido e/ou ndo ter sinal de entrada, pois se e quando ele chegasse ao volume
zero, automaticamente desligaria a negritude; além disso, outros mecanismos
gerativos seriam como canais de efeitos, que seriam capazes de alterar esses sinais,
distorcendo, amplificando, criando ecos, coros, etc.

Por sua disposigao conceitual, e talvez agora apos a apresentacéo dessa ultima
analogia, os repertorios de negritude tal como considerados aqui, partem do marcador
social da “cor/raga”, mas ndo podem se furtar da discussao de outros marcadores
como os de classe, género, geragao, escolarizagdo, ocupagéo, regiao, entre tantos.
Ou seja, 0 modelo tedrico dos repertédrios de negritude € intuitivamente interseccional
e esta atento as contradigdes que se superpdem na experiéncia de pessoas negras.

Também enfrentando a esfinge da (in)definicdo da negritude, e, mais
especificamente, discutindo a sexualizagdo de corpos racializados, Kadiatu Kanneh,

alerta

Identidades negras e femininas ndo sdo simplesmente locais figurativos ou
superficiais de jogo e metafora, mas ocupam espagos politicos muito reais de
Diaspora, desapropriagcdo e resisténcia. O que €& complicado é a
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simultaneidade do sofrimento e do poder, a marginalizagao e a ameaga, a
submissao e o narcisismo, que se acumulam nos corpos das mulheres e dos
negros e sua representacao nas culturas racistas. (KANNEH, 1998, p. 167).

A seguir, vou analisar a negritude querendo n&o paralisar nem diante da
exuberancia de suas cores e sons, nem do terror do sinistro rio de sangue e suor que
ainda segue seu fluxo por estas paragens; buscando ter sempre em conta as
adverténcias da tedrica de Serra Leoa radicada no Reino Unido citada acima,
cuidando para ndo negar, desvalorizar ou eufemizar a complexidade, a ambiguidade

e a poténcia de seus repertorios.

6.1 A dimensao somatica

Essa é a primeira e mais imediata dimensao da negritude.

A dimensao somatica € aquela da corporalidade enquanto soma, quer dizer,
considerada nos termos de uma representacao bioldgica, em especial de seus
fundamentos aparentes e superficiais.

Esses fundamentos sdo elementos da fisicalidade aos quais se pode
transformar em marcadores ‘“raciais” (leia-se: elementos racializaveis), tracos
fenotipicamente classificaveis do corpo, que ao longo do tempo e em determinados
espacgos foram sendo associados a negritude. O teor mais alto de melanina e a cor
mais escura da pele é aquele dado que primeiro ocorre e que predomina sobre os
demais, entre os quais, a textura mais crespa e/ou a forma mais encaracolada do
cabelo, a dimensao mais larga, o formato mais redondo e a cor mais escura de olhos,
labios e nariz — além de suas variagdes e combinagdes passiveis de serem
transformadas em marcas corporais de uma mesticagem enegrecida.

Ancorada sobre essa dimensao superficial, vai ocorrer a imputagdo da
alteridade radical de determinados corpos, processo que, ademais, procura atribuir
arbitrariamente valores depreciativos aqueles tragcos fenotipicos, que a reboque
servirao de medida para definir quem devera ser prejudicado e prejudicada pelo
racismo e quem devera ser favorecido e favorecida por ele.

Em termos estruturais e genéricos, € possivel perguntar qual a concentragao

do teor de negritude na dimensdo somatica, para que alguém seja reconhecido ou
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reconhecida socialmente como negro ou negra. Porém, o melhor parece ser
considerar que essa resposta nao € estanque, que antes ela precisa ser situada no
tempo e no espaco, tanto material quanto socialmente.

Quanto mais houverem e mais intensos forem os elementos dessa dimenséao,
mais havera consenso sobre a classificagao social da negritude de alguém e podemos
falar de uma negritude absoluta; isto porque, no polo oposto, ha uma negritude
relativa, ou seja, uma na qual a pessoa é classificada como negra em comparagao
com outras pessoas fenotipicamente diferentes.

De uma perspectiva menos universal, esse modo de existir da corporalidade
enquanto representacdo, mais especificamente de um corpo-imagem (estatica),
quando é observado do outro lado da linha, quer dizer, em vez de classificado pela
estrutura racializante da modernidade/colonialidade, € avaliado por qualquer
repertorio de negritude autodeterminado, ele vai servir como uma medida que indica
se alguém pode ocupar uma posigao de mesmidade, ou seja, se esse algueém €
fambém uma pessoa negra.

A pele escura, o cabelo crespo, o nariz mais largo, o labio mais grosso, sao
requisitos para alguém ser considerado um igual, um representante legitimo e radical
(da raiz) dos movimentos afros? Qual é o teor minimo de melanina para uma pessoa
ser considerada negra no hip-hop? O valor dele € o mesmo para as ambiéncias da
negritude do samba? O quao finos os tragos do nariz e dos labios podem ser para que
alguém continue sendo um preto ou uma preta do reggae? Essas medidas sao
idénticas para todas esses repertorios de negritude?

Ainda que sejam perguntas determinantes, elas ndo tém respostas estaveis e
taxativas. Ndo conseguiria construir, por exemplo, uma tabela com valores sequer
aproximados para elas. No entanto, o que posso dizer € que no inicio da pesquisa,
para cada um dos quatro repertorios estudados (afro, hip-hop, samba e reggae), essas
‘linhas de cor” pareciam muito mais permeaveis ao ingresso, a presenca e ao transito
de nao-negros, de pessoas mesticas com pele (mais) clara, por exemplo; ao passo
que a investigagdo avangou, a minha percepcédo é de que tanto os movimentos
organizados quanto as sociabilidades mais informais das ambiéncias em torno da
musica negra da periferia de Maceid passaram a prestar mais atengdo e serem um
pouco mais exigentes e cuidadosos com essa linha.

Em um periodo de no maximo trés anos (2016 — 2019), além de inverter o valor

negativo da imputacao racista para um afirmativo da negritude e, em certa medida,
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borrar as implicagdes da barreira que estabelece um “nés” versus “eles”, o que
aparentemente ja estava sendo feito nas ultimas décadas'®®, aliados e aliadas na luta
antirracista poderiam estar juntos e misturados, mas n&o precisariam mais serem
confundidos com as vitimas do racismo — e a “linha de cor” foi transformada em uma
espécie de fronteira bem menos porosa, algo como: “é bom ter vocé do nosso lado,
mas vocé nao € como nos, nem tem direito de nos representar”.

Apesar dessa mudanga relativamente similar nos quatro repertorios
observados, a investigagdo também me permite indicar algumas singularidades entre
eles.

As expressividades dos repertorios afro-alagoanos, por exemplo, prezam pelos
valores da antiguidade e da efetividade, de modo que duas pessoas com o tom de
pele muito préximo vao ser acolhidas de modo muito distinto, a depender de quanto
tempo cada uma tem de participagado/relagdo com o movimento em geral, e/ou com
um grupo em particular, e de quanto cada uma investe afetivamente e agrega nas
mobilizagdes por demandas e solugdo de problemas coletivos. Esses valores séo
consonantes com os modos pelos quais se organizam as hierarquias nas religides de
matriz africana, e essa continuidade é mais uma influéncia das perspectivas politicas
e filoséficas das comunidades tradicionais dos terreiros, de onde nascem e/ou nos
quais se inspiram em geral os grupos percussivos de maracatu, afoxé e samba-reggae
da cidade, do que uma mera coincidéncia.

Ja em relagao ao repertorio de negritude do hip-hop, a dimenséo somatica pode
ser percebida de modo significativamente diferente no caso de uma combinagéo entre
uma alta concentracdo de elementos das dimensdes performatica e politica, e da
experiéncia cotidiana capaz de compor um emblematico triplo “p”, a experiéncia de
pessoas “pretas, pobres e periféricas”!8. Isto quer dizer que se alguém com tragos
fenotipicos mesticos, mas que se veste, se penteia, se movimenta como um rapper e
que, além do mais, também tem um posicionamento antirracista, essa pessoa tende
a ser acolhida pelo movimento como uma igual; diferente de alguém com tragos

fenotipicos muito similares, mas que em suas rimas fala de “coisas de branco”, como

185 Para mais sobre se deu localmente esse processo de refutagdo dos termos pejorativos do racismo
e de conversédo do valor negativo para um afirmativo da negritude, ver Luzes para uma face no
escuro (MARPIN, 2018).

186 Expressdo ouvida algumas vezes durante as interlocugdes da pesquisa empirica. Infelizmente, por
ter sido repetida varias vezes e por pessoas e situacdes muito distintas, é impossivel identificar a
autoria.
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os raps de ostentagao, por exemplo, que sera recepcionada ou com indiferenga, ou
como alguem que esta se apropriando clandestina e parcialmente do repertorio do
movimento. Vale destacar que vi esta reclassificacao da dimenséo somatica acontecer
muito mais em relacao a artistas e porta-vozes, figuras publicas por assim dizer, do
que em relagao a pessoas da audiéncia desses movimentos musicais.

Diferente desse repertério do hip-hop, onde em relagdo aquele tripé (PPP), a
negritude tende a agregar valor invariavelmente positivo, para o movimento do samba
em Maceid, o valor da dimensao somatica € menos consensual e a sua “linha de cor”
é reativa: foi possivel testemunhar a diferenga na atribuicdo publica da identidade
racial de duas sambistas que tinham a cor da pele, a textura do cabelo e a cor dos
olhos muito parecidas, mas que, enquanto uma se posicionava afirmativamente, a
outra respondia evasivamente a sua identidade racial negra. A hipersexualizagdo de
homens negros e mulheres negras é um dado muito importante para determinar o
modo pelo qual a dimensao somatica vai ser mediada na dimenséo performatica,
podendo tanto ser usada como recurso, quanto evitada como uma restricdo — o que
pode ser ao menos uma das causas da maleabilidade da “linha de cor” do samba.

E para o repertorio de negritude do reggae, essa “linha de cor” do acolhimento
de pessoas a partir da dimensao somatica ocorre de modo muito similar ao do hip-
hop, com a diferenga de que a dimensdo performatica em vez de vinculada a
experiéncia de pessoa preta, pobre e periférica, esta associada a uma referéncia
estética ao movimento rasta, com o uso de dreads por exemplo; o0 que se estende na
atenuacdo da avaliagao da dimensao politica para a intensificacdo daquela discursiva,
onde sao valorizados os universos simbdlicos tanto de uma leitura sincrética da
religido rastafari, quanto da alusdo as premissas libertarias de quilombolas.

Em suma, a partir dessa dimensdo em que as pessoas ordinariamente nao
podem fugir da prépria negritude, cada repertério vai indicar se, como e 0 quanto a
representacao do corpo-imagem é uma prerrogativa determinante para o acolhimento
de pessoas, seja na condicdo de uma igual, seja na de uma aliada ou se ela esta do
outro lado da linha.

Mudando um pouco o ponto de vista, outra pergunta possivel é: como a
dimensao somatica da corporalidade influencia a experiéncia da negritude e a
elaboracao e enunciagao da identidade racial?

Como indicou Frantz Fanon,
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No mundo do branco, o homem de cor encontra dificuldades na elaboracao
de seu esquema corporal. O conhecimento do corpo é unicamente uma
atividade de negagédo. E um conhecimento em terceira pessoa. Em torno do
corpo reina uma atmosfera densa de incertezas. (FANON, 2008, p. 104, grifos
aqui).

Nesse sentido, quando aqui se fala de uma negritude absoluta, a dimensao
somatica é aquela em que pessoas negras n&o podem, ou tém pouca margem para
elaborar, seja para afirmar ou para negar, a propria negritude. S&o nesses casos que
esse (auto)conhecimento corporal pode ser mais intensamente vivido da perspectiva
de uma terceira pessoa, visto que em vez de duvidas ha mesmo uma certeza da
inadequacao entre o proprio esquema e aquele da norma corporal.

Mas se considerarmos uma negritude relativa, essa dimensédo somatica pode
ser uma tela na qual serdo projetadas outras imagens sobre si. Nesses casos, esse
artificio cria uma margem de manipulagao deliberada e performatica dos marcadores
raciais!®’. E o (auto)conhecimento do corpo para as pessoas que ndo querem viver a
propria negritude, além de uma atividade de negacdo € uma experiéncia dolorosa,
ante a qual serao acionadas estratégias de fuga desse modo de existir da
corporalidade.

Com a adogao de politicas afirmativas nos ultimos anos no Brasil, a esses
processos caracteristicos de negagdo do préprio esquema corporal no caso de
pessoas mesticas, pode ser somada outra cisao: a possibilidade de, mesmo negando
a propria negritude na maioria das suas interagdes, para essa situacao especifica de
aceso a recursos como reparagao por danos histéricos, se fazer representar
publicamente como uma pessoa negra.

Longe de ser uma evidéncia da nossa democracia racial, a mesticagem no
Brasil € uma questdo que anima uma série de disputas por conquistas de direitos e
por manutencéo de privilégios — como destaca a pesquisa de Jerébnimo Muniz, “as
principais trocas reclassificatdrias advindas de mudangas na coleta de dados ocorrem
entre pardos e branco, enquanto que pretos apresentam maior certeza quanto sua
cor.” (MUNIZ, 2012, p. 260).

Em relacao as especificidades da dimensao somatica, ainda que rapidamente,
cabe apontar algumas questdes sobre a intersec¢ao entre negritude e género. Sobre

isso, ha de um lado o corpo da mulher negra, para o qual se oferece duas

187 Manipulagdo que veremos em mais detalhes no tdpico a seguir.
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representacbes majoritarias: ou o corpo do trabalho degradante, seja aquele do
cuidado, seja ele bragal, ou o corpo hipersexualizado, fatalmente vulneravel ao
estupro. Ja do outro lado, o corpo do homem negro, representado como ameaga a ser
combatida mas tratado como se disponivel ao abate ainda que pelos bragos do
Estado. Se no cruzamento entre o racismo e o machismo, a feminilidade € um atributo
que inferiorizaria pessoas, que por isso ndo seriam capazes de atingir o patamar de
dignidade de seres humanos; a masculinidade é um atributo que controla pessoas

instrumentalizando suas poténcias, € assim que

Uma masculinidade ampliada e exagerada tem se tornado a pecga central de
fanfarronice de uma cultura de compensagao, que timidamente afaga a
miséria dos destituidos e subordinados. Essa masculinidade e sua
contraparte feminina relacional tornam-se simbolos especiais da diferenca
que araga faz. (GILROY, 2012, p. 179).

Nas lacunas entre essas representacoes estereotipadas e desumanizadas,
impossiveis de serem capturadas por estes moldes e seus pressupostos, existem
ainda uma infinidade de pessoas e corporalidades excluidas, como por exemplo as
mulheres negras e transsexuais.

