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Jeferson Santos da Silva

Introducéo

Etnicidade e identidade constituem assuntos bastamtroversos na atualidade brasileira, haja
vista 0 debate que cerca a adocao de politicascpaldiue tém na raca seu critério de sustentagdo. T
debate ndo é inédito, tampouco a pratica de dizess#io com base na etnia. Como ndo estamos mais no
campo apenas da simples discusséo, mas, sobrstllloma perspectiva da tomada de atitudes e agBes
governamentais e privadas, de forma deliberada, deibate se vé cercado de posturas muitas vezes
emocionais que evidenciam a dimensdo da questda raxr Brasil. A questdo racial sempre esteve
presente na histdria do pais, nos mais diversosesetla sociedade, no entanto, nunca foi tédo ¢orteo
agora. Se recuarmos um pouco em nossa histériann#io distante, poderemos observar de que forma a
sociedade brasileira, principalmente o Estado @ademia, abordaram a questao, sob uma perspeativa d
idéia de inferioridade do elemento negro — num eiicnmomento -, vendo nesse a razao de nossa
suposta inferioridade como povo (RODRIGUES, 197&@MERO, 1949; VIANNA, 1932). Silvio
Romero, critico literario, referindo-se ao perignriegro em qualquer sociedade, atribuiu a compmsica
étnica da classe dirigente do Haiti, a razdo dasidades econdmicas daquela nagdo. Tal perspectiva
desembocaria na eugenia, ou seja, na idéia de gopuwacdo brasileira tinha uma saida frente a sua
suposta debilidade fisica, qual fosse, a do “crezdaai das populacdes negras e indigenas com
contingentes populacionais advindos da Europadjpd@tmente italianos e alemaes), o que se constitui
num verdadeiro projeto de branqueamento de nogsmna

A partir da década de 1930 j4 podemos notar umeaangadde perspectiva que iria ndo mais
depreciar a constituicdo étnica da nagéo — a quialllamentava na concepcao biolégica de‘ragaas
sim, valoriza-la em seus elementos constitutivosn@smo tempo em que criaria uma nogdo de povo
baseada na mesticagem, muito bem resumida e defirdddéia de povo brasileiro, a qual permanece
vigente até os dias atuais. Dessa forma, 0 negsapa a ndo mais tirar o sono de nossa inteléatoaia,
mas, pelo contrario, passaria a ser vendido parar@mio como o que nos diferencia dos outros, quase q
sob um esforco paladihoAqui, nos referimos aos estudos sobre as relagites raca e cultura levados a
frente por Franz Boas na Universidade de Columbigue no Brasil tiveram reflexo nas obras de

Gilberto Freyre (1962; 1975), Darcy Ribeiro (199%gntre outros. Tais estudos valorizaram os eleysent

! para maiores informacées sobre esse tema sugasrEEgyuintes leituras: SCHWARCZ, Lilia Mori@.
espetaculo das racas: cientistas, instituicdes @stio racial no Brasil (1870-1930)Sao Paulo:
Compainha das Letras, 1993; SKIDMORE, ThomasPEeto no branco: raca e nacionalidade no
pensamento brasileirdlraducdo: Raul de S& Barbosa. Rio de Janeiroe A@zra, 1976; SODRE, Nelson
Werneck.A ideologia do colonialismo: seus reflexos no pemesato brasileiro Rio de Janeiro: VOZES,
1984.

2 Muito embora a década de 1930 tenha representadoreviravolta, no que diz respeito aos estudos
voltados a populagdo negra, ainda € possivel danstigumas declaragGes que denunciam a forca dos
estudos eugenistas, como ndo nos deixa negar @tDdai 7.967/45, instituido por Getulio Vargas, o
qual reivindicava “a necessidade de preservar endedver, na composi¢cdo étnica da populacdo, as
caracteristicas mais convenientes de sua ascead&nocipéia”.
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da cultura negra e indigena enquanto parte comgitda cultura brasileira, tirando-lhes o titule d
culturas subalternas e inferiorizantes, da quagédamos nos orgulhar.

Por cultura negra entendemos um conjunto de maaif@éss e praticas culturais que foram
trazidas por populacdes negras africanas escragzad “Novo Mundo” e no Brasil em particular. A
diversidade da mesma deve ser concebida como daifarépria pluralidade de comunidades africanas
trazidas para o continente americano que, ao sa&ralepn com as instituicdes coloniais estabele@das
com o fluxo continuo de elementos negros oriundas mhais variadas nacdes africanas, se via num
processo permanente de formacéo e reformulacdoadeutura (MINTZ; PRICE, 2003). Tal processo
continuo de formagédo dessa cultura tem seus flatu@gs mantidos por meio de trocas que se déo tanto
no campo da musicalidade (SANSONE, 2004) como eno®wmais.

A realidade cada vez mais evidente do preconcedls@iminacao racial vigentes em paises
como os Estados Unidos e a Africa do Sul — em gfosa fama do Brasil como modelo de convivio
harmdnico entre as racas -, além do genocidio fragmea milhares de judeus pela Alemanha nazista de
Hitler, fez com que a UNESCO desenvolvesse estada@ampo das relagdes raciais no inicio da década
de 1950 com o objetivo de mostrar o Brasil comomgle a ser seguido. Aqui, n6s observamos o
enfoque da questdo do negro passando de uma andiiselista a uma abordagem das relag6es raciais
entre negros e brancos no contexto das rela¢cdpsodacéo capitalistas. Tal abordagem deu margem a
diferentes entendimentos de como aquelas relagéesasam, oscilando entre a inexisténcia de
desigualdades de base étnica — ou, se preferirca@siderando a raca como fator fundamental na
disposicdo dos sujeitos — e a dendncia do predoncatial como mecanismo basilar na alocacdo do
negro numa realidade andmica no interior da sodetiaasileira.

N&o obstante a populacéo negra viver em conditéasda degradantes, ela tem se organizado
em movimentos sociais politicos-reivindicatérios,quais pleiteariam melhores condi¢des de vidaee qu
para tanto, iriam formalizar, pensar e verbalizajue entendiam como sendo a constituicdo étnica da
populagdo como um todo e, também, dela mesma eticytar, 0 que, na maioria das vezes, ndo se
coaduna com boa parte das atuais teorias que eliscaitquestdo. Nesse sentido, o discurso proferido
pelos grupos do movimento social negro organizaso sido constantemente posto em cheque pela
sociedade. Esse processo tem procurado tirar @retade de como este movimento social constréi a
idéia de si. Quando falamos em discurso do movimesgro, nos referimos ao que se convencionou
chamar de negritude. Negritude € aqui entendidaoc¢fur] a afirmacao do negro pela valorizacéo de s
cultura [...]" (MUNANGA, 1986, p. 53)Essa, segundo um intelectual e militante negrooalag, seria
dotada de uma “[...] variedade étnica e racial diferentes estoques africanos [...]", 0 que impi&a
conseqiientemente na pluralidade de suas manifestd@®RAUJO, 2006). Concebemos a negritude,
ainda, e principalmente assim como o quis Aimé t&$4939, citado por BERND, 1988), ou seja, como
a transformacao de signos pejorativos em simbalsitiyos a serem evidenciados pela populacéo negra.

A criminalizacdo do discurso de base étnica verada aia ganhando mais adeptos. Como se
ndo bastasse a concepcdo presente no senso comemAg reconhece o papel que a raga joga na
situacdo socioecondmica do negro — alimentada pelgpectiva de Gilberto Freyre, Darcy Ribeiro,
Donald Pierson, Charles Wagley, entre outros —ted®s hoje uma grande difusdo das concepcdes dos

estudos culturais, pos-coloniais, ou ainda, diaspsr Tais vertentes vao dizer que nds nos enaonga
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num momento histérico denominado de pés-modernjdadgial se caracterizaria pelo constante refazer
e mesmo pela indefinicdo dos processos identitdEosresumo, estaria cada vez mais dificil sustenta
existéncia de identidades étnicas definidas, hagta vos continuos deslocamentos aos quais nés
estariamos sujeitos. Poderiamos ainda dizer, deafonais objetiva, que vivenciamos um momento de
pregacdo de um sujeito deslocado, destituido dejgeranocio de pertencimento. E muito interessante
perceber como tal perspectiva cai como uma luveamiém muito difundida idéia de ambiglidade de
nossas relages raciais, ou seja, na ndo defirocdainda, e mais precisamente, na definicdo simak

de nosso pertencimento étnico.

Nesse campo de debate, as referéncias a abordmgeErmo raca tém sido bastante recorrentes,
no que diz respeito a sua utilizacdo tanto pelaleroé quanto pelos movimentos sociais negros. Na
academia tem sido cada vez mais forte a tendénda atilizacao do termo. Poderiamos situar taldsi
em duas direcfes. A primeira estabelece um questiento do carater analitico da raca, uma vez que a
mesma seria tida como uma categoria émica, ou we&lemento que varia de acordo com o meio. A
grande verdade é que consideramos como analitipe amos convém. A segunda parece situar-se num
campo emocional-apelativo, o qual se constitui hoj@ verdadeiro movimento que poderiamos alcunhar
de “diga ndo a raca’. Esta abordagem tem feitoaedif’ de nos informar (quase servigo publico) do
perigo da utilizagdo do termo raga, pois isto padezer com que nés voltdssemos a vivenciar maraent
de nossa histéria como o da Alemanha nazista canarsgnismo. Aqui, nés temos um verdadeiro apelo
ao que temos de mais belo no nosso interior, cames iumanos pretensamente bem intencionados, mas
que infelizmente ainda se utilizam da raca parssdiaar.

Ainda nesse debate, percebemos a presenca dosscaiv dito essencialismo. Este seria a forma
sob a qual a Africa e os assuntos referentes alagiminegra no mundo estariam sendo tratados. Tais
criticos dizem combater uma préatica que consistessancializacdo do ser negro bem como da prépria
Africa, os quais seriam equivocadamente concelido® um todo destituido de particularidades.

Frente ao exposto, deixe-nos colocar alguns gqumestientos que pretendemos desenvolver no
presente trabalho. Dentro desse debate sobre @ mopé@aticas de pertencimento étnico, pretendemos
analisar o processo de verbalizacdo de negritugaltea cabo por organizacfes do movimento social
negro do estado de Alagoas. Sendo assim, algunmganpas se tornam basilares para a conducdo da
presente pesquisa: Qual € a idéia do que é ser peggente nas praticas desse movimento? Sendo mais
preciso, 0 que é ser negro para essas organizaQogse é determinante como critério de sele¢éo dos
“elementos de negritude”? Quem e por que os el@geP é a imagem do ser negro que é criada a partir
de tal processo? Que imagem da Bahia e Africa séistrwidas nesse processo? Até que ponto 0s
“elementos negros” baianos e africanos influenanprocesso de formacdo da negritude em Alagoas?
Por movimento negro entendemos um conjunto de @gies que atuam nas mais variadas areas com o
objetivo de promocéo socioecondmica da populacgoanm® Estado. Tal movimento é diverso ndo sé no
que concerne a natureza das atividades desenwolpalas mesmas como também das suas concepcdes
politicas-culturais. Neste trabalho nos debrucaresubre a andlise de organizagfes negras tais como:
bandas percussivas, grupos de Hip-Hop, capoeimairtss de candomblé, além de organizacdes mais
politizadas e de elevacdo da auto-estima do né&jsocomo o Centro Cultura e Cidadania Malungos do

Ilé e o0 grupo Quilombos.
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O estudo das manifestagBes negras tem sido cadmais alvo de investigagdo por parte de
estudiosos das Ciéncias Sociais. Nesse campoudoedb discurso do movimento social negro tem se
destacado. Aqui, temos a classificacdo do discuegoo sob as mais diversas perspectivas. E imgertan
notar que a literatura que tece criticas a fornmaccesse discurso é verbalizado € bem maior do que a
literatura que o legitima. Sendo assim, o discaegro se vé muitas vezes acusado de fortalecersas b
do que ele se propde a extinguir (APPIAH, 1997).

A classificacdo de pessoas ou agrupamentos carittica ha muito vivenciada pelos povos
em todo o planeta. Apesar dos diferentes contextsituagdes sob as quais ela se estabelece, podemos
afirmar que a pedra de toque de sua existéncisiona satisfagdo de interesses socioecondmicas, ma
principalmente materiais (CARDOSO, 1976, 2006). rBob estudo da etnicidade tém se debrucado
varios estudiosos, 0s quais se situaram numa esqai evidencia desde posturas mais
substancializadoras, em que a etnicidade é conglicgenum processo intra-grupo, que inclui mesmo a
base biologica (WEBER, 1960), a posturas que aatmm sob uma dinamica de relacdo entre varios
grupos num processo de criacdo continua (BARTHAL98este trabalho pretendemos realizar uma
analise de como tais estudiosos tém interpretadmtetpretariam a forma como o movimento social
negro tem verbalizado o seu discurso com o objel®/promover o segmento que diz representar.

