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A Insercao do Negro
e seus Dilemas

JoEL RuUFINO DOs SANTOS

ESTE ENSAIO SE DIVIDE EM TRES PARTES.

Na primeira apresento o negro como um lugar social, descartando a
nocao cientificamente superada de raca.

Na segunda, depois de isolar o objeto social negro brasileiro, descrevo
asua trajetéria historica.

Na terceira, examino a “questdo do negro” como questdo nacional,
situando-a como componente da crise brasileira.

O QUE E NEGRO !

Os positivistas advertiam que qualquer estudo, de ciéncia exata
ou humana, deve comecar pelo esclarecimento dos nomes. O que se
estd querendo dizer quando se diz “negro”? Que é um “negro” (e da
mesma sorte o que € um “branco”, um “moreno”, um “pele vermelha”,
etc.)?

No falar cotidiano, no discurso politico, na retérica ideologica,
continuaremos ainda por muito tempo a usar a expressao “raga negra”
e similares. Em nenhum desses casos, no entanto, estaremos
produzindo conhecimento. Pois, na verdade, em apenas um sentido
raca deixa de ser um conceito para se tornar fato objetivo: quando
designa o conjunto de individuos consangiineos que guardam
parentesco biologico entre si. Como todos os homens que habitam o
planeta hoje descendem de ancestrais comuns, sendo, portanto,
parentes biolégicos, s6 existe uma raca: a raca humana. Uma variante
dessa defini¢do é a que diz ser raca a reserva de milhares de genes
transmitida hereditariamente — o individuo que tiver acesso aquela
reserva pertence a umaraca. Pois bem: todo ser humano, por definicéo,
tem acesso aquela reserva comum; individuos animais ndo o tém, nao
trocamos genes, pelo cruzamento, com outra espécie, embora uma
parcela da nossa proépria reserva de genes provenha dos nossos
ancestrais ndo-humanos.

1 Este capitulo estd calcado em parte no meu texto “A luta organizada contra o racismo”. Atras
do muro da noite, Brasilia, FCP-MINC, 1994.
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A outra defini¢do convencional de raga — popula¢bes da mesma
espécie que habitam territorios diferentes e que diferem, em seus
conjuntos génicos, na incidéncia de alguns genes ou outras variantes
genéticas — obviamente ndo se aplica a nossa espécie. Nas espécies com
reprodugdes sexuada e fecundacdo cruzada, as ragas s6 se formam em
condigBes de isolamento geografico — e cultural, em nosso caso — o
gue bem pode ter acontecido nos primordios do homo sapiens,
explicando a permanéncia de certas caracteristicas recentes, responsaveis
pela diversidade de aspectos que atualmente se observa entre os homens.
Outra hipoétese, entretanto, parece gozar de maior favor dos especialistas:
o isolamento genético dos grupos humanos s6 comegou recentemente,
por volta do fim do Pleistoceno, e, portanto, a diversidade — isso que 0
senso comum chama ragas — € apenas o resultado de diferencas locais
entre os fatores de selecéo.

Ora, esses fatores, ao contrario do que se pensava até cerca da metade
deste século, sdo predominantemente culturais: o modo de viver € que d&
o ritmo da evolucéo biol6gica e a sua orientacdo. J4 se sabia que o conceito
de racga fora produzido historicamente; agora se vé que mesmo nos estreitos
limites da zoologia ou da antropologia fisica, em que meramente fazia
sentido, é preciso inverter os termos: a cultura é que produz a raca. Daqui
por diante, provavelmente, os especialistas fardo com que as cartas dos
fendmenos bioldgicos e a dos fendmenos culturais se iluminem
mutuamente, ndo para esclarecer a origem e a evolucao das ragashumanas
— objetivo definitivamente fora de alcance, quer se figue com um ou
outra daquelas hipéteses acima — mas para responder de forma objetiva
e especifica a perguntas objetivas e especificas.

A raca humana se reparte, no entretanto, em grandes grupos.
Ninguém confunde um negro com um branco ou um amarelo ( a
antropologia fisica os designa, respectivamente, como negroide,
caucasoéide e mongoloide): eles sédo visivelmente diferentes um dos
outro. O conjunto de caracteristicas que os tornam diferentes é
bastante amplo, mas nossa tendéncia é fixar a atencdo nos tragos
visiveis — a cor da pele, o formato da cabeca, a contextura do cabelo,
coisas assim. Mesmo supondo que essas varia¢cbes concordem entre
si — 0 que ndo é certo — nada prova que concordem com outras
variacdes ndo-perceptiveis aos sentidos. E como se houvesse “racas
visiveis” (as que o senso comum percebe imediatamente) e “racas
invisiveis” (as que soO sao detectaveis por testes de laboratério, como
a frequéncia de proteinas séricas Gm, por exemplo)?. As segundas
ndo sdo menos verdadeiras que as primeiras e podem ter uma
distribuicdo geogréafica prépria (o que explicaria, por exemplo, que

2 O termo “ragas invisivels’ foi usado inicidmente por Claude Lévi-Strauss em 1971.
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testes recentes tenham apontado em brancos de Porto Alegre 8% de
genes de origem africana e em negros cariocas 50% de genes
predominantes na raga ariana).

O que se vé assim é gque, quanto a espécie humana, a nogao de
raca é cientificamente nula— sua funcdo é politica e ideolégica. Mesmo,
contudo, ao nivel do senso comum ela ndo se sustenta. Se
conseguissemos estabelecer um tipo médio perfeito de cada um dos
conjuntos que vulgarmente se chamam racgas, veriamos que as
diferencas entre eles sdo bem pequenas. As variagdes dentro do mesmo
conjunto com relagdo a esse tipo médio perfeito sdo bem maiores do
gue as diferencas entre os tipos médios perfeitos de cada um. Isso quer
dizer que, salvo exce¢des morbidas, os humanos somos mais
semelhantes — em se tratando de conformagao fisica e das funcdes
animais elementares (sensoriais, movimentos reflexos, “instintos” e
outras) — do que a percepc¢do imediata revela. As variagdes entre o0s
grandes grupos, chamados ragas na fala cotidiana, sdo da mesma
natureza que as observaveis entre individuos do mesmo grupo.

Das diferencas fisicas entre as ragas, a mais visivel — prestando-
se por isso a equivocos e manipulacdes — € a cor da pele. Mera
caracteristica externam transmissivel por hereditariedade, o conjunto
de genes responsavel por ela é parte da reserva genética comum a
toda a raca humana. As diferencas de cor entre 0s homens se devem,
por um lado, a diversidade de combina¢gBes com que 0S grupos
humanos sacam da reserva comum; e, por outro, as condig¢des
ecoldgicas que foram encontrando na sua difuséo pelo globo. Todas
as caracteristicas invocadas sucessivamente para definir as diferencas
raciais — cor da pele, formato do cranio, grupo sanguineo, proteina
do soro sanguineo, etc. — tém se mostrado, umas apdés outras, ligados
a fendbmenos de adaptacgado, ainda que as razdes do seu valor seletivo
escapem aos especialistas. A cor escura, por exemplo, ndo € privativa
dos negro-africanos, marca também os hindus e diversos povos
amerindios, sendo de qualquer jeito, uma variacdo insignificante do
tipo médio humano.

H4, porém outros elencos de diferengas entre as ragas humanas
percebidas pelo senso comum, além das morfolégicas. Pretos, brancos
e amarelos tém costumes diferentes, professam crencas diferentes, se
relacionam de maneiras diferentes com a natureza e entre si, etc.
Manifestam, alem disso, propensfes distintas para determinadas
atividades — os pretos parecem amar a danca acima de tudo, os brancos
a reflexdo etc. Tais diferencas reais, ainda que estereotipadas,
objetivamente nada tém a ver com o patriménio genético que 0s grupos
acumularam a partir da reserva comum da raga humana: séo fenébmenos
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sociais, gerados no ventre dessa segunda natureza que é a trama de
relagBes entre os proprios homens. O que um vietnamita e um negro
baiano fazem de suas noites livres ndo tem a ver com as ragas amarela e
negréide a que foram adjudicados pela classificagdo racial. Da mesma
forma, o desempenho eventualmente desigual de um menino guarani e
outro europeu, em face dessa invencdo especiosa que € o teste de Ql,
nada a tem a ver diretamente com 0s respectivos patrimdnios genéticos.

O conceito de raca (bem como as classificagdes raciais em voga ainda
hoje) ndo passa, pois, de uma forma dada de percepc¢éo de fatos objetivos,
a saber, as diferencas morfoldgicas, sociais e culturais entre os grandes
grupos humanos. Como forma de percepcdo possuem uma historia. A
idéia de que ha ragas foi socialmente produzida, assim como os perfis de
cada raca em que se repartiria a nossa espécie. Como também, aliés, a
adjudicacdo: “Em termos socioldgicos, raca é uma categoria social
constituida pela integracdo de um conjunto de avaliagdo produzida
socialmente, em que as pessoas ou grupos — devido as posic¢des reais ou
imaginarias que ocupavam no sistema social — se consideram como
pertencentes a ragas diversas™.

Se ndo hé racas, e 0 tema deste ensaio sdo as formas de inser¢do do
negro em nossa sociedade (isto €: as relagdes raciais entre brasileiros) ndo
estariamos diante de um paradoxo? Na verdade, ndo h4 paradoxo algum.
Raga, ou outro nome que se queira dar, interessa exclusivamente as
disciplinas bioldgicas, como a imunologia, por exemplo — e s6 entao,
indiretamente, as ciéncias sociais*. A essas 0 que interessa, diretamente, €
aidéiade raca, a maneira como ela se produziu e variou. E como serviu a
determinados jogos sociais e politicos ao longo do tempo.

Essa introducdo é necessaria para marcar a distingao entre o ponto
de vista em que me situarei aqui e o dos que seguem trabalhando com a
nocéo vulgar de raga— quer os adeptos da “supremacia branca”, quer 0s
militantes bem intencionados da luta organizada contra o racismo (0s
movimentos negros). Nao tomarei aqui, em nenhuma hipotese, o negro
como raca.

3 IANNI, Octavio. Ragas e classes sociais. Rio de Janeiro, Civilizagdo Brasileira, 1966, p. 46.

4 Lévi-Strauss lembra o caso famoso de FEB. Livingstone que demonstrou como o surgimento
da maléria e a subsequente difusfo da siclemia na Africa Ocidental resultaram da introducdo da
agricultura ali: a caga ou a destruicao da fauna e o deshastamento intensivo provocaram a forma
¢ao de terras paludosas e pogas d’ égua, que por sua vez favoreceram a reprodugdo de mosquitos
contaminadores, obrigando insetos a se adaptar a0 homem, convertido no mamifero mais
freqiiente a que podiam atacar, levando em consideragdo outros fatores, como as taxas variavels
de siclemia segundo os povos, foi possivel sugerir hip6teses plausiveis sobre a época em que
determinados grupos se estabeleceram ali, sobre a movimentacdo de tribos e até sobre as datas
relativas em que eles adquiriram técnicas agricolas.
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N&o o tomarei, igualmente, como aquilo que o linguajar comum
chama de preto. Preto é um termo genérico, equivalente ao nigger norte-
americano. Negro, moreno, cabra, mulato, de cor, escuro, pardo, crioulo e
uma enfiada de outros ndo passam de adjetivos que diminuem ou
acrescentam alguma coisa ao objeto social que achamos necessario
circunscrever no comeco deste estudo. Ha uns quarenta anos, intelectuais
e politicos se acostumaram a dizer negro (a “historia do negro”, a
“problematica negra”, as “religides negras” etc.), mas isso se chocacom a
tradicdo vernacula, capaz de perceber que nem todo preto € um negro.
Este altimo sempre se usou para marcar distéancia, como € o caso de bugre
que, aplicado ao indio, denota uma identidade vagamente perigosa e
nitidamente pejorativa®. Para designar esses novos desenhos, essas
identidades agora auto-referenciadas, intelectuais e militantes foram buscar
os termos negro e indio, carregados também de significacdes ofensivas —
mas nao despreziveis e, admitindo, em todo caso, a alteridade do outro
(sic). Atualmente se pode xingar alguém de negro e de indio, mas com
isso se Ihes da direito a serem inteiros, ndo a metade anterior e primitiva
do branco. Negro €, em suma, o0 preto que recusou o pacto nacional de
n&o falar de sua posic&o e identidade. E uma personagem histérica recente
(menos de cem anos) e se NOSSO propasito € pensar formas antigas e futuras
de insercdo cabe fazer a ressalva. Ndo é pois, apenas deste negro que
falaremos aqui.

Se ndo € raca nem identidade assumida, o0 que é o negro? Em nossa
definicdo, negro é um lugar social instituido por diversas coordenadas: a
cor escura da pele, a cultura popular, a ancestralidade africana, a
ascendéncia escrava (remota ou proxima), a pobreza, a atribuicdo da
identidade negro pelo outro e a assuncdo dessa identidade por si. Para
certificar-se de que se trata de um lugar, um topo, basta pensarmos nas
dificuldades que temos, no Brasil, em classificar individuos que nao
preencham um daqueles requisitos. Um preto rico, ou que néo saiba
sambar, ou que nNdo se assuma como negro, ou que nao seja visto pelos
amigos como tal — é menos preto. Essa peculiaridade brasileira— o negro
como lugar e ndo como raca — tem sido um dos 6bices a compreensao
das nossas relagdes raciais por estrangeiros, especialmente norte-
americanos. Aqui, a mesma pessoa pode ser negra num estado, morena
em outro, branca num terceiro (deve-se a um sociélogo norte-americano
aexpressao “branco da Bahia”). Temos, por essa mesma razao, a “sindrome
do embranquecimento” que, para citar um caso famoso, acometeu o maior
de nossos escritores: Machado de Assis, empregado de Paula Brito, é
mulato escuro, nos retratos do fim da vida, presidente da Academia
Brasileira de Letras, é branco.

5 “A propria nogdo regiona de bugre ndo constitui por s s6 um anatema contra o indio e um
sintoma de sua aienacdo?’ . OLIVEIRA, Roberto Cardoso de. Do indio ao bugre. Rio de Jane-
ro, Francisco Alves, 1976, p.p. 8-9.
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O NEGRO BRASILEIRO

Nosso senso comum tende a ver a historia do negro brasileiro
como sucessao de trés grandes capitulos: aceitacdo da escravidao,
marginalizacdo e integracdo. Ja o negro organizado na luta contra
0 racismo (movimentos negros) a vé como sucessdo de rebeldia,
marginalizagdo e luta organizada contra o racismo. Como toda visao
do passado, sdo ambas parciais e ideoldgicas — nao se trata do
passado verdadeiro (até onde se pode falar disso), mas da percepg¢éo
do passado desde um certo angulo do presente. Por outras palavras:
a forma de inserg¢do na sociedade atual condiciona a visdo histérica.
Tratemos, pois, para comegar, dessas duas inser¢cdes: a do negro
militante de movimento negro; e a do negro (ou preto) comum,
advertindo desde j& que a “verdade historica” aparece tanto numa
Vvisdo quanto na outra.

INseErcAO HisTorIcA E VisAo Dos MoviMENTOs NEGROS

A luta organizada contra o racismo nasceu as vésperas da
Revolucdo de Trinta. Semi-intelectuais e subproletarios se juntam em
S&o Paulo ( entdo caminhando para se tornar a maior cidade do pais)
numa “imprensa negra”. Jornais como “O Clarim da Alvorada” e o
“Getulino”, de Campinas, denunciavam as discriminacdes raciais mais
chocantes do nosso quadro urbano — no emprego, na moradia, na
educacéo, nos locais de lazer. Foi essa imprensa o embrido do primeiro
movimento negro, a Frente Negra Brasileira (1931-37).

Na&o por acaso, isso se deu no bojo da Revolucéo de Trinta: capitulo
decisivo da ascensdo burguesa entre nos, assinalaria a morte da antiga
“vocacdo colonial”, do “essencialmente agricola”, a velha aristocracia
rural sendo forcada a repartir o poder com os extratos superiores da
classe média, a cidade prevalecendo, enfim e definitivamente, sobre o
campo, a cultura buscando rumos alternativos a transplantagao que
constituia seu pecado original.