No entanto, ainda que os mecanismos gerativos da modernidade/ colonialidade
sejam reais e generalizados, e que as pessoas que sao afetadas por eles na condigdo
de vitimas nao estejam isentas da possibilidade de reproduzir sua matriz de violéncia
na condi¢cado de agente, nas sociabilidades da ambiéncia dos repertorios de negritude
pesquisados, foi possivel perceber alguns contrapontos com as formas e os
conteudos do projeto expansionista da modernidade/colonialidade, expressas na
preferéncia pela: coletividade (em vez de individualidade), presencialidade (em vez de
virtualidade) e feminilidade (em vez de masculinidade). Este ultimo ponto € bem
controverso, mas gostaria de sustenta-lo para falar menos da presenca absoluta de
mulheres, e mais sobre uma forma politica ligada a seus papéis sociais, afiangando

as analises de Paul Gilroy e Julia Kristeva:

Os criadores dessa subcultura e desse contrapoder embebidos em musica
talvez sejam mais acuradamente descritos como “parteiras”, uma designagéo
apropriada se seguirmos as provocativas sugestdes de Julia Kristeva para a
“feminizacdo” das bases éticas a partir das quais € possivel a agao politica
dissidente. Eles defendem seu espago no eixo social construido entre uma
natureza atavica e a cultura racional. Desejo endossar a sugestdo de que
esses subversivos musicos e usuarios de musica representam um tipo
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diferente de intelectual, principalmente porque sua auto-identidade e sua
pratica da politica cultural permanecem fora desta dialética entre devogéo e
culpa que, particularmente entre os oprimidos, tantas vezes tém governado a
relagao entre a elite literaria e as massas da populagao existentes fora das
letras. (GILROY, 2012, p. 164 — 165).

Relativamente resguardada contra simulacbes da “raga” e dissimulagdes do
racismo, a dimensdo somatica pode ser uma base fundamental para definir a
negritude e para elaborar propostas antirracistas e humanistas em um sentido mais
abrangente que aquele que a modernidade/colonialidade foi capaz de formular. Talvez
por isso o desafio € avancgar reconhecendo que a unica coisa capaz de ser mudada
em um corpo negro racializado & a forma como se olha e se atribui valor a ele — ou

nas palavras de uma intelectual negra,

A gente vai falar sobre um Brasil mestico, essa mistura de povo, a gente
apesar de ser muito misturado se olha de um jeito muito desigual, muito
preconceituoso um para o outro, inclusive de um negro para o outro. Tem
essa histéria de que um negro nao olha no olho de outro negro porque tem
vergonha de se ver, de perceber a propria imagem, e é esse preconceito que
a gente quer combater. (Mae Nany citacdo em Beny, 2017, p. 62, grifos aqui).

6.2 A dimensao performatica

Essa é a segunda e a mais estética dimensao da negritude.

A dimensao performatica é aquela da corporalidade enquanto performance,
enquanto um modo de existir considerado nos termos de sua expressividade. Nela a
negritude pode ser analisada nas imagens que as pessoas produzem a partir do
proprio corpo, atendendo a uma demanda comunicativa e/ou expressiva.

E também a dimens&o onde o corpo esta deliberadamente fundamentado no
ato, no gesto, no jeito, no drama e nas tramas interacionais, um corpo-movimento
capaz de afirmar, negar ou mesmo de construir negritude. Dito de outro modo, aquilo
que estou tomando como partituras corporais sao o que o movimento de determinados
COrpos inscrevem e, com isso, capacitam uma pessoa a enunciar a sua propria
composigao da negritude — e também podem ser chamados de aspectos cinéticos dos

elementos performaticos dos repertorios.
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O que se inscreve assim, € uma construcao em um sentido bem menos etéreo
do que aquele que propdem pos-estruturalistas. Desnaturalizar, ou melhor, tomar as
diferengas entre os corpos de grupos raciais distintos como construgdes, nao deveria
implicar ignora-las ou toma-las como fantasias, quer dizer, embora elas nédo se
justifiguem por uma predisposicdo ou aptiddao inata, a dimensao performatica da
corporeidade de pessoas negras tem aspectos que sao recorrentes e, por isso, lhes
sdo tipicos, mesmo que ndo sejam tributarios de caracteristicas bioldgicas e ou que
nao seja verossimil creditar a todas as mulheres negras a virtuose no samba, ou a
todos os homens negros, o talento no futebol, por exemplo — a pertinéncia dessa
observagao € menos sobre esteredtipos e mais sobre elementos performaticos que
coincidem em diversos repertorios de negritude, como um movimento que € da

capoeira, mas que poderia ser do break, ou do passinho, ou do frevo...

Devido ao fato de que a autoidentidade, a cultura politica e a estética
fundamentadas que distinguem as comunidades negras, foram
frequentemente construidas por meio de sua musica e pelos significados
culturais e filosoficos mais amplos que fluem de sua produgéao, circulagéao e
consumo, a musica é particularmente importante na ruptura da inércia que
surge na infeliz oposicdo polar entre um essencialismo enjoativo e um
pluralismo cético e saturnal que torna literalmente impensavel o mundo
impuro da politica. (GILROY, 2012, p. 208).

Ainda segundo os reclames de Paul Gilroy, faz-se necessario compreender a
performance e a expressao corporal especificamente relacionada a musica do

Atlantico negro:

A expressao corporal distintiva das populagbes pods-escravas foi resultado
dessas brutais condic¢des histéricas. Embora mais usualmente cultivada pela
analise dos esportes, do atletismo e da danga, ela devia contribuir
diretamente para o entendimento das tradicdes de performance que
continuam a caracterizar a produgéo e a recepgado da musica da diaspora.
Essa orientagdo para a dindmica especifica da performance possui um
significado mais amplo na analise das formas culturais negras do que até
agora se sup6s. Sua forga é evidente quando comparada com abordagens
da cultura negra que tém sido baseadas exclusivamente na textualidade e na
narrativa e ndo na dramaturgia, na enunciacéo e no gestual — os ingredientes
pré e antidiscursivos da metacomunicacao negra. (GILROY, 2012, p. 162).

Aceitando sua provocacgao e pensando tradi¢gdes, ou menos pretensiosamente,

algumas coincidéncias e continuidades de performances da diaspora, pretendo
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explorar e apresentar esta dimensdo dos repertérios de negritude. Assim, os
elementos para analise serao tanto as mensagens emitidas por meio dessa edi¢cao
ativa e interativa da imagem do corpo, quanto as partituras que o movimento dessa
corporalidade inscreve e que estao contidas nas dangas de cada um dos movimentos
musicais investigados.

Antes de avancgar, porém, vale dizer que percebi a necessidade de cindir os
aspectos da aparéncia fisica da corporalidade em duas dimensdes por ter constatado
a importancia da deliberagao sobre a propria apresentagao fisica e as consequéncias
analiticas de distinguir aquilo que é autoral na composi¢gdo da imagem com a qual a
negritude se apresenta publicamente. Por isso, a diferenga fundamental entre a
dimensao performatica e a somatica nos repertorios de negritude é a de que — ainda
que por vezes de modo inconsciente — a partir do momento em que as pessoas
deliberam sobre que aparéncia gostariam que seu corpo tivesse e a manipulam no
sentido de atender a essa deliberacéo, esse aspecto aparente da corporeidade passa
pelo canal performatico (e performativo!®8) da nossa mesa de som, assim como aquilo
da aparéncia que é definido geneticamente passa pelo canal somatico.

Tal deliberagao pode ser, por exemplo, sobre o uso da textura natural do cabelo
ou de intervengdes que podem, por um lado, intensificar esse elemento expressivo e
afirmativo da negritude — com o uso de trangas e outros penteados afro —, ou por outro
lado, podem querer negar ou atenua-la — por meio do uso de técnicas de alisamentos,
tingimentos e penteados que simulam a textura e a cor de cabelos de pessoas brancas
e, mais especificamente, de pessoas loiras. Entretanto, apesar de apontarem para
direcbes diametralmente opostas, ambas estratégias de intervengdo parecem ter
objetivos equivalentes: o de construir afetos positivos da pessoa negra para com a
aparéncia do proprio corpo.

De todos os prejuizos, violéncias e violagdes que o processo de racializagao
imputa a estas pessoas, este que por ser sutil e sorrateiro figura como relativamente
mais fraco, ndo obstante, € de fundamental importancia, pois ataca essa relagcao
primeira que é a do sujeito com ele mesmo, por vezes cortando e apartando aspectos
da corporalidade que sao indissociaveis — e isso a custo de um conflito perene com a

identidade, real e/ou ideal.

188 porque € um enunciado que também cria o que enuncia (AUSTIN, 1975).
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O cabelo do negro, visto como “ruim”, é expressao do racismo e da
desigualdade racial que recai sobre esse sujeito. Ver o cabelo do negro como
“ruim” e do branco como “bom” expressa um conflito. Por isso, mudar o cabelo
pode significar a tentativa do negro de sair do lugar da inferioridade ou a
introjecao deste. Pode ainda representar um sentimento de autonomia,
expresso nas formas ousadas e criativas de usar o cabelo.

Estamos, portanto, em uma zona de tensdo. E dela que emerge um padrao
de beleza corporal real e um ideal. No Brasil, esse padrao ideal € branco, mas
o real é negro e mesti¢o. O tratamento dado ao cabelo pode ser considerado
uma das maneiras de expressar essa tensdo. A consciéncia ou o
encobrimento desse conflito, vivido na estética do corpo negro, marca a vida
e a trajetoria dos sujeitos. Por isso, para o negro, a intervengao no cabelo e
no corpo é mais do que uma questdo de vaidade ou de tratamento estético.
E identitaria. (GOMES, 2017, p. 12).

Neste sentido o que interessa é o cabelo (e o corpo) apropriado na qualidade
ambigua da palavra, tanto no sentido de se apropriar afirmativamente dos tragos de
negritude, quanto no sentido de estar apropriado a légica do branqueamento do
mundo racista, negando estes tragos.

Além desse aspecto do tratamento dado ao cabelo e de toda carga afetiva que
isso envolve — temas que aparecem como fundamentais em varias pesquisas inclusive
na que desenvolvi —, ha outros recursos estéticos para fazer mencao a negritude.
Entre os quais, roupas, indumentarias, aderegos e figurinos... elementos que séo
bastante significativos para as ambiéncias da feitura da musica negra periférica, tanto
para quem ai assume a funcéo espetacular, quanto para quem esta na posicao de
publico espectador.

E mais, quando se fala da sociabilidade em torno e em fungao dessa musica,
esta ambiéncia € uma espécie de caixa de ressonancia e propagag¢ao, nao so do
aspecto sonoro da musica, mas também das formas de se apresentar, mover e estar
no espago embaladas por ela — visto que “neste vernaculo, ouvir musica nao esta
associado a passividade.” (GILROY, 2012, p.372).

Nesta dimensao performatica dos repertérios de negritude, alguns recursos
expressivos, tanto estéticos quanto cinéticos, parecem terem sido gestados e estarem
conectados a uma matriz diaspdrica. Mesmo antes da massificacdo do uso da internet
e dos equipamentos portateis capazes de gravar e publicar registros audiovisuais
dessas expressividades nas plataformas digitais de redes sociais, varias
caracteristicas entre certos movimentos musicais ligados a negritude e a populagdes

periféricas ja coincidiam.
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Os processos do jazz estao se infiltrando no maxixe. Em recorte infelizmente
nao sei de que jornal guardo um samba macumbeiro, Arué de Changé de
Jodo da Gente que é documento curioso por isso. E tanto mais curioso que
0s processos polifonicos e ritmicos de jazz que estdo nele ndo prejudicam em
nada o carater da pega. E um maxixe legitimo. De certo os antepassados
coincidem... (ANDRADE, 1962, p. 25).

As cores vibrantes nas roupas e nas maquiagens, além de indumentarias como
chapéus e capas de instrumentistas, a disposi¢cao das pessoas no espaco fisico e
social, o elemento da performance em cortejo, isso sem explorar os elementos formais
da musica tanto do ritmo quanto dos temas que emergem das cang¢gdes, ha muitas
continuidades entre o candombe uruguaio e o congado mineiro, e desses dois € 0
tambor de crioula maranhense — que pode ser situado geografica e, em algum sentido,
formalmente entre o carimbé amazbnico do Norte e o coco praieiro do Nordeste
brasileiros.

Sim, o uso contemporaneo de redes mundiais de computadores explicaria a
extensdo da miriade de continuidades, citagdes, releituras, samplers, mimetismos,
conversas € homenagens da musica da didspora africana, mas apenas em parte. A
velocidade da propagacao e o enredamento entre os movimentos de sistemas de
som'® (tanto no Brasil, literalmente de Norte a Sul do pais, quanto nos dois lados e
no transito transatléntico, da Jamaica ao Caribe, dos Estados Unidos até o Reino
Unido passando pelas ilhas de Cabo Verde), por exemplo, estdo relacionados as
possibilidades de comunicagdo e expressdo que o0 acesso de civis a internet
inaugurou. Porém, os conteudos performaticos que encarnam e dao vida a filiagao
com esse vocabulario expressivo da diaspora colonial, tém precedéncia temporal e de
importancia em relagéo a essa tecnologia. Esses conteudos podem ser flagrados, por
exemplo, nos intersticios entre o kuduro angolano, do passinho carioca e 0s passos
do frevo pernambucano: sdo saltos, mudancas de plano, uso das articulacbes do
joelho em movimentos de cocoras, uma combinagcdo de maleabilidade, agilidade e
plasticidade nos gestos pélvicos e dos quadris, e mais uma série de posturas e
partituras corporais que exigem um vigor fisico e uma flexibilidade consideraveis,
além, evidentemente, da alegria e o contagio que causa o prazer pelo movimento —

sem mencionar as semelhancgas entre o perfil identitario de seus autores e autoras,

189 Movimentos de musica negra e periférica mais conhecidos como sound systems.
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dancarinos e dangarinas, profissionais ou n&o, e da configuragéo dos territorios onde
sdo criadas e desenvolvidas essas dangas.

Em relacdo a dimensao performatica dos repertérios que investiguei, posso
apontar alguns elementos fundamentais que me saltaram aos olhos como marcas que
os distinguiriam entre si.

No repertério afro, tanto as performances estéticas quanto as cinéticas estéao
diretamente vinculadas a sacralidade das religibes de matriz africana, especialmente
aqueles elementos arquetipicos dos Orixas e dos guias, caboclos e demais entidades
transcendentes e/ou sobre-humanas da Umbanda e da Jurema. Em geral, a forma e
o conteudo de roupas e figurinos, maquiagens e adereg¢os, bem como os movimentos
relacionados a danga de determinada musica (e isso se estende até células ritmicas
ou os ritmos propriamente ditos, que servem de arranjo para determinadas cangodes),
estdo relacionadas a estes entes sagrados desse universo religioso — que sao
cultuados a partir de predilegbes de cores, vestimentas, ornamentos e indumentarias
como a coroa (adé), o bastdo de Exu (0gd) ou o de Oxala (opaxord), instrumentos
rituais caracteristicos como a espada (alfange), o espelho (abébé), o arco e flecha
(ofa), o cetro (xaxara) e outros sem tradugdo ou correspondéncia, como o eruexim
(instrumento que serve para comandar os ventos, e parece um espanador) e 0 imbé
(uma cortina de contas que cobre o rosto); todos esses elementos repercutem e
representam as caracteristicas e a iconografia especificas de cada
divindade/entidade, seus poderes e a sua nagao de origem — ainda que algumas
comunidades de terreiro contém a mesma histéria com algumas diferengas,
explicadas ou pelo sincretismo ou pelas adaptagdes'®® que foram feitas para lidar com
o racismo religioso.