Antes mesmo da critica ao discurso do movimengpoayeste se viu criticado na razao de ser de
sua propria existénclaou seja, ndo terifamos motivo para ter um movimeoi tal carater, uma vez que
0 ambiente brasileiro supostamente se caractexrizpalas relacdes harménicas dos segmentos
populacionais que o compdem. Sendo assim, 0 mowimeegro estaria instaurando uma realidade
alienigena a nossa sociedade, mas presente erdastesecomo a norte-americana, e, por conseqiiéncia,
impulsionando conflitos raciais até entao inexitsn

Podemos afirmar que hoje tal leitura do movimerggra ndo se vé modificada, muito embora
se dé sob uma outra perspectiva, pois dessa vea@exlade brasileira ndo é mais tida como harménica,
ndo obstante a pregacdo da desetnicizacdo — quefsgirmos, desracializagdo - desse movimento ter
sido uma constante. Mas, a que se deve mesmo dtitg®t Exatamente no momento em que as
identidades e reivindicacdes de particularidadelpol em todo 0 mundo vemos também desabrochar a
idéia de um individuo deslocado, quase que umadmetfose ambulante”, situacdo na qual a afirmacao
étnica ndo daria conta de sua colocacdo no mundal(H2003). Teriamos aqui a caracterizagdo de
insuficiéncia do discurso politico negro, pois diuiduo na dita modernidade, vive um constantezesfa
de identidades hibridas as quais situam o mesmad‘enire-lugar”, no “nem um nem outro” (BHABHA,
1998). E interessante perceber como tais teosasdequam ao que se convencionou chamar de

ambiglidade das relac8es raciais brasileiras, & qjue tais relacdes como algo ndo muito preciso e

3 “Gilberto Freyre, numa referencia obliqua ao MNt&nsmitiu sua resposta a uma entrevista da United

Press sobre o racismo brasileiro num artigo daaala Sdo Paulo, em 1979: ‘Tive noticia de um
movimento que se diz anti-racista em Sao Pauldo@uge isso é uma imitagdo consideravel — voluatari
ou organizada — das reivindica¢6es do chamadodremericano’ dos Estados Unidos. Ora, ndo existe no
Brasil ‘'um negro brasileiro’, separado da comun&#&dasileira nacional. Existem, sim, brasileiros de
origem africana negra, alguns dos quais sofrem disw@iminagdo ndo de carater racial, mas de classe’
(Trecho transcrito de HANCHARD, Michael Georderfeu e o Poder: O Movimento Negro no Rio de
Janeiro e S&o Paulo (1945-1988)yaducéo: Vera Ribeiro. Rio de Janeiro: Eduerj,1200
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situacional (SANSONE, 2003), de forma que ndo padesstabelecer relagées bipolares (BHABHA,
1998; PIERUCCI, 1999) mesmo sabendo que a bipakdeictonstitui o gradiente de cor sob o qual se
estabelecem as relagdes raciais brasileiras.

E possivel perceber o processo de desracializdgdmovimento negro a partir da propria
academia e, sendo mais preciso, nas Ciéncias §ogisindo esta toma a atitude de utilizar o teama r
entre aspas, no intuito de enfatizar o caraterab@cnao biolégico do termo. Quando nédo, temosaa su
substituicdo pelo termo etnia, o qual supostaméstie um peso histdrico muito menor do que o
primeiro. Temos hoje na academia a formacédo desensladeiro “bloco” de intelectuais capitaneados
pela antrop6loga Yvonne Maggie, a qual vé na peggéio da utilizagdo do termo raga um perigo
eminente que pode levar a bancarrota nossa pretdeséociedade racialmente harménica, muito embora
nos comportemos de forma diferente (MAGGIE, 2008db tal ética, o discurso racializado se
constituiria num essencialismo que, mesmo quanddosasado como resposta, ainda assim, permanece
como racismo (FRY, 2005), o que contribuiria paraanutencao do mesmo. A manutencdo do racismo
enquanto consequéncia do discurso racializadoda anstentada por Kwame Anthony Appiah (1997) o
qual afirma que 0s movimentos sociais negros acapamfortalecer as bases do racismo, pois
legitimariam uma categoria que foi criada para ag@miNesse sentido, esses movimentos estdo fazendo
um desservigo a si proprios. Segundo Gilroy (2@R)nho (2004) deveriamos construir outras forneas d
combate a discriminacao racial e pela promoc¢acegoonque néo “reifiquem” a raca sob uma perspectiva
essencialista. Mas, qual seria mesmo esse camitdre@e-nos que ambos ndo tém respostas.

Semelhante a linha de pensamento de Appiah @egrega Antonio Flavio Pierucci (1999).
Este vai dizer que o movimento negro acaba por atanas distancias ao dar vazao a uma politica da
diferenca, o que faz com que o mesmo se confunaiaosoagrupamentos burgueses que se beneficiam
dessa diferenciacdo. O autor afirma que: “[...] Ndac¢Oes entre etnias, racas, géneros, naciodetida
tradi¢cdes culturais etc., a via da afirmagdo derdifca comporta agora, mais do que nunca, o risa d
feitico virar contra o feiticeiro [...]" (pp. 53-4) Entretanto, ndo € outra coisa 0 que a idgmlo
racista tem experimentado, ou seja, agora, 0 matoneegro se apropria do discurso opressor para se
libertar. Ndo € o negro que inaugura o discursdifésenca, como coloca Pierucci, pois o feiticess
voltando para quem criou as racas e nao o invbtae, ele parece fazer vistas grossas a isso, naaned
em que praticamente atribui a criagdo do negroeapedprio, quando na verdade ele participa neste
processo secundariamente. Com isso ele ignoraoodfatjue os grupos estigmatizados se utilizam do
proprio discurso opressor para se libertarem, eésgb uma nova perspectiva.

A politica da diferenca é realizada por meio dhzafjdo de tragos diacriticos que permitem ao
movimento negro formar seu discurso politico. Rdgans tedricos, tal processo acaba por reeditaou
esteredtipos, fazendo assim com que esse movirtemta uma concepcao estreita de como se libertar,
pois este estaria formando uma identidade cadanaz aprisionadora, o que seria 0 contrario de sua
proposta (PINHO, 2004). Ainda aqui, temos a retaadal apelo pela ndo utilizacdo da raca como fonte
inspiradora das lutas sociais, pois fazer iss@aseonferir-lhe legitimidade”. Todavia, mais umazye
ficamos sem propostas de intervencéo, a ndo sifttar aquele movimento de essencialista ou fauris
Haveria outra forma de moldar o discurso da nedgitique ndo tomemos por base a acepc¢éo da raca?

Alguns até tentaram, a exemplo de Rosero e Esq@080), mas o que propdem ja é algo ha muito



Jeferson Santos da Silva

praticado pelo movimento negro, qual seja, reidiaddes com base na territorialidade, ambiente,
moradia etc.

Os tedricos que apresentamos até agora podenateidiias e pretensdes resumidas na seguinte
afirmacado de Appiah (1999): “A resposta corretaeamcentrismo ndo é certamente um afrocentrismo
reativo, mas uma nova compreensdo que humanize tai através do aprendizado de pensar além da
raca’.

A respostecorreta para Appiah e, por extensao, para os demais agita@os, € algo que nem
eles mesmos sabem o que é ao certo. Pensar al@pa®aEm que dire¢cdo? Sob qual perspectiva? Como
se ndo bastasse tal fato, 0 mesmo ainda reiviralicissico apelo que povoou o anti-racismo pos-
segunda guerra mundial, ainda hoje vivo, o qualaadm® discurso de que a raca € humana, no setgido
unicidade. Mas como pensar além da raca se é eldafine muito bem a forma sob a qual a populagéo
negra € vitimizada? Como constituir uma nova liggua, esperando que essa venha a ter sucesso,
quando seus atores se encontram nas camadas nradzireociedade, e, por consequéncia, desprovidos
de qualquer poder midiatico significativo que poisssitucionalizar seu discurso? Se o0 ser negrma u
invencao que se da essencialmente pela idéia degapmo tal que ele deve se libertar (SARTRE5196
CASTELLS, 1999; GUIMARAES, 2002). Do contrario e&nos, agora sim, criando novas formas
estereotipadas de negritude, como o quer Pinho4§2@0 eliminacdo da nocdo de raca da base do
discurso negro implica ainda no seu ndo sucessmmiate ao racismo, pois este seria combatido de
forma totalmente desarticulada do discurso claselfir (BOURDIEU, 2002). Pois, como disse Cardoso
(1976), as identidades séo contrastivas, ou séf@partem do nada, tampouco, séo fruto unicamente d
vontade de seus portadores.

Sendo assim, acreditamos que o apelo dirigido aomemto negro, para que ndo utilize a raca
na sua politica, deveria na verdade ser canalipada quem oprime aquele segmento, mas isso seria

irbnico, muito embora mais coerente. Ragas sdoayeandidas como definidas por Guimaraes:

[...] construtos sociais, formas de identidadese®das numa idéia bioldgica
errbnea, mas socialmente eficaz para construirtenanreproduzir diferencas
e privilégios. Se as racas nao existem num semsthito e realista de ciéncia,
[...] elas existem, contudo, de modo pleno, no muedcial, produtos de
formas de classificar e de identificar que orienta® acdes humanas
(GUIMARAES, 1999, p. 64).

No processo de verbalizacéo da raca, temos adddiientendida como recurso mobilizavel na
conquista do poder politico e dos bens econdmidesmodo a fornecer um idioma que favoreca a
solidariedade de grupo e que, de uma certa mamBgsimule os interesses especificos comuns pelos
quais a luta é conduzida (GLAZER; MOYNIHAN, 1975).

Para responder as questdes propostas como prollamegsente pesquisa, elegemos a nocédo de
representacdes sociais como conceito analiticonquteara a andlise interpretativa dos dados calstad

Apresentamos aqui nossa compreenséo de repressnthais:

[...] processos de constituicdo simbdlica, nos gjsaljeitos sociais lutam
para dar sentido ao mundo, entendé-lo e nele emcanseu lugar, através
de uma identidade social. [...] as representactmsais [...] estéo
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necessariamente radicadas no espaco publico ernosspos através dos
quais o ser humano desenvolve uma identidadesicnibolos e se abre para
a diversidade de um mundo de Outros (JOVCHELOVITC®95, p.65).

O fato de pertencermos ao movimento negro alagoseja, como coordenador do Férum de
Entidades Negras de Alagoas, seja compondo o dpuilombos, possibilitou-nos uma certa facilidade
no que concerne ao acesso junto aos militantesaparalizacéo de entrevistaBstas foram realizadas de
forma semi-estruturada — por meio de um tépico guia medida em que nosso convivio com o referido
movimento nos permitiu adquirir uma melhor apreendd cosmovisdo de nossos entrevistads
entanto, se por um lado tivemos livre acesso agistas do movimento negro por conhecé-los, porogut
nos vimos muitas vezes na condicdo de estar irdimiid os mesmos, ou seja, interferindo em seus
depoimentos, pelo fato deles conhecerem nossa rpogilitica. Muito embora seja praticamente
impossivel ocultar tal fato, tentei sempre me calao@m condicdo de pesquisador e ndo de militamégo C
que o teor das perguntas contribuiu para isso. a@eta dos dados foram realizadas entrevistas co
dez militantes pertencentes a sete organizacdesogionento negro de Alagoas, localizadas nas cidades
de Macei6 e Unido dos Palmares, quais sejam: BAfrdtaMandela, Banda Afro Revolucado, Centro de
Cultura e Cidadania Malungos do Ilé, Centro de dstuEtnicos Anajd, Nicleo de Cultura Afro-
Brasileira Ilya Ogun-Té, Orquestra de Tambores, Gr@uilombos. Além das entrevistas, foram
coletados documentos oficiais de algumas das deferiorganizacfes, como letras de mulsicas e
documentos politicos diversos, de forma a captatéecias de representacfes negras. A selecao dos
referidos grupos foi feita de forma a contemplaatureza das atividades desenvolvidas pelos mesmos.

Compondo o corpo de nosso trabalho, como primeapitulo, nos debrugcaremos sobre o
surgimento do movimento negro alagoano na conteamgatade, ou seja, a partir do inicio da década de
1980, dialogando com a linguagem utilizada pelomeeso processo cultural e politico de reivindicagéo
da negritude. Tal exercicio compreendera um olblresdiferentes organiza¢fes do referido movimento,
tanto do ponto de vista politico como também no djgeespeito a natureza de sua atuagéo, sendo esta
entendida como as atividades desenvolvidas pelamase Assim, buscaremos analisar ainda ndo s6 a
verbalizacdo da negritude no ambito da dinamiocarmat das proprias organizacdes como também, nos
deteremos sobre a interferéncia de fatores extenesse caso, institucionais, na definicdo e foamale
seu discurso. Sendo mais preciso, sera levado esidevacéo o papel que leis como a 10.639/03 ak qu
pretende ampliar o alcance da histéria do negrdmbito escolar — desempenham na delimitacdo das
praticas culturais daquele movimento. Da mesma dommos voltaremos ao Programa de AgOes
Afirmativas da Universidade Federal de Alagoas, lsemo para as leis de incentivo a cultura. Seja de
forma especifica ou ndo, tais intervencdes insthas acabam por se contaminar com a atual camgnt
de debate em torno dos assuntos negros, passaodtriuir, e muitas vezes de maneira decisiva, aom

construcdo de representacdes de negritude.

“ As entrevistas realizadas encontram-se transeritapéndice A.

® GASKELL, George. “Entrevistas individuais e grugtailn: BAUER, Martin W; GASKELL, George.
Pesquisa qualitativa com texto, imagem e som: umuadapratica Traducdo: Pedrinho A. Guareschi.
Petrépolis: Vozes, 2002.
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No ambito da dindmica interna do movimento, deméros fatores, destacamos a fungéo
exercida pelo Estado da Bahia enquanto lugar feméenrecorrente no que pode ser entendido como
sendo um exemplo a ser seguido no trato das qeestgeas e, principalmente, como o lugar legitimado
do que se conceberia por negritude. Aqui, nosinéer fundamentalmente ao campo religioso, ist@g, a
terreiros de candomblé, e, aos agrupamentos perosisgjuais sejam, as bandas afro. Em outro
momento, de maneira mais breve, procuramos cagtsintolos locais de representacdo negra presentes
nas organiza¢fes, de maneira a contemplar centthsupsridades da regido. Assim, objetivamos analis
as representacdes negras no que elas apresentafar@acia ao local e ao global.