Foi no contexto dessas mudancas, e a0 seu compasso, que se
elaborou a “ideologia da democracia racial”, um conjunto peculiar de
percepc¢Bes das relacdes raciais, e de sua evolucdo, até hoje bastante
consensual e eficaz. A ideologia da democracia racial ndo fora necessaria
antes, quando os negros ndo disputavam lugares e ndo protestavam
como negros. O triunfo do capitalismo, da burguesia e da cidade
exigiam-na, contudo, agora.

Aideologia da democracia racial pressupunha, para comecar, que
nossas relacdes de raca fossem harménicas — harmonicas por conta
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da indole lusitana (propensa ao convivio com povos morenos), da
benignidade da nossa escravidado °© e, sobretudo, da mesticagem que
teria funcionado aqui (ao contrario dos Estados Unidos) como “algodao
entre vidros”, etc.

Outro suporte dessa ideologia era a crenca de que o
desenvolvimento econdmico do pais — entendido como modernizagao,
industrializacéo e, vagamente, “realizacdo de um destino manifesto”—
colocaria os pretos em pé de igualdade com os brancos na competicdo
pela vida. Enquanto isso, o progresso mataria o “complexo de
inferioridade” dos negros, heranca da escravidao recente. Conectada a
essa crenga aparecia a convicgdo, frequiente no discurso de esquerda, de
gue a interagdo de classe contém e esgota a interacdo racial. Entre aquela
projecdo otimista e este reducionismo generoso se espremeram, até os
anos setenta, os movimentos negros. Em ambos 0s casos estavamos
diante de um esfor¢co bem sucedido para tornar o negro brasileiro
invisivel. Ou antes: estdvamos diante de uma concepc¢do acabada do
pais como grande familia patriarcal, em que o macho branco ocupa o
centro, girando cada um dos parentes a sua volta em circulos
concéntricos. Nessa familia, em que todos se consideram, acima de tudo,
brasileiros, integrantes pacificos da familia brasileira, o negro tem sua
Orbita — de parente pobre, é verdade, mas ndo enjeitado e,
provavelmente, agradecido por constar dela. A crenca na democracia
racial aparecia assim como um pacto entre familiares: denuncié-lo, ainda
gue parcialmente, equivaleria a por em risco o equilibrio mesmo da
grande familia em que historicamente nos estruturamos’.

Os negros, no seu conjunto, participavam dessas crencas. Dai a
luta organizada contra ao racismo ter-se caracterizado, na sua infancia,
por uma sorte de integracionismo: mais do que discriminados, 0s negros
se sentiam atrasados na corrida pela ascensdo social — tirariam esse

6 Sdo infindaveis os testemunhos e depoimentos sobre a benignidade da escravidéo brasileira,
desde vigjantes como Rugendas, e John Luccok até analistas recentes. “A aimentagdo do negro
nos engenhos brasileiros podia ndo ser nenhum primor de culinéria; mas fatar nunca fatava. E
suas d DEGLER, Carl N., Nem preto nem branco, S&o Paulo, Labor do Brasil, 1976, p.p. 107-
108, abundancia de milho, toucinho e feijao recomendava-a como regime apropriado ao duro
esforgo exigido do escravo agricola’, FREYRE, Gilberto, Casa Grande e senzala, Brasilia,
Universidade de Brasilia, 13a edicdo, p. 107.

7 Sobre espécie de pacto que garante o culto da nossa democracia racial, observou E. Franklin
Frazier, o famoso sociélogo negro norte-americano: “Hé no Brasil pouca discussdo a respeito da
situagdo racia ou de cor. Parece haver um entendimento n&o expresso entre todos os elementos da
populagdo para ndo discutir a questdo racia, pelo menos como fendmeno contemporéneo”. Apud
DEGLER, Cal N., Nem preto nem branco, S&o Paulo, Labor do Brasil, 1976, p.p. 107-108.
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atraso pelainstrucgéo e a “boa conduta”, vizinha do puritanismo®. Nessa
fase, a histéria do negro é a historia que Ihe conta o branco, seus herois
sdo pretos que serviram a brancos (Henrique Dias, Marcilio Dias...): 0
branco é o super-ego do negro.

Em 1937, um golpe de estado fechou a incipiente abertura democratica
instaurada pela Revolucédo. Deixou de existir a Frente Negra, em que
haviam desembocado diversas personalidades e entidades negras
integracionistas. ( Por sinal, e ndo por acaso, a Frente Negra guardava
parentesco com a A¢do Integralista Brasileira, de corte fascista). Encerrada
aditadura (1945), foi sucedida pelo Teatro Experimental do Negro, quase
um disfarce — ainda que seu perfil fosse efetivamente dramético — para
a continuacgdo da luta anti-racista. Entre 1945 e 1970, surgiram e
desapareceram dezenas de institui¢Oes negras. A luta organizada contra
o racismo chegara a idade das defini¢es.

Em geral, os brasileiros negros e brancos tendem a perceber o
racismo “como aquilo que h&d nos Estados Unidos” e j& agora como o
“apartheid” que existiu na Africa do Sul. Nosso senso comum distingue
racismo — endémico naqueles dois paises — de preconceito racial,
ocasionalmente constatavel no nosso. A segregacdo e o conflito,
supostamente ausentes do caso brasileiro, caracterizariam o racismo,
enquanto o preconceito, na sua forma mais branda, benigna, seria o “néo
gostar de preto” ?. Foi com esta visdo renitente e consensual que tiveram
primeiro de se haver os movimentos negros na sua fase mais recente,
iniciada nos anos setenta.

Nos altimos trinta anos, a luta organizada contra o racismo
desembocou, enfim, num movimento negro de amplitude nacional e
claramente destacado de outros movimentos sociais e politicos — cerca
de quinhentas entidades de diversos tipos, para o periodo como um todo,
frouxamente articulados entre si (hd quem prefira mesmo designa-lo por
movimentos negros). Criaram-se desde organizagdes rigidas (como o

8 “Dal, primeiramente, a condenacdo do acoolismo, que transforma o homem em animd e que é
considerado, sob aforma de bebedeira, como distintivo da classe baixa. E depois o apelo tao freqliente
amaior dignidade nas reagdes entre 0 homem e a mulher. Se os brancos tém uma opinido téo desfa

vordvel da moga de cor, a culpa é em grande parte dos bailes negros, que sfo lugares de perdicéo. [...]

Em toda parte em que o branco possa encontrar pessoas de cor, € preciso que esta Ultima sgja um
modelo de virtude, em particular nesses footings como o da rua Direita[...] A terceira condenagdo é
a da preguica, da vagabundagem e da mendicidade, que coloca o preto em situaco de inferioridade
em relacdo ao branco que lhe faz a caridade; araga 93 se devard pelo amor ao trabaho.” BASTIDE,

Roger. Estudos afro-brasileiros. Sdo Paulo, Perspectiva, 1973, pp. 147 - 152.

9 E interessante notar, de passagem, que a equagdo racial, na visdo comum brasileira, se reduz a
brancos versus negros, ndo abarcando outras “ragas’. Tanto € assm que 0s movimentos Negros,
em geral, relutam em buscar aiangas com o movimento das nagdes indigenas, e outros menores.
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MNU, Movimento Negro Unificado), até instituicdes semi-académicas
(como o Grupo André Reboucas, da Universidade Federal Fluminense),
passando por centros autbnomos de pesquisa historica e cultural do negro
(como o Centro de Cultura Negra do Maranh&o, por exemplo)*. Essas
entidades abarcaram, sempre na média, trés mil ativistas, capazes,
eventualmente, de mobilizar, nos momentos de tensdo, confronto ou
celebracéo, e separadamente, vinte e cinco mil simpatizantes de classe
média baixa ou em transicao para ela. Considerando-se o fato de que a
maioria da populacéo negra se localiza precisamente dai para tras (e além
disso no campo e nas regifes mais pobres do pais), estamos diante de
uma anomalia e evidente limitacdo. Como explicar?

Para comegar, a exce¢do de movimentos sociais recentes conduzidos
pela igreja catélica (as Pastorais da Terra e da Favela, por exemplo) e de
campanhas politicas excepcionais (como a da Aboli¢éo e a das Diretas-ja),
Nnossos movimentos nunca foram populares no sentido de incluir grupos
abaixo da classe média. O que convencionamos chamar histdria do Brasil
tem sido um jogo enfadonho, uma que outra vez eletrizante, de elites
sociais e étnicas. Essa tradi¢cdo oprimiu também os movimentos negros na
sua infancia.

E preciso lembrar, em seguida, que os movimentos negros séo filhos
do “boom” educacional dos anos setenta — proliferacédo de faculdades
particulares estimulada pelo estado como solucdo para a crise de vagas
no ensino superior, ponto critico das rela¢des sociedade-governo desde
1960. Com efeito, os jovens que fundam, nos setenta, entidades negras de
luta contra o racismo séo invariavelmente dessa geracao universitéria,
primeiro do Rio e S&o Paulo, onde a proliferacdo de faculdades privadas
foi maior, mas também de outros estados, em que a fuga dos candidatos
brancos para centros mais adiantados de ensino abria vagas para negros
(é o caso tipico do Maranhéo e do Rio Grande do Sul, onde o grande
numero de “pretos doutores” ainda hoje causa espanto e gera atritos
peculiares).

De todo jeito, foi a aceleracdo do crescimento econémico do pais, a
partir de 1968, com suas contradi¢fes e mazelas, que gerou uma massa
nunca vista de universitérios, e logo de profissionais liberais pretos. Em
comparag¢do com o numero de estudantes e formandos brancos, ela
continuara reduzida, mas sera notavel (embora ndo tenhamos estatisticas)
se comparada a insignificancia de antes. Ora, a expectativa, contida na
prépria ideologia racial brasileira, era de que “mais negros formados,

10 Como em todo movimento social, 0 movimento negro apresenta rotatividade institucional,
embora 0s nimeros totais se mantenham em média. Trabahel com o guia (interno) de ingtitui-
¢Oes de movimento negro da Fundacdo Cultural Palmares, Brasilia, 1995.
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menos negros discriminados”. Mesmo sem considerar o descompasso entre
0 “boom” educacional e o mercado de trabalho, que frustaria a expectativa
em geral da nova geracéo de formados, houve a frustragdo particular do
graduado negro. O mercado estava de fato a sua espera, mas como méao-
de-obraa pre¢co maédico (ainda que de igual competéncia). O crescimento
capitalista ao invés de corrigir, acentuava as desigualdades raciais **.

Paralelamente, a internacionalizacdo crescente da economia brasileira
seguiareforcando uma velha tendéncia colonial: aimportacdo de modelos
culturais, simbdlicos, de comportamento, ideoldgicos etc. A socializagao
dessa importacdo foi, naturalmente, complexa e variada, gerando
incompreensdes e intolerancias por parte de intelectuais do sistema. N&o
concedendo ao negro o “direito” de ndo ser sendo negro, esses condenaram
a voga black e internacionalista das vanguardas negras. De qualquer jeito,
milhares de negros em ascensao frustrada, guetizados no pior setor pago
do mercado de trabalho, adotaram Eldrige Cleaver, Malcom X, Stockley
Carmichel, Angela Davis e James Baldwin como gurus. Adotariam logo
Samora Machel, Agostinho Neto e Amilcar Cabral. Por outro lado, Shaft,
James Brown, Bob Marley e outros criadores do black soul conquistavam
a parte menos politizada da juventude negras das principais capitais —
mas sobretudo de Rio, Sdo Paulo e Salvador. E claro, porém, que influéncias
externas ndo germinam se o terreno nao esta lavrado.

E certo que nunca existiu no Brasil uma burguesia negra (embora o
seu embrido existisse nas principais cidades do século XIX: milhares de
pretos forros donos de lojas e oficinas artesanais). A estratégia da Frente
Negra (1931-37) consistiu mesmo em cria-la, através do bindbmio trabalho-
estudo. A Revolucédo de Trinta pareceu, a certa altura, confirmar a
expectativa integracionista dos crentes na democracia racial, ja que
milhares de pretos ingressaram, entdo, no aparelho de estado; se alojaram
no radio e no futebol, que entdo se tornaram profissionais e de massa.
Nao por acaso o periodo de vigéncia do pluripartidarismo (1945-64), a
maioria dos negros cariocas, independentes de sua classe social, era
petebista 2.

O ciclo revolucionério e seu modelo econémico, chegou ao fim por
volta de 1960. A intervencdo militar e a ditadura que o completou (1964-

11 O tema ragalclasse na estrutura socia brasileira tem vasta bibliografia. Ver, entre outros, G.
DE OLIVEIRA, LiciaHelena e outras. O * lugar’ do negro na forca de trabalho, Rio de Janei-
ro, IBGE, 1980; SILVA, Nelson do Vdle e. “O Preco da Cor: Diferengas Raciais na Distribuicgo
da Renda no Brasil”, in “Pesquisa e Plangjamento Econdmico”, X (abril de 1988); HASENBALG,
Carlos A . Discriminagao e Desigualdades Rraciais no Brasil, Rio de Janeiro, Graal, 1979.

12 Ver, entre outros, SOUZA, Amaury de. “Raga e Palitica no Brasil Urbano”, in “Revista de
Administragdo de Empresas’, XI ( outubro-dezembro de 1971).
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1978) instauraram outro modelo, responsavel por novo crescimento
econdmico (crescimento industrial médio de 10%), fruto da
internacionalizacdo deliberada da economia, concentracdo na
exportacdo, arrocho salarial, prioridade no combate a inflagdo etc. Com
esse “milagre econdmico” pareceu enfim chegada a redenc¢do do negro.
A descoberta de que ele, ao contrario, foi a sua danagdo — a raiz da
discriminacdo sendo justamente o incremento da competitividade —,
foi, sem duvida, um golpe mortal na ilusdo que embalou varias geracgdes
de brasileiros.

Em suma, foi o choque entre a geracdo de graduados negros dos
anos sessenta e as desigualdades raciais estimuladas pelo “milagre
econdmico” que fez germinar os movimentos negros atuais; as influéncias
norte-americana e africana foram a semente. Ora, na sua primeira etapa
(entre 1970 e 80) aquela frustracéo social, que estava na sua base, lhe
imprimiu a marca: os movimentos negros o que fazem é vocalizar a
magoa pela pouca consideracdo do branco, hd como uma ansia em
arrancar do brasileiro comum a confissdo de que, tanto quanto o norte-
americano e o sul-africano branco, ele € racista. O racismo é apreendido,
nessa fase, como fenbmeno episddico, isolado das questdes nacionais,
problemética “de minoria” em suma. No que se refere & percepcéo
historica, suas liderancas se aferram (por exemplo) a crenca de que “é
impossivel fazer a historia dos negros no Brasil porque Rui Barbosa
destruiu os documentos”.

Pode-se concluir, em resumo, que o obstaculo principal a emergéncia
de movimentos negros em nosso pais tem sido a idéia consensual de
democracia racial. Quem possui a verdade — 0s movimentos ou a
sociedade?