Ja o hip-hop tem a peculiaridade de formalmente se organizar e se apresentar
como uma cultura composta de quatro elementos: o rap (a poesia cantada por mcs),
0 break (a danga acrobatica de b-boys e b-girls), o grafiti e/ou o pixo (a expressao
grafica e /ou a arte visual) e o djing (0 comando do toca-discos). Essa configuragéao,

faz com esse repertério tenha uma dimensao performatica um algo de

190 Em obra de 1937, Xangos do Nordeste: investigacdes sobre os cultos negro-fetichistas do Recife
(Rio de Janeiro: Civilizagédo Brasileira), mais de duas décadas apos o Quebra de Xang6 de 1912, o
médico pernambucano Gongalves Fernandes, menciona “uma nova seita afrobrasileira — o xango6-
rezado-baixo”, que ele também chamou de candomblé em siléncio, visto que essa modalidade de rito
abriu méo da exuberancia, em nome da discricdo, e dos atabaques, substituidos por palmas,
buscando torna-la menos suscetivel a violenta censura.
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institucionalizada. Esteticamente ela se remete a wuma cultura urbana
desterritorializada no esquema de estados-nagdes, mas que paradoxalmente se filia
muito estreitamente ao territério que é local, mas que também é global, e explora as
implicagbes e as respostas da segregacao racial do espago urbano das grandes
cidades contemporaneas. Sao roupas, calgados e chapéus que ficam no limite de uma
estética universal urbana, usando muito jeans, camisetas, ténis e bonés, em geral,
com grande presenga de marcas encontradas em todo o globo, atendendo ao nicho
do street wear. Como, falando sobre o hip-hop e identidade na Colémbia, destacam
Michel Agier e Pedro Quintin, “as cidades sdo os lugares receptores de imagens e
informagbes multiplas e heterogéneas a partir das quais se criam as referéncias
identitarias que permitem pensar a identidade negra, em primeiro lugar a partir da
modernidade urbana.” (2003, p. 34).

Sobre o aspecto cinético da performance do hip-hop, ele € bem complexo,
sendo também influenciado por essa urbanidade apatrida, tem algumas similaridades
e dialogos com a cultura de skatistas, por exemplo. Ele incorpora também referéncias
difundidas pelo cinema blockbuster'®l, sem interromper o dialogo com referenciais
mais particulares do cotidiano e da cultura popular de Maceidé, como passos do coco,
do maculelé, do frevo e do boi, entre outros, além de movimentos de artes marciais.

Do que pude observar do samba enquanto um repertério de negritude em
Maceid, percebi que sua dimensao performatica esta diretamente conectada a
performances do mainstream musical, ou seja, os aspectos estéticos e cinéticos em
alguma medida repercutem modelos de um tipo de samba difundido pelo mercado de
bens simbdlicos, como as escolas de samba, ou os grupos de pagode, samba de
mesa e chorinho. Poucos grupos e artistas, e sé ha relativamente muito pouco tempo,
alcancgou visibilidade priorizando uma perspectiva mais autoral ou alternativa a estes
modelos acessados no mercado massivo de bens simbdlicos, ou mesmo com um teor
mais militante. Dessas exce¢des, posso dar como exemplo a ja citada Mel Nascimento
e 0 baiano radicado em Maceid, Igbonan Rocha, porém, em relagdo a dimensao
performatica, em geral tive a impressao de estar diante de algo muito similar ao que

viu para chamar de “negritude sem etnicidade” do funk, o brasilianista Livio Sansone:

191 Citado recorrentemente, Flash Dance (1983) parece uma espécie de marco da primeira geragdo
de b-boys e b-girls da cidade.
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Ao mesmo tempo, nas duas cidades [Salvador e Rio de Janeiro], os
respondentes frisaram que havia uma ligagédo entre raca (pele negra) e funk
— entre dangar bem e ser preto. Na realidade, o baile funk é o lugar onde
jovens negros podiam sentir-se a vontade, onde o corpo negro e o0 que muitos
consideram como jeito de negro ndo eram penalizados, mas sim aceitos e,
muitas vezes, preferidos. Entretanto, os bailes funk ndo eram um baluarte de
nenhuma forma de identidade militante negra. [...] Embora se percebesse,
nas duas cidades, um orgulho crescente pela negritude, isso se expressava
através de experiéncias com a aparéncia fisica, o corpo e 0 consumo
ostensivo (de rodadas de cerveja, roupas, musica e tipos de transporte —
taxis, bicicletas de tipo montain-bike e motonetas, em lugar de Onibus).
(SANSONE, 2007, p. 192).

Enquanto o samba maceioense ndo me pareceu desviar muito das
performances emblematicas da ginga, também nao fui capaz de capturar algo mais
peculiar na dimensao performatica do repertério de negritude do reggae na periferia
da cidade, que tanto em seus aspectos estéticos quanto naqueles cinéticos, me
pareceu estar bem proximo com as performances emblematicas rasta. Cores alusivas
a bandeira da Jamaica, penteados com dreadlocks, tocas bordadas em croché&, uma
certa tentativa de conexao simbdlica com espagos urbanos, periurbanos e fora da
cidade que remetam a uma vida mais ligada a natureza, que figuram em estampas
sobre imagens da praia, de denuncia da degradagdo ambiental da periferia urbana e
o cotidiano em sitios e reservas naturais, a estampa da maconha, além de
personalidade que sdo tomadas como icones, alguns mais globais como Bob Marley,
Nelson Mandela e Zumbi dos Palmares, outros mais nacionais como Edson Gomes,
e outros mais locais como Tia Marcelina. Vale dizer que talvez a originalidade desse
repertorio esteja mais no canal da dimenséao discursiva.

Essa configuracdo da dimensao performatica do samba e do reggae em
Maceidé, nos chama a atengdo para uma filiagdo ao antirracismo, deduzida

compulsoriamente de aspectos estéticos. Como adverte Sérgio Costa,

Com efeito, ao sugerir que os multiplos processos de estetizagdo dos afro-
descendentes sejam traduzidos como momento de construgdo de uma
“consciéncia racial”’, seiva da luta anti-racista, os estudos raciais incorrem na
simplificagdo e no objetivismo. Buscam fazer a categoria raga retornar, pela
via da politica anti-racista, da sociologia a histéria, para assim remodelar as
relagbes sociais e a cultura, elevando a um novo estagio as consciéncias
“alienadas”. [...] as referéncias a “cultura negra” no Brasil, desde os anos
1970, encerram uma farta variedade de sentidos e interpretacbes, nao
cabendo reduzir esse universo heterogéneo e plural a um momento de
constru¢ao da consciéncia racial e de um sujeito anti-racista. Mesmo em sua
manifestagdo mais propriamente politica, como no caso do Movimento Negro
Unificado — MNU, os novos “discursos negros” apresentam uma riqueza que
escapa a compreensao dos estudos raciais. (COSTA, 2006, p. 208).
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Correndo o risco de simplificar o argumento acima, creio que ainda assim, esse
universo heterogéneo e plural, contudo e especialmente na dimenséo performatica,
resguarda uma espécie de lingua franca da corporeidade da negritude, composta de
verbalizagdes sem palavras, mas com conteudos sensuais e intangiveis que se
pronunciam, por exemplo, naquilo que ha em comum nas guitarras de Jimi Hendrix,
Bob Marley e Gilberto Gil. Se Hendrix, com seu cabelo, seu corpo, era “um pouco
demais” para audiéncias britanicas (GILROY, 2012, p. 196), o que dizer das migragdes
compulsérias em busca de exilio politico, tanto de Marley, vitima de um atentado a
balas em sua propria casa, quanto de Gil, preso e expulso do Brasil pelo Ato
Institucional n° 5, do regime ditatorial vigente a época de 1969. Os trés musicistas sao
icones da musica do mundo moderno, mas esta pode ser mais uma armadilha da
metonimia ou do eufemismo.

Por carregarem a negritude na pele e em suas criagdes artisticas, Hendrix,
Marley e Gil ocupam neste mundo o lugar da alteridade, o de subjetividades
atravessadas pela logica colonial. E evidente que ha ai um jogo de espelhos
multidimensional muito prazeroso, mas também muito sério. Os modelos que essa
dimensao estética e cinética dos repertorios de negritude fornecem, ndo sao moldes,
medida para a imitagdo; uma ‘cépia malfeita’ € melhor compreendida como uma
releitura autoral e multi referenciada — que além do mais, nem sempre esta buscando
reproduzir aquilo que Ihe serve como referéncia original. Ela € muito mais uma
conversa, uma convergéncia, uma conquista do que uma versao que sai de uma

determinada forja, ou que é em si, forjada.

Durante um longo periodo, tem havido (pelo menos) um trafego bilateral entre
as formas culturais africanas e as culturas politicas dos negros na diaspora.
Poderiamos aqui passar do cronotopo da estrada para o cronoétopo da
encruzilhada. (GILROY, 2012, p. 371).

Por isso a critica a colonialidade é indispensavel para investigar e dialogar com
os conteudos que eles produzem, e com isso avancar para além da
sobredeterminacao do significado de suas vozes, gestos e atos — que por for¢ga do
habito, limites metodolégicos das ferramentas disponiveis ou puro vicio da profisséo,

acabamos por reproduzir. Esse é o desafio, visto que:
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A ‘diferenga’ do sujeito pds-colonial pela qual ela ou ele pode ser ‘alterizada’
ou ‘alterizado’ é sentida mais direta e imediatamente na forma pela qual as
diferencas superficiais do corpo e da voz (cor da pele, formato dos olhos,
textura do cabelo, forma do corpo, linguagem, dialeto ou sotaque) sdo lidas
como sinais indeléveis da inferioridade ‘natural’ de suas portadoras e
portadores. [...] Em sociedades ‘modernas’, o oral e o performativo continuam
a existir de modo paralelo ao escrito, mas é largamente ignorado ou relegado
a uma condicao de pré-texto em muitas avaliagdes, sao representados como
apenas o inicio ou a origem do escrito. [...] O proprio corpo também foi o
‘texto’ literal no qual a colonizagdo escreveu algumas de suas mensagens
mais graficas e verificaveis. [...] O corpo também se tornou o local literal em
que a resisténcia e a opresséao lutaram, com as armas sendo, em ambos os
casos, sinais fisicos de diferenga cultural, véus e perucas, para usar os
termos, simbolos e ocasides literais de Kadiatu Kanneh para as lutas de
poder entre dominador e dominado pela posse de controle e identidade.
(ASCHROFT et al., 1995, p. 321 — 322).

Ainda que haja diferengas entre as repeticbes, estas coincidéncias e
similaridades ressignificam o valor social da racialidade. Esta disputa pela converséo
do valor estético da atribuicdo racista sé € possivel, no entanto, caso faga parte de
uma estratégia, tacita ou declarada, de corpos — em todos os seus modos de existir,
inclusive em sua dimensao performatica — que ndo podem mais ser equivocadamente
vistos como objetos, sendo como aqueles entes que deliberam e deveriam serem

vistos no que sao: sujeitos de si.

6.3 A dimensao discursiva

Essa é a terceira e a mais racional dimensao dos repertorios de negritude.

Adimensao discursiva € aquela da corporalidade enquanto discurso, quer dizer,
considerada nos termos de uma representacao narrativa, em especial de seus
fundamentos e doutrinas filoséficas, normativas e histoéricas.

Nela, os modos de existir podem ser tomados como um corpo-palavra. Isto
porque ela abrange os discursos verbalizados. Isso pode ser observado nas
personagens, nas mitologias, nos saberes e tecnologias dos varios repertorios de
negritude disponiveis. Aqui € especialmente importante a producédo e a difusdo da
musica negra, pois € por meio dela que as rasuras na escrita do discurso Ocidental

se realizaram de forma mais contundente: a disputa pela doxa, a possibilidade da
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manutencdo de uma memoéria que contesta e contradiz o discurso da dominagao
primeiro colonial e depois racial.

Com isto em mente, € necessario dar a devida importancia a oralidade e, seja
porque ela € caracteristica da alteridade em relagdo aos marcos distintivos da
modernidade, seja porque no processo de colonizagdo a tecnologia da escrita foi
assaltada e/ou negada as populacbes nao-brancas, é ela quem da uma sustentagao
fundamental as experiéncias da negritude — bem como, no embate politico entre a
poténcia da oralidade e o poder da escrita, ela € um marco para justificar e reproduzir

marginalizagao e violéncia com a alteridade moderna.

Assim, na medida em que a politica contemporanea rege-se pelo império da
palavra, pela imposi¢cao da separacao entre ética e estética, performance e
racionalidade e aparece circunscrita ao dmbito do Estado-nagéo, decide-se
previamente o jogo politico em favor daqueles que, por forga de sua insergéao
na histéria moderna, puderam controlar os mecanismos de producao e
reproducdo dos discursos de poder considerados legitimos em cada Estado-
nacao especifico. (COSTA, 2006, p. 117).

No ambito formal de produc¢ao de conhecimento, a palavra escrita, como que
independente de quem as inscreve e porta, teria autonomia significativa. Porém, a
musica reconhecida como negra e as dinamicas em torno de sua produgéo e consumo
nas periferias do mercado fonografico, sdo um manancial exemplar para a experiéncia
da pessoa negra; mesmo além dos repertérios de negritude dos movimentos de
musica, elas servem como esse locus privilegiado de formulagdo e experimentagao

de outras trilhas de agao, individual e coletivamente.