Nesse processo, percebemos que as manifestagOesiltdea afro-baiana nas quais as
organizac6es do movimento negro alagoano parecerspsthar sdo aquelas que se inserem no mercado
simbdélico de circulagédo de bens culturais, o geisd ho Estado baiano sua principal alavanca proraylso
muito embora ndo seja a Unica. Aqui o turismo oaupgapel fundamental na definicdo e propagacéo da
cultura negra daquele Estado para as demais rebi@dsseiras rotulada de autenticidade, construida
numa estética afro-referenciada (PINHO, 2004).aJatt empreendimento turistico também temos o
desenvolvimento do mercado fonografico enquantor setpulsionador da musicalidade reverberada
pelos blocos e bandas afro-percussivas de Salvexdiimal dos anos de 1980 e inicio da década de,199
tais como Olodum, Timbalada, Ilé Aié, etc. Apesarfato de que em alguns momentos percebemos o
estabelecimento de um dialogo entre a cultura lzdiana e sua correspondente em Alagoas — uma vez
existindo um fluxo de vai-e-vens de seus atoregjgeoconstatamos em Ultima analise € a predomaanci
discursiva daquela baiana.

No segundo capitulo de nosso trabalho procuraressiabelecer um didlogo entre os
depoimentos cedidos pelos militantes do movimepggraralagoano e as perspectivas de alguns teoricos
— principalmente os citados acima - que se avemtura campo dos estudos da etnicidade e identidade
negras. Nesse momento daremos énfase ao que desagewmolvidos no referido didlogo entendem e
concebem como o que é ser negro, bem como a odé&s de pertencimento étnico. Em outras
palavras, confrontaremos as concepc¢fes de negatymessadas por ambos 0s segmentos.

Por ultimo, nas consideracdes finais, faremos pamlado geral do que discutimos no corpo do
texto, de forma a apontar possiveis caminhos nigsartias representacdes de negritude.

1. Construindo representacdes de negritude: o moviemto negro em Alagoas.

O Movimento Negro em Alagoas, Estado com uma pgpolaregrade mais de 64% de sua
populagdo total, dos quais mais de 25% residindoapétal, constitui assunto pouco estudado. Tal fat
decorre a principio da propria precariedade emegti&o inseridos os militantes negros. Um delea,diri
ironicamente, que ainda temos forte tradicéo orglle dificultaria a producgéo escrita. Por outdn]anos

deparamos com aqueles que nado preferem “por o dadferida”. Essa seria a problematica racial

® Por populacdo negra entendemos a juncdo dos prep@sdos, assim como definido pelo Instituto
Brasileiro de Geografia e Estatistica. Percentagemcordo com o censo do IBGE de 2000. Nesse censo,
Alagoas tem uma populacdo total de 2.827.856 adsiidida: Brancos (964.919); Pretos (142.747);
Pardos (1.681.391); Amarela (2.950); Indigena @®.07
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brasileira. Aqui estdo incluidos também aquelesrgdazem esta problemética a “uma questéo soaial” o
ainda, a uma “questdo de luta de classes”. Sabgugosdo podemos ignorar a conjuntura socioecondmica
em que o afrodescendente estd inserido. Ndo obsta@d podemos ignorar a particularidade na qual o
racismo situa o0 negro em nossa sociedade, ondalesteser abordado sob uma perspectiva em que a
subjetividade seja posta em pauta.

Ao falarmos de movimento negro em Alagoas éomamte que nos remetamos ao século XVII,
mais precisamente ao Quilombo dos Palmares. Té wd passado ndo deve se dar de forma a buscar
uma genealogia do protesto negro, o qual estasexido em uma forcosa evolucao linear, mas sim para
estabelecer uma anélise comparativa das circussdminjuncdes que permeavam e permeiam o protesto
negro de ontem e de hoje. Tal exercicio careceriand estudo mais demorado, que nao sera realizado
neste trabalho.

E nesse sentido que a luta do afro-descenqemtenelhores condi¢des de vida no Estado de
Alagoas vem de longa data. O seu estudo nos lé@oéa colonial, quando o atual territério alagoano
fazia parte da provincia de Pernambuco. E aquivgues as primeiras manifestacdes de rebeldia negra,
sejam elas as fugas individuais, sejam elas grugmai® os quilombos. Podemos ainda considerar como
focos de resisténcia negra, as varias instituigfieso negro forjou no mundo colonial, sendo estas a
manifestagdes culturais e religiosas, tais comambs, a capoeira, o0 candomblé, dentre outras qiee ma
tarde serviriam de inspiracdo a José Zumbais instituicdes constituiram fator fundamemilprocesso
de libertacdo do negro brasileiro, a qual se catesdh com a abolicdo da escravatura, que, no Entan
juntamente com as tendéncias eugenistas da éptegania ao negro o papel de paria em nossa sdeieda

E sob tal conjuntura, que se evidencia nas precéridegradantes condi¢des de vida dos negros
brasileiros, que nds temos o aparecimento das pasmexpressées do movimento negro no Brasil, dentr
as quais situam-se os jorn&@sClarim da AlvoradaO Progressodentre outros, que se consolidariam
mais tarde na Frente Negra Brasileira (FNB), eml128FNB se constituiu como a primeira entidade
negra com uma perspectiva nacional, abarcando sijgomcos estados no pais. Apesar de ter criado uma
contra-ideologia racial, a FNB incorporou muitoideario branco-europeu em seus discursos, alémrde t
uma aproximacdo com o nacionalismo fascista da/argas, 0 que provocaria as primeiras cisdes. Em
1937, com a ditadura que se instaurou no Estadom,NaVNB foi dissolvida. Tais organizacdes, as
primeiras do movimento negro, se concentraram jpahmente na regido sul e sudeste do pais, ndo
obstante a pretensédo dessa Ultima em se fazentggs® todo territorio nacional.

Na década de 1940, mais precisamente em 1944, emesto aparecimento do Teatro
Experimental do Negro (TEN), liderado por AbdiasNiascimento no Estado do Rio de Janeiro, que se
evidenciaria como a principal expressdo negra a&pmis ndo se envolvera apenas com a formacéo de
atores negros, mas com todas as questfes que diegraito aos mesmos. Em 1964 o TEN seria
desmobilizado pela ditadura militar.

A instauracdo do regime militar provocou a desnmdgfio de boa parte da sociedade civil
organizada, sendo a mesma posta na clandestinidexe intuito de se efetivar um modelo econémico
desenvolvimentista que na verdade aprofundava sigudddades sociais e raciais. Tal regime foi se

tornando cada vez mais insustentavel a partir darsta metade da década de 1970, quando ocorreu a

" Pintor negro alagoano ja falecido.
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greve dos metallrgicos do ABC paulista ao mesm@adeam que iam ressurgindo os denominados Novos
Movimentos Sociais.

E nesse periodo que 0s movimentos sociais incarpamraa nova caracterizacdo, no que diz
respeito a sua cultura politica. Esta seria maradelatre outros aspectos, pela autonomia dos movirse
frente aos agentes externos (Estado, partidosicoglitclientelismos etc.) e pela compreensdo das
singularidades (raca, género etc.) que compdeno@ubletariado. Essa caracterizacdo se evideaciani
menor grau na regido Nordeste.

No que concerne ao Movimento Negro, em nivel natjod possivel notar que algumas
entidades, além dos aspectos acima, iriam incorgoedirmacgdo dos padrdes culturais e valorativos d
negro a construcdo de um discurso contestatériordam econdmica vigente. A entidade negra que
demonstrou tais caracteristicas mais contundententenm o Movimento Negro Unificado (MNU),
consolidado em 1978.

As organizacdes negras nesse periodo seriam iofadas pelos movimentos de libertacdo
nacional dos paises africanos, junto com a lutaaffesnorte-americanos pelos direitos civis e a hutti-
Apartheid na Africa do Sul, assim como também mafeergéncia dos novos movimentos sociais no
contexto da “abertura politica” brasileira.

A esse contexto, se associam o coronelismo e adisima concentragcdo de renda em Alagoas,
finalizando assim o cenario para o surgimento da das primeiras, sendo a primeira entidade que se
propunha a discutir a problematica racial no Estadéssociacdo Cultural Zumbi. Junto a ela nésteois
ainda entidades como a Unido das Mulheres de Mgt#MA), representando a luta da mulher em
Alagoas, e o Conselho Indigenista Missionario (Qlilie se voltaria a questao indigena.

A Associacdo Cultural Zumbi (ACZ) surge em 1979weao organizacdo do movimento negro
alagoano que se propunha a lutar contra todasram$ode discriminag&o, principalmente a que recaia
sobre a populacdo negra, assim como definido emps@fietd. O mesmo ainda faz mencgdo ao
desenvolvimento da identidade negra e seus vatmiasrais junto a populacédo. Tal identidade tinha n
valorizacdo de Zumbi e do Quilombo dos Palmaressaucentral, o qual buscava ser trabalhado no dia
20 de novembro, dia da consciéncia negra. Além @Z,A0s teriamos mais tarde a criacdo do grupo
Filhos de Zambi, que nasceu de uma dissidénciaCia é\tinha por objetivo trabalhar a identidade aegr
na periferia da cidade de Macei6. Na cidade dedJdi® Palmares nds teriamos ainda a Fundagao Zumbi,
orgdo ligado a Prefeitura daquele municipio, que teomo um de seus principais projetos o Projeto
Unido, o qual tinha por objetivo a construcdo deaspaco fisico para a guarda da memdria palmadina.
mesmo nao se viu implementado.

O surgimento de organizacdes, no processo deuabgblitica, que reivindicavam a causa negra
no Estado de Alagoas esta diretamente ligado amegso de discussao referente ao tombamento da Serra
da Barriga, como afirma um de seus militantes:]“hos anos 80, quando o movimento se organizou,
inclusive ele surgiu como resultado da presengades segmentos negros do Brasil aqui [...] psaudir
a Serra da Barriga [...]". (Zezito — 15/ 01/ 2003)

8 O panfleto encontra-se no ANEXO I.
% Trecho de entrevista realizada para o Trabal@atelusao de Curso de graduacéo (SILVA J, 2006).
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Parece-nos que no desenrolar da atuacdo do maemegyro alagoano, em especial da
Associacao Cultural Zumbi, a abordagem da SerBagdga, seja no que concerne ao seu tombamento ou
a atividades a se desenvolverem naquele localuseséconstante. E nesse sentido que podemos observa
a realizacao de atividades organizadas nos fladaoSerra da Barriga tais como corridas, caminhadas,
dentre outras, que vao cada vez mais consolidar efgsaco como simbolo representativo da negritude
para 0 movimento negro nacional, e alagoano enicpkt. Junta-se a essas atividades a realizacdo de
diversos debates e encontros que passam a foreplassibilidade da construcéo de espacos fisicos no
topo da Serra (Platd). As idéias variavam desdenatrucdo de parques tematicos a centros memoriais
onde pudessem ser encontrados documentos refeeenigsstdo negra. Todo esse processo, juntamente
com os esforgos de organizacdes do movimento regroutros Estados, fez com que a Serra da Barriga,
localizada no atual municipio de Unido dos Palmakéegoas, fosse tombada como patrimonio histérico
nacional em 1984.

Com o tombamento da Serra, as atividades na mesingéensificaram, especialmente as famosas
peregrinacdes ao seu topo todos os dias 20 de hovete cada ano. Essa atividade agrega pessoas,
militantes, simpatizantes da causa negra no Beasiesmo no mundo — como atesta a vinda de negros
norte-americanos para a cidade de Unido dos Pamagrassando a constituir atividade obrigatéria em
seus calendarios, assim como no calendario doiprgpverno do Estado. Atualmente, a Serra disp8e de
uma construcdo fisica chamada Parque Memorial Zwobi Palmares, o qual é gerenciado por um
conselho gestor composto por organizacbes govemtaisee entidades da sociedade civil. O Parque
dispde de espacos para apresentacdes de grupamisuttegros assim como também oferece um acervo
documental e bibliografico para os interessadosassantos voltados para a populacéo negra brasileir

Com base no que até agora foi exposto, podemasaafique a Serra da Barriga, palco da luta
negra contra o poder colonial, adquiriu um sigaific especial para aqueles agrupamentos que viam nel
uma representagdo de negritude. Juntamente comnsirugio da Serra da Barriga, como icone
representativo de negritude, nos temos a figurdwebi dos Palmares como um dos elementos centrais
na sua consolidacdo. Todavia, a despeito de &iémfia a Zumbi e a Palmares, o que percebemog hoje
uma mera lembranca que, apesar de ndo esquecaaen@iaduz numa postura de enfrentamento ao
poder constituido como ocorrera no passado na Repiegra. O que temos em seu lugar é exatamente
0 inverso, ou seja, um processo cada vez maisdertooptacéo e de subordinacdo do movimento negro
alagoano ao poder constituido. Nao queremos dimarisso que Palmares ndo estabeleceu relagfes com
a sociedade circundante — inclusive com o prépoiep colonial — mas que, naquele contexto, ele pode
manter um certo nivel de independéncia que o tarmav perigo a ser eliminado a qualquer custo. Nao
podemos dizer o mesmo do movimento negro contempordessa forma, a alusdo aos acontecimentos
da histéria negra alagoana muitas vezes nao ulisagabatismo de pracgas publicas, como Ganga Zumba,
e do aeroporto do Estado com 0 nome Zumbi dos Pasma