Democracia racial, guando ndo se apresenta como atroz ironia, tem
sido no Brasil uma meia verdade. Iguais oportunidades para todos e
auséncia de conflitos, seus principais pilares, sdo uma realidade para as
minorias raciais em geral que habitam o pais — alemaes, eslavos, italianos,
japoneses, libaneses, orientais, judeus e outros. As historias recentes do
Sul e Sudeste ofereceriam, alids, exemplos cabais de quanto a civilizagcao
brasileira € aberta e receptiva ao diferente — muitos filhos de imigrantes
galgariam nesses anos, altas posi¢fes sociais, chegando alguns a
Presidéncia da Republica. A democracia racial existe, além disso, como
aspiragao geral — e, nesse caso, como em tantos outros, é dificil separar
constatacao de vontade. O brasileiro comum se vé como criatura “sem
problemas desse tipo” e, muito embora, esta auto-imagem néo suprimao
racismo e suas manifestacdes ( nem mesmo o conflito), funciona como
modelo e paradigma, tendéncia e objetivo a ser alcangado. A diferenca
entre um racista norte-americano e outro brasileiro, ja se disse, é que o
segundo tem vergonha de sé-lo.
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A consciéncia racial brasileira parece, com efeito, transitar
permanentemente em duas pistas: a da realidade discriminatéria contra
0 negro e a do desejo de relacdes fraternas e naturais. A primeira é um
fato de todas as horas; a segunda, uma aspiragdo patriarcal de todos.
Denuncias publicas de racismo, mesmo comprovadas, esbarram, por isso,
geralmente, num muro de pedra: denunciar o fato eqliivale, para o senso
comum, arenegar a aspiragao; e, assim, por curioso artificio, o anti-racista,
entre nos, se converte, freqiientemente, em “racista pelo avesso”. E enfim,
n&o se deve esquecer que num pais visceralmente autoritario como 0 nosso,
a simples expressdo democracia racial evocard no homem comum
qgualquer coisa justa e possivel, cuja forca é garantida pela sua propria
excepcionalidade.

E fato também que o mito da democracia racial no aprece isolado,
mas constitui um dos fios da elastica malha em que repousa a consciéncia
de ser brasileiro. Ele se prende aos resistentes mitos da nossa cordialidade
inata, da historia incruenta, da natureza privilegiada, da unidade
fundamental do povo brasileiro, da morenidade e outros. Os movimentos
negros se encontram pois diante de dificilima tarefa: romper um dos elos,
talvez o mais sélido, de uma cadeia de idealiza¢des nacionais.

Aparece, enfim, como outro aspecto da dificuldade em sepultar o
mito da democracia racial, a evidéncia de que o negro brasileiro obteve,
ao longo do tempo, determinados ganhos. Se é certo que maioria da nossa
populacdo negra permanece confinada as regides menos desenvolvidas
do pais (o Nordeste e o0 vale do Jequitinhonha, por exemplo); se é certo,
também, que naquelas mais desenvolvidas, surgiram formas inéditas de
discriminacéo racial, sem desaparecer a principal e mais antiga que consiste
em pagar menos ao trabalho do negro, ndo € menos verdade que a
sociedade brasileira diminuiu, nos ultimos cinqlienta anos, sua resisténcia
a ascensdo de pessoas ndo-brancas — por meio das artes, dos esportes,
da burocracia, das for¢as armadas, das liderangas evangélicas e, em grau
menor, mas ndo desprezivel, da politica. Nesse sentido, a cidade, mais
elastica que o campo, permitiu ao negro a livre associacéo, brotando por
toda parte aquilo que Clévis Moura chamou com propriedade de “grupos
especificos™. Por fim, as contradi¢des e dilemas da subjetividade brasileira
permitiram ao negro, em alguns terrenos importantes simbolizar e até
mesmo representar a Nagéo.

Contraditar o mito da democracia racial é, pois, o que justifica a
existéncia de movimentos negros. E o seu 6bice principal. Vem, em seguida,
a incapacidade — mais pratica, na verdade, que tedrica— de articular os
conceitos de raca e classe; e deduzir dessa articulacdo uma estratégia

13 Sobre “grupos especificos’ e suarazéo de ser, MOURA, Cldvis. O negro: de bom escravo a
mau cidadao?, Rio de Janeiro, Conquista, 1980, p. 168 e seguintes.
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mobilizadora da populacdo negra proletéria e subproletaria. Raca, cor,
etnia e cultura sdo usados indistintamente no discurso desses movimentos,
0 que parece enfraguecer a sua fungdo de pedais do conhecimento e da
acdo. Ao proletario negro (o preto ou crioulo ou escuro ou moreno do
linguajar comum) € indiscutivelmente mais facil chegar a consciéncia de
classe que a de “raga”; e o inverso para a classe média — o profissional
liberal, o funcionario graduado, o pequeno comerciante em ascensao.

Pensemos, para exemplificar, neste dilema: mulato é negro? Os
numeros do mercado de trabalho, a estereotipia e o preconceito indicam
gue a distancia entre eles é minima. Este, no entanto, € apenas um dos
termos da equacdo do mulato no quadro das nossas relagdes raciais, sobre
o qual se debrugam, sem aparente sucesso, 0S movimentos negros e seus
analistas. Numa sociedade multiracial como a brasileira, em que a
autodefinicdo é importante critério classificatério, o mulato € efetivamente
algo diferente do preto e do branco — ou, como ja observou alguém, é
uma coisa ou outra conforme lhe interesse. Eis um enigma que ameaca
devorar a luta organizada contra ao racismo no pais da democracia racial.

INseErcAO HisToRrICA E VisAo bo NEcro Comum

A descricao que costumam fazer as liderancas negras da histéria do
negro no Brasil comeca, como ja se disse, por uma etapa de rebeldia. A
histéria da escravidao teria sido, assim, a historia da luta contra a
escravidao. Essa intuicdo vem sendo confirmada pela pesquisa histérica
(voltaremos a isso), que se acelerou nos ultimos anos, repartindo-se agora
por um bom nimero de centros de pesquisas universitarios, militantes e
simples pesquisadores isolados em todo o pais.

O fato néo é, a rigor, surpreendente, 0 curioso é que o avanco das
pesquisas e ensaios venha confirmando também, por outro lado, a
capitulacdo (chamemos provisoriamente assim) do escravo negro.
Reavivou-se o antigo dilema da insercéo social e civilizatoria do negro:
integracdo-rejeicao. Esse dilema esté posto, pelo menos, desde os primeiros
desembarques de africanos.

E, porém, em dois “herdis” do século XVI — Henrique Dias e Zumbi
dos Palmares — que os intelectuais e militantes negros costumam
simbolizar as opg¢6es antagdnicas do negro diante da sociedade global.
Henrique Dias, ao emprestar seu corpo e sua alma aos senhores
portugueses no instante capital da “invasédo holandesa (1630-1635), no
momento da sua expulsdo (1645 a 1654) e, por fim, no massacre do
quilombo de Palmares (de 1640 em diante), entrou para a galeria de herois
da pétria, mas também para o bestiario dos movimentos negros: eis o
“preto de almabranca”, o que aprendeu as regras do amo para reinar, ele
também, sobre os pretos. Se Henrique — “Governador dos pretos, crioulos
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e mulatos do Estado do Brasil” — é o que aceita, Zumbi dos Palmares é o
gue recusa. Sua vida um tanto revelada pela pesquisa, um tanto
imaginada — foi uma série de recusas: recusou a adoc¢éo do padre a quem
fora presenteado quando menino, recusou a vida do litoral e 0 mundo
dos brancos, recusou diversas propostas de paz que lhe fez o governador
de Pernambuco, em nome do rei de Portugal, e recusou, enfim, quando se
viu perdido, a rendicéo.

Esses dois emblemas, no entanto, tém funcao retorica, ideoldgica, e de
mobilizacdo. Para comecar, a sociedade brasileira, como ja se disse, mesmo
durante a longa vigéncia da escravidéo, nunca se fechou inteiramente ao
esforgo dos negros para sobreviver e subir. A rigor, somente 0s escravos de
eito (cerca de % da escravaria), os folegos vivos do jargdo colonial, ndo
tinham chance de melhorar a sua posicdo. A alforria, em geral dificilima,
mas possivel, em grau variavel, ndo era a Unica porta para isso — havia o
servilismo e a seducdo calculados, e, em destaque, a larga avenida do sexo,
sempre aberta numa sociedade em que a unidade familiar ocupava o mesmo
espaco da unidade produtiva. Resultou dai uma espécie de mulatropismo,
dificil de aceitar pelo baluartismo militante que elegeu Zumbi dos Palmares
como emblema da rejeicao historica do negro a insergao social.

O escravo, lembrou alguém, é antes de tudo aquele que preferiu viver.
Essa preferéncia é ja o inicio da sua adaptagdo — ele opta por se tornar
provisoriamente coisa, a espreita de recuperar a condicdo humana. A
sociedade escravista, visceralmente, mas néo totalmente perversa, lhe dava
algumas poucas chances; para aproveita-las ele tinha primeiro de se tornar
mero feixe de instintos.

Em seguida, o escravo negro-africano (sic) devia se tornar ladino. O
termo designa, em primeira instancia, aquele que fala portugués, se declara
cristao e parece adestrado em trabalhos, digamos, domésticos. No fundo
é o que decidiu ser obediente, fiel e humilde — os mesmos atributos, hoje,
do “bom crioulo”. Se 0 negro avanca por essa via, 0 amo branco retira
alguns obstaculos — é um jogo de paciéncia que mascarou, para oS
observadores ingénuos, a violéncia congénita da escravidao brasileira.
Pode-se supor que em geral o senhor branco preferisse relacdes néo-
violentas, dispondo-se a conceder ao preto um espago para reconstruir a
sua personalidade, no qual lhe fosse possivel realizar perpetuamente, como
Sisifo, a aspiracdo de melhorar e subir. Mesmo no engenho, aquele inferno
de pretos, no dizer de Antonil, com sorte e aplicacéo se podia ser feitor,
mestre, chefe de turma, qualquer coisa assim; na casa-grande, pajem,
mucama, recadeiro, acompanhante, amante etc. Mesmo, no entanto, que

14 S&o indmeros os depoimentos sobre a “animalizacdo” do negro escravo. Ver, entre outros:
DARWIN, Charles. Viagem de um naturalista ao redor do mundo, Rio de Janeiro, Sedrega, &
data, 1° volume, pp. 44-45.
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permanecesse para sempre no escaninho em que o meteram, desprezivel
aanodnimo, o escravo negro tinha alguma chance de se ajustar, avancando
ao compasso da personalidade do senhor branco.

Foi essa a forma de inser¢cdo da maior parte dos negros escravos
durante a maior parte do tempo (e convém lembrar que nem negro nem
escravo Sao grupos sociais ou classes)®® . Objetivamente, a marca do escravo
negro-brasileiro (sic) foi o formidavel esfor¢o para gravitar sem turbuléncia
o senhor branco. Henrigue Dias, tdo detestado pelos movimentos negros
atuais, podia dizer como aquele endemoninhado gadareno da Biblia: “meu
nome ¢€ legido, porque somos muitos”. (N&o se trata aqui de justificar a
“traicdo” da personagem historica Henrique Dias. Henrique é tomado
como emblema consagrado da adaptagdo-aceitacdo. Nesse sentido,
Henrique Dias foi um henrique de sucesso, como Chica da Silva, Felipe
Mina e tantos outros). N&o é, pois, de todo infundada, como se V€, a visdo
brasileira comum que supde ter o negro (“ao contrario do indio”) se
“adaptado a escraviddo”.

No outro extremo, havia o quilombo, a mais avancada dentre as
formas de rejei¢do as regras do jogo colonial-escravista— ou, se se preferir,
a insercdo social pela construcdo de uma maneira alternativa de estar no
mundo. O quilombo foi a forma mais avancada da rejei¢cdo porque so ela
punhaem risco o edificio escravista— era 0 “inimigo portas-a-dentro” da
legislacao colonial. O quilombo funcionaria como simbolo exato da rebeldia
negra, ndo fosse uma circunsténcia” quilombola foi tanto Zumbi, quanto
seu antipoda, Ganga Zumba. O segundo figura em destaque no bestiério
dos movimentos negros, pela paz que firmou com o governo
pernambucano (nota 23) cindindo a resisténcia armada palmarina; o
primeiro, € hoje o mais conspicuo heroi étnico de uma pais carente deles,
pela luta sem quartel que moveu ao poder colonialista.

Em Ganga Zumba e Zumbi estdo sublimadas as duas grandes
estratégias de inser¢do que apontamos acima: sentar a mesa para aprender
as regras, e ganhar também, versus virar a mesa e inventar outro jogo.
De um modo geral, a primeira é a opcao das populagdes negras — do
negro entendido como lugar social e ndo como “rac¢a”; a segunda, a da
sua intelectualidade militante. De um modo geral porque essa dialética
adaptacdo-inadaptacéo estd também e sobretudo na psique de cada negro
de per si. Para os movimentos negros, a grande contradi¢cdo tem sido
esta: apontam o caminho de Zumbi a massas que preferem viver como
Ganga Zumba, sendo elas mesmo, as liderancas, individuos que se
mostraram capazes, em sua vida pessoal, de manejar as regras do sistema
capitalista para se ajustar e vencer.

15 Sobre a distingdo entre escravo como classe e escravo como condicdo civil, ver, entre outros:
FREITAS, Décio. Escravos e senhores-de-escravos, Caxias do Sul, Choronos, 1977.
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Ora, a luta contra o sistema, em nosso caso, tende a se confundir com
a luta pelo socialismo. Era, pois, de se esperar uma boa alianca histérica
entre 0s movimentos negros e 0s agrupamentos de esquerda, mas isso
ndo aconteceu na préatica, nem na teoria. A esquerda, predominantemente
marxista, é acusada pelas liderancas negras de reducionista— tudo, para
ela, comecaria e terminaria na interacéo de classes —, e de participar, em
geral, das mesmas idealizacdes vulgares da consciéncia conservadora. Se
é certo que nenhum movimento social, com extensdes politicas, sobrevive
sem aliangas, eis aqui mais um dilema da luta organizada contra o racismo:
como ultrapassar esse limite da consciéncia possivel brasileira, quanto a
problemética racial.

Os movimentos negros atuais vém tentando manejar, entéo, o saber
histérico como recurso para franquear os limites dessa consciéncia. Na
sua infancia (digamos de 1970 até aqui) eles tentaram sem grande sucesso
desmascarar o mito da democracia racial. Ao se aproximar o ano 2.000,
eles parecem patinhar, diminuindo consideravelmente sua capacidade de
mobilizacdo. Como eles avancaréo a partir desse ponto?

A ReBeLDIA Do NEGRO BRASILEIRO

Com o aprofundamento dos estudos historicos, nos ultimos anos,
esbocgou-se entre nds uma classificacao da rebeldia negra durante a Col6nia.

I. Quanto a estratégia:

1. Enfrentamento individual ou coletivo, sem formacgdo de
comunidade alternativa;

2. Fuga coletiva, com a formacdo de comunidade alternativa
(quilombo);

3. Participagdo em rebelido de outrem;
4. Rebelides pela tomada do poder;

Il. Quanto & tatica:

1. A¢Bes criminosas

2. Guerra de movimento;

3. Guerrilhas;

4. Conjuracoes;

5. Insurreicoes.

Perfilando o preconceito de que a rebelido colonial é
exclusivamente externa (colénia versus metrépole) a historiografia
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tradicional brasileira elaborou uma longa lista de “rebelides coloniais”
em que ndo entram as rebelides negra e indigena. Foram elas, no
entanto, as legitimas rebeliGes coloniais, pois implicavam na reversado
da situacgédo colonial, basicamente apoiada na escravidao de negros e
na escravidao e servidao de indios.

Tem-se verificado, para comecar, que o enfrentamento individual ou
coletivo sem formacdo de comunidade alternativa (a sabotagem ao
trabalho, o aborto, o suicidio, o infanticidio, o envenenamento, etc.) foi
bastante mais comum do que se queria supor. E, mais importante, seu
alcance variou conforme o contexto politico geral. Tera sido menor, por
exemplo, em periodos de calmaria politica; maior, por vezes decisivo, nos
momentos de ruptura. O enfrentamento individual, por via de agdo
criminosa, contribuiu para o desgaste do sistema produtivo, acarretando,
pelo menos em um caso — o da Abolicdo — a desestabilizacdo da situacéo
conservadora. Esse processo invisivel, de cupim, verdadeira guerrilha, é
gue acabou por tornar o trabalho assalariado, afinal, mais rentavel do que
0 escravo.