A teimosa modernidade dessas formas musicais negras exigiria uma
reordenagédo da hierarquia moderna de Hegel em relagdo as realizagdes
culturais. Esta outra hierarquia poderia afirmar, por exemplo, que a musica
deve desfrutar de status superior, em funcéo de sua capacidade de expressar
uma imagem direta da vontade dos escravos. A antimodernidade dessas
formas, como sua anterioridade, manifesta-se na (mas)cara de uma pré-
modernidade que ¢é ativamente reimaginada no presente e também
transmitida intermitentemente em pulsos eloquentes oriundos do passado.
Ela busca ndo apenas mudar a relacdo dessas formas culturais com a
filosofia e a ciéncia recentemente autbnomas, mas, também rejeitar as
categorias sobre as quais se baseia a avaliagcao relativa desses dominios
separados e, com isso, transformar a relagdo entre a produgédo e o uso da
arte, o mundo cotidiano e o projeto de emancipagédo racial. O topos de
indizibilidade produzido a partir destas experiéncias dos escravos com o
terror racial e reiteradamente representado em avaliagdes feitas no século
XIX sobre a musica escrava tem outras importantes implicagdes. Ele pode
ser utilizado para contestar as concepgdes privilegiadas tanto da lingua como
da literatura enquanto formas dominantes de consciéncia humana. O poder e
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significado da musica no ambito do Atlantico negro tém crescido em
proporcdo inversa ao limitado poder expressivo da lingua. E importante
lembrar que o acesso dos escravos a alfabetizagdo era frequentemente
negado sob a pena de morte e apenas poucas oportunidades culturais eram
oferecidas como sucedaneo para outras formas de autonomia individual
negadas pela vida nas fazendas e nas senzalas. A musica se torna vital no
momento em que a indeterminagao/polifonia linguistica e seméantica surgem
em meio a prolongada batalha entre senhores e escravos. Esse conflito
decididamente moderno foi resultado de circunstancias em que a lingua
perdeu parte de seu referencial e de sua relagdo privilegiada com os
conceitos. (GILROY, 2012, p. 159 — 160, grifos aqui).

Por isso, essa é a dimensao do que o corpo da pessoa negra conta, ele mesmo
se consubstancializando em palavra. A dimensio da discursiva dos repertérios de
negritude também € capaz de dar corpo a uma versdao da histéria e a uma
interpretacao filosofica do mundo, além de comunicar valores e doutrinas morais — e
nisso ela pode ser tomada como um corpo-memoria.

Nisso ele é tanto uma narrativa da historia quanto uma interpretagao do mundo
e da negritude no mundo. Gosto da ideia de relacionar essa histéria tanto com a
oralidade herdada da Africa por seus itans que atravessaram o Atlantico, que trazendo
alegorias filosoficas e historiograficas nos pordes dos tumbeiros; quanto com a falta
de tecnologias negadas no projeto moderno de excluir as pessoas negras do processo
de letramento e escolarizagdo. A diferenga entre esta oralidade e a escrita da

escolarizagdo, parece ser mesmo um eco de matrizes logicas distintas:

As pessoas de cor sempre teorizaram — mas em formas bem diferentes da
forma ocidental de logica abstrata. E estou inclinada a dizer que nossa
teorizagdo (e eu intencionalmente uso o verbo em vez do substantivo) é
muitas vezes em formas narrativas, nas histérias que criamos, em enigmas e
proveérbios, no jogo com a linguagem, desde ideias dinamicas em vez de fixas
parece mais para o nosso gosto. (CHRISTIAN, 1995, p. 457).

O letramento parece inclusive forjar uma determinada sensibilidade. Por isso,
compreender os atritos entre as matrizes da modernidade/colonialidade e da sua
alteridade racializada, indica haver também uma relagcdo entre experiéncia e
expressao da experiéncia. Nesse argumento, o sofrimento per se n&do seria suficiente
para ativar a sensibilidade moderna racialmente codificada — algo que a narrativa do
sofrimento (mesmo que sem ele objetivamente) € capaz de mobilizar de forma mais
eficiente e duradoura (constrangimento) do que os martirios cotidianos dos riscos da

cor.
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Retomando o debate sobre que elementos podem ser tomados como
constituintes dessa dimens&o, podemos listar narrativas historicas, icones, idolos,
formulagdes morais e filoséficas e as cronicas presentes nas letras das cangdes e em
discursos publicos de porta-vozes de cada um dos movimentos. Estes discursos sao

capazes de criar consensos do que significa ser uma pessoa negra.

As historias sdo contadas, com ou sem musica. Mais importante do que o seu
conteudo é o fato de que durante o processo de interpretacdo a forca
dramatica da narrativa é celebrada como forma. O conteudo simples das
histérias € dominado pelo ato ritual da narrativa em si mesma. [...] Tanto
contar histérias como produzir musica contribuiram para a criagdo de uma
esfera publica alternativa, e isto, por sua vez, forneceu o contexto no qual os
estilos particulares de auto dramatizagdo autobiografica e autoconstrugéo
publica tém sido formados e circulados como um componente essencial das
contracultural raciais insubordinadas. (GILROY, 2012, p. 373 — 374, grifos no
original).

No movimento afro-alagoano a dimensao discursiva faz mengao corrente a
religiosidade de matriz africana, e com isso, tem aberto uma clareira de possibilidade
de xenofilia em ecologias cognitivas cada vez mais excludentes e exclusivistas. Entre
os atritos com as normas que marginalizam pessoas e/ou corporalidades dissidentes
ao modelo de subjetividade moderno, ha ainda um espago para o reconhecimento da
dignidade de mulheres, homossexuais, transsexuais, pobres, iletrados e
subempregados de toda sorte, que ai se tornam liderangas, valorizadas mais que tudo
porque detém conhecimentos cultivados por geragdes: técnicas de espiritualidade, de
cuidado de si, medicinais, culinarias, graficas, visuais, estéticas, musicais, de dangas,
de idiomas e mais, de todas essas coisas integrando algo como um sentido de boa
vida fincado na alegria. Alguns desses elementos podem ser identificados na cangao

que transcrevo a letra abaixo:

Povo de Exu

Eu canto é Laroyé, eu digo é Mojuba
Quando eu vejo o meu povo e o mundo inteiro, Sarava

Laroyé, ja saudei o l1é e o I1é é de Ogum Xoroqué

Eu saudei "vosmicé" nas 7 encruzilhadas, eu saudei para o mundo ver

Chega me arrepiar, quando escuto a batucada
Quem vem |4 da encruzilhada, quem vem pra anunciar
Quem vem la?
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E o povo de alma simples, puro e rico de alegria,
Vem saudando seu orixa

Povo de Exu, chegando

Xoroqué quem ta mandando, Oxala quem vem abencoar
N&o nos confunda, venha pra ver

A beleza o saber, e 0 poder da comunicacao

Além do bem e do mal, povo de Exu

Todas as cores, povo de Exu

A prépria humanidade, povo de Exu

Todas as nagdes, povo de Exu

Povo de Exu, é multiddo que vem pra saravar

Eu canto é Laroyé, eu digo é Mojuba
Quando eu vejo o meu povo e o mundo inteiro, Sarava

(l1é Axé Legioniré, 2016192).

Aqui se vé a relacao intrinseca entre o aspecto religioso e aqueles filosoficos
da matriz de pensamento da qual se nutre as comunidades tradicionais de terreiros
do candomblé e da umbanda.

Ja o referencial da negritude do hip-hop esta muito mais ligado a uma espécie
de experiéncia comum de segregac¢ao do espago urbano e aos seus discursos tendem
a apontar cronicas dessa experiéncia, e ha também, uma certa linguagem bélica e

masculinizada do enfrentamento das violéncias desse cotidiano de segregacgao.

Os diferentes estilos e perspectivas politicas expressos dentro da musica sdo
ligados tanto pelos lagos de um discurso estilizado, mas agressivamente
masculinista, como por empréstimos formais das inovagdes linguisticas de
modalidades distintas de “oralidade cinética” da Jamaica. (GILROY, 2012, p.
178).

Segue um exemplo, com a letra da cangéo de MC Tribo, que reproduzo a seguir.

Diss na verdadel193

Diss na verdade o que vocé quer com isso, algo concreto va além do
egoismo, diss pra que?

192Jso como referéncia o ano de publicagéo do videoclipe da cangéo, dirigido por Henrique Oliveira e
publicado na plataforma do Youtube. O video esta disponivel no link: https://youtu.be/DJud50 meuE.

193Mantive a grafia tal como proposta pelo autor.


https://youtu.be/DJud5O_meuE
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Nunca fomos parte disso, Nordeste merchandising, jogo de menino.

Nés num paga taxa, o crime é de verdade.

Sem ficgdo, ndo se cria personagem, mera distracéo, luz cAmera e agéo.
Aciona o rabecdo, mais um pacote pra viagem.

Favela Sangra!
O rap iludindo, e néis tudo se comendo e quem no topo, longe dos pipoco,
nao sabe nem um pouco, do sofrimento.

Além dos talentos, além do contrato, além dos espacos ja conquistados,
bem perto da base, nos beco, néis sabe que realidade num cabe no site.

Entenda sujeito, nossos guerreiros lutam primeiro pra se salvar.

Cultura de circo, Estado falido, o intuito embutido é escravizar.

Na luta por egos, que faz com que cegos, percam o0s sentidos para jogar,
o rap né game, é guerra sangrenta de origem em Africa.

J& escrevi um bocado, e quando penso em parar vem na mente, uma
estrofe a mais. Como se fosse um grito forte que pede socorro me falando,
— Tribo vai...

Ser um mc é tipo um atirador, palavra atira e tira a dor.

Remédio santo pra cada linha escrita, cada alma perdida que ressuscitou.
Quero vé descer a grota com a caixa nas costas.

Na cova dos ledes, quem é que encosta la?

Onde a porra do teu hype num vale bosta

e a policia ja encosta pronta pra atirar.

Sair na foto é muito facil e s6 basta um click.
Sair da grota é mais caro, quem vai arriscar?
Se tiver pendéncia ou fizer pantim de hippie,
escuta um click e saydnara.

(MC Tribo, 2019194).

Como mencionado no tépico anterior, s6 ha pouco ganhou visibilidade uma
producao de samba em Maceié com vinculacéo étnica, e isto também vale para a
dimenséao discursiva. Até entdo, temas como o embate entre o morro e o asfalto, a
malandragem ou o jeito bamba de ser, desfilavam nos temas das cancdes. A
diferenca do teor de trechos de duas composi¢des de Gustavo Gomes, o Samba
Mole, publicado em 2009 e outra mais recente, Negro Fugiu, publicada em 2014,

dao evidéncias desse realinhamento tematico.

Se o0 samba é mole, vocé passa a noite inteira

remexendo as cadeiras num molejo irregular.

E a batucada vai fluindo miudinho.

Quem ama carece carinho, quem samba sé quer requebrar.

194Uso como referéncia o ano de publicagdo do videoclipe da cangéo, dirigido por Everton Batista e
publicado na plataforma do Youtube. O video esta disponivel no link: https://youtu.be/rHs9cel2954.



https://youtu.be/rHs9ceI2954
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(Gustavo Gomes, 2009).
— Negro fugiu! O senhor gritou.
Mas sera que o negro se libertou?

Negro usa rastafari nesse mundo de tesoura.
Negro joga capoeira quando tem que meditar.
Diga ai, sinceramente, se negro ja tem seu lugar.

(Gustavo Gomes, 2014).

No repertorio de negritude do reggae, a dimensdo discursiva pode ser
reconhecida, por exemplo, quando ele faz referéncia a Bob Marley, ao rastafari, a
Jamaica, a quebrada. Sua vinculacdo, ou mesmo na mencédo de um caldo que fervilha
nessa ética que confunde, ndo por acidente, a maloca e o quilombo, a maloqueiragem

e quilombagem:

Deus salve os maloqueiros

Quando eu era menino, eu era maloqueiro.
Andava nos matos, corria nos becos

Muita gente ndo entendia, muito adulto que ndo sabia que ali, na correria,
estava uma nova geracao.

Entrando no mangue, saindo nas taboas, cambando na minha lagoa.

Eu sou filho desse aguaceiro.
Latino, afro, amerindio, brasileiro.

Deus salve os maloqueiros!

(Rogério Dyaz, 2012195).

Ha também um vinculo construido por meio de mengdes recorrentes a capoeira
— esta atividade dificil de capturar exclusivamente como arte marcial, danga, luta,
musica, jogo —, que também lida diretamente com memadrias da escravatura e com
memorias de resisténcias a ela, de uma perspectiva que pessoas negras hdo como
objetos, mas como subjetividades. A cangcdo da qual transcrevi a letra abaixo, usa
dessa perspectiva e evidencia as comunicagdes e as continuidades entre os tantos

repertorios de negritude.

195A data de referéncia é o do dia em que ouvi a musica pela primeira vez, quando Rogério Dyaz foi
convidado para um ensaio do grupo do qual fago parte, o Coletivo AfroCaeté.
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Espada de Ogum

Eu vou dizer pra tu:
Ir de contra meu Quilombo nao foi tua sorte, agora eu té6 mais forte.

Eu vou dizer pra tu:
Teu facdo no meu cabelo nao foi minha morte196.

Sou filha de Zumbi abaixar minha cabeg¢a ndo é solugéo.
A espada de Ogum corta mais que tua ferida em forma de opresséo.

Olha a minha cor, eu sou negra, sou negra nago.
Olha a minha cor, eu sou negro, sou negro nago.

(Mary Alves, 2018197).

A producéo discursiva encarnada no verbo e naquilo que esta além dele que
as expressividades populares com a participacédo de pessoas negras realizam, abrem
canais para o fluxo de uma sabedoria racialmente referenciada (WRIGHT citagcdo em
GILROY, 2012, p. 319). Esse modo de autopoeisis ndo se contem nas restricoes
formais, nela os tipos e niveis de conhecimento conversam e convergem e “é
precisamente na articulacdo dessas diferencas — todas elas moveis, cambiantes,
construidas no momento de sua manifestacdo discursiva — que o sujeito da resisténcia
anti-racista pode se constituir.” (COSTA, 2006, p. 113).

Essa corporalidade e os discursos da palavra e da memoria cria um espago
liminar para a linguagem, que fica entre o discurso e a politica. Nesse vao, estas duas

dimensdes reagem, regem e se retroalimentam, sem com isso se confundirem.

Diferentemente disso, os atores sociais que povoam os contextos
estudados neste livro pautam suas aspiragdes de emancipagdo mais pela
alusdo nostalgica a coletivos fraternos imaginados (Mama Africa, Palmares)
que pelas idealizadas virtudes do individualismo reflexivo. Tal ndo aponta
para tendéncias passadistas ou regressivas; o recurso a uma histéria comum
imaginada constitui aqui parte de uma contranarrativa que busca reinscrever
0S negros, sob novos termos, na histéria moderna. (COSTA, 2006, p. 212-2).

19Mengdo a um episodio de racismo onde um jovem negro teve o cabelo cortado a forga e com um
facao.

1%7Uso como referéncia o ano de publicagéo do videoclipe da cangéo, publicado na pagina pessoal da
cantora e compositora na plataforma do Youtube. O video esta disponivel no link:
https://youtu.be/IQYGE6Ga9f 4.
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Nostalgia e imaginag&o apontam, advogo, para um arranjo novo para as linhas
temporais. Mais que continuidades causais como cimento da fraternidade, esse
rearranjo parece melhor descrito como a fraternidade em si e capaz de formular uma
interpretacdo do tempo enquanto algo ciclico que cria pontos de contato, também,

mas além do combate.

6.4 A dimensao politica

Essa dimensao € a quarta e a mais profunda dos repertorios de negritude.