Ainda nesse contexto, desta vez impulsionado pglosio dos blocos afros em Salvador na
década de 1970, teriamos o surgimento de bandgsemeissdo afro que buscavam por meio da
musicalidade, resgatar a cultura negra com apeegtes espalhadas pelos bairros periféricos deatapit
alagoana bem como da cidade de Unido dos PalmBms.muito tempo, estas bandas seriam a

representacdo maior do movimento negro em Alag@asso no que diz respeito a verbalizagdo da aeultur
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negra como também a formacdo de quadros para amanto. Muitos percussionistas eram advindos,
quando ndo, praticantes do candomblé na condica®g#=’ o que os tornava, por muitas vezes,
fortemente vinculados aquela religido. Dentre aggs de percussdo podemos destacar: Banda Afro-
Mandela, Banda Axé Zumbi, Banda Afro Revolucédo, daArca de Zambo, Banda Afro Nacdo Dandara
e, mais recentemente, a Orquestra de Tamboresu&srietras musicais a exaltacdo da cultura negta se
pelo enaltecimento, mais uma vez, de Zumbi e déo@io de Palmares de forma que o negro se orgulhe
de sua histéria e de seu pertencimento étnico. ®stbosob a influéncia do ritmo e musicalidade rtasa

O nome que cada banda carregava consigo ja nomaguadro de como e sob qual formato as
representagbes negras se faziam presentes, trdduzinoncepgdo que cada grupo tinha de si. E nesse
sentido que bandas como a Afro-Mandela faz mend8elson Mandela, lider negro sul-africano, o que
evidencia, guardadas as devidas limitacGes, aéinfia exercida pelo contexto internacional enquanto
dos fatores que compdem a definicdo e concepcamesmas. A banda Axé Zumbi, por sua vez, fard uma
nitida mencéo ao lider negro Zumbi, destacandaadessa, sua valorizacao pelos icones negros log&ais
Afro Revolugao, trara tal nomenclatura devido awodnmento de seus lideres com as Comunidades
Eclesiais de Base (CEB’s) mostrando uma forte émfia das idéias revolucionarias da Teologia da
Libertacdo. Ja a banda Afro Nacao Dandara, assino @Axé Zumbi, também reverenciam icones negros
locais, nesse caso, uma mulher negra guerreirdredes muitas que compunham o Quilombo dos
Palmares. Esta banda em particular, se destaca&xlaita referéncia aos ritmos e temas do candiamb
Certamente devido ao envolvimento dos componertagupo com esta religido. Alias, tal fato tem sido
uma constante no interior das referidas bandasstexd& de Alagoas, muito embora sejam poucas as que
tomam sua religiosidade como tematica em seustégmsr musicais.

Os repertérios musicais das bandas afro alagoamatittem campo importante para a apreenséo
das representacdes de negritude. Por meio delesmumsdcompreender como se da o processo de
construgdo de representagbes negras uma vez @eeestdio contidas as suas idéias e concepgdesssobre
e os icones que elegem para designar suas asgirag@@smovisao. Por muitas vezes, tais repertdrios
perfazem mera repeticdo das musicas baianas — agsita € importante, pois 0S mesmos ao cantarem
assumem o seu conteldo — 0 que se configuraria eommrporacdo do icone representativo. Por outro
lado, a presenca dos simbolos locais também gwdaente, seja enaltecendo Zumbi e a Serra dagBarri
seja mesclando a percusséo afro alagoana com eiltnes musicais, presentes no que se convencionou
chamar de folclore.

Diferentemente do que poderiamos supor, algunsebddos agrupamentos negros alagoanos,
viam outras manifestagdes culturais - consideradaso folcldricas em nosso Estado - como sendo de
origem negra e, consequientemente, compondo o bdlgdcultura negra local. Falo isso, para néo
pensarmos que 0s grupos negros de Alagoas viam sentm de origem negra, apenas o tipo de atividade
que desenvolviam. No entanto, ndo se constata nergrupo folclérico que se declare de forma
consciente enquanto um agrupamento negro. Compsgdemos afirmar que o movimento negro alagoano
possui uma ampla concepg¢do do que viria a ser tarauhegra, se estendendo a manifestagbes que

historicamente vém sendo desprovidas de seu c&taieo e dinamico sob a alcunha de folclore. Aléas

12 Segmento do candomblé responsével pela protegéarda do terreiro. No caso citado trata-se do Oga
Alabé, o qual é responsavel pela percussdo nosgaguais.
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negacédo e ocultamento da cultura negra em Alag@asim como em outros estados — € algo que merece
um capitulo a parte, na medida em que o mesmo celfido ndo sé na bibliografia local como nos
préprios acontecimentos histéricos que envolvene esgmento étnico, a exemplo da perseguicdo e
destruicdo dos terreiros de candomblé no estado,1@h2, quando os restos dos mesmos ficaram
guardados no Instituto Historico e Geografico daghls sob o titulo de Colecédo Perseverangca do Xangd
Alagoand™.

A influéncia exercida pelas bandas percussivaSaleador, assim como a importancia a elas
atribuida pelas bandas de Alagoas, iria tornaftabalos de autenticidade ao ponto de fazer migaea p
capital baiana varios percussionistas alagoanobusta tanto de aprimoramento de sua técnica como de
prestigio, haja vista toda a tradicao que cerdal@sos afros baianos. Tal fenbmeno, qual sejaestigio
conferido a cultura negra existente em Salvadambémn se verificaria junto aos praticantes da
religiosidade de matriz africana, mais precisament pais e maes de santo. Ambos, religiosos e
percussionistas, uma vez tendo freqiientado os sith@fro-baianidade, voltam ao seu espaco denorige
como que fortalecidos e legitimados para a execde&&uas fungbes socio-culturais ao mesmo tempo em
gue passam a ser mais respeitados por conta dmselvio junto ao que se considera como o que ha de
melhor nos seus respectivos meios. Dessa formesumedo da Bahia como “o lugar” da negritude, passa
a se constituir num dos aspectos fundamentais nateracdo de um sistema de prestigio, no qual, es qu
dispdem de meios para desfruta-lo passam a se sitma patamar mais elevado em seu meio socio-
cultural. Esse “lugar” da negritude foi assim di#sgpor um dos principais percussionistas alagoanos

que confirma o dito acima:

Entdo, a negritude na Bahia pelo que eu percedmho.que a grande maioria
dos que tdo ali no centro e tal tem uma auto-estimoéo legal e que é
interessante, coisa que a gente ndo vé aqui eno@dagentendeu. Acho que a
estima da negritude baiana ela é bem elevada elqumemso em Bahia penso
em resisténcia e auto-estima da negritude. (WilB8fQ)7/2007).

A valorizacdo da cultura negra baiana se faz pékegp por exemplo, por ocasido das
comemoracgdes que se ddo durante a semana da ogcissciégra, todos os anos, quando os organizadores
das atividades — alguns setores do movimento Hegabcom acesso a instancias federais — reivintligaa
presenca de bandas de percusséo afro originari@lgador, tais como Timbalada, Olodum, lIé Aié,
dentre outras ja consagradas mainstreammusical. Embora tal reivindicagdo va contra osrssda
grande maioria dos grupos percussivos afro-alagoammis os mesmos compreendem tal atitude como
uma desvalorizacao da cultura negra local da quaéem como portadores -, a referéncia aquelesgrup
baianos também esta presente nos movimentos cpeatizados pelos percussionistas alagoanosnassi

como em boa parte de seus aderecos como roupaisiEapinos instrumentos, sem falar do préprio riémo

1 O catalogo dessa colecdo pode ser visto em: LORAY. Colecdo Perseveranca: um documento de
Xangd alagoano Maceid: Universidade Federal de Alagoas; Rio deeifo: FUNARTE/ Instituto
Nacional do Folclore, 1985.
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letras musicais. A idéia de desvalorizacéo da rulhegra local pode ser percebida no depoimentorde

militante:

Nés temos nosso préprio jeito de fazer cultura.cEeio que a Bahia ta em
audiéncia por conta da midia, por conta das expessgue |4 sdo praticadas
com mais énfase, com mais intensidade. Mas eu agm rhuita comparacao
assim:....isso é da Bahia isso é de Alagoas...naslque a manifestacéo ela é
geral...agora, logico, € dado mais atengdo ao gque da Bahia, ao que é da
Bahia porque ndo sabemos valorizar aquilo que tanmb@osso. Ja é de nossa
identidade cultural negra..ai preferimos muitasegeariorizar aquilo que vem
de fora sem perceber que ao nosso lado nés temds..todo um
potencial...todo um potencial humano principalmente faz também arte tanto
quanto os baianos. (Paulinha, 05/07/2007).

As letras musicais, por sua vez, possuem tantcameldo diversionista como propriamente
politico-reivindicatério. Mesmo a primeira, por rnas vezes, tem por conteddo as mais variadas
referencias a populagdo negra. Por muitas vezesmramos mesmo um enaltecimento de bandas baianas
- inscritas nas letras musicais -, tidas como peeras das demais, o que reforga a referéncia & Bah
como lugar legitimo de verbalizagdo da cultura aeddesse sentido, podemos afirmar que as bandas
percussivas alagoanas recorrem a Bahia de fortesngisca, vendo essa como uma espécie de guardia e
depositaria dos valores e atributos da culturaabgasileira e mesmo mundial. Podemos afirmarpassi
como demonstrado acima, que o0 mesmo se da conresds de candomblé, os quais véem os terreiros
de Salvador quase que na condicao de ancestraissdir

Para além da referéncia a Bahia, enquanto lugdegitma emanacdo e producdo da cultura
negra, nds teriamos também, uma forte referénc@miinente africano, desempenhando o mesmo papel.
Tal referéncia & Africa é facilmente constatada gogos do movimento negro alagoano que tém na
danca afro, seu principal meio de verbalizacaoaetgitude. Dentre eles, podemos destacar o grupo Oju
Omin Omorewa que, juntamente com o grupo Os Lueeasnvolvem em Alagoas o que 0s proprios
chamam de danca afro-primitiva. Ainda dentro destdalidade cultural, podemos citar o bragco dancante
do Centro de Cultura e Cidadania Malungos do llalusdo a Africa, ou ao que se entende como sendo d
origem africana, constitui algo fundamental, uma g@e a idéia de ancestralidade e, por conseqi&ecia
descendéncia, esta presente a todo o momento norstisnegro. Essa ancestralidade, na danga, é
representada por meio da feitura de pinturas bligttas por todo o corpo dos dangarinos, além da
utilizacdo de braceletes e poucas vestimentas:salia isto ainda, os proprios movimentos corporis,
gue como um todo, resultam numa danc¢a, que coniéip nome diz, se compara as dancas presentes
em algumas comunidades africanas de tempos passadesmo atuais.

Cabe aqui uma reflexdo a respeito do porque daaddegominada afro primitiva ter sido
instituida como danca representativa da negritud®, vez que o continente africano dispde de inlenera
dancas que ndo apenas esta. Tal danca se vé msénter em sociedades de pequena escala, tidas como
simples, as quais se caracterizam pela auséncigoooo desenvolvimento do Estado, assim como
também pela auséncia de urbanizacao e, mais rewemte de uma industrializacéo. Poderiamos atribuir
este tipo particular de danga a uma concepc¢éo @absta, congelada e mesmo deslocada do queaviria

ser a danga africana, mas, por outro lado, podeddéala como uma reminiscéncia da vida culturgtae
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no periodo escravocrata. De uma forma ou de cagrgrupos de danga afro alagoanos passam a construi
suas proprias imagens e idéias do que poderiantidido como uma danca de origem africana.

Nesse processo, percebemos uma coexisténcia eptesado e 0 presente nas representacdes
negras alagoanas. De forma que a danca afro-pranmittuparia o espaco do passado longinquo — néo
obstante 0 mesmo ser re-significado no preserts grupos percussivos como sendo o que nés teriamos
de intermediario e, mais recentemente, as entidqaepossuem um carater mais politico-reivindidator
na sua pratica politica. Estas Ultimas, ou sejagrdglades recém constituidas, tém impulsionado as
atividades desenvolvidas pelas primeiras e, posamiiéncia, sua cultura politica, como é o caso do
projetoMirante Cultural: um Quilombo chamado Jacintintdesenvolvido pelo grupo Quilombos, o qual
veremos mais adiante. A partir de entdo podemosr dipie as organizacGes negras de Alagoas
desenvolvem um exercicio continuo de alimentaca@rbalizacdo de novas e velhas maneiras de se
manifestar a negritude, passando a situar o qué/eli” num novo contexto, dotando-o com uma nova
roupagem, ou ainda, re-atualizando sua linguagem.

Como representacdo dos setores da Igreja Catdgdwemos os Agentes de Pastoral Negros —
gue também tinham um braco percussivo - que, gaspectiva da Teologia da Libertagdo desenvolveu o
debate racial no interior da Igreja. Mais tardegrimcipal lider dos APN’s iria constituir o Centoe
Cultura e Estudos Etnicos Anajd, o qual se mantémaaatualidade, estando principalmente envolvido
com o conselho gestor do Parque Memorial ZumbiRkImares. Impulsionado pelo Anajdé nés tivemos,
mais recentemente, a criacdo da Comissédo de XasalPela Igualdade Racial (Cojira-AL), que “tem
como objetivo contribuir para o debate e a reflezébre a realidade dos cidadéos afro-brasileiros e
mecanismos utilizados pelos meios de comunicac&baar as tematicas relacionadas a causa'fiegra
A primeira iniciativa dessa organizagéo foi criamaicoluna num jornal impresso da capital intitulada
Coluna Axépor meio da qual pretende dar vazao aos objetigimsa mencionados, todas as tercas-feiras.