Tomemos um exemplo caracteristico, 0 da guerra de independéncia
(1822-24). A sabotagem dos pretos constituiu permanente ameaca aos dois
exércitos em confronto na Bahia; e numa ocasido, pelo menos, tornou-se
revolta aberta contra o “exército brasileiro”, nas localidades Mata Escura
e Saboeiro. A parca documentac¢do que possuimos nao permite saber se
se tratava de escravos crioulos ou bogais (africanos) e em que grau foram
estimulados por agentes portugueses interessados em paralisar o0 “exército
brasileiro”. Revelando, porém, certa disposi¢do oportunistica do escravo
negro, p6e em cheque um primario e resistente elo da cadeia mitica da
consciéncia brasileira: a unidade moral do povo brasileiro na hora decisiva
daindependéncia. Os rebeldes de Mata Escura e Saboeiro — sumariamente
fuzilados — ou néo se sentiam brasileiros, o que desmente a unidade; ou
constituiam excec¢édo, o que é indemonstravel, a vista de comportamento
semelhante em outros momentos parecidos.

Na verdade, o exemplo tipico de Mata Escura e Saboeiro, p6e em
cheque (e a esta luz costumam discuti-lo os intelectuais negros) a
relacdo negro-nacionalidade. O comportamento da populacédo negra
(majoritaria na maior parte do periodo colonial) era, naturalmente,
heterogéneo, havia o “bom crioulo” e 0 “mau africano” e, entre eles,
um matizado gradiente. Ocorre que 0 negro integrado @ Nacdo — desde
guando se pode falar disso — é o “bom crioulo”. E “bom crioulo” ¢é
apenas um eufemismo para designar escravo adaptado. A rebeldia
negra serd, por definicdo, anti-nacional? E, tendo em conta que 0 negro
inadaptado (o0 negro que se recusa) constituia parte ponderavel da
populacdo negro-escrava, pode-se falar ainda assim em Nagéao
brasileira? Um complicador é que o préprio conceito de nacéo é fluido
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mas, de toda forma, é ele que parece abalado pela constatacdo do
oportunismo histérico do negro escravo — como em Mata Escura e
Saboeiro.

Onde melhor se vé o papel da rebeldia negra individual ou coletiva
(mas sem a formacgdo necessaria de quilombo) é no processo de
Abolicéo.

Ha uma suposicdo vulgar e didatica de que jovens estudantes e
jornalistas liberais conquistaram a Abolicdo para os negros e o pais. H4,
no outro extremo aparente, uma historiografia das contradicdes que explica
aliquidagdo do escravismo brasileiro como uma reacomodacéo de camadas
internas decorrente de mudancas bésicas na economia do mundo ocidental
a que sempre estivemos presos; e ha ainda uma variante dessa que define
a Abolicdo como episodio natural, evolutivo, da ascensdo burguesa no
Brasil, mas que é, também, uma historiografia das contradi¢des. Em
gualguer desses esquemas o papel da rebeldia negra tende a ser
subestimado.

A pesquisa mais recente e atenciosa veio mostrar, no entretanto que
a solidariedade interna da nossa classe proprietéria, garantidora da bem
sucedida resisténcia a campanha abolicionista até 1885, s6 se rompeu com
a debandada em massa dos escravos do Sudeste. Provavelmente esse fato
permaneceu oculto por uma dupla conjugacdo de dogmatismo conceitual
— “doengainfantil” das ciéncias sociais — e preconceito étnico, inclinados
a perceber a histéria brasileira como exclusivo condominio de brancos.
(Lembremos aqui, a defini¢do perspicaz de Clévis Moura: branco, no Brasil,
é aquele que escolheu a cor dos colonizadores para se espelhar).

A fuga coletiva, com formagdo de comunidade alternativa tem
concentrado, naturalmente, a maior atencdo dos estudiosos. A atencéo
permitiu rever idéias antigas e ideologicamente comprometidas. N&o é
verdade, por exemplo, que essa forma de rebeldia negra fosse excepcional
e localizada. O quilombo foi na verdade universal na América, ocorrendo
até mesmo em &reas distantes como Sdo Tomé e Zanzibar.

O préprio conceito de quilombo tem sofrido correc¢des. O vocabulo
guimbundo, com efeito, designava ajuntamento transitorio de cativos,
sob a dire¢do de pumbeiros e/ou autoridades; e tinha, portanto,
conotacdo infamante: o cativo serd sempre aquele que aceitou a derrota,
preferindo viver. No vocabulario juridico colonial em que “por
guilombo entender-se-4 reunido no mato ou em lugar oculto de mais
de trés escravos”( Colecdo de Leis da Provincia de Sdo Pedro do Rio
Grande do Sul), o arbitrio mal disfar¢a a vilania. Ao que consta, no
Brasil, nunca uma comunidade negra se autodesignou como tal: Angola
Janga (Angola Pequena) é como se chamava o quilombo dos Palmares;



128 Joel Rufino

e mocambo, cerca, terra dos pretos, parecem ter sido os apelativos mais
comuns.

Na literatura histérica tradicional, tanto a conservadora quanto a
critica, quilombo é “ajuntamento de escravos fugidos”, informe e passivo.
A pesquisa histérica mais recente, entretanto, substituiu a visdo de
desordem, no interior do quilombo, pela de ordem alternativa. Alternativa
em face de que? Da formacdo social colonial. Em que consistia essa
alternatividade? Sumariamente: fartura no quilombo versus penuria nos
engenhos; policultura versus monocultura; producéo voltada para dentro
versus economia de exportagéo; trabalho coletivo versus trabalho escravo;
acordo ecoldgico versus predatorismo; apropriacéo coletiva da terraversus
apropriacdo monopolistica; convivéncia racial versus segregacao; e assim
por diante. Ndo admira, de nenhuma forma, que o colonialismo portugués
(espanhol entre 1580 e 1640; e holandés entre 1630 e 1654) ndo desse quartel
aos quilombos: percebia-os como seu antagbnico, dois estados no mesmo
territério. Os quilombos realizavam ocupacao pela for¢a da terra— o mais
precioso bem da sociedade colonial —, valorizando-a; ndo pagavam
impostos e, muitas vezes, cobravam pedagios aos fazendeiros.

Aproximadamente desde 1980, quando por iniciativa da
Universidade Federal de Alagoas e da extinta Fundagdo Pr6-Memoria,
instituiu-se o Memorial Zumbi, reunindo a farta documentacéo sobre o
episodio palmarino (mais de cinco mil manuscritos), pesquisadores
municiam de informagdes e argumentos 0s movimentos negros no seu
esfor¢o de fazer reconhecer o papel dos negros escravos na historia da
sociedade global. Longe vai o tempo em que se davam 0s negros, escravos
ou livres, como “testemunhos mudos de uma histéria para a qual néo
existem, sendo como uma espécie de instrumento passivo” e “neste sentido
aconsciéncia do escravo apenas registrava e espelhava, passivamente, 0s
significados sociais que lhes eram impostos” — como ainda em 1977,
escreveu Fernando Henrique Cardoso™.

Na mesma cilada parecem cair os estudiosos que, extraindo categorias
e critérios gerados na analise da rebeldia operéaria sob o modo de producéo
capitalista, ou em suas fases de transi¢do, se recusam a conferir carater
revolucionario as lutas do escravo negro — salvo a insurreicao, rarissima
e limitada. Ora, pelo que a pesquisa vem demonstrando, a subtracéo
voluntéria do escravo negro ao trabalho, em grau menor pela sabotagem,
em grau maior pela fuga, causava prejuizo por vezes insuportavel ao
senhor, pois este devia contabilizar negativamente o tempo de inatividade
do escravo, os gastos com capitdo-do-mato, guarda do escravo, etc. (em

16 CARDOSO, Fernando Henrique, Capitalismo e escraviddo no Brasil meridional, Rio de
Janeiro, Paz e Terra, 2a ed., 1977, pp. 126 e 125.
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caso de fuga) e a queda de seu preco, por fujao, no caso de reavé-lo. O
aquilombamento foi, em suma, o coveiro da ordem escravista.

Ainda que 0 negro como objeto de estudo se considere, entre nos,
um tema secundario (inferior ao indio, por exemplo, para a antropologia;
e aclasse operaria, paraa sociologia), 0s movimentos negros s6 avangaram
na medida em que a ciéncia social esclareceu o passado e o presente das
relaces raciais. A antiguidade e a influéncia das civiliza¢gdes negro-
africanas, a africanidade essencial da civilizacdo egipcia, o alto valor
comparativo das culturas pré-coloniais africanas, a prolongada resisténcia
do negro africano & dominacao colonialista, o preparo tecnolégico dos
sudaneses traficados para a América e, enfim, mas ndo por ultimo, a
rebeldia do negro brasileiro como capitulo principal de nossa histéria social
por trés séculos e meio — eis alguns modulos de conhecimento que aqueles
movimentos converteram, com as inevitaveis distor¢des, em energia
ideoldgica.

Também se percorreu o caminho inverso. O notavel interesse pelo
tema quilombo, de uns vinte anos a esta parte, nasce do encontro entre
historiografia e etnicidade. Perguntas alheias a histéria, enquanto ciéncia,
formuladas por militantes de movimentos negros, e seus aliados, motivam
e provocam os estudiosos. Um exemplo: como seria o Nordeste na
atualidade se o modelo econémico-social quilombola houvesse triunfado?
Palmares se autodenominava N’gola Djanga, voz quimbunda ( a maioria
dos seus fundadores era da bacia do Congo), os colonialistas o traduziram
por Angola Pequena, os historiadores, mais tarde, consagraram o nome
Quilombo dos Palmares. Pode-se dizer que € como “Brasil Pequeno”, um
estado autbnomo, coletivista e racialmente harmoénico que 0s negros
politizados de hoje o concebem. Uma utopia, em suma, uma proposta
politico-ideoldgica decorrente da praxis afrobrasileira, como a formulou,
por exemplo, Abdias do Nascimento'.

Trata-se, em suma, de um esforgo tedrico e, em Gltima insténcia, de
acdo politica, para pensar o pais do ponto de vista do quilombo; na
verdade, do ponto de vista menos do que se sabe do que do que se supde,
ou se deseja, ter sido o quilombo. N&o mais o negro que é pensado, mas o
gue se pensaasi e ao passado e futuro do mundo em que lhe tocou viver.
Para o negro politizado, o quilombo parece se aproximar daquilo que o
negro norte-americano (seu parametro em tanta coisa) chama de soul: a
parte imortal e intransferivel do seu ser. Ndo admira que tenham querido
ver o espirito do quilombo em fenbmenos tdo distanciados como o terreiro
de candomblé e o banditismo social urbano. Sobretudo ndo admira que
seus intelectuais organicos se debrucem ansiosamente sobre essas

17 Ver NASCIMENTO, Abdias do. O Quilombismo, Petrépolis, Vozes, 1980.
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formacdes negras (ou majoritariamente negras), rurais, mas também
urbanas, que se convencionou chamar quilombos contemporaneos.

Nao é dificil compreender que os quilombos — mesmo aqueles que,
como Palmares, concentraram mais populacéo que a maioria dos burgos
coloniais — tivessem de ser destruidos. Eram o que, muito mais tarde, se
chamaria “problema de seguranca nacional”. Tinham de perder porque
se constituiam como alternativa a um sistema mundial. Comunidades
alternativas camponesas, completemos a férmula, pois ocupavam,
geralmente, terras fecundas a serem necessariamente apropriadas pela
lavoura de exportagdo em expansdo. Sua alternatividade®, foi sua sentenca
de morte porque, ademais, funcionavam como refligio das sobras humanas
do sistema (brancos expropriados da sua lavoura ou perseguidos da justica,
mesticos ociosos e indios expulsos). Refugio ativo, na verdade: ai se
ingressava num sistema produtivo, com circulacdo mercantil regional e
renda partilhada.

QuiLomBos CONTEMPORANEOS

Ha por todo o pais um sem niumero de comunidades (ou coisa que 0
valha), suficientemente coesas e isoladas da sociedade global e, em grau
variavel, da propria sociedade regional, remanescentes de antigos
qguilombos, ou instaladas por latifundiarios decadentes no final do século
XIX, ou ainda mais raramente resultantes de “invasfes” recentes, para
gue se possa falar em quilombos contemporaneos — expressao talvez
preferivel aguela que a constituicdo de 1989 consagrou, no artigo 68, das
disposig¢des transitérias (em que manda a Unido emitir titulos definitivos
de posse em seu beneficio), como “remanescentes de quilombos”.

Independentemente do grau de insercdo na sociedade regional, essas
comunidades negras se percebem, e séo percebidas pela vizinhanca, como
grupo peculiar — “Bonsucesso dos Pretos”, “Caja dos Pretos” ou
simplesmente “terra de pretos”. (nota 11, Romeu) Peculiar e contrapostas.
Um quilombo contemporéneo €, sobretudo, uma familia extensa, de
parentesco real ou simbolico. Como na Africa tradicional, a suprema
danacao aqui € ser sozinho.

E também caracteristica dessas comunidades o que se convencionou
chamar posse util da terra — a propriedade comunitaria repartida em
pequenas rogas entre as familias, cada cabeca de familia escolhendo
livremente o terreno que pretende rocar; e, enfim, a pratica de varias
formas de ajuda muatua. O rogado esgota a quantidade de trabalho social
disponivel apenas nas comunidades mais isoladas — e dessas a pesquisa

18 Dentre as alternatividades da sociedade quilombola chama a atengéo a sua democracia racial.
Ali, com efeito, “racd’ ndo influia na atribuicdo de papéis sociais.
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até aqui encontrou muito poucas. Naquelas em que a insercédo na sociedade
envolvente é maior, o negro quilombola se encontra em situacdo ambigua,
0 mesmo tempo de camponés livre (quando lavra a roca familial) e de
assalariado urbano (quando busca na cidade proxima um complemento
de sobrevivéncia). Quanto a religiosidade, os quilombos contemporaneos,
até onde se pode apurar, sdo de um pertinaz catolicismo. Os isolados
negros, como também j& foram chamados, recalcam os cultos ancestrais
como quaisquer outros agrupamentos negros, funcionando o catolicismo
militante, e ja nos vinte Gltimos anos o pentecostalismo, como ligagdo
com a sociedade nacional.

Na&o se deve, contudo, exagerar a especificidade dos “remanescentes
de quilombos, pois também se encontram neles os tracos caracteristicos
da sociedade caipira: solidariedade familial, rela¢cdes de vicinagem, lacos
de compadrio. Sua originalidade de fato reside na maneira Unica de
combinar as caracteristicas universais da sociedade rural brasileira contra
o fundo de uma memodria africana, que funciona (como alias, também na
cidade) como um agente catalisador, uma enzima capaz de alterar o
movimento de reacdo das mais diversas substédncias com que entra em
contato, sem se alterar ela prépria durante o processo. Estudando o
quilombo contemporéneo do Cafundd, nas imediacBes de Sorocaba (Sao
Paulo), concluiu um antrop6logo: “Noutras palavras, o que estamos
procurando afirmar é que a cosmologia do Cafundé é a cosmologia do
Brasil rural, e até certo ponto do Brasil urbano também. Que mafambura
e caxapura sdo palavras de “lingua” do Cafund6 que traduzem essa
realidade. Por mais “africanas” que sejam na sua origem histérica, séo
também e ao mesmo tempo brasileiras e contemporaneas. E talvez a sua
continuada reproducédo tenha a ver justamente com este fato. E nestas
palavras que podemos ver o encontro entre dois aspectos da identidade
social do Cafundd: a sua “africanidade” e a sua “caipiridade”®.

Comunidades percebidas como peculiares, posse Gtil da terra, ar
de familia, catolicismo militante, propriedade enzimética, etc., nada
disso pode esconder o que €, sendo mais importante, a0 menos mais
premente: os quilombos contemporaneos se caracterizam pela “tensao
do cerco”. O crescimento econémico brasileiro, pelas vias em que se
realiza, exige a expropriacdo dessas diminutas ilhas, ocupantes em
alguns casos — como no Maranhdo, Piaui e Pard — dos ultimos pedagos
ndo apropriados de terra fértil. N&o por acaso os “papéis de posse”
sdo a sua parandia coletiva.