A dimenséo politica € aquela da corporalidade enquanto poder e/ou poténcia,
quer dizer, considerada nas possibilidades e nos artificios para o engajamento em
uma disputa pela conquista e/ou manutengcao da seguranga ontologica de pessoas
negras — seja individual seja coletivamente.

Nela, os modos de existir da corporalidade podem ser tomados como um corpo-
bandeira isto porque ela abrange uma possibilidade de sinalizar e demarcar um
espaco. Os elementos da dimenséo politica podem ser identificados primeiro no corpo
posicionado em relagdo a luta contra o racismo, nas estratégias de resisténcia a esse
tipo de violéncia, que assim produz conteudos antirracistas; e segundo na politica
existencial e nas formas de organizagao coletiva que estdo na margem da politica
institucional, e que compéem uma mobilizagdo comum caracteristica da negritude.

Essa politica em outro tom, uma politica mais escura por assim dizer, cresceu
no periodo e na regido que chamamos de modernidade (GILROY, 2012, p. 349); nela
os transitos e os cambios coloniais, as ambiguidades e as privagdes do humanismo
de base iluminista, ao passo que nao estendiam liberdades politicas formais a todos
e todas, ndo tinha poder para minar ou conter a poténcia daquelas atividades
“‘menores”, de modo que a arte — especialmente aquelas que materialmente sé
dependiam do corpo para ter um suporte expressivo, como a musica, a danca e as
artes plasticas realizadas por meio de intervengdes performaticas no corpo
(penteados, pinturas corporais, brincos, colares, etc.) — foi e segue sendo um locus e
um modus operandi fundamentais para mobilizacdes politicas da alteridade. Nao é

novidade que
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O consumo coletivo de musica é um pilar central do Atlantico Negro. As lojas
de discos sao uma espécie de arquivo popular, e também o radio e os clubs
funcionam como disseminadores de um certo “idioma cultural negro” (Gilroy).
Ao reconhecer a polifonia e o papel do consumo e do mercado na produgao
na estética do Atlantico Negro, Gilroy nao se rende, contudo, ao ceticismo
pds-moderno que busca descrever a cultura negra como pastiche e parddia
despolitizadas. Ao contrario, destaca que, desde a época da escravidao,
preocupagbes ético-politicas profundas circularam no espago cultural do
Atlantico Negro, como testemunham as muitas rebelides de escravos e, de
forma ainda mais enfatica, a Revolugdo Haitiana, contemporanea a
Revolugao Francesa. [...] Mesmo o lugar da musica no ambito do Atlantico
Negro precisa ser compreendido nessa perspectiva histérica. A importancia
da musica e, juntamente com ela, as formas de danga e movimento néo
podem ser entendidas, conforme Gilroy, sem que se considere a
impossibilidade de comunicagdo através da palavra. Ao escravo que se
encontrava excluido do mundo civil burgués organizado em torno do diélogo,
restava o préprio corpo como meio de manifestacdo e comunicagéo. (COSTA,
2006, p. 117).

A inclusdo de outros modos de existir do corpo que nao o racional — ou mesmo
o fato de nao ter havido cisdo entre eles —, faz com que uma boa parte dos aspectos
que fazem da arte uma experiéncia integral e prosaica (DEWEY, 2005), sejam
encontrados em torrentes e/ou intensificados na ambiéncia da feitura da musica
negra: a propensao de ver, ter e fazer a arte enquanto um processo e ndo como um
produto acabado, o que implica a qualidade de arte a todas as etapas do processo, e
nao so6 naquela final (2005, p. 57); uma indiferenciag&o (ou, pelo menos, uma fronteira
mais porosa e elastica) entre quem cria e quem consome a arte (2005, p. 111); a
incapacidade e/ou o desinteresse de criar uma distingdo entre o comum e o estético
(enquanto algo extraordinario) atravessam a experiéncia da arte nesses espagos
(2005, p. 196); e a compreensdao da arte como uma brincadeira, um jogo, uma
necessidade de movimento (2005, p. 291).

Falando sobre os spirituals cantados para audiéncias da classe trabalhadora
britnica, Gilroy advoga que por meio desta musica ha a introducdo de uma
sensibilidade moral especifica nas vidas das camadas inferiores (GILROY, 2012, p.
188). Mirando os movimentos musicais da periferia de Maceio, seja nas batalhas de
rap, seja nos cortejos afro, essa sensibilidade moral inclusiva também esta atenta as
identidades marginalizadas e/ou excluidas da divisdo do espdlio da vitéria da

“civilizagao”, e convida quem as porta para o0 seu coro.

Desejo endossar a sugestdo de que subversivos musicos e usuarios de
musica representam um tipo diferente de intelectual, principalmente porque
sua autoidentidade e sua pratica politica cultural permanecem fora desta
dialética entre devogao e culpa que, particularmente entre os oprimidos,
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tantas vezes tem governado a relagédo entre a elite literaria e as massas da
populacdo existentes for das letras. [...] Essas questdes se tornam
politicamente decisivas, uma vez que essas formas culturais ter colonizado
os intersticios da industria cultural em nome nao apenas dos povos do
Atlantico negro, mas também dos pobres, explorados e reprimidos de toda
parte. (GILROY, 2012, p. 165).

De 13, ele pensa essa moral solidaria a pessoas inferiorizadas como uma
evidéncia da necessidade de abandonar ou desmantelar marcos totalizantes, como
raca e nacao, na analise de fendbmenos assim. De ca, prefiro atentar para essas
coalizdes pensando nelas como um indicio de uma relagdo intrinseca entre uma
afetividade incorporada e uma politica existencial. Pesquisando um bloco afro em
lIhnéus (BA), o que escreve Marcio Goldman me parece um bom caminho de
interpretacao para as tensdes entre o perfil mais formalista e institucional e o mais

culturalista da militancia negra. Diz ele,

Mas essa convivéncia me ensinara também que fazer musica afro nao era
simplesmente uma forma de nao fazer nada, bem ao contrario, essa atividade
€ uma das dimensdes essenciais dos processos de criagado de territorios
existenciais que permitem a pessoas discriminadas produzir sua propria
dignidade e vontade de viver. (GOLDMAN, 2003, p. 452).

Pensando menos em marcos territoriais, culturais ou institucionais e mais em
termos de marcos de identidade, Maria Lugones escreve algo que me soa como que

lidando com o mesmo tipo politica, aquele baseado no seu encontro com a afetividade:

Ao longo deste trabalho eu uso o termo mulheres de cor, originado nos
Estados Unidos por mulheres vitimas de dominagéao racial, como um termo
de coalizdo contra multiplas opressdes. Nao é simplesmente um marcador
racial ou uma reacdo a dominagdo racial, mas um movimento de
solidariedade horizontal. Mulheres de cor é uma frase que foi adotada por
mulheres subalternas, vitimas de multiplas dominagées nos Estados Unidos.
“Mulher de cor” ndo aponta para uma identidade que separa, mas para uma
coalizdo orgénica entre mulheres indigenas, mesticas, mulatas, negras:
cheroquis, porto-riquenhas, sioux, chicanas, mexicanas, pessoas, enfim, todo
o enredo complexo das vitimas da colonialidade do género. Mas tramando
nao como vitimas, mas como protagonistas de um feminismo decolonial. A
coalizdo é uma coalizdo aberta, com intensa interacao intercultural. (Lugones,
2008, p. 75, nota 3).

Por estas possibilidades, nessa dimensao os modos de existir da corporalidade
podem ser tomados como um corpo-arma; isto porque ela € capaz de tomar a propria

corporalidade como uma tecnologia, um recurso para os conflitos tipicos do processo
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de racializacdo da modernidade/colonialidade — ai os elementos das outras trés
dimensbes podem ser usados, como instrumentos de reivindicacbes politicas do
antirracismo, da reparacao histérica dos massacres e crimes da escravidao colonial
no Brasil ou do combate a desigualdade e a violéncia raciais.

Segundo o diagndstico de Mustafa Emirbayer e Matthew Desmond, existem
trés possibilidades de agenda para o antirracismo: uma nao-racialista, uma
multiculturalista (ou cosmopolita) e uma da democracia racial (2015, p. 39).

Creio que € possivel partir desses trés esteios e incluir o antirracismo pan-
africanista, para pensar a sustentagdo de alguns argumentos para o posicionamento
politico ante ao racismo na dimenséo politica dos repertorios de negritude. Visto que
essa é uma questdo importante, vale perguntar se para o samba é importante falar
disso, se sim, em que medida e de que modo? E na mesma medida e do mesmo modo
que, por exemplo, € para o hip-hop e para outros repertérios ancorados em

movimentos de musica negra?

Cultura negra € uma denominagéo genérica para todo tipo de manifestacéao
cultural relacionada com as diferentes formas de resisténcia da populagao
negra contra o racismo [para o Movimento Negro Unificado]. A ideia de
identidade negra, por sua vez, ndo diz respeito a uma forma de vida
especifica ou a alguma referéncia estética particular. Trata-se de uma alusao
a um tipo de consciéncia politica, qual seja, a assungao publica do anti-
racismo, que pode assumir naturalmente formas culturais muito diversas.
(COSTA, 2006, p. 144 — 145).

Assim como na analise de Sérgio Costa, na interlocu¢cao da pesquisa empirica,
ha como uma tentativa de filtrar entre aquelas expressividades artisticas negras, as
que seriam mais engajadas com a mobilizagao politica de valores antirracistas e, por
isso, mais legitimas como representantes da identidade negra. Este tipo de dindmica

parece ressoar o argumento de que

Se a polaridade branco/’ndo-branco” estrutura a distribuicdo de
oportunidades sociais, tal oposigdo deveria também conformar as identidades
culturais e politicas, propiciando a conformagdo de uma identidade negra
capaz de incorporar o conjunto da populagdo n&o branca no Brasil. Caberia,
assim, a todos “ndo brancos”, no Brasil, absorver a cultura afro-brasileira e o
legado do Atlantico Negro, construindo, sobre essas bases, sua “verdadeira’
identidade racial. Sao esses os parametros utilizados para a escala de
“consciéncia racial” referida acima. Assim os “nao brancos” seriam tao mais
conscientes quanto mais fortemente articulem suas identidades com base na
racializagao das identidades sociais. (COSTA, 2006, p. 207).



288

Contudo, a retdrica sobre o embricamento entre o posicionamento afirmativo
da negritude (tomado como “consciéncia racial’), a identidade negra e o antirracismo
tenta imputar uma fraternidade automatica e, na pratica, “a identidade racial nao
garante nada em termos de solidariedade ou associagéo fraternal.” (GILROY, 2012, p.
343). Na experiéncia cotidiana, o que percebi € que integrantes com mais tempo e
com maior alcance, langam mao desse tipo de argumento mobilizador com mais
cautela, visto que por mais que esse embricamento se corporifique em determinadas
pessoas, elas nunca serdo sempre e apenas isso. Com isso, a organizacao politica
entre e intragrupos dos movimentos musicais da negritude em Maceié ndo usam
apenas o marcador racial para estabelecer relacdes de cooperagao ou para interditar
determinadas aliangas — nem poderiam. As coalizdes, além de reticulares, tecem os
seus ndés na oOrbita de argumentos mobilizadores capazes de atualizar valores
comuns, que compdem verdadeiras constelagdes de interesse (COSTA, 2006, p. 125),
a despeita das diferengas entre os entes que compdem a rede. Esse me parece o

método e o recurso para harmonizar a polifonia constituinte dessa ambiéncia.

A musica, o dom relutante que supostamente compensava os escravos, nao
sO por seu exilio dos legados ambiguos da razao pratica, mas também por
sua total exclusdo da sociedade politica moderna, tem sido refinada e
desenvolvida de sorte que ela propicia um modelo melhorado de
comunicagdo para além do insignificante poder das palavras — faladas ou
escritas. (GILRQOY, 2012, p. 164, grifos aqui).

As implicacbes da concentracdo de riguezas materiais, e outros capitais, €
relevante e cria uma ordem prépria, onde certos recursos sdo determinantes para
traduzir os valores morais da solidariedade caracteristica entre inferiorizados em
praticas efetivas. As assimetrias existentes sdo, contudo, determinantes na definicao
das estratégias de agao, tanto local quanto de modo mais abrangente (COSTA, 2006,
p. 126). Estar nas margens do mercado de bens simbdlicos mobilizou um apelo ao
direito a cidadania cultural, que foi uma prerrogativa das politicas publicas de cultura
na a gestao progressista dos governos do Partido dos Trabalhadores (PT) que, além
do mais, parece ter eleito o campo cultural como um campo prioritario de
democratizagao, pulverizando os recursos, antes concedidos de modo concentrado a
determinados territérios (Sao Paulo e Rio de Janeiro) e determinadas produgdes com

um grau de profissionalizagc&o e requinte técnico.
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O efeito desta injegcao de recursos inédita na historia do pais, € perceptivel em
suas reverberagbes contemporaneas no cenario de Maceidé. Hoje, mesmo com
consideraveis menos recursos materiais, as instancias locais da gestdo publica de
cultura tém sérias dificuldades quando tentam ignorar questbes e demandas dos
movimentos de musica negra — pois aquele capital financeiro foi convertido em capital
cultural e, em seguida, em capital simbdlico.

Porém, como essa dimenséao trata da organizagao politica num sentido mais
largo, que € como 0s grupos se organizam entre si para criar espagos de experiéncia
coletiva. A seguir, vou tentar trazer indicio de quais redes intra e inter grupos é
acionada para organizar um festival, quais recursos sdo mobilizados, como se da a
relagdo com o “publico”. Sera que os grupos de reggae se organizam para realizar
eventos publicos da mesma forma que os grupos de samba? Esse processo € tenso?
Nao é tenso? Qual o grau de disputa? Quem e o que se disputa? Qual € o grau de
cooperacao? Esse processo se da de que modo? Grosso modo, a forma de
organizagao coletiva é considerada aqui como uma forma politica de estar no mundo.

Nos movimentos da musica afroalagoana, a dimenséo politica do repertério de
negritude se expressa por principios multiculturalistas com uma inclinagdo
cosmopolita, onde as diferencas singulares da populagado negra demanda ser incluida
e valorizada enquanto participe da cidadania brasileira, e a partir dos quais outras
populagdes, grupos e expressividades circulam sem embaragos, a exemplo dos varios
grupos com inspiragao na cultura popular ou mesmo em tradi¢gdes indigenas. A rede
€ ampara por quatro eixos, o politico, o religioso, o intelectual e o eixo artistico-cultural
(MARPIN, 2018), com limites bem difusos entre o alcance e o capital social de artistas,
grupos e figuras publicas que, por vezes, participam simultaneamente e acumulam o
prestigio de posi¢des religiosas, cargos na maquina publica, legitimidade entre ou
enquanto intelectual e enquanto artista. As atividades sdo organizadas visando a
construgao e o fortalecimento de eventos situados nas periferias de origem dos grupos
(como a Lavagem do Bonfim, da Casa de lemanja, situada no bairro da Pajucgara),
fomentado pela atuagao mais direta deste ou daquele grupo local e de outros de maior
porte que, juntos, visam compor uma agenda negra para a cidade de Maceié (como a
Festa das Aguas ou o dia da Consciéncia Negra).