A partir de meados dos anos de 1980, surgiram aguarganizacdes que, muito embora
tivessem focos de intervencdo e préaticas diferdasiatinham e ainda continuam tendo a promogédo da
comunidade negra como principal tarefa. Uma dela®écleo de Cultura Afro-Brasileira lya Ogun-Té€, o
qual se constitui num terreiro de candomblé. Tatldly extrapolando suas atividades religiosas gpass
intervir nas mais variadas instancias que dizemeits a situacdo do negro no Estado, assim como
também a elevar sua religiosidade ao campo poBttoa forma de constituicdo de uma frente em defes
das religiosidades de matriz africana ou contrat@erancia religiosa. Ainda dentre suas intervesgiios
podemos citar seu envolvimento com a area da edocggopiciada pela implementagdo da Lei
10.639/03. Nesse Nicleo a representacao de negyetmdanalise se verbaliza publicamente por meio do
Afoxé — braco percussivo do terreiro — combinadm gerformances corporais.

Ja nos anos 90 iria surgir o Centro de Cultura @adzEnia Malungos do Ilé no Bairro de
Bebedouro, localizado na cidade de Maceié. Essapagrento tem por base social a juventude daquele
bairro, realizando suas atividades no interior daokax Municipal Tavares Bastos. Tais atividades
compreendem capoeira, percussdo afro, danca &atrot coco-de-roda dentre outras, de forma a

desenvolver a elevacdo da auto-estima daquela agfmul Muito embora o Malungos tenha por base a

2 Tais termos podem ser encontrados no enderegorétet da organizaco: www.cojira-
al.blogspot.com

16



Jeferson Santos da Silva

referida escola, os mesmos ndo deixam de desenvioblelhos de valorizacdo da cultura negra no
interior de varias escolas por todo o municipica Blervengéo social também néo se circunscrev@a s
base. Assim como o Nucleo lya Ogun-Té, ja referidem participando de instancias politicas
concernentes a populacdo negra, particularmenfnen Estadual da Diversidade Etnica na Educacéo,
assim como também da Central de Movimentos Popu{@®&P/AL) onde reivindica atencdo aos assuntos
da populacao negra. O Malungos se destaca patasiga afro para a qual seus participantes adornam o
corpo com pinturas afro-referenciadas e se mexerts pelo som do atabaque, caracteristico nos
terreiros, de onde também retiram seus movimemestre os grupos que desenvolvem dangas afro-
referenciadas teriamos ainda o grupo Os Luenasalids por Edu Passos, como agrupamento mais antigo
nesta modalidade cultural.

Os terreiros de candomblé, ou as casas religicsasatriz africana, estdo se configurando cada
vez mais num espaco de verbalizacdo da culturanedo se restringindo apenas ao culto aos onmas,
também, disponibilizando o seu espaco fisico papromocao de outras atividades que constituem o
conjunto de préticas culturais negras como é o dasoapoeira, da danca afro, da percussdo e mesmo
como espago para a realizacao de encontros, séssieareunides que tém a populagéo negra como.pauta
Tal configuracéo se vé refor¢cada tanto com o agoigoverno federal — como € o caso do terreirolédic
de Cultura Afro-brasileira lya Ogun-Té — por me® grojetos financiados pelo Ministério da Cultwa,
qual da suporte ao estabelecimento de “Pontos dler€upor todo o Brasil, quanto sem o apoio do
mesmo, como é o caso da maioria dos terreiros.

E importante notar como a atual conjuntura de @ebapromocdo da igualdade racial vem se
refletindo no desenvolvimento de tais atividadesimterior dos terreiros de candomblé do estado de
Alagoas. Em raz&o disso, os babalorixas e ialoqpessam a enxergar e redimensionar o espaco que até
entdo era apenas considerado sob a oOtica relidisssse momento podemos dizer que os terreiros tém a
manifestacdo da cultura negra ampliada em “novasizbintes, os quais cada vez mais reivindicam a
necessidade de conservacdo desses espacos cogmsesgsencialmente negros, ndo obstante os mesmos
serem freqlientados por pessoas ndo-negras.

Este processo denegrecimentopelo qual os terreiros estdo passando vai cadameaiz
consolidando os mesmos como verdadeiros guardi@esuldura negra. Situacdo que se constréi e se
alimenta por uma série de visitas realizadas podastes universitarios e professores — principatenda
rede publica de ensino — e mesmo por praticantesilties de matriz africana vindos de fora do pass,
quais vivenciam uma espécie de fortalecimento ds gelores e crengas que termina com a subidara Ser
da Barriga. Ainda dentro de tal processo, é pokspieeeber o aumento da participacéo de religiosos
matriz africana nos espacos de discussdo e pr@posie politicas para a comunidade negra local.
Podemos mesmo dizer que os terreiros alagoanosmpager um momento de politizacdo bastante
acentuado o qual se evidencia ndo s na sua peesangspacos como os citados acima, mas também na
exteriorizacdo de sua politizacdo por meio da zagfio de passeatas publicas e da constituicdo de

coletivos de combate a intolerancia religiosa. Bemais passeatas podemos destacar a que alude ao
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massacre impetrado contra os terreiros de candamsbigido em 1912, e que agora passa a fazer parte
da agenda politica anual do movimento negro local.

Tal politizacdo dos terreiros de candomblé de Macagiqual se d4 em meio a um ambiente de
promocédo da igualdade racial, na verdade, se tradwfirmacdo publica de seu pertencimento étnico a
comunidade afro-alagoana, 0 que se contrapde pgotinsas que tentam ver no candomblé um espaco
destituido de negritude, sendo essa dissolvida @s om ambiente onde as identidades sdo as mais
diversas, uma vez que os segmentos ali preserdesen@stringem a populagdo negra. Na medida em que
0s proprios terreiros se envolvem na proposica@algicas, em particular, para o seu préprio espacgo
religioso, eles se tornam agentes diretos de sedsnsdes denegrecimentoN&o é nosso objetivo aqui
buscar nenhum tipo de esséncia perdida no passadandomblé, colocando este como cbdnscio de sua
constituicdo histérica a qual se torna visivel haliddade, mas sim, desenvolver uma analise do mesm
enquanto uma manifestacdo sujeita as injuncdes reaentes que acabam por reconfigura-lo. Essa
reconfiguracdo se da por meio da reivindicacdo eleresentacfes de negritude. Parece-nos que
presenciamos agora um pouco do que Roger Bas@@®)tescreveu como sendo a constituicdo de duas
civilizagdes no Brasil.

Os terreiros de candomblé ndo apenas se véem igu@auos em seu espacgo interno, como
tratamos acima, mas também, devido a atual compirpassam a propagar suas representacdes até mesmo
no interior das escolas publicas, como ocorrido anwescola da capital, por ocasido da semana da
consciéncia negra, quando todos os orixas — repeEREs por pessoas trajadas com os aderecos
correspondentes a cada uma deles - adentraramla ascintuito de desmistificar todo o preconcejte
envolve essa pratica religiosa. Tal atividade dmail a alguns protestos por parte dos pais do®slun
Ainda nessa esteira de manifestacdo externa daomtlade de matriz africana, nés temos, anualmente
realizada pelo terreiro Yiad Ogun-Té, a lavagemet@sidarias da Igreja do Senhor do Bonfim, no bdro
Poco. O préstito sai do bairro do Jacintinho, largate composto pela populacdo negra, chegando mais
tarde ao Poco, onde é desenvolvido todo o ritufleTde da referida igreja. Apos a realizagao dadam,
todos os religiosos e simpatizantes seguem emjcoei o bairro da Ponta da Terra, onde se Iacaliz
sede do terreiro Yia Ogun-Té, local no qual se @éipos rituais para o encerramento da lavagem. Essa
atividade se assemelha muito & desenvolvida ena@ahBA. Cabe a nos analisarmos se tal fato constit
uma influéncia baiana ou se de fato a lavagem dgalglo Bonfim é uma atividade desenvolvida por
terreiros de todo o pais. Independente de nossdusdo, o que ndo podemos ignorar é que, de flto, t
pratica teve inicio no Estado da Bahia, desde w@de coloniais. Ao desenvolver a mesma atividade
religiosa podemos afirmar que o terreiro alagoazaba reforcando a idéia da Bahia como referéncia e

sinbnimo de legitimidade nos assuntos negros. Qoademos observar nas fotos abaixo:

'3 Para mais informacdes sobre o tema, sugerimogumaleRAFAEL, Ulisses Neves. Xangd rezado
baixo: um estudo da perseguicdo aos terreiros afppas em 1912. Tese (Doutorado em Sociologia e
Antropologia). UFRJ, Rio de Janeiro, 2004.
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Figura 1: Lavagem das escadarias da Igreja do Neesbor do Bom-Fim de Maceio.

Foto de Hugo Galindo. Fonte: www.flickr.com

Figura 2: Lavagem das escadarias da Igreja do Neesbor do Bom-Fim de Salvador.

Fonte: www.flickr.com
Poderiamos encarar com certa estranheza o fatartibmblé desenvolvido em Alagoas estar

voltado para o seu congénere na Bahia, uma vep gueneiro esta histérica e geograficamente ligado

candomblé do Estado de Pernambuco, o qual passeudanominar Xangd, o mesmo acontecendo em
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Alagoas. Por outro lado, talvez ndo seja estranbopdnto de vista de uma pratica fortemente
desqualificada ver a lavagem baiana ganhando regsio e respeito nacional, até mesmo fora do pais,
atraindo turistas de todo o mundo, e passar atinvesmesma trilha no intuito de galgar uma pasiga
respeito no seio da sociedade alagoana. Tal fatoimfediu que o segmento afro religioso alagoano
adotasse manifestacdes de protesto contra a émclarexistente, o que se traduz no conjunto taunoa
tentativa de sensibilizacdo da populacdo como tenmfaéma critica mais contundente & mesma. Assim
COomo ocorre com 0s percussionistas das bandaslafjoanas, os Babalorixas e as lalorixas, assino com
os outros componentes do candomblé (Xangd), tamieéfizam suas viagens as terras baianas num
exercicio de fortificacdo das energias. Com isseremos dizer que a lavagem da Igreja do Bonfim em
Macei6 tem nessas viagens um importante fator deezisténcia a qual se vé alimentada regularmente.
Com isso podemos considerar que as representag@esegtitude verbalizadas pelos terreiros de
candomblé de Alagoas se ddo sob uma movimentagéimea de seus atores que, ao se prestarem a essas
movimentacdes passam a constituir um campo refedsen que transita dentro e fora do Estado,
seguindo os interesses e entendimentos dos gue@eteam a frente desse processo.

Sendo assim, podemos afirmar que ndo apenas aAfmas também a Bahia desempenha um
papel de p6lo emanador de representagfes negsaspipgel se da nos mais variados campos da cultura
negra, seja no que diz respeito a religiosidademdériz africana, seja no que concerne as outras
manifestacfes culturais discutidas acima. Se foromaspouco mais além, veremos que 0 mesmo é
constatado no meio militante. Aqui, também temosBahia como exemplo a ser seguido e,
consequentemente, como portadora de experiénc@atieas politicas com as quais os militantes do
movimento negro alagoano teriam muito que aprendsn € perceptivel quando da vinda de algum
militante daquele estado, com o objetivo de profara palestra ou mesmo contribuir junto a dehzdes
formacédo de organizacgdes etc, 0 que, por sua ugpsamente contrasta com a expectativa dos mesmos,
haja vista que esperam que os ativistas alagoastes sim, tenham muito o qué ensinar, devido ao se
passado historico de lutas quilombolas, que tel@uitbmbo dos Palmares sua significAncia maior.

Sob uma perspectiva mais politizada, ou aindegerfida do debate politico o centro de sua
atuacao, vai aparecer no inicio deste século X¥lupo Quilombos, o qual vai se definir como Ceikeo
Estudos e Pesquisas Afro-Brasileiro. Segundo sdlitantes, a caracterizacdo do agrupamento como um
centro de estudos foi feita para possibilitar asgla# de outras pessoas na organizacdo. Ainda comfor
seus militantes, a colocagdo do debate politicocentro de sua atuacdo surgiu da necessidade de
politizacdo do movimento negro, uma vez que origieate o centro seria entendido como um espaco
essencialmente cultural e desprovido do debatdiqmliTal debate se daria a partir de um discueso d
resgate da africanidade assim como evidenciadceermanifesto intitulad®ela Afro-Descendéncig o

qual traz no centro um punho cerrado sob a formaaloa da Africa, como vemos a seguir:

4 Documento escrito no momento de fundacdo da argedid em 2002 como ferramenta de didlogo e
verbalizacdo de sua postura politica, encontraaseNEXO 11,
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Figura 3 — Punho cerrado em forma do mapa d@afri

Atualmente, o grupo Quilombos mantém um projetantddoMirante Cultural: um Quilombo
chamado JacintinhoEste projeto consiste na apresentacdo de varmasfastacdoes culturais negras -
inclusive bumba-meu-boi — uma vez a cada més numolda periferia da capital. Por meio deste pmjet
0 grupo Quilombos passa a contribuir para a défmige uma agenda local de afirmacdo da negritude,
juntamente com outras organizagdes. A referéndagadombos em sua denominacédo evidencia o perfil
adotado pela organizacdo na medida em que os cengi&omo simbolos maximos da luta negra no pais
e mesmo localmente.