Quilombo contemporéneo é uma expressao que cobre, por extensao,
rogas de candomblé, terreiros de xangd e de cultos de origem africana em

19 FRY, Peter. Parainglés ver. Rio de Janeiro, Zahar, 1982, p. 129.
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geral (como o da Casa das Minas, de Sdo Luis). Elas constituem familias
rituais, representam certo padrdo de geracéo e distribuicdo de renda
contraposto ao da sociedade envolvente. Reelaboram sem cessar, numa
palavra, o que a antropologia chama estratégias de sobrevivéncia, conjunto
de maneiras adaptativas as situagdes socio-econdmicas desfavoraveis. Eis
a visdo de uma especialista: “Esses ‘terreiros’ constituem verdadeiras
comunidades que apresentam caracteristicas especiais. Uma parte dos
membros do ‘terreiro’ habita no local ou nos arredores do mesmo,
formando as vezes um bairro, um arraial ou um povoado. Outra parte de
seus integrantes mora mais ou menos distante dai, mas vem com certa
regularidade e passa periodos mais ou menos prolongados no ‘terreiro’
onde eles disp6em as vezes de uma casa ou, na maioria dos casos, de um
guarto numa construcdo que se pode comparar a um ‘compound’. O
vinculo que se estabelece entre os membros da comunidade ndo estd em
func¢do de que eles habitem num espaco: os limites da sociedade egbé nao
coincidem com os limites fisicos do ‘terreiro’. O ‘terreiro’ ultrapassa os
limites materiais (por assim dizer pélo de irradiagdo) para se projetar e
permear a sociedade global. Os membros do egbé circulam, deslocam-se,
trabalham, tém vinculos coma sociedade global, mas constituem uma
sociedade ‘flutuante’, que concentra e expressa sua propria estrutura nos
‘terreiros’.[...] ‘Compound’ é um termo comumente aplicado, na Nigéria,
a um lugar de residéncia que compreende um grupo de casas ou de
apartamentos ocupados por familias individuais relacionadas entre si por
parentesco consangiineo”?.

E sobretudo no exame das rebelides de outrem a que emprestou o
seu concurso, que se faz necessario distinguir negro de escravo, como
alias escravo enquanto classe de escravo enquanto condigdo juridica. No
regime brasileiro de escravidao os escravos ndo constituiam, enquanto
apenas escravos, uma classe social. Havia, é claro, uma classe de escravos,
mas nem todos 0s escravos pertenciam a ela. Escravo era um status, uma
condicao civil decorrente da propriedade legal de um homem sobre outro,
um bem moével. A distingdo é importante para se compreender em
profundidade o processo historico de inser¢do do negro africano e, em
seguida, do negro brasileiro na sociedade nacional.

Se é certo que durante todo o tempo a maioria dos negros foi escrava,
houve sempre, sobretudo nas cidades, e a parir de 1800 (para tomar uma
data), ponderavel franja de homens negros livres — os pretos forros das
devassas e crénicas coloniais. Preto ou negro néo foi, em principio, uma
classe. Classe era o escravo de eito, o proletério escravizado criador da
riqueza de que viviam os demais, inclusive muitos negros e até mesmo
escravos possuidores de escravos. Esse ndo contava com a solidariedade

20 ELBEIN, Juana. Os nagb e a morte. Petropolis, Vozes, 1977, 2a ed., pp. 32 - 33.
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nem sequer do conjunto dos homens de cor. S6 no quilombo ele vencia
essa “soliddo de classe” (para usar uma expressdo consagrada pelo
marxismo). E os pretos forros, quem eram? Precisamente 0s que se
haviam livrado da condicdo servil, os que mantinham a cor e o0s
atributos subjetivos da condicéo servil, mas a quem a sociedade conferia
o prémio de se distanciar objetivamente daquela condic¢do. Ora, se
distanciar objetivamente da escravaria, numa ordem escravocrata, era
por um lado se tornar senhor de escravo (e foram sempre muitos,
sobretudo nas minas de ouro e diamantes, os pretos donos de escravos)
e por outro reivindicar direitos de cidaddo, como o de exercer funcgéo
publica, por exemplo.

A massa de insatisfeitos que pressionou o sistema colonial durante
toda a sua duracéo, € a soma (soma mais que alianga) desses pretos forros
e mesticos de todos os cruzamentos. Massa que efetivamente, a semelhanga
do quilombo, pde em cheque a ordem colonial. Pretos forros e mesticos
(“cabras™) sdo os insurretos de Pernambuco (1645 a 1654), as tropas
mascates (1710), os sublevados de Vila Rica (1720), os conjurados
“alfaiates”(1798), os rebeldes de 1817 (Pernambuco), o exército da
Confederac¢do do Equador (1824) e da Independéncia (1822-23), os cabanos
(1834-1840), os balaios (1838-41), os sabinos (1837-38) e, enfim, os farrapos
(1835-45) e os praieiros (1848-49).

Qualquer dessas rebelides pode ser tomada como exemplo de
participacdo do negro em revoltas de outrem, a que ele imprimiu por
vezes o seu selo — mas que o frustrava sempre. E o caso da Conjuracéo
dos Alfaiates (1798), na Bahia. Conspiracgédo libertaria, de marcada
influéncia francesa, comegou nos circulos intelectuais, magons, de Salvador,
atraindo diversos pretos forros (solados e alfaiates) mas também escravos
de ganho (trabalhadores com a obrigacdo de entregar ao senhor,
periodicamente, certa quantia). A conjuragdo branca teria permanecido
nos limites do liberalismo romantico, abstrato, naturista, ndo fosse a adesao
dos pretos, que lhe imprimiram um viés social (alguns historiadores
apontam mesmo um “socialismo utépico”) e étnico. A represséo,
descoberto o0 movimento, mandou desmembrar o processo, um para o0s
trabalhadores, ouro para os letrados, condenando a forca e ao
esquartejamento cinco pretos (um deles conseguiria fugir).

Houve também, ndo nos esquecamos, rebelides negras pela tomada
do poder.

Entre os anos de 1807 e 1835, uma sequUéncia de agitacdes, topicas
algumas, graves outras, sacudiu a cidade do Salvador, ex-capital da
Colbnia. Foram levantes exclusivos de negros — livres e escravos — que
ndo puseram em risco o sistema, é verdade, mas ameagaram a seguranca
do governo. Passaram a historia como rebelides malés (malé, de etimologia
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controversa, queria dizer negro islamizado, na maioria de origem nagd
ou haussa). Ainda em 1844, ocorreria uma derradeira rebelido malé em
Salvador, mas o Isld Negro recebera no Brasil um golpe mortal,
sobrevivendo ainda por cerca de sessenta anos mas (no centro do Rio de
Janeiro, Jodo do Rio conheceria mesquitas improvisadas no comecgo do
século XX) apenas como devoc¢do. Com essas rebelibes malés estamos
diante de um caso exemplar de interse¢do dos planos historiografico e
étnico. Nos ultimos anos despertaram interesse nos estudiosos e foram
“resgatados” por blocos afro e afoxés de Salvador.

A MaRraciNnALIZACAO DO NEGRO BRASILEIRO

A visdo comum e a politizada discordam, como se viu, quanto a
natureza da primeira etapa da histéria do negro no Brasil. Para a primeira
ela foi marcada pela acomodac¢do, para a segunda pela rebeldia
generalizada — é o que chamamos dialética da aceitacdo-rejei¢do. Quanto
a segunda etapa, porém, as duas visdes concordam: foi a marginalizacéo
gue se seguiu a abolicédo da escraviddo, em 1888.

A escravidao brasileira, de negros e indios, foi a mais longa do Novo
Mundo, durou de 1500 a 1888. Uma lei na metade do século XVI1II pds fim
a escraviddo indigena, enquanto os negros tiveram de esperar ainda um
século para que a célebre Lei Aurea libertasse cerca de 700 mil deles, num
pais que vinte anos antes tivera 1 milhdo e meio de escravos (sobre uma
populacéo de cerca de 10 milh&es). Argumenta-se, em geral, entre nos,
gue esta lei, no seu laconismo, causou a marginalizacdo do negro,
transformando-o de escravo, com lugar definido no sistema produtivo,
em paria social. E um diagndstico tanto do senso comum quanto das
liderancas de movimentos negros.

Na verdade, as transformacdes da economia brasileira haviam atirado
0 negro fora do barco muito antes de 1888.

No Centro-Oeste, com o declinio da mineracéo, e ainda que uma
parcela da escravaria fosse transferida para as fazendas de café do
Sudeste, o0 ex-escravo se instalou, livre, em rocas de subsisténcia.
Emigraria dai, ja no século XX, para as grandes e médias cidades; ou
vegetaria em pobres comunidades semi-rurais. No Norte e Nordeste,
com o declinio acelerado das lavouras tradicionais de exportacdo, o
escravo se viu frequentemente transformado em meeiro (nN0OS casos em
gue o senhor permanecia instalado) ou posseiro (nos casos em que 0
dono da terra preferiu emigrar) . E no Sudeste, enfim, onde deslanchou
a economia empresarial (café e empresas urbanas), o ex-escravo foi
substituido pelo imigrante europeu livre.

Em qualquer dos casos, marginalizacdo mas, sobretudo, no
Sudeste (Rio, sul de Minas, Sdo Paulo). Nas antigas &reas de
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mineracdo, Norte e Nordeste, a marginalizagcdo assumiu caracteristicas
de pauperizacdo, sendo marginal a prépria regido, subdesenvolvida
interna. Ai, onde se concentra até hoje a maioria da populagdo negra,
amarginalidade € funcéo do baixissimo nivel de renda geral, agravado
pela cor. (Na acepcdo vulgar, marginal é o que esta fora; na sociologica
€ 0 que estd na borda, no limite exterior da sociedade, mas do lado de
dentro, articulado ao que se convencionou ser o centro,
desempenhando uma funcdo com relagdo a ele. Com este significado
usamos aqui o termo)?.

Devemos indagar, a essa altura, por que razdes o negro néo
acompanhou a modernizacéo do pais. Ou repondo a pergunta do ponto
de vista do senso comum: por que s6 o pretos ndo se desenvolveram
junto com o Brasil? Uma dessas razdes foi aflorada acima: a maioria
dos negros se concentrou, desde o fim do século XIX, em &reas
economicamente desativadas (ou em desativacdo) — o Centro-Oeste,
o Norte e 0 Nordeste. Em processo de baixa de renda, tais &reas estavam
reservadas, pela l6gica do sistema, a colénias internas. Mesmo que
tivessem, potencialmente, capacidade para se promover de escravos a
cidadaos, os negros dessas regides ndo se beneficiariam nunca de um
guadro econémico-social propicio (e isto, naturalmente, abstraindo o
peso da cor)®.

O Caso bo MARANHAO

Tomando o Maranhao como caso, em meados do século XIX a
decadéncia do Norte agricola estava consumada, a ponto de erigir-
se em ideologia — a ideologia da decadéncia, como chamou um
sociologo®. Grandes lavradores, intelectuais e administradores da
provincia viam o seu passado como sucessdo de trés grandes etapas:
a gentilidade, de imobilismo e estagnacdo (até cerca de 1760); a
prosperidade, de expansdo e enriquecimento ( até cerca de 1840);
e, por fim, a decadéncia, em que o compasso de desenvolvimento
maranhense se torna inversamente proporcional ao do Sul e
Sudeste.

21 Ver sobre o discutivel conceito de marginalidade em sociologia, entre outros: D’ INCAO E
MELLO, Maria Conceicdo. O boia-fria. Acumulagdo e miséria. Petrépolis, Vozes, 2a ed. , 1975;
e PEREIRA, Luis. Estudos sobre o Brasil contemporaneo. Sdo Paulo, Pioneira, 1971, cap. VII,
“Populagbes Marginais’.

22 Quem melhor estudou, até aqui, a escraviddo como mecanismo de distribuicdo geogréfica da
populacdo negra, mostrando o papel discriminatério do confinamento, foi Carlos Hansebalg:
Discriminacdo e desigualdades raciais no Brasil. Rio de Janeiro, Graal, 1979.

23 ALMEIDA, Aliredo Wagner B. de. A ideologia da decadéncia. Séo Luis, IPES, 1983.
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O que teria feito progredir o Maranhéo, a partir de 1760, e o0 que,
inversamente, o teria atrasado em seguida? A pergunta diz respeito a
insercdo historica do negro na sociedade brasileira — negro entendido
como proletariado interno, lugar social, lembremos, e nunca como “raca”,
conceito de que nos descartamos na introdugéo deste ensaio.

Em 1756, D. José criava a Companhia Geral do Grdo-Paré e Maranhéo,
cujo estabelecimento — nas palavras de Garcia de Abranches —foi aaurora
da prodigiosa opuléncia e engrandecimento desta Provincia”?*. Numa
economia em que o centro de gravidade esta na circulacao internacional,
a prosperidade efetivamente chegara: escravos africanos, colonizagdo do
sertdo e financiamento propiciariam, por um periodo de quase quarenta
anos, safras crescentes de algodao, arroz, gengibre, cacau, etc., gerando
as principais fortunas maranhenses. Escravos, colonizacéo, financiamento
— eis 0 seu tripé.

Por ocasido da Independéncia, contudo, a baixa de renda ja era
manifesta. Gaioso, escrevendo em 1818, aponta os seguintes entraves a
prosperidade da lavoura provincial:

1. Falta de terras “por causa do indio” (ele ocupa as “terras da mata”,
enquanto os lavradores se apertavam nas “terras infrutiferas”);

2. O alto preco do escravo, causador de endividamento dos proprietarios
e execucdes judiciais sobre ele;

3. A flutuacéo do preco do algod@o no mercado e, em particular, a
grande baixa de 1812;

4. A dupla tributacédo das lavouras em dinheiro (no Maranhéo e em
Portugal).

O quadro se invertera e desses 6bices, apenas 0s dois primeiros
estavam ao alcance da classe dirigente local alterar. Primeiro ela tratou de
ressuscitar as bandeiras, que varressem das terras do Turi, do Itapicuru e
do Mearim, os remanescentes das nacdes gamela e timbira. A concepcéo
gue essa classe dirigente do Maranhéo fazia da prosperidade regional era
idéntica, absolutamente, & que a classe senhorial brasileira fazia do

24 S3o trabalhos cléssicos sobre a lavoura maranhense: ABRANCHES, Jodo Anténio Garcia
de, Espelho critico politico da provincia do Maranhéo, Lishoa, Typographia Rollandiana, 1822;
GAIOSO, Raimundo José de Souza, Compéndio histérico-politico dos principios da lavoura
do Maranhao, Rio de Janeiro, Livros do Mundo Inteiro, 1970; BRANDAO, F. A ., A escrava-
tura no Brasil. (Precedida de um artigo sobre agricultura e colonizagdo no Maranh&o), Bruxe-
las, Typ. H. Thiry-Vass Buggenhout, 1865; XAVIER, Manud Anténio, Memdrias sobre o deca-
dente estado da lavoura e comércio da provincia do Maranhao e outros ramos publicos que
obstam a propriedade e aumento de que é suscetivel, Rio de Janeiro, 1.H.G.B., 1956.
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desenvolvimento nacional: ndo incluia o indio. Suas atividades agricolas,
fora da circulagdo mercantil, ndo eram tidas como produtivas.

Concomitantemente, os fazendeiros maranhenses trataram de se
desfazer do que chamavam “quarta classe “— a escravaria. Nao é facil,
com as informacgdes até aqui acumuladas, puxar o fio do embaracado
novelo que é a liquidagdo o escravismo maranhense. Uma de suas pontas
é, porém, sem duvida, o peso econémico, social e politico do
aquilombamento (e ainda que 0 seu pico maximo ocorresse depois, entre
1860 e 1888, do da exportacdo de negros para o Sudeste). O preco do
escravo negro se torna proibitivo para o fazendeiro maranhense, ndo
apenas porque as vicissitudes do tréafico o fizessem subir. Com a continuada
baixa de renda, e mesmo descontando o paréntesis dos anos sessenta, 0s
lagos de submissdo dos escravos se afrouxaram. Fugas e rebeldias se
tornaram o cotidiano da provincia. Seguranca publica (leia-se ameaca
quilombola) passou a ser, por volta de 1820, o tema principal dos relatérios
de presidentes de provincia ?*. Como no caso de Palmares, o mais grave
paraas autoridades é que os quilombolas e aldeamentos indigenas — por
vezes fundidos numa s6 unidade — ocupavam fecundas “terras de mata”,
enquanto os lavradores arroteavam glebas cansadas ou pobres.