A agenda da dimensao politica do repertorio de negritude do hip-hop esta
focada nas implicagbes do cruzamento entre as desigualdades sociais e raciais. Mas,

diferente daquelas posi¢coes que veem uma relagao de causa e efeito entre raca e
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classe, para esses movimentos musicais, tais desigualdades nao deveriam ser
combatidas integralmente, mas somente naquilo em que elas privam pessoas negras,
pobres e periféricas de direitos civis e de dignidade existencial. Quanto ao modo de
organizagao, ele é baseado na combinagdo de encontros vinculados aos territérios
nos bairros, em geral, organizados por coletivos provenientes e atuantes nestas
regides, e outros encontros para os quais estes de menor porte convergem. Apesar
da importancia que os bairros e a cronica do cotidiano neles tenham, os artistas e
grupos tendem a circular e a conhecer varios desses territorios.

Neste repertorio, a negritude poderia ser considerada sem etnicidade
(SANSONE, 2007), com a ressalva de que em vez de nao enxergar a militdncia
politica, encontrei uma forma distinta de realiza-la: ainda que sem muitos argumentos
mais formais e institucionais — em geral, evitados —, o0 apelo € mais sobre a poténcia
de produgao de dignidade existencial que o afeto da alegria é capaz de mobilizar,
operando de modo muito eficiente uma conversdo dos valores depreciativos do
racismo em outros que positivam a experiéncia, a existéncia e a identidade das
pessoas negras. Mais do que em relagcado a grupos e a suas interlocugodes, a dimensao
politica desse repertorio de negritude esta vinculado a determinados espacgos, a
criacao de territérios (geograficos, politicos e afetivos), as rodas de samba. Elas
podem ou nao estar vinculadas a um determinado estabelecimento (como no caso da
roda Samba da Periferia) ou a um determinado projeto (como no caso do Mulheres na
Roda de Samba).

A dimensao politica do repertorio de negritude do reggae que investiguei desse
movimento de musica em Maceid esta baseada naquela agenda que evita a
racializagado e, no limite, comunga valores de uma democracia racial. Nessa sua
agenda politica em relagéo ao racismo, a solugéo ideal seria a de que ndo houvesse
0 processo de racializagdo e a negritude ndo fosse condicionante das trajetérias e do
cotidiano das pessoas. Nesse sentido, a negritude é importante naquilo que ela porta
de valores éticos de solidariedade entre aquelas pessoas injusticadas. Sobre as
formas de organizagéo, esse movimento prioriza a realizagao de shows e festivais.

Os repertérios de negritude foram o ponto de partida da intuicdo desta pesquisa
e sdo o ponto de chegada que conclui o sistema criado para teorizar a (in)definicao
da negritude. A aposta teodrico-metodologica que partiu do argumento de que o
processo de racializagao (visto da perspectiva estrutural) — ou as injungdes do racismo

(da perspectiva da experiéncia vivida) —; depois apresentou a interagao entre os niveis
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da estrutura, da identidade e da experiéncia da negritude; passou pela inclusdo do
polo da abstengao no continuum dicotdmico das possibilidades de posicionamento
entre a afirmagao da identidade racial negra e a adesédo a ideologia e a doutrina da
branquitude; até a trilha chegar aos acervos estéticos, éticos e politicos que vi, ouvi e
vivi nas ambiéncias da musica negra e periférica de Maceié.

S6 fui capaz de sistematizar quatro dimensdes, mas estou certa de que muitos
conteudos eu ndo pude acessar ou conté-los aqui. Contudo, essas quatro dimensdes,
enquanto modos de existir da corporalidade, grosso modo, serdo o norte para
sistematizar os critérios que determinam a negritude de algo ou de alguém.

Se “a politica de representagdes utiliza, de forma generalizada, o corpo — sua
estilizagdo, sua performatividade e sua (re-) construgao simbdlica — como veiculo
privilegiado de sua viabilizagdo.” (COSTA, 2006, p. 115), tal como foi a escolha
analitica aqui, a politica ndo esta nem aquém nem além do corpo, tdo pouco a
corporalidade € tomada como um objeto a disposicdo da composicdo, da
apresentagao, ou mesmo da representagao da subjetividade de pessoas negras que
reivindicam sua identidade naquilo que tange seu marcador racial, ele € o que é, a
subjetividade de cada pessoa.

Tentando escapar a uma matriz I6gica que cinde o corpo, mas sem ignorar as
suas diferengas constituintes, aqui a corporalidade é multidimensional. E a partir dele
que perguntamos: se € mais negro ou negra em Luanda ou em Salvador? Se é negro
ou negra do mesmo modo e a partir dos mesmos elementos em Sdo Paulo, em Maceio
e em Amsterdd? Para além das implicagbes da globalizagdo da
modernidade/colonialidade nos modos de vida em todo o planeta, ha mais que um
modelo a partir do qual pode-se experienciar, determinar e/ou mensurar a negritude
de algo ou de alguém.

A negritude que se refere a heranga africana, convive com as negritudes
polifénicas da diaspora negra, por exemplo. Ha também o referencial do martirio da
escravizacdo, o da xenofobia, o do reconhecimento dos povos remanescentes
quilombolas no Brasil, 0 da quilombagem, o da segregacéo racial urbana... A tese e,
especialmente esse capitulo que encerra o experimento de sociologia da negritude,
quer ouvir essa histéria pelas vozes que a encarnam, por isso o guia da trilha foi a

musica.
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Examinar o lugar da musica no mundo do Atlantico negro significa observar a
autocompreensao articulada pelos musicos que a tém produzido, o uso
simbdlico que Ihe € dado por outros artistas e escritores negros e as relagées
sociais que tém produzido e reproduzido a cultura expressiva unica, na qual
a musica constitui um elemento central e mesmo fundamental. (GILROY,
2012, p. 161, grifos aqui).

Assim como a comparagao entre movimentos e mobilizagdes do samba, do
reggae e do samba-reggae, por exemplo, podem demonstrar semelhangas e
singularidades, ela também pode nos ajudar a perceber a rede tecida na diaspora
vinda de Africa: “como foi possivel a apropriacdo dessas formas, estilos e histérias de
luta em tdo grande distancia fisica e social €, por si s6, uma questao interessante para
os historiadores culturais.” (GILROY, 2012, p. 175). Se me escusam colegas
historiadores e historiadoras, a questdo também interessa a outras disciplinas

investigadoras da humanidade em geral e a mim, especificamente. Creio que

O minimo que esta musica e sua histéria podem nos oferecer hoje é uma
analogia para a compreensao das linhas de afiliagdo e associagado que levam
a ideia da diaspora para além de seu estatuto simbdlico, como o oposto
fragmentario de alguma suposta esséncia racial. (GILROY, 2012, p. 198).

O fio dessa meada, advogo, ndo € uma esséncia e sim a experiéncia do corpo
vivo, que ao se movimentar reitera a representagcao de uma memoria especifica — que,

assim como esse corpo, esta viva e interconectada.

A sugestao de Gilroy é que se tome a contracultura do Atlantico Negro nédo
simplesmente como mais um repertério de manifestagbes artisticas e
culturais, dissociadas da politica, mas como um discurso filoséfico que
reinterpreta a modernidade e reconta sua historia, a partir da perspectiva de
quem sempre esteve fora das narrativas nacionais com seus herois brancos.
[...] Nao é o corpo negro, em seu sentido fisico, absoluto, que aproxima as
vidas da diaspora, mas formas similares de tradugdo de processos de
exclusdo e discriminagdo aos quais os possuidores de um corpo negro
estiveram e estdo submetidos nas sociedades modernas. (COSTA, 2006, p.
119).

Como nos lembra Sérgio Costa, “a histéria da diaspora africana [...] se
desenvolve fora da orbita da politica formal, se valendo fundamentalmente da
performance, da danga e da musica como forma de sua constituigdo.” (COSTA, 2006,
p. 118), € mesmo um modo de existir da corporalidade. Sdo esses movimentos que

se repetem intuitivamente nas expressividades das pessoas negras, tanto no
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cotidiano, no que se refere ao mundo do trabalho e das relagcbes afetivas, quanto nos
momentos de suspensao desse cotidiano, como o lazer e as expressividades
artisticas, que compde a complexidade e a pluralidade desses repertérios identitarios

a margem da cidade e da cidadania.
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Il - ACERVO IMAGETICO DISCURSIVO

7 DO RITMO, ACOR E O SOTAQUE

Bate tambor, bate atabaque,
repica agogd na imensidao.
Hoje o decreto diz,

seja livre e feliz,

minha palavra é lei!

Afoxé Oxum Panda

N&o poderia avancgar aqui sem fazer meng¢éo ao debate sobre a geopolitica dos
estudos da negritude — esta terceira parte poderia ir muito bem como um anexo do
trabalho, ndo fosse a importancia de ndo necessariamente demarcar, mas de
reconhecer as diferengas entre as negritudes em um pais continental como o Brasil.

A seguir, ainda que parcial®® e limitadamente, fago a tentativa de estimular
outros sentidos e outras semanticas que vao além daquilo que € estritamente racional.
Nessa provocagdo, os argumentos antes apresentados textualmente, estardo
expostos na combinagédo entre um acervo de fotografias e um conjunto de letras e
excertos de cangdes de alguns repertérios de negritude de Alagoas.

Serao quatro experimentos estéticos, segmentados: os batuques do afoxé, do
maracatu, do coco e do samba-reggae; o hip-hop; o samba e o reggae.

A producéo intelectual original das imagens € de fotdgrafos e fotdégrafas que
registram esses movimentos ha anos, pela mais diversas motivagdes, seja para
guardar um momento de lazer e entretenimento, a atuagdo de um ente querido ou
algo que desperta a sensibilidade — pensando esse registro enquanto algo privado, ou
coletivo, ou mesmo social. Mas em que pese seus efeitos, fato € que sdo essas

pessoas as responsaveis pela produgdo de uma preciosa memoria audiovisual

198 Até a defesa, este acervo serda ampliado. O bonus track que envio aqui é apenas uma prévia com
o0 modelo a partir do qual pretendo compor a verséao final do trabalho e entregar a vocés da banca o
mais breve.
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(especialmente na linguagem fotografica), que tem sido feita de forma voluntaria e
sem os recursos ideais, mas com qualidade técnica e artistica impressionantes.

Qual ao conteudo textual, ele foi colhido entre as composi¢des de artistas e/ou
grupos que dao corpo e vida aos repertérios de negritude alagoanos. A interpretagao
e a proposi¢cao de novos mundos que as analises sociais feitas na musica periférica
de Maceid nos colocam, preenchem um vacuo que os “tedricos” locais ndo dao conta.

Com isso em mente, a minha interferéncia sera a minima possivel, circunscrita
aquela da selegao e do arranjo entre os elementos imagéticos e os discursivos — para
fazer uma experimentacédo artistica, uma espécie de mural para dar mais cor e
movimento a descri¢cao. Além do mais, esta € uma forma de, enquanto pesquisadora
e admiradora das negritudes alagoanas, agradecer, reconhecer e publicizar essa
producdo intelectual que usa outros modos de existir da corporalidade como suporte.

Essas imagens e estas cangbes fazem parte do caldo de onde bebi pra
escrever as coisas que tenho escrito, por isso acho que ndo ha nada mais justo que
injetando um tanto de arte e beleza negra nesse documento sociolégico,

compartilhando-as com leitoras e leitores.
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7.1 Os batuques ancetrais — o referencial do afro

Fonte: Christiano Barros Marinho | Texto por Nany Moreno, 2017.

guem canta seu males espanta

estou aqui para cantar

o batuque é a esperanga do povo deste lugar
peco protecao a Olorum

os batuqueiros vao passar
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7.2 Os beats das quebradas — o referencial do hip-hop

Fonte: Vanessa Mota | Discurso por Sérgio Santos, 2013.

do Jaga ao Vergel, do Biu de ponta a ponta
Clima Bom e Tabuleiro, Santa Lucia a gente monta
monta a estratégia, debate a metodologia

contra o genocidio, t6 na rua todo dia
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7.3 Os bambas caetés — o referencial do samba

Fonte: Acervo Teatro Deodoro | Discurso por Gustavo Gomes, 2014.

nao se faga de besta comigo

hoje eu vou sambar, pode crer

com vocé, sem vocé, hoje eu vou sambar pode crer
vou sair bem bonita e voltar de sandalia na mao

se vocé nao acredita fica ai no controle da televisao
vou de puladinho, quadradinho

zig-zag, gafieira, trava lingua de bexiga

isso & samba ou é madeira?
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7.4 Os (anti)sistemas sonoros — o referencial do reggae

Fonte: Vanessa Mota | Discurso por Toninho ZS, 2016.

menina pretinha que olha assustada sua imagem
de frente pro espelho. ndo viu na tv nada
parecido, entdo entra logo em desespero. senhor
que fica cabreiro, nem me conhecia, nem sabe
meu nome, mas aprendeu no

Fique Alerta que o marginal € o que usa Ciclone
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CONSIDERAGOES FINAIS

No peld, meu pelo ourica.

Missa, quimbanda, poesia.
Aruandé, aruand@!

Vou cantando

gue cantar € uma carta de alforria.

Zeca Baleiro

Que mesmo no tempo mais sombrio temos o direito

de esperar alguma iluminacgao, e que tal iluminacéo
pode bem provir, menos das teorias e conceitos, e
mais da luz incerta, bruxuleante e frequentemente
fraca que alguns homens e mulheres, nas suas vidas e
obras, fardo brilhar em quase todas as circunstancias
e irradiardo pelo tempo que Ihes foi dado na Terra.

Hannah Arendt

Esta pesquisa partiu, confesso, de uma pergunta entre ingénua e arrogante: o
gue significa ser uma pessoa negra em Alagoas?

Isso porque no mestrado eu havia me perguntado sobre a necessidade de
expressdo publica da identidade racial negra e a coragem de fazer isso em um
territério especialmente racista, marcado historicamente por grandes massacres e,
mais importante, sobre como, ao longo das ultimas décadas, as expressividades
dessa identidade foi alargando a sua visibilidade, emergindo na esfera publica local®®.

A questdo da tese, apesar disso, veio da inquietacdo de perceber que eu estava
olhando apenas para uma possibilidade de elaboracdo e expressao dessa identidade:
a afroalagoanidade, que parecia ser apenas mais um entre tantos repertérios de

negritude. Entretanto, o que se desenhava como uma espécie de catalogo desses

199 O resultado esta no livro Luzes para uma face no escuro: a emergéncia de uma rede afro-
alagoana (2018), lancado trés anos depois da defesa da dissertagéo.
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repertérios ganhou o refor¢o de algumas intuicdes e das minhas fragilidades, proprias
de alguém que néo é sociologa de formacéo original e, talvez por isso, indisciplinada
e transdisciplinarmente, senti a necessidade de formulagdes mais teoricas.