Como forma de aglutinar as entidades do movimeaggranem Alagoas ocorreu, no inicio dos
anos 90, a formacéo da Coordenacédo de EntidadeadNeg Alagoas (CENAL), que durante muito tempo
teria suas atividades restritas a organizacéo tilddaales que aludem ao dia da consciéncia negra, a
guais se restringiam a apresentactes de performanéierais dos grupos filiados. Para dizer a \dzda
acreditamos que a mesma nasceu com tal objetivitg mmbora em sua natureza devesse extrapolar tais
atividades. E nesse sentido, que a CENAL fara elpd@ mantenedora do desenvolvimento daquelas
atividades referentes ao dia da consciéncia negmaarido-se, consequentemente, um instrumento
fundamental na manutencéo e verbalizacao de fmissentacfes de negritude levadas a cabo pelossgrup
filiados. Com o passar do tempo, a mesma passeuchamar Forum de Entidades Negras de Alagoas
(FENAL). Nesse momento, temos o desenvolvimentamea postura mais politico-reivindicatéria por
parte do Forum que mais tarde se viu inserido mexgaso de implementagdo do Programa de Acdes
Afirmativas da Universidade Federal de Alagoasyas®mo também na implementagdo da Lei 10.639/03
gue dispde sobre a obrigatoriedade do ensino daribi® cultura da populagéo afro-brasileira ecafia
nas escolas publicas e privadas. Todavia, a fudedguardia e propagadora das representacées negras
permaneceria.

Algumas das reivindicacdes que o movimento ne@m liistoricamente consigo circunscreve-se
ao campo da educacdo. E nesse sentido que nés nmplementacio do Programa de Acbes
Afirmativas da Universidade Federal de Alagoas (FA/AL) em 2004, e da Lei 10.639/03 como fruto
de um processo de lutas. Tomadas do ponto de destaortadoras e impulsionadoras de simbolos de
negritude, é possivel perceber como tais reivigdiea ndo sé trazem dentro de si uma concepgaoedé qu
ser negro, como também passam a criar um campos$ébidades de consolidagdo e mesmo de criagdo
de novas negritudes. O PAAF/UFAL — o qual dispéeautha série de politicas a serem desenvolvidas no

interior da UFAL, indo desde politica editorial @t&s raciais - em vigor desde 2004, trouxe a rebaqu
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programa do governo federal chamado Afroatitude) bemo também o Ndcleo de Estudantes Negros da
UFAL (NENUFAL).

O Programa Afroatitude, coordenado pelo Ministété Saude, fornece bolsas de estudo para
alunos cotistas da UFAL e de outras universidaddsrfis. Esses alunos, por intermédio do Programa,
passaram a participar das instancias locais e masiale debate sobre a populacdo negra, passando a
colocar sua postura e praticas politicas em disputaincipio com o foco na area da saude, umajveo
programa esté atrelado a essa area mas, postamerrpassariam a intervir sobre outras questdes, Ma
ainda assim, a saude seria uma tbnica, definindtorbem o campo de atuagdo daqueles jovens, bem
como sua concepcao de negritude, em dimensdes nmegriomais como 0 encontro nacional da juventude
negra ocorrido em 2007.

O ambiente de promocéao da igualdade racial, juntéam@om o PAAF e a iniciativa do Férum de
Entidades Negras de Alagoas, fez com que os esasdda UFAL constituissem um nudcleo de estudantes
negros (NENUFAL) que teria como um de seus prinsiphjetivos o diadlogo junto aos estudantes catista
da universidade e mesmo junto as organizagdescimadis dos estudantes, de forma que suas
reivindicacdes pudessem ter maior amplitude e septacdo. Dessa forma, intervindo junto as instanci
universitarias — a priori -, dentre elas o Consélimiversitario, o Nucleo contribui com o delinearitea
definicdes de politicas voltadas a comunidade negyalicitando, consequentemente, seu projetoipmlit
Nesse, fica nitida a necessidade do mesmo estaltaado ndo s6 para os estudantes advindos @onsist
de cotas, mas também para os estudantes originkripaises africanos como Guiné Bissau, Cabo Verde,
Sao Tomé e Principe, dentre outros. Percebe-se nem®ento que o Nicleo compreende a necessidade
de organizacdo dos negros sob uma perspectivandcienal, conseqiientemente ndo circunscrita aos
estudantes cotistas. Em seu discurso politico dedii@i adotar uma postura fortemente critica siesia
capitalista em sua fase neolibétao mesmo tempo em que aponta para a construc@mnaenova
sociedade na qual a populacéo negra seja prompeidaeio de politicas publicas.

Ainda na Universidade, temos a implantacao de dis@plina no curso de Histdria, a qual deve
voltar-se, também, para a formacao de profess@ea®de publica de ensino para fazer frente as novas
exigéncias curriculares da educacao, ou seja, 40.689/03. Tal disciplina tem carater eletivo,saja,
nao é obrigatoria e esta dentro das acdes prepsta® AAF/UFAL.

A implementacao da Lei 10.639/03 no curriculo emceai desencadear dois processos no ambito
das representacdes negras: um no interior da prégoola, ou, se quiser, no interior da sala de &ul
outro, no incentivo a pratica de atividades cultufara dela tidas como de origem negra. E o que
observamos em todo Estado e particularmente no cipimi de Unido dos Palmares /AL. Como
consequéncia da referida Lei, alguns municipiosgrasn a constituir no interior das secretarias de
educacédo, nucleos que se voltassem especificarpardea questdo negra, com o objetivo principal de
formar e orientar os professores na aplicacao daAlguns deles, como é o caso da cidade de Ure&o d
Palmares, passaram a constituir verdadeiros cet¢r@somocdo da cultura negra com a disponibilizaca
de um espaco fisico para realizagdo de performaantisico-culturais tais como o Hip-Hop, capoeira,

percussdo afro, cOco-de-roda, dentre outras mémgfess. O que nos temos nesse momento € a

!> para maiores detalhes consultar: Nicleo de Estesi&tegros da UFAL. Quebrando grilhdes, na luta
pela organizacdo da populacdo negra. (Tese apmdseromo contribuicdo ao V Congresso do
DCE/UFAL ocorrido em junho de 2007).
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verbalizagdo da negritude sendo agenciada pela padidico constituido, no momento em que ele dela s
apropria, de tal forma que esse passa a poderirdefoue deve ser tido como cultura negra e mesmo

definir seu discurso.

Figura 4. Performance de Break Dance realizadaspad¢® Cultural Acotirene (NIER).

Dentre as atividades citadas acima, podemos percebeyrande salto no desenvolvimento do
Hip-Hop, o qual ocupa um papel quase que centrabejo das manifestagdes da cultura negra no
municipio de Unido dos Palmares, com a organizdedthatalhas” déreak danceas quais se traduzem
em momentos onde alguns dos praticantes do Hip{Bdpoys e B. Girls) exibem suas habilidades na
danca num esquema de competicdo bastante amidto®o. a isso temos ainda a realizacao de oficinas
tanto debreak dancecomo degraffiti, 0 qual passa a tomar os muros de algumas estsdas como de
outras localidades com pinturas referentes ao tidgro Zumbi dos Palmares.

Por ser uma atividade que tem recebido o apoistiogie financeiro do Nucleo de Identidade
Etnico-Racial de Unido dos Palmares, 6rgdo diretdendigado a prefeitura municipal, o Hip-Hop
palmarino se vé na condicdo de ter sua identidaggancada vez mais ressaltada. Tal fato vai na
contramdo do que boa parte do movimento negro palma majoritariamente constituido e dirigido por
bandas percussivas — entende como o que podeesr@qupode ser considerado como cultura negra. Aqui
me refiro & uma forte critica por parte desse mewitd ao Hip-Hop enquanto constituinte legitimo da
cultura negra local. O fato de o movimento negrostdo historicamente composto por um segmento
majoritariamente percussivo fez com que outras festaicdes culturais negras perdessem a autorigade d
serem consideradas como tais. O Nucleo de Idemtidnico-Racial tem sua perspectiva de negritude
evidenciada de anteméo em seu proplogian o qual consiste em dois tracos esverdeados epiegslo

a Serra da Barriga, como podemos observar abaixo:
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Figura 5 — Slogan do NIER de Unido dos Palmares/ AL

Outra pratica cultural negra que ganha um impulsnsideravel em sua manifestacdo é a
capoeira. Tida como um dos principais icones deesemtacdo negra, a capoeira passa a se difundir po
diversos espacos, indo desde os terreiros de cédnélemcomo citado acima — aos pétios das escolas
publicas. Nestas, até pouco tempo, a capoeiraraticgda informalmente, muitas vezes sem mesmo o
conhecimento por parte do diretor da escola. Ataats) seus praticantes reivindicam um espaco bficia
no seio da grade curricular escolar, como atestaegura de concurso para o provimento de professor
dessa modalidade educacional no municipio de UthiBoPalmares. Tal fato nao sé se da no campo da
educacdo, mas também no campo da cultura, sendoeatgtndida nos meandros institucionais da
Secretaria Estadual da Educagé@o e do Desporto.sEstataria dispde de uma coordenadoria de agéo
cultural (CORAC), a qual desenvolve atividadestpdo o estado. Dentre estas atividades esta aicapoe
mas, sob o mesmo molde como é praticada nas estddisas. Com a organizacdo de um novo ciclo de
atividades a serem desenvolvidas pela referidadeoadoria, os capoeiristas — aqui representadas pel
Federacdo Alagoana de Capoeira (FALC) e o Féruntmte@dlades Negras de Alagoas — passaram a
também reivindicar a oficializacdo da atividade, peio da contratacdo de seus professores, espelf
em edital. Tal postura por parte das organizac@ieslas acima se vé fortemente embasada na sua
legitimidade por meio da mencdo da Lei 10.639/03na@ evidencia o documento expedido pelas
mesma¥.

O surgimento e consolidagdo do movimento negro stade de Alagoas tém, no dia 20 de
novembro — dia nacional da consciéncia negra -jmjportante fator de aglutinacdo e mesmo de criacao
de suas organizacfes. Tal fendmeno decorreu dasidade de se estabelecer uma agenda minima de
debate sobre a situacao do negro no estado — essimem todo o0 pais — e a consequiente proposicdo de
medidas de promoc¢éo para a igualdade racial. Nes#@lo, o dia 20 de novembro, por todos os anos,
sempre foi repleto de atividades que pretendiantranoa sociedade alagoana a existéncia de umaaultu
negra até entdo ignorada e mesmo sufocada sobma fda construcdo negativa de seus atributos. A
importancia que tal data assumiu é tamanha qudasnuezes, durante o transcorrer do ano, as eatidad

negras praticamente ndo se mobilizam, realizandoaspalgumas atividades bastante pontuais. Uma vez

18 para maiores detalhes consultBALC E FENAL derrubam edital da SEE — CORAC/AL queluiu
a capoeira do processo seletivo para agentesaislt(2008).
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que o dia 20 de novembro se aproxima, as orgarégagGmecam a se movimentar, ainda mais quando
tém todo um apoio logistico e financeiro por detfiéa mobilizagdo tem se restringido a apresentacde

publicas das manifestacdes culturais negras. Csem @s movimento negro alagoano foi se consolidando
num movimento essencialmente cultural. Dessa fopndemos considerar as atividades ocorridas nos
dias vinte de novembro como uma vitrine do nivghaizacional do movimento negro alagoano.

O esforco de constituicdo e aglomeracdo dessadade8 negras sempre esteve fortemente
vinculado tanto as instituicbes do governo estadoato as federais, nesse caso, a Fundacédo Cultural
Palmares — uma vez que as atividades do dia vintewdembro sempre foram patrocinadas pelo governo -
0 que resultou, por sua vez, num forte atrelamdotonovimento a tais instituicdes e uma consequente
limitacdo e padronizacdo de seu discurso e repeegs. Durante muito tempo os debates no intddor
movimento, principalmente na época do vinte de miwe, se restringiram ao valor a ser pago a cada
grupo pelas atividades desenvolvidas na semanaodsciéncia negra, 0 que acabava por deixar a
discusséo politica escanteada.

Parece-nos que a institucionalizacdo do movimerggran alagoano, ou de boa parte das
organizacbes que o compdem, vem tendo continuidate o que vem se desenrolando enquanto
conseqiiéncia da implementagéo da Lei 10.639/03erf werdade que a promogdo das manifestaces
culturais negras por parte do governo, seja fedmragstadual, esta dentro da dindmica e do processo
histérico de reivindicacdo do movimento junto aalgroconstituido. Mas, também, por outro lado, nos
cabe aqui analisar até que ponto tal promocadfénéenas verbalizacdes das representacdes deunkegrit
levada a frente por esse movimento, pois queirapw®ao, tal promocdo esta imbuida de valores e
percepcdes que acabam formatando e constituindoeoetp, a politica de promocdo, se propde a
promover. Para termos uma idéia de como o instihadi estd presente em algumas manifestacdes
politicas, basta observarmos a manifestacéo pifglacsseata) que se da como alusé@o ao Quebra de 1912
Essa atividade, pelo menos em sua primeira vergiofortemente financiada pelo poder publico
constituido, neste caso, a Fundagdo Municipal d@oACultural de Macei6. Mas ndo é apenas essa
atividade que tem sido patrocinada por esta Fulddggprojeto mensal intituladdirante Cultural: um
quilombo chamado Jacintinhtambém disp&e do apoio da referida Fundacao.