Vender o escravo para o Rio ou Sdo Paulo antes que fugisse,
acarretando o duplo prejuizo da perda e do investimento (a fundo perdido)
narepressdo ao quilombo: a férmula salvadora estava pronta. Havia outra
saida? Instalar o escravo na condicdo de servo. (Servo no sentido quase
medieval daquele que paga em trabalho, ou espécie pelo uso daterra; e a
guem o0 amo esta ligado pelo compromisso da prote¢do em troca da
fidelidade na paz e na guerra). Mesmo os fazendeiros que conseguiam
exportar negros na flor da idade deviam instalar os outros, velhos,
mulheres e criancas, o que em geral se fazia sob o comando do antigo
feitor negro ou mulato. Instalar igualmente também os muitos libertos da
fase anterior.

Conhecemos pouco, é verdade, a historia e vida atual das aldeias
negras do Maranhdo, tratadas neste texto como “quilombos
contemporaneos”. Comparativamente ao que sabemos sobre as de outras
regides €, no entanto, bastante, e confirma, nos grandes tracos, a veracidade
daquele processo. Constata-se, por exemplo, para comecar, aimportancia
da referida instalacéo servil como geradora da comunidade negra rural.
Com efeito, a memoria mais antiga dessas ilhas de campesinato livre,
economicamente definidas pela posse util da terra, costuma se referir a
um senhor bondoso que lhes doou a terra, fundando, dessa maneira, a

25 Um bom resumo dessa questéo esta em B. DE ALMEIDA, Alfredo Wagner, op.cit., no capi-
tulo “Quilombos, Selvagens e facinorosos. Panico na Capital e no Sertao”.
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comunidade. Ao senhor bondoso, ao fim da sujeicdo e aos papéis — esta
parandia dos grupos camponeses livres, e ndo sé no Brasil e ndo sé de
negros, alias .

O que quer que tenha vindo antes da doacao e seus papeis, € sempre
lembrado como sujeigéo, cativeiro, privacdo de liberdade, entendida
primeiro que tudo como falta de terra, desorganizacao da familia, trabalho
sem descanso, castigo sistemético. Nada muito diferente da memaria geral
do cativeiro que teme o negro por toda parte: sofrimento caético, quase
inapreensivel pela lembranca. O negro passa a existir quando ganha a
terra e isto aconteceu ao mesmo tempo em que “gritaram liberdade” e,
desde entdo, instalados e “sem sujeicdo” se tornaram parentes entre si.
Datar o tempo histérico em que se deu essa passagem, nos vales quentes
dos grandes rios maranhenses, nao é dificil, como vimos: quase nunca
antes de 1850 e raramente depois de 1888.

Na memoaria desses negros maranhenses, o que se seguiu foram anos
felizes. Anos felizes por estarem imprensados entre o cativeiro infernal —
caotizado pela memdéria — e a atualidade dramaticamente insegura, em
gue os papéis de doacao tém de ser escondidos, os grileiros enfrentados a
bala, a terra e seu corolario imediato, a liberdade, defendidas como ato
final. Trata-se de uma “idade de ouro”, ideal, mas podemos supor que, de
fato, nesse periodo de sua historia, esses isolados negros #’ gozassem de
fartura, tirando uma ou outra ocasido de estio prolongado; e se sentissem,
seguros, descontando invas@es esporadicas de fazendeiros ou migrantes
brancos pobres. (Fato que consta ter ocorrido somente no Maranhao foi a
tentativa governamental de assentar migrantes cearenses, no lugar dos
estrangeiros, aproveitando a estrutura agricola, arquiteténica e comercial
dos quilombos. N&@o deixa de ser curioso esse reconhecimento ndo
confessado da capacidade de o ex-escravo organizar a producéo e a aldeia,
guando o argumento principal da classe dirigente contra o aproveitamento
da méo-de-obra negra era justo a sua incapacidade).

A que periodo da histéria nacional corresponderia essa “idade de
ouro”? Ao de decadéncia, ou atraso, do Maranhdo com relagéo ao conjunto
do pais — os longos e pesados anos que vao de aproximadamente 1870 a
1950. A prosperidade daguelas comunidades negras rurais foi, entéo,
inversamente proporcional a baixa de renda da economia regional. Por
suposto que a estagnagéo geral encerrava as comunidades camponesas
livres, ou semi-livres, num circulo de ferro além da qual ndo podiam

26 Sobre a parandia dos papéis, fora do Brasil, ver HOBSBAWN, Eric J., Peasant land
occupations, Londres, Oxford, Past and Present, 1974.

27 A designagao € de CORREIA LIMA, Olavo, Isolados negros do Maranhdo, S&o Luis,
Gréfica Sao José, 1980.



PARcerias ESTRATEGICAS - nUmero 6 - mar¢o/1999 139

escapar (ndo tinham, por exemplo, qualquer chance de se beneficiarem
da economia de mercado). A mesma fraqueza da economia maranhense,
no entanto, lhes garantia uma notdvel autonomia, dentro da qual sua
gente desfrutava de uma pobreza altiva, em contraste com a vizinhanga
ndo-negra, e (visto que a idealizacdo também compde o real), contente.
Seriam desde sempre, e ainda hoje, comunidades pobres, mas nédo
miseraveis, estando a diferenca em que as primeiras conhecem a escassez
mas nao a penuria, mantendo intactas a coesdo grupal; e a capacidade de
recriar estratégias coletivas de sobrevivéncia. N&o por acaso se nota, ainda
hoje, na sociedade envolvente, respeito pelas “terras de preto”, certa
admiracdo pelo seu estilo de vida e o reconhecimento quase geral da
hegemonia cultural que esses aglomerados exercem.

Por volta de 1950 se encerram os “anos felizes” das comunidades
negras rurais maranhenses e comegam os “de luta”. O pior inimigo ndo
mais sera o fazendeiro ambicioso e inconformado de que terras tdo
promissoras pertencam a simples pretos, nem o “cearense” tangido pela
seca e pelo latifundio. Elas terdo de se defender — freqientemente
sozinhas, lembrando a solidao do escravo de eito colonial — suas terras
de um inimigo invencivel: o projeto de desenvolvimento nacional que
agora, diferente do passado, inclui e articula essa derradeira nesga de
terra fecunda por apropriar, que é o Maranhdo. O inimigo tem agora a
cara do boi %.

O Caso pe SAo PauLo

Devemos encontrar agora as razdes que expliguem a marginalizagdo
do negro num quadro ascendente, como o do Sudeste, a partir do fim do
século passado.

N&o nos satisfazem, é claro, as razfes correntes: 1?) o sistema
produtivo nacional ndo tinha capacidade para assimilar a totalidade da
populacéo, ainda que se encontrasse em expansao; 2%) o negro ndo estava
suficientemente apto para exercer o trabalho livre, concorrendo no mercado
de assalariados. Essas razdes correspondem, naturalmente, a uma meia-
verdade e esta em Histdria, como se sabe, € mais dificil de desalojar que a
mentira inteira.

Para comecar, o negro ndo perdeu sua chance exclusivamente como
assalariado. Ele a perdeu, também, como pequeno produtor independente
— artesdo especializado e dono de oficina. Como o niumero de pretos
libertos viesse crescendo, em nossas principais cidades, desde a metade

28 Sobre a expropriagdo das comunidades rurais negras do Maranhdo por intermédio da pecu&
ria, ver, entre outros, SOARES, Luis Eduardo, Campesinato: idologia e palitica, Rio de Janei-
ro, Zahar, 1981.
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do século XVIII, se formara algo assim como o embrido de uma burguesia
negra. Eram milhares de alfaiates, carpinteiros, mestres-de-obra, ferreiros,
ourives, barbeiros, dentistas praticos, mineradores, musicos, tropeiros,
vendeiros, militares, etc., que deram a Joaquim Nabuco a impresséo de
um formigueiro correto e apressado. Desse esbogo de classe média é que
véao sair muitos dos mulatos “pretos de alma branca” que se destacaram
no mundo artistocratizante do século XIX. No entanto, qualquer coisa
gue se passou entre 1870 e 1900, mais ou menos, fez abortar esse embrido
capitalista.

Nao é dificil detectar o que se passou. Por um lado, a abertura do
pais aos investimentos estrangeiros e, por outro, a automatizagdo, em
geral, da produgdo de objetos: essas circunstancias é que liquidaram o
pequeno produtor preto independente das cidades. Teriam, na verdade,
liquidado qualquer pequeno e médio empresario brasileiro, mas a
peculiaridade, no caso, estd em que este era em boa parte preto. (Até a
altura da Independéncia, 1822-31, o pequeno e médio produtor de objetos
branco devia ser minoritario; prova disso é que, quando surgir, a
burguesia empresarial brasileira sera filha muito mais do pequeno
produtor imigrante que do pequeno-burgués branco brasileiro. Do
pequeno produtor imigrante e, é claro, da “aristocracia rural”
endinheirada).

O fator preconceito racial desempenhou algum papel naquela
liguidacdo? Certamente, mas é preciso relativizar idéias vulgarizadas
depois — “negro ndo déa pra negdécio”, “ndo tem iniciativa, ndo faz nada
direito”, etc. — ndo parecem ter sido comuns no tempo da Coldnia; recaiam
mais, na verdade sobre o mulato, sistematicamente ocioso. Vulgarizaram-
se justamente a partir da expropriagdo do pequeno produtor negro
independente, nos fins do século XIX, o preconceito sendo aqui, como
guase sempre, a naturalizacdo do fenébmeno histérico. A sociedade
brasileiranuncafez, € certo, boa idéia do negro; mas lhe reconheceu, como
testemunha a cronica colonial, no passado mais remoto, a capacitacao
técnica, o espirito inventivo, a facilidade em aprender, a disciplina no
trabalho.

O preconceito de cor ter4 pesado adiante, quando se constitui o
mercado do trabalho fabril. Ai o candidato negro, especializado ou nao,
serd nitidamente preterido pelo branco, de preferéncia o branco estrangeiro
— alemao, eslavo, mediterranico, ibérico, nessa ordem. Trés séculos de
escravidao haviam tornado preto e escravo sindbnimos quase perfeitos, de
sorte que quando se pensar em futuro nacional, destino nacional, objetivos
nacionais, logicamente o trabalho com que se conta ndo é o dos pretos,
identificados no imaginério nacional como escravos. Desde a metade do
século XIX, mais ou menos, os responsaveis legais pela construgao do
pais operavam um silogismo: se branco € bom trabalhador e os alemées
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sdo 0s mais brancos europeus, a politica de imigracdo deve se concentrar
neles. De toda forma e nos termos mais genéricos, o que vai ficando claro
com o avanc¢o das analises € que no projeto de nacdo das elites
brasileiras, em vias de se completar nos dias de hoje (voltaremos a
isso) ndo ha lugar para o negro e o indio. Essa deliberagéo, traduzida
em estratégias politicas, aparece claramente como causa maior do que
se convencionou chamar marginalizacdo (ou exclusdo) do negro.
Nesse sentido, alids, e ndo em outro, é que se pode dizer que a
sociedade brasileira é essencialmente racista.

O trabalho livre modernizaria o pais. Para os lideres da campanha
abolicionista o trabalho escravo devia acabar porque com ele néo
comegariamos da construcdo da patria grande e prospera dos n0ssos
sonhos. Havia, contudo, nesse projeto progressista uma conotagéo,
um intento, uma sutil determinacéo racista: os negros ndo podiam
ser promovidos a trabalhadores livres. E como se ao jogar fora a agua
da bacia fosse a crianga junto. Joaquim Nabuco, um dos porta-vozes
da vertente conservadora da Campanha encarava mesmo a Aboligéo
como simples institucionaliza¢cdo do brangueamento — nem mesmo
meio-branqueamento aceitava. A escravidao devia acabar para que
com o tempo e uma seletiva politica de imigracado nos torndssemos
predominantemente caucasicos.

N&o é preciso voltar ao discutido cruzamento de raca e classe,
em nosso pais, para ver gue a imagem do escravo se colara, naqueles
trezentos e tantos anos, inapelavelmente na pessoa do negro.
Qualquer analise da situacdo hoje deve, pois arrancar deste fato: os
esteredtipos contra 0 escravo se ergueram como primeira e mais solida
barreira a sua insercdo no “pais moderno” com que sonhavam o0s
abolicionistas. Os esteredtipos e a barreira se levantaram em todo o
pais, conformando-se, ainda aqui, aos distintos compassos regionais
de desenvolvimento, gerando as mais diversas modalidades de
exclusdo. Em S&o Paulo, por exemplo, os imigrantes europeus (foram
cerca de 3 milhdes entre 1870 e 1930) levaram nitida vantagem sobre
0 ex-escravo preto.

Dentre as razdes vulgarmente aventadas para essa vantagem,
uma parece inequivoca: o estado, encampando o preconceito que
associava integralmente escravo, preto, mau trabalhador, mau
cidaddo, executou a politica deliberada de branquear o pais — o que
significava todo apoio ao imigrante e nenhum ao trabalhador nacional.
Uma outra razéo, a saber: o preto estava mal equipado, no momento
da decolagem da economia empresarial para acompanha-la, ndo
resiste a uma analise mais atenta. Como vimos, mais do que o branco
livre, o preto forro foi, desde a metade do século XVII1I até perto da
metade do seguinte, o empresario brasileiro em potencial. Isso quer
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dizer que ele possuia o0 equipamento béasico (ou ao menos uma parte
dele) para decolar. Teria decolado ndo fossem mais fortes as
circunstancias econdmicas, politicas e ideoldgicas adversas da
sociedade global e do momento historico.

Quanto a habilitacdo que se requeria do candidato a operério fabril,
por exemplo, onde naturalmente o negro devia se concentrar, ela foi em
nosso pais, durante muito tempo, minima. Nossa industrializacéo, do tipo
“substituicdo de importacdes” comecgou pelos ramos téxtil, material de
construcdo, bebidas e alimenticios, transformagédo, etc. Estavam
aparelhados para ela tanto negros bocais quanto, por exemplo, ex-aldedes
do Trieste. Tanto é assim que nao foi desprezivel o concurso de
trabalhadores escravos em nossa primeira decolagem industrial, a do
periodo imediatamente anterior a Abolic¢ao.

Ainda assim, parece certo que no Sudeste empresarial brasileiro
faltasse alguma coisa ao preto — aptidao, capacidade de trabalho
continuado, antecedentes e/ou predisposi¢do, conforme o angulo. Na
verdade, e para recolocar também aqui os termos reais do problema, o
gue lhe faltava, em primeiro lugar, era o que a sociedade decidira que lhe
faltava. Chamou-se a isso “ideologia de barragem”. E possivel distinguir
na regido cafeeira do Sudeste duas sub-areas. A distingdo sem duvida
facilita a compreenséo dessa “ideologia de barragem” (um eufemismo
sociolégico para discriminacéo racial):

1%) sub-4rea de baixa produtividade;
2%) sub-area de alta produtividade.

Na primeira ( parte fluminense do vale do Paraiba) ultimo bastido
do escravismo, a libertacéo criou o negro-que-prefere-ficar-com-seu-senhor.
S&0 0 negro paupérrimo da rocé e o negro mendicante. Ja na sub-4rea
cafeeira de alta produtividade (oeste e norte paulistas), a “ideologia de
barragem” criou simplesmente negros desocupados; desocupados e
malditos, pois ndo tinham a minima capacidade de concorrer com
trabalhadores brancos nacionais ou imigrantes de que a lavoura capitalista
precisava e preferia. Curiosamente, como se V&, sua sorte parecia ser pior
onde a economia era mais desenvolvida.