A pergunta original foi fustigada sistematicamente mas, teimosa e reformulada,
segue me fazendo pensar se é possivel e, se sim, como poderiamos responder
categoricamente quem é e quem ndo € negro ou negra. Teoricamente, quais seriam
os critérios para classificar alguém assim? Creio que estes critérios existem, ainda
gue tacita e nubladamente, e creio também que a empreitada de uma teoria que se
guer racial seria a de encarar a esfinge: como lidar com a (in)definicdo da negritude?
— atentando para o fato de que ela se apresenta simultaneamente como uma questao
ontologica (visto que para nds enquanto subjetividades, ainda que para algumas
pessoas mais do que para outras, a negritude € um problema existencial), axioldégica
(para nés enquanto sociedade é um problema politico) e, defendo, epistemolégica

(para nds enguanto cientistas é um problema sociol6gico).

Os pontos

A (in)definicdo da negritude ndo € uma questao binaria, a formulacdo de uma
resposta a ela precisa ser capaz de apreender um processo complexo e com
resultados plurais; por isso, creio, me deparei com tantas maneiras de ser uma pessoa
negra, com varias versées para a negritude — e vice-versa. Assim sendo e também,
um parecer tedrico sobre a questdo ndo deveria ser hierarquicamente matizado, uma
vez que a abstracao dessa diversidade inegavel s6 poderia ser bem representada em
uma escala gradativa e horizontal. Argumento que ndo ha como medir se e 0 quanto
uma pessoa é mais negra que outra, para a ciéncia pelo menos, ndo existem meios
de dizer que ha uma negritude mais auténtica, mais consciente ou melhor. Este é o
primeiro ponto do qual cuidei ao desenvolver a analise.

O segundo € que, na equacédo basica do sistema explicativo que propus, a
negritude € uma variavel (qualitativa, nominal e dicotbmica) central, mas dependente
daquela do racismo, aferido em seus efeitos cotidianos e tal como vividos na pele. Na
andlise, se é que existe, uma negritude particular de Alagoas, ou mesmo uma

fluminense ou brasileira, € impossivel de compreender e conceituar sem situar suas
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manifestagcbes em relagdo a um fen6meno muito mais antigo e abrangente: o
processo de racializacdo, que é um processo ativo e sedimentado coletivamente, mas
produzido e reproduzido pelos individuos corporificados e situados no cotidiano.
Muitas vezes descrito ndo como ato, mas como um fato, esse processo € tratado na
literatura como racismo. Esse € um fendmeno em certa medida universal, mas cada
territdrio acomoda feridas e cicatrizes histéricas que alteram consideravelmente tanto
como ele afeta as pessoas, quanto as possibilidades de reacdo a ele. O que ndo muda
€ gue ele acontece sempre em relagdo a quem nao corresponde ao modelo de
subjetividade da modernidade/colonialidade — contra os Outros do “Ocidente”. Em
sintese, ele consiste em tomar como raciais aquelas diferencas socialmente
construidas por meio de praticas discriminatorias e a partir de marcas soméaticas e/ou
performaticas, que servirdo de fronteira com a alteridade; estas diferengas,
consequente e sistematicamente, servirdo também para legitimar, assentir e
reproduzir uma distribuicdo desigual e injusta de recursos e capitais.

Diferente do sentido moral que querem espremer do ditado popular, ndo h&a
nada de natural, louvavel ou democratico em um processo de miscigenacéo fruto de
tantos abusos, violéncias e violagdes: se no Brasil todo mundo tem sangue negro, eu
diria que este sangue ndo esta necessariamente em nossas veias, Sendo em nossas
maos. Quer dizer, de modo menos impressionista, coletivamente a populacéo
brasileira é responsavel pela matanca secular de pessoas, corpos e corpus de
conhecimento negros, mas ndo € por isso que qualquer brasileiro teria,
individualmente, a legitimidade de reivindicar uma identidade racial — um pouquinho
gue seja — negra.

O basico do argumento € que somente as pessoas afetadas por algum grau
das injungdes do racismo sao aquelas que, para o bem e para o mal, como recurso
ou fardo, tém o direito e a autoridade para carregar essa marca identitaria. Tal
movimento analitico quer calcar o cimento de uma possivel teoria racial — mas isto
seria sO 0 comeco, Visto que a questdo nao € simplesmente ser ou NAo ser negro ou
negra, h4 mais, muito mais ai.

Se no papel, enquanto conceito, 0 racismo se ancora ora na dimensao
bioldgica, ora na dimensédo da cultura, ora naquela da moral das diferencas entre a
modernidade e a sua alteridade, na pele, a prioridade parece ser a de se manter

operante e efetivo, ainda que isso custe sua pureza. Ou seja, 0 racismo a que as
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pessoas negras estdo expostas em sua experiéncia € multidimensional e, as vezes
conjuga mais de um tipo ideal do fenbmeno, superposta e simultaneamente.

Além disso, as pessoas hegras ndo o sdo de modo integral e exclusivo. Todos
nos, inclusive negros e negras, somos cumulativamente racializados, generificados,
temos saldos de capitais financeiros, culturais e sociais muito distintos entre si, entre
outras diferencas que afetam o modo como a estrutura social se atualiza em nosso
cotidiano. A teoria racial a que me arrisquei também néo deveria excluir da analise os
véarios vetores de todos estes mecanismos gerativos, e deveria ser flexivel para
considerar o tipo e a intensidade de cada um deles. Este € o terceiro ponto: a busca
da justa medida para um conceito que dé conta da profundidade e da amplitude do
fendbmeno.

Afianco a provocacdo de Sérgio Costa, especialmente quando ele afirma que
“falta também ao debate, instrumentos analiticos que permitam estudar a
reconfiguracdo das construgdes identitarias no ambito das lutas antirracistas” (2006,

p. 19), e quando pergunta:

Afinal, € no ambiente das relagdes cotidianas que os padrdes identitarios e
de sociabilidade conflitantes sdo negociados e apropriados. Cabe, portanto,
perguntar como se dao efetivamente essas negociacbes? Como se alteram
e se reconstituem as construgdes identitarias no ambito local? (2006, p. 13).

Para tratar de um fendmeno que é experienciado de modo tdo plural,
multireferenciado e multidimensional, vale recuperar a imagem analdgica da mesa de
som?%, A partir dela, as varias dimensdes do racismo e, consequentemente da
negritude, sdo tomadas como canais de entrada para a mixagem da negritude: a
aparéncia fisica do corpo, dividida nos canais da aparéncia fenotipica e no da
manipulacao deliberada dela; a discursividade, que € representada pelo canal das
formulagdes racionais e afetivas; e o posicionamento, a mobilizacdo e a atuagao
politica, expressa como o canal dos valores éticos, morais € normativos. Além destes,
cada modo de existir da corporalidade pode ser representado em um canal de input
na mesa de som. Para cada canal, existem botdes para ajustar o volume e a

frequéncia de cada um deles e ha também os botdes de efeito. Sao estes ultimos que

200 Pesenvolvi mais detalhadamente a analogia na pagina 263 e seguintes.
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representam os varios vetores dos mecanismos gerativos, bem como as diferengas
do tipo e da intensidade da for¢ga de cada um deles.

Explorando um pouco mais a analogia, o quarto ponto que sustento por meio
da investigacdo — que € a necessidade de reconhecer a autonomia relativa e as
articulacdes entre o nivel da estrutura, da experiéncia e identidade da negritude —,
pode ser visualizado no modelo da mesa de som. Se os modos de existir da
corporalidade sao as entradas dos canais, os elementos e os fluxos do vortice tedrico
sao: a estrutura racializante empiricamente verificavel e mensuravel, representada
pela disponibilidade e configuragcado (segundo a marca e o modelo do equipamento)
de canais e botdes de efeitos, e pela interacdo entre eles; a experiéncia da negritude
seria 0 ato de mixar sua propria versdo “operando” a mesa; e a identidade seria os
resultados da mixagem.

Avangando e atentando menos para o modelo e para a configuragao e mais
para quem opera a mesa de som, quer dizer, analisando menos a posicionalidade
imputada estruturalmente e ouvindo mais o posicionamento das pessoas negras, 0
quinto ponto do trabalho € que busquei reconhecer que, a nao ser como valor moral,
nao ha uma articulagdo compulsoria entre ser vitima do racismo, ser capaz de
reconhecé-lo e Ihe chamar pelo nome e, menos ainda, ser antirracista. Se ja foi dito
que a miscigenagdo massiva e o branqueamento fisico e ideoldgico geraram um
continuum para negritude brasileira, busquei incluir nele aquelas pessoas que nem se
afirmam, nem se negam enquanto negras, apenas se abstém da resposta e buscam
basear a sua identidade em outros marcadores que nao os raciais. Com isso, 0
continuum da minha aposta de teoria racial tem n&o dois polos, mas trés pontos nodais
onde os posicionamentos podem ser alocados para sistematizar teoricamente a
autodeclaracao da negritude.

E por fim, o sexto ponto que procurei explorar foi que a composi¢ao autoral de
cada versao da negritude é feita a partir de elementos de acervos estéticos, éticos e
politicos disponiveis naquilo que chamei de repertérios de negritude. Esses
repertérios sdo uma sintese analitica para o processo de producéo e reproducao de
alguns modelos e/ou referéncias para a experiéncia e para os significados da
negritude. Intui a existéncia disso que chamei de repertérios de negritude primeiro nos
movimentos, organizagdes, grupos e artistas da cultura negra e popular de Maceio,

mas ndo demorou muito para perceber que eles também poderia ser observados em
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outros campos, como o da militdncia em movimentos politicos menos culturalistas, da
pesquisa académica, ou do reconhecimento da populagéo quilombola, por exemplo.

Os repertorios de negritude sao pensados contendo quatro dimensdes para 0s
modos de existir da corporalidade: a somatica (corpo-imagem), a performatica (corpo-
movimento), a discursiva (corpo-palavra e/ou corpo-memdria) e a politica (corpo-
bandeira e/ou corpo-arma). Assim, quis escapar de uma falsa cisdo entre corpo e
mente, sem cair na armadilha de ignorar que atuamos no mundo sempre a partir do
corpo mas que ele tem qualidades e capacidades distintas entre si.

Retomando o modelo da mesa de som, os repertorios sdo como configuragdes
prévias (embora nado fixadas) do quadro de botdes para a mixagem dos canais de
input. Na analogia, o unico botédo do tipo liga/desliga, € o do racismo capaz de “ligar”
a negritude, os demais sdo como botdes de volume e de equalizagdo — os primeiros
operam numa escala de a partir de O, e os primeiros com valores positivos e negativos.

Em suma, esta seria ndo a resposta final e acabada, mas alguns dos principios
que esta pesquisa conseguiu apreender e formular, a partir da ambiéncia da musica
negra e periférica, para contribuir teoricamente com o debate da (in)definicdo da

negritude.

As linhas

Além dos pontos, o trabalho também foi costurado com algumas linhas tedricas
estruturantes e outras linhas de fuga.

A primeira linha estruturante do argumento foi a dos estudos -culturais,
especialmente em dois de seus expoentes no debate sobre identidade, cultura e
negritude: Stuart Hall (2016, 2003, 1997, 1996 e 1980) e Paul Gilroy (2012, 2007 e
2000). Além destes e dos ecos dos debates que eles mesmo desenvolveram?0t,
também recorri a interlocugado com dois estudiosos que produziram reflexdes sobre a

mesma ambiéncia da feitura da musica negra, periférica e brasileira: o linguista

201 A lista é extensa mas pode ser sumarizada com autores como Michael Foucault, Jacques Derrida,
Gilles Deleuze, Félix Guattari, Theodor W. Adorno, Louis Althusser, Antonio Gramsci e Mikhail
Bakhtin.
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George Yudice (2014 e 2003) e o antropdlogo e etndlogo Michel Agier (2003 e 2001).
Dentro dos limites difusos dessa escola, também foram fundamentais as analises
sobre subalternidade, feita por Gayatri Spivak (2010); sobre o hibridismo, feita por
Homi Bhabha (2004 e 1995); e sobre a alteridade, feita por Edward Said (2007).

A segunda foi aquela do modelo multidimensional e multifatorial do realismo
critico. Ainda que tenha mencionado tangencialmente Margaret Archer (2011, 2003 e
2000) e Frédéric Vandenberghe (2010), a principal referéncia é a filosofia da ciéncia e
a ontologia das estruturas de Roy Bhaskar (2010), que permitiu desenvolver um
sistema sensivel a maleabilidade do racismo e a pluralidade da negritude.

E a terceira e ultima linha foi 0 que dos estudos pds, des e decoloniais estou
concentrando na critica a colonialidade. Deste campo, destaco a produgao das
feministas Silvia Rivera Cusicanqui (2015 e 2010) e Maria Lugones (2008), e de
autores latinos como Anibal Quijano (1992), Walter Mignolo (2011), Sérgio Costa
(2003, 2002a e 2002b) e Enrique Dussel (2016).

O trangado entre elas se valeu muito das linhas de fuga abertas pelo feminismo
negro e/ou decolonial, com trabalhos de Patricia Hill Collins (2016), Kimberlé
Crenshaw (1991 e 1989) e Donna Haraway (1991); pela historiografia critica a partir
das reflexdes de Flavio dos Santos Gomes (2005), Dirceu Lindoso (2007 e 2005) e
Jeferson dos Santos Silva (2014); e pela teoria psicanalitica, especificamente na trilha

aberta por Frantz Fanon (2008).

O ritmo da costura

O acervo de referéncias para a forma, o conteudo e o significado da negritude
€ imenso e pode ser depreendido de diversos conjuntos, minimamente coerentes, de
expressividades e mobilizagbes de pessoas negras, elaborados e enunciados em
modelos complexos de interpretacdes, atos e reacdes. Estes espelhos — as vezes
mais aparentes, as vezes velados ou camuflados — estdo espalhados inclusive e
especialmente em sociedades racistas.

Pensar este acervo a partir das referéncias contidas nos movimentos culturais

e especificamente na musica, contudo, foi uma escolha metodolégica que me abriu
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novas e promissoras trilhas para pensar a (in)definicdo da negritude. Isto porque
esses repertorios ficaram mais evidentes quando me deparei com a ambiéncia em
torno e em funcgéo dos estilos musicais identificados ou vinculados a negritude. Seja
no samba, no reggae, no hip-hop, seja no batuque dos tambores do maracatu, do
afoxé ou tantos outros, todos esses movimentos de musica embalam narrativas
identitarias autorais e encarnadas.