Ao observarmos de forma mais detida o vinculo damizacdes do movimento negro alagoano
com o poder instituido, perceberemos que tal ftoonta & sua origem, passando a ser uma constante n
decorrer de sua formacao até a atualidade, o quesuya vez, tende a comprometer consideravelmente a
postura politica do mesmo. Tal processo acabodgsenvolver um movimento cada vez mais cultural, no
qual as bandas de percusséo afro seriam seu ¢wi®, consolidando dessa maneira o que viria a ser
imagem do movimento negro a partir de entdo. Noaquneerne a esse vinculo institucional, a diferenca
que observamos é que, se nos primérdios da formedgdmnovimento, nds tinhamos uma ligacdo
institucional temporaria, ou seja, limitada apeasstividades lidicas desenvolvidas durante a senf@n
consciéncia negra, hoje, o que constatamos € udadeiro mar de iniciativas que, mais do que nunca,
passa a interferir na configuracdo e no processomuigtrucao das representacdes de negritude.

Tal interferéncia, em muitos momentos, tem conitdbipara a perpetuacédo da cultura negra no
campo do ludico e do exdtico, o que se coadunaacesiorco histérico do estado brasileiro em cauieat

e congelar — quando nao obliterar — aquela cultDessa forma, podemos afirmar que consideravel
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parcela do incentivo que o estado brasileiro vemddaao desenvolvimento da cultura negra alagoana,
enquanto reivindicagdo do proprio movimento neguaba por dar continuidade a politica que o mesmo
tem levado a frente desde seus primérdios, no datultura negra.

Por outro lado, essa politica estatal tem contlibdambém para a consolidacdo da populacéo
negra brasileira como um segmento dotado de pktidades e merecedor de um tratamento
diferenciado, o que, por sua vez, vai de encontranadelo que compreende o povo brasileiro como
miscigenado, desprovido de singularidades no sed@stual. Neste caso, temos o desenvolvimento de
uma politica de delimitagdo de fronteiras que semvé@lesenvolvidas pela promogdo de manifestacdes
culturais negras levadas a cabo pelo estado brasistando assim, de acordo com o projeto deonagé
que o movimento negro almeja construir. Pareceagos que a manutencédo da cultura negra como algo
exético e ludico, como citado acima, também counirjilara a construcdo do referido projeto, ou seja,
acaba sendo interessante para 0 movimento ne@ropper a representacdo do que € ser negro como algo
diferente, mesmo que isso se dé no campo da exigadie.

A promocgdo da excentricidade é algo muito presentealgumas atividades do meio negro.
Dentre estas podemos destacar a capoeira. Comalasnprincipais representacées da cultura négra
capoeira tem sido ininterruptamente solicitada antp baluarte do pantedo afro-brasileiro. Suas
performances podem ser esperadas nos mais varagl@sesmo inesperados - tipos de eventos que vao
desde aberturas de congressos a “tapa-buracositieandes de qualquer natureza. No entanto, apesar d
sua suposta adaptabilidade ao bel prazer de querigse interessa numa perspectiva de multi-atikl
a capoeira é invariavelmente vista sob a Gticatdag@. O mais interessante de tudo, é que tatda§i
mesmo percebida no interior do préprio movimentgroe- e mesmo em outros movimentos sociais -, na
medida em que estes passam a aceitar convitepadicipar de atividades sob a forma de apresemtaca
de performances de capoeira, das quais os mesmbénafazem um meio para ganhar um soldo.

As atividades patrocinadas pelas instituicbes gmmentais tém criado diversos espacos e
momentos pontuais de expressao da cultua negres BEgsmentos se caracterizam pela apresentacdo dessa
cultura nos mais variados espacos publicos do &stads principalmente na capital alagoana. Tais
eventos compreendem manifestacbes como capoeinga ddro-primitiva, bandas de reggae, bandas
percussivas, as quais evidenciam uma forte presncarater religioso. Todos se revezando num mesmo
palco, passando a vivenciar algo que até entddadiam presenciado, qual seja, a troca de expé&@nc
negras que, apesar de serem produzidas de uma difierente, provém da mesma matriz cultural. O que
gueremos acrescentar, e mesmo problematizar cata adima, € o fato de que se os integrantes desjuel
grupos culturais ndo percebiam sua préatica cultemaho sendo de origem negra, agora, mais do que
nunca, eles passam a se dar conta do que ténpdeitma parte de suas vidas. Pois certamente goimisv
momentos acredito que muitos capoeiristas e musiedzandas de reggae, por exemplo, devem ficar se
perguntando: porque eles sempre nos colocam jwmo e&sses grupos quando nos chamam para jogar
capoeira? O mesmo valendo para os musicos do reggae

A partir de entdo, podemos afirmar que as atividadtadas acima passam a desempenhar um

papel fundamental na construgdo e manutencdo ddddde negra. Indo mais adiante, perceberemos que

" Muito embora a capoeira seja aqui abordada cogmprtencente a cultura negra, é perceptivel na
atualidade, o exercicio de des-etnicizacdo qué ihgosto, da mesma forma como aconteceu com o
samba e com a feijoada.
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essas promocdes de manifestagfes publicas — comondga o projeto desenvolvido pelo grupo
Quilombos, por exemplo -, acabam mesmo por enquadranifestacdes outras que ndo séo
necessariamente percebidas do ponto de vista deess@e da negritude, mas, que, uma vez
compartilhando o mesmo espaco de atuacdo, passErver € a ser vistas como tais, ou seja, como
compondo o bolsdo da cultura afro-brasileira. Nessetido presenciamos uma (re)africanizacao de
manifestacdes culturais escolhidas ao critérioudmmesta a frente, na concepc¢éo dessas atividades.
isso, temos a ampliacdo do que estamos chamamépmsentacdes de negritude, tanto na sua congepcao
por parte do movimento negro alagoano, como no imasig de quem assiste. Em outras palavras, tal
ampliagdo néo estaria sujeita apenas as manifestalgreal origem afro-brasileira, mas também &o qu
os promotores das referidas atividades entender talnDe acordo com o entendimento a que chegamos
até entdo, temos que compreender as representdedeegritude como um processo criativo que
compreende tanto a legitimacéo do historicament® damo a criacdo de novos conceitos e concepcdes

que acabam por tornar afro-referenciado o que réta ou 0 que ndo se via como tal.

2. A negritude no discurso do movimento negro alagmo

Até o momento, discutimos sob uma perspectiva memnm e em quais espacgos as organizacdes
do movimento negro alagoano produzem suas repeegerst de negritude. Pretendemos agora nos deter
sobre como alguns de seus atores entendem e expresas concep¢oes acerca do que compreendem néo
s6 no que tange a cultura negra, mas ao ser negg. €ara tanto, percorreremos 0 imaginario daguel

atores, recorrendo aos depoimentos a nds cedidodi®@ogos que tiveram por eixo manifestagfes e
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concepcgdes presentes de forma significativa naémdia negra, as quais julgamos pertinentes enmonoss
trabalho. Por estas entendemos as idéias suscijadagdo abordamos o continente africano, o Estado d
Bahia ou mesmo a cultura negra local e no mundo.

Apesar das atuais tendéncias e perspectivas slantidade - e identidade negra em particular -
que se deleitam com a idéia de pluralidade sodiovall da populacdo negra onde quer que essa ae fag
presente, das quais desde ja afirmo ser partidégia, nesse estudo, nos colocamos inicialmenteass
como afirmou Martin Luther King, Jr: “Talvez tenhasnvindo em navios diferentes, mas hoje, estamos
todos no mesmo barco” (198%)0O que queremos dizer com isso é que, mesmo ctato @os negros
escravizados trazidos para o Brasil constituirera gama vasta e diversa de segmentos étnicos na époc
colonial e hoje, tais segmentos se verem insen@dss mais variadas situacdes sociais que possamos
imaginar, existe um fator que os unifica: a expwi#& escravocrata e o racismo, 0s quais ainda atuam
como agente vitimizador de populacBes negras a@#eilsso ndo implica no ndo reconhecimento da
diversidade presente nesse segmento, mas sim,epangierancia do papel que joga o racismo na
definicdo e unificagdo do mesmo.

Fazemos tais consideracdes, pois hdo nos enquaslentre aqueles que se perguntam: Mas de
gue comunidade negra vocé esti falando? Numa itentthudulenta de pregar uma suposta nao
existéncia de uma unidade entre tal populacéodBéa do ponto de vista da consciéncia, ha do plnto
vista histérico e ideoldgico, ou seja, se 0s negdrs se véem como parte de uma mesma comunidade,
ndo podemos negar que eles sejam vitimas da megswolagia racial que acaba por torna-los “irmdos”. O
que é mais fraudulento do que isso € querer quevinmento negro abdique do discurso de base étnica
pelo fato do mesmo historicamente ndo ter surtidotanefeito no seio daqueles. Uma coisa € um
discurso pouco eficaz, outra € o ocultamento depwoesso histérico demarcador de fronteiras. Esse
quadro interpretativo vem se mantendo em grandee pdevido ao casuismo académico que
testemunhamos nos Ultimos tempos.

Passemos entdo a analise dos discursos negras Estdo postos em confronto e em
concordancia com teéricos que se debrucaram sabemtidade negra € mesmo com a maneira pela qual
0 movimento negro organizado verbaliza seu discpaditico. Dessa forma buscaremos estabelecer um
didlogo no qual apontaremos as falhas e as ausételiberadas de compreenséo protagonizadas por boa
parte dos teoricos a serem abordados.

Diferentemente do que pensavamos e do que usuarsempercebe no seio de movimentos que
possuem a natureza do nosso, ndo foi constatadalnioa forma de afirmacdo étnica ou de uma
etnicidade negra. Entre os depoimentos fornecidodsapela militAncia negra, percebemos que as falas
variavam desde uma ligacdo da negritude com a eqeesio de tracos fisicos (pele, cabelo,
determinadas posturas etc) e mesmo comportamenshgitivos, 0s quais seriam pertencentes ao
segmento negro, até o privilegiamento da cons@édoi que é ser negro antes de qualquer coisa, ou
mesmo sobrepondo-se as outras caracteristicas. i momento tivemos ainda a mencdo de
manifestagdes culturais que ndo séo frequentesiscordo quando se quer evidenciar a presenca da
cultura negra, as quais discutiremos mais adiaNgsse sentido, percebemos que o discurso se

modificava de acordo com o amadurecimento poldieseu portador. Ainda entre os mais politicamente

'8 Discurso publico. Traducdo nossa.
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maduros foi possivel constatar a presenca da cdmsiz de mdltiplas vertentes no trato da afirmacao
negra que, por sua vez, denunciavam a existéncieonutante do que poderiamos considerar como
sendo o “velho” e 0 “novo” na verbalizacao da rnegie.

Vimos no capitulo anterior, qual o lugar ocupa@dapcultura negra baiana no imaginario dos
ativistas negros alagoanos. Tal lugar se constitoi exemplo a ser seguido, uma vez que aquelecestad
tido como a “Meca” da cultura negra nacional e mesm mundo. Como resultado, tivemos o
aparecimento de bandas afro em Alagoas enquantsegd@ncia do surgimento das mesmas em
Salvador. Essa proximidade da Bahia dava as om@gdes negras alagoanas uma evidéncia maxima e
correta de negritude. Podemos mesmo afirmar quedese movimento se traduziu numa padronizagéo
de formas e concepc¢bes de afirmacdo étnica, qumagaor anular a contribuicdo que manifestacdes
culturais locais poderiam jogar nesse processo,ocaatlamam alguns de seus militantes ao
reivindicarem que aquelas organizacdes deveriawalge da riqueza cultural que o estado oferece. Tal
padronizacao pode ser percebida ndo s6 pelo ddgenento da pratica percussiva em si, como também
no proprio interior desta no que concerne aos mentos do corpo, as letras musicais — tanto no seu
conteddo como no tom — e algumas vezes nas vestimerdesenhos e cores gravados nos instrumentos,
tudoa la Bahia.

Essa padronizacao era fortemente constituida erafada por meio de canais midiaticos como a
TV, facilmente acessivel nas camadas pobres dalggdum e, também, por meio de vai-e-vens de
percussionistas alagoanos em diversas oficinas edleugsdo realizadas com certa regularidade em
Salvador. Dessa forma, a percussao baiana passvwdimite do que era e do que nao era pernsiido
a Gtica da negritude nesse campo cultural. Poodadio, presenciamos ainda a perspectiva, por darte
alguns militantes, de que aquele processo de espelito nas bandas afro baianas foi fundamentalapara
quebra do siléncio da cultura negra alagoana, @esgave como testemunho, o desenvolvimento do
xang6 rezado baixo, resultante das perseguicbeteresos de candomblé do Estado que culminaram
com o episddio do “Quebra” de 1912. Seria entdo agiublicizacdo de um dos elementos daquela
religido, qual seja a percussao, que se dariangbimento.