Se é assim, melhor se nos revela o carater da transicao brasileira para
o trabalho livre: ela foi, na sua esséncia, a dispensa do escravo negro. O
trabalhador negro escravo, afinal, havia gerado o seu contréario, o
trabalhador branco livre.

Esse paradoxo foi tipico, embora ndo especifico no norte e oeste
paulistas. Nas maiores cidades brasileiras da fase precedente (Rio, Salvador,
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Recife, Vila Rica), instalara-se nos servi¢os urbanos uma camada de libertos
(em geral por alforria). O que, no fim do século XIX, impediu esse grupo
proporcionalmente numeroso de artesdo de se transformar em burguesia?
Ou feita a pergunta de oura maneira: por que o negro arteséo livre do
século XIX ndo se promoveu a burgués, ou pequeno-burgués, do século
XX?

Diversos analistas tém insistido na “desorganizac¢do inata” da familia
negra como fator de desvantagem na sociedade de classes. Enquanto o
imigrante se apresentava no mercado de trabalho e, logo, na raia da
competicdo social, com uma familia nuclear permanente, o preto se
apresentava solitario ou, no outro extremo, carreado de lagos frouxos —
indisciplinado, predador, gastador, desmotivado. Mau empregado, em
suma. A desvantagem face ao imigrante estrangeiro era notavel, sobretudo
na sub-area cafeeira do norte e oeste paulistas, uma vez que a familia
nuclear constituia ali a mola propulsora da poupanca e, logo, da
acumulacéo.

Outro fator da desvantagem do negro, na raia da competi¢cdo de
classe, foi a “cultura da festa”. A insoélita capacidade de rir da propria
desgraca ou, mais precisamente, viver em festa uma vida de privacdes
materiais (nosso linguajar comum esté repleto de expressdes como “levar
na flauta”, “dar a volta por cima”, etc.) é reconhecida como peculiar
atributo do negro. E um dos indicadores do negro como lugar. (A festa da
Abolicdo durou semanas e € curioso e ilustrativo acompanhar a reacédo
das autoridades, tanto as escravocratas quanto as abolicionistas, aquele
regozijo popular: primeiro festejaram junto, depois lembraram que o
trabalho esperava, depois ameacara os vadios e, enfim, acionaram a policia
para esvaziar as ruas. Houve, claro, politicos e intelectuais dispostos a
uma atitude paternal, lembrando que os negros tinham boas razfes para
odiar o trabalho e que a Abolicéo tinha sido um acontecimento capital em
suas vidas, etc.).

Tem-se discutido, no Brasil como nos Estados Unidos, alias, o
significado desses dois fatores — a desorganizacdo da familia negrae a
“cultura da festa”. Descontados 0s exageros impressionistas,
“folcléricos”, por assim dizer, a discussdo pode ser interessante. Para
comecar, nos dois fenbmenos, cristalizou-se antiga e arraigada convicgao
ocidental — o preto como primitivo do branco, como seu inconsciente,
“sua expressao sincera”. Trata-se da dificuldade universal de perceber o
outro como tal, independente do nosso referencial e escala de valores.
Percebido daguela maneira, o preto brasileiro passou ase perceberassim,
converteu em real o que ndo passava de imagem idealizada. Beneficiou-
se mesmo dessa imagem reflexa para obter ganhos valiosos: se era
insofismavel que ndo dava para operario/patréo, dava muito mais que
o branco para a musica e o futebol. Aplicou, na verdade, uma das leis
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bésicas do sistema a que ndo conseguia se adequar, a da especializa¢do
do trabalho.

O periodo convencional da histéria do Brasil que vai da Abolicdo
(1888) a Revolugéo de Outubro (1930) é o do acabamento da marginalizacdo
do negro, o da sua conversdo em “mau cidadao”, ele que fora tido, nos
primeiros séculos da nossa formacéo, como “bom escravo”. Gestou-se nessa
fase a ideologia racial brasileira, compartilhada por brancos e negros (aqui
tomados como “ragas” e como lugares sociais), esse conjunto de idéias
incontestadas (salvo pelos movimentos negros na fase recente, como
demonstramos), uma legitima cultura do racismo. A partir dos anos trinta
(como também demonstramos) aquelas idéias se escoimaram e
sistematizaram no mito — so6 hoje, é claro, percebido como mito — da
democracia racial.

Como pensar e, em ultima analise, incorporar esse fato histérico de
curta duracdo ao fato principal, de longa duracdo que é a presenca do
negro em nossa sociedade? (Talvez seja mais apropriado dizer em nossa
civilizacdo). Em seguida, como pensar, e incorporar, essa presenca no
processo de conclusio da nacéo brasileira? E o que ensaiaremos no capitulo
seguinte.

O NEGRO E A QUESTAO NACIONAL

“QuiLomeo”

E impossivel saber se as duas visdes da historia do negro no Brasil (a
dos negros politizados e a dos negros comuns) se compatibilizardo no
futuro. Se acontecer, 0s movimentos negros ganharéo outra amplitude,
passando a influir nos rumos da nacéo (entendida aqui, sumariamente,
como poder nacional). A histdria, contudo, se reescreve sem cessar: eis
uma contingéncia que inclui até mesmo os que se empenham, num
determinado momento, em liquidar as tolas e preconceituosas “versoes
oficiais”.

Em junho de 1984 chegou as telas do pais o filme “Quilombo” de
Carlos (Cacd) Diegues , produzido por Augusto Arraes. As infindaveis e
apaixonadas discussGes que provocou, deixaram a mostra a
impossibilidade de um “pensamento Unico” na questao da insercao do
negro. Defrontaram-se, para comegar, 0s que “ndo viram e ndo gostaram”
com os que “também ndo viram e gostaram”. As discussdes revelaram
também o quanto os movimentos negros (chegaram a ensaiar um boicote
ao filme) sdo sensiveis a folclorizagdo dos seus simbolos e emblemas, tanto
mais que o realizador apresentou a superproduc¢do como um “comercial

da felicidade”.
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As chamadas “minorias étnicas” brasileiras reivindicam ha tempo o
“direito a histéria”. O tombamento por seu valor histérico (e ndo apenas
etnogréfico) do terreiro da Casa Branca, do Engenho Velho, em Salvador
(maio de 1984) foi, nesse sentido, e para exemplificar, interessante vitoria®.
Palmares “entrou paraa histdria” gragas a pressdo dos movimentos negros,
no comeco dos anos oitenta. Ressalvado o papel de historiadores isolados
( como Décio Freitas com o classico Palmares, a guerra dos escravos,
publicado sob o regime militar, e primeiro no Uruguai), sua passagem do
folclore alagoano para os manuais didaticos, foi conquista deles. Ora, como
aceitar (reclamaram os movimentos) o seu retorno ao folclore (no sentido
lato), como parece acontecer no filme? Aqui estava o ponto de afastamento
maximo da visdo de Diegues e das liderancas dos movimentos negros.

Os negros de “Quilombo” estdo, de fato, e intencionalmente,
carnavalizados. Todo o tempo bebem, dangam e cantam; o0 préprio cenéario
é “tropicalista”. As personagens negras sdo magicas, histéricas, eroticas;
as brancas, diacronicas, lineares, discursivas. Ouvimos nessa dicotomia
0s ecos nao muito distantes do “negro dionisiaco versus branco apolineo”*
— 0 que desorganiza versus o0 gue organiza. Essa equacdo corresponde a
alguma verdade? De todo jeito, 0 negro como inconsciente, como noite,
como o-que-vem-antes-do-branco, esta na consciéncia vulgar brasileira.
Damido prosseguird, dentro da madrugada de Séo Luis, sua caminhada
em direcao ao bisneto clarinho, ao som dos atabaques trazidos do Daomé=.
Intelectuais negros tém se dado conta da falacia dessa hipétese, mas a
crenca de possuir com exclusividade a chave dos instintos, das emocdes
mais sinceras (Freyre escreveria que “o brasileiro é negro nas suas
expressdes sinceras”), basicas e profundas da espécie humana, esté
enraizada fortemente na auto-imagem dos negros. Dioniso, Eros e mais
completamente Exu jazem no seu fundo narcisico.

Ora, essa visdo e a “cultura da festa” que dela deriva, se chocam com
a reivindicagdo do “direito a histéria”. Além disso se alegou que
“Quilombo” reabilita Ganga Zumbi (e, secundariamente, o algoz Jorge
Velho) e diminui Zumbi. Eis de volta os emblemas da aceitagdo-rejei¢édo, o
mais antigo e recorrente dilema da inser¢do do negro na sociedade
brasileira. De fato, se definimos herdi como “o que encarna dramaticamente

29 A Casa Branca foi a matriz dos terreiros de candomblé da Bahia (fundado por volta de
1830). Vinha sendo “invadido” pela especulagdo imobiliaria e estava em situacdo fisica preca
ria. A mobilizagdo da opinido pablica em sua defesa, bem como a demonstragéo do seu papel
histérico, acabou por acionar os érgdos federais competentes.

30 Sobre o caréter dionisiaco do negro, em contraste com o branco, ver , entre outros, o prefécio
de Gilberto Freyre para O negro no futebol brasileiro, de Mério Filho, Rio de Janeiro, Civiliza
¢d30 Brasileira, 1964.

31 MONTELLO, Josué. Os tambores de Sdo Luis, Rio de Janeiro, José Olympio, 1970.
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um sentimento, uma vocacao coletiva num momento dramaético”, o filme,
de fato, heroiciza os trés protagonistas — Jorge Velho, “herdi da gente
brasileira”, exterminador de indios e de negros em troca de terra que, no
entanto, lhe é negada; Ganga Zumba, her6i da maioria negra, presa da
aceitacao-rejeicdo que moldou o cotidiano e o destino histérico dos negros
no Brasil; e Zumbi, herdi da minoria negra politizada, empenhado na
negacdo do todo brasileiro. Por outro lado, o filme de Cacé Diegues concebe
Palmares como legitima rebelido colonial. Contrariando a tradicado
historiografica nacional; contraria, igualmente, a preferéncia dos
movimentos negros, em geral, pelo isolamento da rebeldia negra. O filme,
ao contrario disso, apresenta um Palmares como portador da utopia
brasileira, ndo apenas como episdédio relevante da histéria do negro.
Coloca-nos diante da questao principal: a problematica negra diz respeito
ao negro ou ao Brasil?

PARA QUE SERVE 0 NEGRO BRASILEIRO?

Para a maioria dos leitores desse ensaio, essa pergunta tera um
significado preciso: o que se indaga é pelo lugar econémico-social do negro,
de que maneiraele se insere em nossa estratificacdo social. Entendida por
esta forma a pergunta néo é dificil de responder. O negro tem servido, em
nossa sociedade, para indicar o pior lugar, dai a multiplicidade das
“estratégias de sobrevivéncia” que ele vem pondo em pratica inclusive a
luta organizada contra o racismo.

Teria, contudo, a pergunta outro significado? Para apreende-lo, sera
preciso ter em vista a crise brasileira. Contra esse pano de fundo é que o
ser negro adquire o seu mais nitido e dramatico contorno. Mas o que vem
a ser crise brasileira? H& nas ciéncias sociais poucos conceitos tédo elasticos
guanto o de crise. NOs o tomaremos aqui como cadeia de impasses cuja
superacdo, unicamente, conduzird a nova etapa histérica, superacao
contida, desde logo, como possibilidade, no ambito desses mesmos
impasses. A humanidade, como as criangas, provavelmente s6 faz as
perguntas para as quais, de alguma forma, ja tenha alguma resposta.

Ha uma cadeia de impasses peculiar ao Brasil, uma crise especifica
nossa, mas de diversas maneiras participamos da crise da historia
contemporanea mundial. O que tem a ver um movimento social, localizado
e de pouca amplitude, como o0 movimento negro (que como disse em
outro lugar talvez deva ser nomeado no plural, movimentos negros) com
o feixe de desafios da histéria mundial? Uma primeira resposta estd em
gue a quase totalidade daqueles problemas se manifesta no espaco
brasileiro, direta ou indiretamente — como € o caso, por exemplo, da
confinacéo e liquidacao de culturas tradicionais. Ora, nenhum movimento,
constante de ag¢bes politicas e racionaliza¢Bes, pode agora se pensar
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abstraindo o quadro mundial, em forma de histéria e de projecao para o
futuro. A sobrevivéncia e crescimento do movimento negro brasileiro
dependem da sua capacidade de refletir sobre o que se convencionou
chamar de crise mundial, na sua forma presente e nos seus
desdobramentos.

Serve de exemplo a questdo da identidade negra. A histéria é, sem
duvida, uma de suas dimensdes decisivas — e como tal vem sendo
esquadrinhada por especialistas e intelectuais negros. A revisdo da histéria
brasileira como conseqtiéncia de demandas dos movimentos negros, como
se demonstrou neste ensaio, constitui mesmo um dos fatos mais
estimulantes da nossa atualidade, haja vista o resgate do episddio
palmarino, que forneceu a historiografia colonial elementos indispenséveis
para elucidar a formacao e dindmica da sociedade escravista. Mas a historia
n&o é, por si s, suficiente para desenhar uma identidade negra. Até mesmo
porque o seu conhecimento introduz, sem cessar, novas demandas, cujas
satisfagbes devem estar adiante, ndo atrds. Veja-se a identificacdo com
modelos negro-africanos (explicavelmente por via norte-americana) que
foi no comeco dos anos setenta, o primeiro impulso da negritude brasileira.
Na Bahia e no Maranhao onde esse impulso, por razdes 6bvias, foi maior,
apos breve antropofagia de motivos norte-americanos, se passou a elaborar
os caribenhos e jamaicanos para, nos ultimos dez anos, enveredar, enfim,
por uma apropriagdo de motivos negro-brasileiros. A temética dos afoxés
e “blocos afro” de Salvador chegou, hoje, a exaltacdo da Africa antiga
e contemporanea, assim como do passado escravista e pds-escravista
do préprio negro baiano. Parece ilustrada ai a cilada da identificacdo
pela historia: ela remete sempre do passado mais remoto para o mais
recente.

O que vai ficando claro aos intelectuais negros — intelectuais aqui
no sentido de os que ddo voz a demandas coletivas mais que no
académico — é que a construc¢do da identidade negra é, antes de tudo,
uma projecdo sobre o presente e o futuro, e num espaco supranacional.
Ela seria, em suma: consciéncia historica (tendendo para a histdria
recente) + consciéncia supranacional + perspectiva de presente/futuro.
Essa descoberta trouxe como corolério a reflexdo sobe os mecanismos
de producdo da cor no Brasil — por exemplo. Produziu também uma
nova categorizacdo do ser negro. Este seria um ser em construcao,
basicamente autodefinido, enquanto preto seria a criatura definida pelo
branco, a sua banda podre (por assim dizer). (A sugestao psicanalitica
desse ponto de vista parece evidente: o branco e o preto como Superego
e Id, respectivamente).

A tentativa de incorporar a sua problematica e, naturalmente,
aos seus processos de identificacdo, a crise mundial e mesmo latino-
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americana, é geralmente um ponto de atrito entre 0s movimentos
negros e a inteligéncia brasileira. Essa inteligéncia, mesmo quando
se faz de esquerda, prefere ver o Brasil como bloco homogéneo em
face do mundo, sendo, portanto, irrelevantes as dimensdes étnico-
raciais da crise brasileira. Mas em que consiste basicamente esta crise?
Podemos examina-la em dois niveis.

O conjuntural dispensaria, por evidente, maiores detalhamentos,
ainda que nos seja dificil abstrair os resultados catastroficos do atual
padrédo de acumulacéo; a conversdo do estado brasileiro em eficiente
transferidor de renda para o bloco hegeménico que detém poder h&
pelo menos meio século; e enfim a faléncia das concepc¢des politico-
ideolodgicas a disposicdo de nossa “classe politica”.

Ha&, contudo, por tras dessas circunstancias uma crise sistematica e
bem antiga, localizada na raiz da formacdao brasileira; e essa, justamente,
é que parece fadar ao insucesso, de antemao, quaisquer formas que as
elites brasileiras experimentaram para concluir a nacéo, desde o advento
da republica — fossem conservadoras, liberais, rousseaunianas ou
populistas. E desde a republica porque sO entdo se passou a projetar o
pais como nagao.