Esse recurso tedrico, longe de pretender abarcar todas as dimensbes das
relagdes cotidianas, ou do lugar da raga na hierarquia das desigualdades sociais,
focou no impacto dos conteudos dos repertorios de negritude da musica negra nos
processos de subjetivagcédo, pensando a ubiquidade e a ambiguidade constituinte da

modernidade de seus elementos.

Onde a musica é pensada como emblematica e constitutiva da diferenga
racial em lugar de apenas associada a esta, como a musica é utilizada para
especificar questdes gerais pertinentes ao problema da autenticidade racial e
a consequente auto identidade do grupo étnico? Pensar sobre musica — uma
forma néao figurativa, ndo conceitual — evoca aspectos de subjetividade
corporificada que ndo sio redutiveis ao cognitivo e ao ético. Essas questdes
também sao uteis na tentativa de situar com precisdo os componentes
estéticos distintos na comunicagédo negra. [comunica¢ao pode levar a pensar
sobre formas de organizagao coletiva, ou seja, de politica] (GILROY, 2012, p.
163).

Aqui, mais no plano da teoria sociolégica do que no da teoria social, tentei
pensar a partir destas frequéncias, mirando dessa perspectiva investigativa que nem
exclui nem hierarquiza, mas tenta ouvir e levar a sério cada uma das vozes que
compdem o coro polifénico da negritude, e ndo so o resultado da soma delas — como
os modelos de cogni¢do musical indicam ser bem possivel.

Além disso, para além da producéo e da recepgao da musica na diaspora, creio
que a analise das ambiéncias em torno e em fungéo da musica e da cultura popular
no Brasil permite descrever uma longa tradigao daquilo que podemos considerar como
um pensamento musical brasileiro.

Algumas das intuicbes que me ocorreram até aqui € de que um algo ja foi

rascunhado nesse sentido. Aqui penso prontamente na vasta pesquisa, da
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documentacgao, analise e ensaios feitos por Mario de Andrade. Diz ele sobre o Mundo

Musical?®?,

As vezes é bem dificil a gente encontrar um titulo. Foi 0 que me sucedeu aqui,
“Musica de Guerra” era pouco. “Musica Social” era demais. [...] Porque que
foi a palavra “Politica” que eu campeei pra ver si me servia no titulo. Essa é
uma palavra bolicosa que eu jamais consegui saber o que é, neste pais. [...]
Muito que venho incitando os musicos a tomar partido nos acontecimentos
politicos da vida, ndo s6 de bbca, mas pela criagdo musical. Alguns “puros”
imaginam que isso é insultar a musica, ndo é. E simplesmente um dever.
Musica e politica, arte e guerra sempre andavam juntas. (ANDRADE em
COLI, 1998, p. 122).

Para além das cronicas que as letras do cancioneiro popular podem fornecer,
0 que poderia ser por si sé bem relevante mas aproximaria a proposta a de uma ja
bem estabelecida escola de pensamento social brasileiro, este tipo de agenda teria
que considerar que “nunca um texto decide o valor das musicas politicas, s6 por si.
Ele s6 importa virilizado em melodia” (ANDRADE em COLI, 1998, p.123).

Acima, falando sobre hinos nacionais e guerreiros, noutras passagens de sua
obra, Mario de Andrade se remete recorrentemente a “dinamogenia”, que seria da

musica o

poder dindmico sobre o corpo, conseguindo ritmar um agrupamento humano
como nenhuma arte consegue tanto, é de todas as artes a mais capaz de
socializar os homens, de fundi-los numa unanimidade, num organismo so.
[...] A forga profunda de socializagdo, de organizacdo de conjunto que a
musica tem, Ihe deu porisso uma significagao toda especial entre os homens
de civilizagdo primaria. (/bid., p. 20).

Escusando o tom evolucionista do excerto, creio que ha muito que se entender
sobre o encontro entre criatividade, marginalidade e politica?°® caso se pense a partir

de um paradigma assim.

202 Coluna semanal publicada no jornal Folha da Manha, em 24 de fevereiro de 1944. Aqui
referenciadas na compilagédo organizada por Jorge Coli, no livro Musica Final (1998).

203 Este trecho parece indicar pelo menos um ponto promissor para novas costuras entre as trés: “O
que fica assentado, creio, é que si ditaduras e opressdes também fazem politica com musica, a
musica nao pactua e se recusa a fazer politica com ésses.” (ANDRADE em COLI, 1998, p. 123).
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Remendos e retalhos

A indisciplina tipica das tentativas de inovagdo, quando tém sucesso, custam
um alto precgo e quando fracassam, um mais alto ainda. Paguei para ver, vejamos.

Dito isto, os pontos e linhas que mencionei acima foram para a pesquisa como
que indicadores dos limites dos quais gostaria de acreditar nao ter escapado no meu
experimento de teoria racial e de sociologia da negritude. Mas além desses, os meus
proprios limites demarcaram o que caberia dentro e o que ficaria fora do trabalho. Por
iSSO, para encerrar a sumarizagao da jornada, vou apontar algumas das questdes que
gostaria de ter desenvolvido com mais cuidado e que talvez sejam capazes de orientar
uma agenda vinculada a esta pesquisa.

Vou dividir estas insuficiéncias (ou auséncias) assim: quanto a teoria, a questao
na qual gostaria de ter me aprofundado é a da experiéncia; sobre a empiria, a questao
€ aquela da auséncia de uma etnografia mais densa; e em relagdo as implicagbes
politicas, a questao € sobre as possibilidades de desenvolver algo novo a partir dos
atritos que ocorrem entre uma mobilizagado baseada no poder e uma que usa poténcia,
especialmente em relagdo as dindmicas da musica negra, periférica e diasporica.

Quanto a experiéncia, admito que julgo ter avangado apenas até o ponto de
demonstrar a sua relevancia e a caréncia de um debate mais acurado sobre ela no
que se refere a (in)definicao da negritude. Dai em diante, a minha trajetéria intelectual
e o tempo de amadurecimento da reflexdo foram n&o foram suficientes para subsidiar
um avango mais substantivo. Poderia ter sido fértil investigar as correntes teéricas que
tratam do tema para, por meio do dialogo, ter uma formulagdo mais consistente do
conceito de experiéncia, tal como a tomei aqui. O que ha entre a rigidez do metrébnomo
dos estruturalistas e o flow polirritmico dos pdés-estruturalistas? O contratempo da
sincope, a possibilidade de uma teoria da experiéncia negra — espero poder dizer mais
sobre o assunto em breve.

Possivelmente, a demanda justificaria o desenvolvimento de mais uma parte
que tratasse de (na falta de um termo melhor) uma praxiologia negra, na qual eu
pudesse citar e situar escolas como a da fenomenologia social, do interacionismo
simbdlico, da etnometodologia, do pragmatismo, a sociologia do corpo, a sociologia

dos afetos, e mesmo estreitar o debate com as teorias da psicologia social, da arte e
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da performance, ou ainda construir uma ponte até o conceito de agéncia —tao proficuo
na década de 1980 —, para localizar o que € a experiéncia e onde ela fica entre a
estrutura e a identidade.

Acredito ter dado pistas a partir da empiria que embasou as formulagdes
tedricas e apareceu mais ou menos ao longo do texto, mas ha uma lacuna quanto ao
que chamo de experiéncia e com quais tradi¢gdes ela dialogaria.

Outra fissura seria a descricao mais detalhada dos fendmenos observados,
visto que aqui a empiria aparece como fundamento, nas entrelinhas da elaboragao
tedrica, mas ndo houve como avangar mais nesse sentido. Pelas possibilidades de
ampliar a compreensao e mesmo de atestar a relevancia do modelo tedrico, uma
analise mais situada dos repertérios de negritude, quiga uma etnografia mais densa
do campo que iluminasse alguns pontos cegos do debate e pudesse servir de molde
para investigagbes em outros repertérios e outros territorios para fins de comparagao.
Como pensar, por exemplo, as implicacdes das diferencas entre o repertério do samba
em Maceidé e no Rio de Janeiro? O que é possivel expandir sobre a importancia em
termos tedricos e politicos de uma comparagao entre estes e o0 samba baiano?

Por fim, a brecha na qual gostaria de deixar uma semente plantada é aquela
sobre os desdobramentos pragmaticos da aposta de conceituagcédo feita aqui. A
questdo ganha em importancia pelo fato desta tese sobre racismo, resisténcia politica,
criatividade e afeto ser escrita em tempos de recrudescimento de praticas autoritarias
— que depois de uma contragao do estado de excegdo com a reabertura democratica,
agora se expande novamente, escancarando a longa linha de continuidades desde a
projecado da imagem de um paraiso terreno no “Novo Mundo”, para encobrir os
genocidios, até a projecéo da imagem de seguranga publica para encobrir o Massacre
de Paraisépolis?°4.

Com isso, sinto com urgéncia a necessidade de pensar como promover
aliangas do mesmo modo ou de modo mais potente do que aquele que o
essencialismo estratégico permite, sem perder de vista a complexidade, a pluralidade
e principalmente a criatividade das pessoas negras em um mundo estrutural e tao

violentamente racista?

204 Operagao da Policia Militar de Sdo Paulo em um baile funk em Paraisépolis, periferia da zona sul
da cidade, que encurralou com granadas de efeito moral e tiros de balas de borracha, e matou 9
pessoas, sendo quatro menores de idade, no dia 1° de dezembro de 2019.
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Grosso modo e até aqui, falar de politica implica falar de poder. Mas, correndo
o risco de desafinar, vou tocar em notas fora dessa escala e perguntar: o que acontece
se mudarmos a escala? Ou o tom? E se formos além? Se sairmos do claustro do
universalismo inconsequente da modernidade/colonialidade, e nos permitirmos girar
em outras rodas?

A fagulha que vi arder nas rodas de coco, de rap e de samba, iluminaram um
atrito entre uma politica do poder e uma politica da poténcia — e essas intuigdes
reverberam encontros, afinidades, coros utdpicos e plenos de desejos e de

contradigoes,

Entendidas, pela visdo da Inquisicao, como gente “carente de razao”, este
universo feminino multicolorido descrito por Ruth Behar € um exemplo
contundente das aliangas que, para além das fronteiras coloniais e de cores,
as mulheres podiam construir em virtude de sua experiéncia comum e de seu
interesse em compartilhar conhecimentos e praticas tradicionais que estavam
ao seu alcance para controlar sua reprodugdo e combater a discriminagao
sexual. Assim como a discriminagao estabelecida pela “raga”, a discriminagao
sexual era mais que uma bagagem cultural que os colonizadores trouxeram
da Europa com suas langas e cavalos. Tratava-se, nada mais, nada menos,
do que da destruicdo da vida comunitaria, uma estratégia ditada por um
interesse econdmico especifico e pela necessidade de se criarem as
condigbes para uma economia capitalista — como tal, sempre ajustada a
tarefa do momento. (FEDERICI, 2017, p. 219 — 220).

Em regimes ditatoriais, a arte € a primeira a ser atacada, depois 0s encontros
e as liberdades (que é condi¢ao elementar para a criagdo de diferengas): esse parece
ser tom da politica do poder, baseada em uma ontologia da destruicdo, expressa
alegoricamente pelo ato falho de Hegel?%®, pensada e materializada em oposi¢édo ao
mundo, uma politica da contencao, baseada na forca do medo. Ja o tom da politica
da poténcia, parece ser o de uma ontologia da invencgao, expressa explicitamente nas
estratégias e linhas de fuga da poiesis (e da autopoesis), especialmente das pessoas
anénimas e marginalizadas, em composicdo com o mundo, uma politica da
proliferacdo, baseada na criatividade. “Esse tipo de humanidade [sob a forma da
fraternidade] € o grande privilégio de povos parias; € a vantagem que os parias deste
mundo, sempre e em todas as circunstancias, podem ter sobre os outros.” (ARENDT,
1987).

205 ver pagina 83 e seguintes.
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Isso que estou chamando de politica da poténcia diz de um ato de cantar as
dores mas ecoando um prazer?% intrinsecamente estranho as agressées eufémicas
do humanismo moderno, pois sente essa dor e celebra o tipo de existéncia que
permite a corporificagdo, a materializagao do canto.

Esses afetos alegres e festivos cultivados em atos assim, parecem conter uma
vacina contra o niilismo, baseada no anti-cinismo, no compartilhamento e na auto-
vigilia — elementos que podem soar risiveis a ilustragdo, mas que precisamos
reconhecer como extremamente consequentes.

Somente aqui e s6 agora fico confortavel para manifestar o interesse de seguir,
ora buscando, ora criando, as ftrilhas para um modelo onde coubessem as
similaridades e as singularidades da negritude — de modo muito sincero confesso que
escusei a heterodoxia como que para provar da criatividade pulsante e pujante na
musica negra com a qual fiz a interlocugao da pesquisa.

Se a aposta conceitual que foi feita aqui esta correta, ou seja, se o racismo que
se atualiza na vida real € o que estruturalmente serve de ponto de partida para uma
definigdo tedrica da negritude — o que faz desse mesmo racismo a Unica coisa
necessariamente congruente nas experiéncias e nas identidades cada vez mais
plurais e complexas de pessoas negras;

Se o rastro dos processos racializantes da contemporaneidade, que parecem
globalmente universais ainda que guardem suas especificidades locais, nos levam até
as dindmicas da ofensiva do que se convencionou chamar de mundo moderno — que
€ esse projeto erigido sob os auspicios de invasdes territoriais e massacres coloniais
e que usou e segue usando o racismo como tecnologia bélica para sustentar seu
avanco no tempo e no espaco;

Se é fértil dizer que, para além do racismo (apontamento que vem das analises
desta pesquisa) e de atributos da aparéncia fisica (apontamento que vem daquilo que
€ mais evidente nas analises do senso comum), a negritude pode ser definida e
compreendida a partir de trés medidas da densidade temporal de praticas: a da
estrutura (racializante), a da experiéncia (racializada) e da identidade (racial); e que a

partir desses trés enfoques, € mais razoavel que pensar numa interagdo gradativa,

206 Tributo esta inspiracdo na formulagdo da coordenadora da casa das pretas, Edmeire Exaltacéo,
gue ouvi no debate apos Encruzilhada Feminina, monélogo da sociéloga e atriz Rachel Barros, em 24
de agosto de 2019.
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ascendente ou descendente entre eles, tomar essas escalas interagindo de modo
circular e ciclico, o que criaria um vortice tedrico para a negritude;

Se as ponderagdes sobre as possibilidades de afirmagdo, negagdo ou
abstencao emrelacao a propria negritude fazem sentido, e nos ajudam a compreender
a multiplicagao de versdes dessa identidade racial;

E se, além disso, ha algo de verossimil naquilo que chamei de repertério de
negritude e na sua importancia para a elaboragcado da narrativa identitaria de pessoas
vulneraveis ao racismo;

Enfim, considerando que todas estas observagdes séo plausiveis, creio que a
esta altura estamos um pouco mais perto do que longe no caminho até a formulagéo

de respostas a (in)definicdo da negritude.
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