A NAacAo INcoNcLusA

Eramos, com efeito, ao terminar o século passado, uma nacgéo
inconclusa. O exército, como corpo profissional, orgénico, presente em
todo o territério, s6 se constituiu entre 1865 e 70. A escravidéo, que deixava
a esmagadora maioria da populacgdo fora da cidadania, sé se aboliu em
1888. O voto universal, salvo para analfabetos, é de 1891. A federagao,
idem. O que, desde entdo, chamamos unidade nacional se concluira —
com um rastro de sangue sem paralelo em toda a América — apenas em
1845, com a liquidagao da republica farrroupilha. E, enfim, s6 com a
lavoura cafeeira, por volta de 1860, demos o primeiro passo na direcdo de
uma economia cuja renda gerada se acumulasse, em maior parte, no
interior do pais.

Aquilo que os bacharéis republicanos e os militares positivistas
chamavam de nacgéo era, pois, um mero projeto. Contavam, é verdade,
com alguns elementos indispensaveis: um territorio, for¢cas armadas
(sobretudo Marinha), ponderavel unidade linguistica, uma ténue e
incipiente consciéncia nacional, que a guerra fizera nascer, uma classe
proprietéria relativamente homogénea e solidéria. Faltava, no entanto, o
povo — no sentido histdrico de populagdo que vivendo num territorio
dado mantém sobre ele uma relagdo de apropriacéo, sobre o a qual assenta
o direito de cidadania.
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A populacdo eram negros escravos e indios despossuidos; 0s
primeiros despossuidos até mesmo do seu proprio corpo. Por outras
palavras, o desafio da elite republicana era construir uma nagdo com uma
populacdo que estava aqui mas ndo era daqui.

O modelo com que trabalharam era o que estava na experiéncia de
guatro séculos de sistema colonial-escravista. Um procer da Republica,
Rui Barbosa, postulava ser a “patria a familiaamplificada”. Que familia?
Se é certo que a invenc¢do humana so trabalha com materiais ofertados
pela histéria, s6 poderia ser a familia patriarcal escravista, que imperou
por trés séculos e meio, e ndo outra. No centro, absoluto, o macho branco;
a sua volta, em circulos concéntricos, e pela ordem, seus familiares de
sangue, agregados brancos e mesticos e, por ultimo, indios e negros do
seu servi¢o. Como nos sistemas heliocéntricos da astronomia medieval,
a estabilidade e a coesdo dependiam do girar imutavel dessas oOrbitas
fixas.

Quase cem anos passados, e em que pesem mudancas substanciais
na organizacao estrutural da sociedade brasileira, ainda é aquela visao de
Brasil que estd no senso comum. O discurso do brasileiro médio a respeito
da questéo étnico-racial é, por isso, literalmente dogmatico: negros, indios,
caboclos séo, antes de tudo, brasileiros. Provavelmente isto quer dizer
gue todos eles tém lugar assegurado na grande familia brasileira e também
gue suas idiossincrasias e interesses s6 serdo tolerados enquanto nao
ameacem a unidade e a boa ordem do conjunto. Ai esta o significado da
sentenca passada por um humorista: “Aqui ndo temos problemas raciais:
0 negro reconhece o seu lugar”.

O que entendemos por nacao continua a ser, pois, a familia patriarcal-
escravista amplificada Os projetos que nossa elite concebeu para elatinham
de entrar em colapso, porém, mais cedo ou mais tarde. Os indios, que se
intitulam agora, nacdes indigenas, “ndo reconhecem mais o seu lugar”; e
nem desapareceram ou integraram a grande familia nacional. Antes ao
contrario: os movimentos indigenas, ao mesmo tempo que afirmam sua
alteridade, exigem o reconhecimento da sua relacdo de apropriacdo com
uma parte do patriménio fisico dito brasileiro.

Esse vicio profundo e antigo da Na¢cdo — uma nagado sem povo,
concebida a imagem e semelhanca da familia senhorial — ajuda a explicar
o autoritarismo congénito do Estado brasileiro. O jogo politico institucional,
aburocracia e o aparelho fiscal, as for¢as armadas e as leis — tudo isso s
pode alcangar os parentes marginais da grande familia com brutalidade
sistemética. Nesse quadro, 0 que 0s movimentos sociais recentes, em geral,
e mesmo descontando a sua incipiéncia, trazem de novo é a possibilidade
de organizar a sociedade a salvo do brago da nagdo-estado. A salvo até




150 Joel Rufino

mesmo dos partidos politicos que tendem, por vez o historico, a encara-
los como meros instrumentos de acao politica.

Conectada a esse aspecto de fundo, aparece a faléncia dos conceitos
de cultura e civilizagdo brasileiras. Essas categorias sO se descolonizaram
na cabeca de alguns intelectuais e poucas liderancas politicas. O aparelho
de ensino, em crise permanente, e 0 conjunto das institui¢cdes publicas
culturais, por exemplo, ignoram o universo pluricultural em que estdo
imersos. Trabalham como se a populagdo brasileira fosse irremediavel e
exclusivamente vinculada aos valores da tradicdo helénico-cristd, mesmo
diante do fato 6bvio de que muitos simbolos nacionais (talvez os principais)
sejam africanos de origem.

Esta visto que a crise de fundo brasileira ndo se esgota nesses pontos
aflorados. Ocorre apenas que a crise da Nagdo — ou melhor: dos projetos
de nagdo elaborados até aqui, e das suas subcrises, como a da concepgao
de culturae civilizacéo brasileiras — se apresenta mais visivelmente como
desafio a reflexdo dos movimentos negros que a de outros. Pois bem diante
dela, esses movimentos poderiam se manter alheios (de fato,
enganosamente alheios), e isolar-se, acabando por sucumbir; ou poderiam,
ao contrario, se colocar no seu epicentro, inserindo-se nele e, ao contribuir
para sua superacdo, superar-se também. Na verdade, existem as duas
tendéncias no interior dos movimentos negros.

Desse segundo ponto de vista (que j& se viu € 0 nosso) podemos
ensaiar uma redefinicdo do que sejam movimentos negros na atualidade
brasileira. Serdo todas as entidades, de qualquer natureza, e todas as
acOes, de qualquer tipo (mesmo as que visavam a autodefesa fisica e
cultural do negro), fundadas e promovidas por pretos e negros. (Utilizo
preto, nesse contexto, como aquele individuo que é percebido como tal
pelo outro; e negro como aquele que se percebe a si como tal). Entidades
religiosas, assistenciais, recreativas, artisticas, culturais e politicas, acGes
de mobilizacdo politica, de protesto antidiscriminatorio, de
aquilombamento, de rebeldia armada, de movimentos artisticos e
“folcloricos”— toda essa complexa dindmica, ostensiva ou encoberta,
extemporanea ou quotidiana, constitui, em nossa defini¢do renovada, 0s
movimentos negros.

A outra definicdo, excludente, pressupde que essa rica dindmica deva
convergir para o “patamar superior” da luta organizada contra o racismo,
a travar-se no interior do jogo politico institucional ou fora dele. Mesmo
admitindo a inevitabilidade do jogo politico, estamos diante do que alguém
chamou “chantagem do maquiavelismo ocidental” que, hierarquizando
as acOes sociais, estigmatiza como alienadas e inferiores as que ndo sdo
explicitamente politicas, e como inconseqlentes as que parecem nao
acumular energia politica. As estratégias decorrentes dessa defini¢cdo
restrita de movimento negro vao, por isso mesmo, do oportunismo
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conservador (“ocupar qualquer espaco de pode concedido ao negro”) até
a proposta de “poder negro”, inviavel e de tendéncia fascista.

De qualquer jeito, estamos diante de uma pesada impoténcia: a de
visualizar a crise contemporanea e brasileira desde fora do bojo da cultura
hegeménica no processo civilizatério mundial. Presos & definicao restrita
de movimento negro, seus protagonistas se movem em circulo, saltando
de uma para outra concepcdo politico-ideolégica do universo politico
visivel. Ora, é precisamente a incapacidade de ampliar esse universo, cujas
possibilidades se esgotaram, uma a uma, como estrelas que implodem,
gue constitui na atualidade o cerne da crise mundial e, por reflexo,
brasileira.

As concepcdes politico-ideoldgicas a disposi¢do nesse universo visivel
assentam todos, com efeito, nos mesmos pressupostos fartamente
conhecidos. Desde um “fascismo amistoso”, passando pelos
conservadorismo e liberalismos de centro-direita, centro e centro-esquerda,
pela democracia crista, pelo trabalhismo e populismo de diversas extragoes,
até os “marxismos”, também de variada coloracdo — sem falar nas
combinagcdes livres de algumas delas —, temos na América Latina amostras
de tudo o que a cultura politica pode produzir. O que algumas liderancas
e intelectuais dos movimentos sociais acabam por descobrir, cedo ou tarde
(e ndo foi diferente com os dos movimentos negros) é que os sentidos,
elaborados na etapa do supremacismo colonial europeu, sdo idénticos e
invariavelmente impotentes para solucionar o que quer que seja.

Mas serd possivel, de alguma maneira, visualizar as crises
contemporénea e brasileira desde fora da cultura hegeménica em nosso
processo de civilizacdo? E no caso de ser possivel esse exercicio teérico,
como deduzir dele as estratégias eficazes de superac¢do daquelas crises (e
enfim da crise dos proprios movimentos negros)?

Aludimos a certa altura ao confinamento e liquidacdo de culturas
social e politicamente ndo-hegemaonicas. Foi parcialmente o caso do Brasil,
onde diversas culturas e criptocivilizagfes se fundiram sob pressdo do
escravismo (o que alids aconteceria também com as culturas indigenas).
Essa monumental compressdo é que gerou o que chamamos cultura
popular brasileira, acabada de formar pela contribuicio de fragmentos de
culturas indigenas, européias e asiaticas. As culturas negro-brasileiras,
no entanto, pelas raz6es conhecidas, permaneceram como seu nucleo
pesado. Aquela é que esta por toda a parte — com maior ou menor teor
de negritude, por assim dizer —, contrapondo-se as maneiras de organizar
o real privativa das elites. Naturalmente, do ponto de vista dessas ultimas,
cultura sdo apenas as suas maneiras, ndo passando as do povo de
manifestacdes folcldricas.
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Ora, se ha uma possibilidade de visualizar acrise e suas saidas desde
fora do seu campo de for¢a é se colocando no angulo de visdo da cultura
popular e mais precisamente do seu nucleo pesado — as culturas negro-
brasileiras. N&o é facil, porém, localizar este nucleo pesado da cultura
popular brasileira. Ndo o era mesmo no passado, quando a comunidade
negra permanecia relativamente segregada e constituia a quase totalidade
da populacéo.

Sintomaticamente, um bom numero de instituicbes académicas se
dedica hoje a pesquisa das “culturas negras”, mas o seu objeto, fluido e
em permanente intera¢do com outros, submetido além disso a incessante
disputa pela hegemonia, parece sempre escapar. Ela seria, para comecar,
uma cultura de sedu¢do — do canto, da danca, dos sentidos, da oralidade,
da comunhado com o outro e com o sobrenatural, de Brotherhood como
dizem os antropélogos americanos.

Os cultos afrobrasileiros, sobretudo o candomblé jéje-nagd, por
conservarem relativamente inteiras uma visdo de mundo e uma teogonia
africanas, ocupam o primeiro plano dessa imagem que a inteligéncia negra
busca construir, difundindo-se, a partir da Bahia, até mesmo no exterior.
Ela se essencializa em Exu — o que tudo assimila, tudo comunga, o
multiforme, o amoral, 0 que abre caminhos, 0 mensageiro entre deuses e
homens, aquele que “acertou ontem uma pedra que sé hoje atirou”.

As culturas negro-brasileiras se expressariam de muitas formas, em
diversos contextos — na escola de samba carioca, nos folguedos rurais,
nas seitas afro, na literatura oral e assim por diante — permanecendo,
no entanto, igual a si mesma. (Advirto, ainda uma vez, que néo se trata
aqui de um desenho antropoldgico dessas culturas, sobre a qual existe,
alids, farta bibliografia; trata-se dessas culturas na visdo de um
movimento social).

Em concluséo, é do ponto de vista dessas culturas negro-brasileiras
(desde fora, portanto, da cultura hegeménica) que talvez se possa
visualizar a crise brasileira. No entretanto, como podem as liderancas e
intelectuais negros se situar no interior daquela cultura se a sua posigao
de comando resulta precisamente de internalizarem os sentidos, simbolos
e significados das elites? N&o ha resposta pronta a essa pergunta, mas o
esforgo em sua direcdo alcangarda, mais cedo ou mais tarde, algum
resultado.

Tal esforco comeca por corrigir, como ja se disse, a definicdo de
movimento negro: ele ndo é mais visto como “vanguarda politizada”
em cuja 6rbita deva girar o conjunto da “raga negra”. N&o se trata também
de dar resposta politico-ideoldgica a crise brasileira — isto seria
permanecer ainda no interior do espectro “maquiavélico” da civilizacdo
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ocidental. Trata-se de contrapor ao conjunto de concepges politico-
ideoldgicas a disposi¢do, um outro conjunto, estruturado sobre outros
sentidos, principios e valores.

Serve de exemplo a idéia de nagdo — embora a questédo nao se limite
a essa. Em qualquer faixa do espectro visivel, ela obedece o modelo
patriarcal-escravista (a nacao brasileira como grande familiaem que todos
tém o seu lugar assegurado e fixo). As culturas negro-brasileiras, ao que
tudo indica, oferecem outro modelo: o da familia alargada, em que a iya
(tia), para usar o termo nag0, ocupa o centro e, na qual a agregacgao de
parentes se faz de preferéncia por adoc¢do e ndo por consanguinidade,
havendo poucos papéis prévios e lugares fixos. Muitos intelectuais negros
parecem convencidos, na atualidade, de que essa familia extensa e aberta
possa se contrapor a que serviu de matriz para a concepcéo de sociedade
brasileira.

A segunda questao que propusemos é de ordem estratégica. Como
deduzir dessa descoberta (a saber: a possibilidade de visualizar acrise
brasileira do &ngulo das culturas negro-brasileiras) linhas de acdo para
erradicar o racismo de nosso pais? Uma sugestao provisoéria € a de que
0s movimentos negros deviam funcionar como ponte entre a dindmica
negra e o processo politico-ideoldgico brasileiro, entre o preto (entendido
como lugar social) e o negro (entendido como o preto assumido da sua
“condicdo racial™).

As saidas da crise brasileira estdo encobertas para 0s que a
visualizam desde dentro da cultura hegemonica no processo civilizatério
brasileiro; mas ndo o estdo para um movimento étnico e social, no sentido
amplo. No sentido amplo, quer dizer: que se confunda com as proprias e
multiplas manifesta¢des das culturas negro-brasileiros, acrescentando-lhes,
aqui sim desde dentro, o fermento da consciéncia disso que chamei crise
mundial e brasileira.

RESUMO

Neste ensaio o autor analisa a questdo do negro no Brasil, partindo de uma
conceituacdo terminoldgica e passando por consideragdes historicas, antropoldgicas e
sociais, incluindo-se consideragdes politicas. O autor argumenta que elementos de dife-
renciacao entre ragas humanas, além das morfolégicas, pretos, brancos e amarelos tém
costumes diferentes e se relacionam de maneiras diferentes com a natureza e entre si, mas
tais diferencas, em geral estereotipadas, objetivamente nada tem a ver com o patrimdnio
genético que os grupos acumulam a partir da reserva comum da raga humana.

ABSTRACT

In this essay, the author analyze the question of the colored people in Brazil, starting
from the current terminolgy, and going through historical anthropological and social
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approaches. The author shows that there are several elements of differentiation among
human races other than the morphological ones. Blacks, whites, and yellows have different
ways of developing their relationship with each other and with nature and such differences,
generally stereotyped, objectively do not have anything to do with the genetic heritage
accumulated by all groups of the humankind.
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