A invocacdo a Bahia como sinbnimo de autenticidaglémbito da cultura negra se encontra
fortemente presente no ideario negro alagoano. Manto, ainda assim, a reivindicacdo de simbolos
locais também povoa o imaginario daqueles milinf€al imaginario se evidencia na presenca
discursiva do lider negro Zumbi e do proprio Quibmntdos Palmares, os quais alimentam uma idéia de
Alagoas como sendo o lugar original da luta negryapais. Aqui, podemos dizer que convive um
paradoxo entre o local e o “global”, ou, se prefemtre o Estado da Bahia e o de Alagoas, umajwez
percebemos em varios momentos o enaltecimento denton como o de outro. Por outro lado, a idéia de
Alagoas como local original da luta negra no paisrdalizada sob uma perspectiva histérica, poisrha
grande reconhecimento e mesmo enaltecimento de&mgila negra baiana. Em outro momento, tivemos
os terreiros de candomblé como componente dos Kmbaxais. Nesse processo, 0s bairros da capital
alagoana ocupam um lugar fundamental enquanto pkdcatuacéo e desenvolvimento daquela cultura.
Dessa forma podemos afirmar que os ativistas negjegganos ndo reduzem a manifestacdo de sua
cultura a um local ou espago determinados, mas asnvéem como estando disseminadas por toda a

capital e por extensdo em todo o Estado.
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Como vimos mais acima, o alcance da compreensdjuelcse entende por cultura negra, por
parte da militancia, vai além do que tradicionalteese entende como tal, sendo o folclore o seu mais
novo baluarte. A despeito disto, ndo é facil presera utilizacdo das praticas “folcléricas” noenor
das organiza¢Bes do movimento negro alagoano —ramgxista — 0 que reforca, por sua vez, o papel
jogado pelas manifestacbes negras baianas na ughwstdas representacdes negras alagoanas. Um
daqueles militantes diria que o movimento negrga@dao optou por buscar na Bahia o que ele ja tmha,
de forma singular, em Alagoas. Poderiamos mesmer djge as manifestacdes negras ndo sé foram
silenciadas com a perseguicao implacavel aos testagnas também na medida em que foram reduzidas a
folclore, o que acabou por congelar e mesmo ridizdr a cultura negra local dada a sua manipulagédo
unilateral com fins academicistas por parte dddnteais alagoanos, desejosos de ocupar seu teonpo p
meio da criacdo de um hobby que custou caro a agpainegra.

Talvez devamos compreender a utilizacdo da cuitagsia baiana, por parte dos grupos negros
que desenvolvem manifestac8es folcléricas, como nefeéura daquelas praticas folcléricas. Mas r&@o s
uma releitura, como também um meio de redefinugat do que até entéo era visto como folclore, @ois
isso o que nos demonstra o desenvolvimento de algunodalidades do folclore alagoano no interior de
grupos percussivos como o Axé Zumbi. A principicdgmos dizer que essa suposta tentativa de
redefinicdo foi malograda, na medida em que o a@agebandas afro percussivas da Bahia tiveram seu
termino ha muito tempo — 0 que conseqientemental lad\queda de suas irmas em Alagoas — e pelo fato
daquelas praticas tidas como folcldricas ndo tesgitio de tal condicdo, uma vez que ndo criaramsmeio
préprios para se manterem.

E curioso notar que hoje sdo os terreiros querowutsilenciados pelo preconceito e
discriminagao racial reinantes no pais e de forariqular em Alagoas, se colocam na posi¢do deicana
de veiculagéo das demais modalidades da culturea meyg Estado, na medida em que cada vez mais
passam a se constituir em verdadeiros centrositépos de atividades como a capoeira, a percussao,
danca afro, o bumba-meu-boi e mesmo de reunidesaomento negro organizado. Nao tenhamos
divida de que tal reviravolta se desenha sob oicam@s casas religiosas de se afirmarem e se
fortalecerem no interior da sociedade, nesse casangio do acolhimento de praticas ja aceitas pela
mesma, sob o signo da desetnicizacéo, ou sejandarmacao daquelas atividades em cultura brasileir
Nesse sentido, concebemos a atual conjuntura tlaawegra alagoana e em particular no que concerne
aos terreiros, como um momento no qual estes (dtiteatam se promover a medida que também
promovem a cultura negra local.

Passemos entdo, agora sim, em definitivo, a adéiscomo os militantes negros verbalizaram
sua negritude ao mesmo tempo em que dialogaremosocgue se tem discutido até entdo sobre
etnicidade e identidade negra em particular. Iniog a andlise focando o que se convencionou
denominar de “politica do corpo” ou “bio-politicadu seja, a utilizacdo do corpo como forma de se
afirmar socialmente. Comecemos pela fala de umést@inegra ao ser perguntada sobre o que é ser

negra:

Ser negra é ser tudo né. E conhecer a minha rhiata¥ 0o pé no chao
mesmo....nd0 esticar os cabelos. Ser negro € cuwsou, sabe, é dizer
assim, ser negro e assumir mesmo a negritude. Bete giue tem medo
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né...eu nao sou negra...porque eu sou negra. Demam pouco pra

assumir....na época da escola eu ndo gostava ouitane chamasse de
negra porque eu nao aceitava ser negra mas degpoia minha religido e ai
ver mesmo que eu era negra. E assumi até hojeaqueegra e ai meus
cabelos é trancado, minha pele, o jeito de mervestiu me sinto feliz por

ser negra. (Nany, 11/07/2007).

No trecho acima, percebemos que ser negra egtfamiEnte ligado aos tragos fenotipicos do
portador, ou seja, a um conjunto de caracteristisEss que evidenciam o pertencimento étnicowsery

as carrega. Vejamos como Pinho (2004) compreersdepesspectiva:

[...] As politicas de identidade tém sido muitagegereduzidas a uma bio-
politica, que restaura a ‘raca’ como o centro gmrade definicdes,

permitindo que a cor da pele continue ocupandougraricentral ndo apenas
para a construcdo das identidades sociais, masétaniara 0 processo
politico que define ‘aliados’ e ‘inimigos’ e confim a diferenca com
desigualdade. (p. 152).

A discriminagdo racial tem na classificagdo dgpoodo negro um de seus principais meios de
atuagdo. E por meio da estigmatizagdo simbdlica atdbutos fisicos da populagdo negra que se
estabelece a fronteira do que é tido como normaldm, ou ainda, e consequientemente, do que deve ser
aceito ou ndo pela sociedade. Tal perspectivagw@sdo que se consagrou na literatura sobre ralace
raciais no Brasil como sendo “racismo de marcaurhado dessa forma por Oracy Nogueira (1985),
diferenciando-se de outro padrdo, qual seja, oisimax de origem”, que teria na sociedade norte
americana sua base de atuacédo. Mas, antes denargnaa discusséo levantada por Pinho, gostariaenos d
precisar sobre 0 que estamos tratando exatamestentis delongas, queremos dizer que as partes do
corpo negro (nariz, boca, cabelo, a propria pealg €to atribuidos sentidos negativos, que acabam po
depreciar e inferiorizar 0 segmento em questdajeofgz com que os portadores destes atributos sejam
alvo de uma classificacdo negativa sistematicaidiana no seio da sociedade. Poderiamos dizeréoae,
partir desse momento, e s6 desse momento, que roesém negro € compreendido e perceptivel
socialmente. Em outras palavras, temos a criacdoindividuo negro, ou seja, um individuo
negativamente construido. Nos demoramos nessa brglieacdo porque 0 que parece ser obvio para
nés, nao o foi para Pinho. O que desejamos preagara sim nos dirigindo mais diretamente a autora
citada, € que uma vez que o negro tem seus atifiistoos estigmatizados, ele ndo tem outra safifa
Ser recorrer aos mesmos, huma espécie de respistaatica a agressao recebida. Sendo mais preciso,
ele recorre ao corpo porque foi e é este o vitidoz&\do se trata de uma “reducdo”, mas sim de uma
contra partida a uma politica reducionista. E uesposta na mesma moeda.

A critica de Pinho ndo se da apenas a politicaodpocem si, mas também e principalmente ao
fato desta incorporar a raca em seu repertoriudis®, ou seja, 0 problema para ela esta na magée

do discurso de base étnica, sendo vejamos:

[...] Ao contrario daqueles que defendem que eezm deve ser usada
como meio de mobilizacdo e unificacdo dos grupog d¢@m sido
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historicamente oprimidos, defendo aqui que a lataracista deve incluir a
superacao da idéia de ‘raga’. Quanto mais percailzmpapel da cultura e
da politica na construcédo da negritude, mais & reconhecer o quanto
esta ndo € determinada por caracteristicas fixadds ‘raca’ ou pela
natureza (p. 20).

Mas qual seria o problema em verbalizar tal dsz®Porque é que a idéia de raca Ihe provoca
um incomodo? N&o estariam os “pobres negros” apehasendo uma ideologia da qual tém sido vitimas

por toda a historia? Afinal, o que ha de errado msm? Continuemos entdo com a autora:

Defender a continuidade do uso do termo ‘raca’tgmbo, significa conferir-
Ihe legitimidade e contribuir para a perpetuacasueexisténcia. Ndo seria
inadequado, e mesmo perigoso, fazer isso diantodies os sofrimentos
provocados ao longo da histéria da humanidade emerta ‘raca’? Sera
gue a estratégia mais eficiente para combater ismnace todos os males
cometidos em nome da ‘raca’ ndo seria através paragdo desse termo?
(pp. 182-183).

Como vemos em seu argumento, Pinho faz alusdo a eoexpressédo raca tem sido utilizada
para a destruicdo de populacdes inteiras, o queat@iente foi motivo de sofrimento e mesmo genocidi
das mesmas. Aqui podemos situar as populacdesimignegras, e a “mais recente” delas, os judeus.
N&o temos opinido contraria a explicitada pela rauteeste particular, alids, isso é de conhecimento
publico. No entanto, o que parece estranho pasa éd® fato da mesma colocar a mencéo a raca no
campo de uma suposta escolha. E como se o movimegio tivesse um amplo repertério em sua
cultura politica a partir do qual ele escolherigeysnos que melhor se adequassem as suas necessidad
Afirmar isso é ainda pressupor que tal segmentoaseja dotado de um poder capaz de manipular suas
praticas identitarias a ponto de ser ouvido de #omassiva, 0 que constitui um equivoco, pois uma
suposta forma ideal e bem sucedida de afirmacédcaétie sua parte estaria sujeita ao poder que esse
mesmo segmento teria de se fazer ouvir. E esser,papenas as classes que tém historicamente se
mantido no mais alto patamar da hierarquia soci@dtem, seja sob a forma dos meios de comunicacao
ou mesmo sob o controle das instituicdes publicpevadas de ensino. O que as populacdes negras e
indigenas podem minimamente fazer é se utilizasrdprio discurso que as classificam para se comtrap

a ideologia vigente. Sob esse aspecto, vejamos aagidiz Bourdieu (2005):

O estigma produz a revolta contra o estigma, queega pela reivindicagéo
publica do estigma, constituido assim em embleraagundo o paradigma
‘black is beautifu’ — e que termina na instituciimacdo do grupo
produzido (mais ou menos totalmente) pelos efeitsmdmicos e sociais da
estigmatizacdo. E, com efeito, o estigma que dévalta regionalista ou
nacionalista, ndo s6 as suas determinantes sirabdtias também com seus
fundamentos econémicos e sociais, principios déicagio do grupo e
pontos de apoio objetivos da acdo de mobilizagid.45).

O que queremos defender com a citagdo acima égjgeupos historicamente discriminados se

utilizam da prépria ideologia que os oprime panastauir seu caminho de libertacdo. Em outras patqvr
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0s elementos presentes no contra-discurso estdid@®mna fala opressora, sendo que dessa vez com 0s
valores invertidos. Se o negro foi criado sob oges da raca, € como tal que ele deve trilhar os
caminhos de sua elevacéo social. Nao conduzironidis sob este prisma implica ha ndo consideragéo d
papel jogado pelo racismo na exclusdo do negrdaéudm tiro no escuro”. Considerando o ndo dominio
dos meios de comunicacdo e informacdo por parteegoo, a este ndo resta alternativa que rebater a
“ofensa” que Ihe é infligida. Qualquer coisa queeva outra direcdo sera consagrado como algo novo,
sem qualquer nexo com a realidade e por isso mesmmpletamente desmobilizador. O uso dessa
estratégia ndo se limita ao movimento negro orgaloizmas a todos os segmentos que sao vitimas da
classificagdo negativa.

Prosseguindo com o argumento de Pinho, veremoslagte mais adiante em seu trabalho
intitulado “Reinvencdes da Africa na Bahia” elaaf#@ de sua proposta ao dizer que “o discurso que
prega a defesa da expressao ‘raca’ justificandela fato de que os negros foram vitimizados em nome
da ‘raca’ e que, portanto, é este signo que dewbém servir para liberta-los, torna impossivel pens
numa forma alternativa de modernidade [...]" (2004184) Eis aqui explicitado o objetivo e a tarefa
maior, por assim dizer, para Pinho: a criacdo da forma alternativa de modernidade. Sendo assim, o
movimento negro deveria abdicar de Ihe dar diretéeneom a chaga que lhe é imposta ha quase
seiscentos anos para ser ele o paladino na cofistrde uma nova era. Estamos certos de que o
movimento negro, queira ou ndo, esta, com sua igmlitdesenvolvendo um novo panorama
socioecondmico, mas partindo do presente, partiladatual conjuntura, sendo que sob um outro prisma,
0 qual Pinho parece ndo enxergar. A proposta ameet® pelo movimento negro € nova porque ainda
hoje ndo é vivida em sua plenitude, ou seja, aid@anos vemos como seres portadores de difereacas a
quais devem ser respeitadas. No final das contadenpos afirmar que a autora ndo entendeu a
perspectiva do referido movimento, a qual de fatoanstitui numa forma alternativa de modernidade.

Acompanhando os dizeres de Pinho, conseguimosidaca sua verdadeira intencdo a qual

segue abaixo:

[...] Muito mais do que a auto-estima, € a condigéchumanidade que é
dilacerada em um contexto marcado por escravidéaciemo. Portanto,

defendi aqui que é a dignidade humana que preeiseestaurada. E para
isso, me parece que ler a ‘Revista Raga’ ou consosniariados produtos
do multiculturalismo néo seriam estratégias sufigmente transformadoras
(p. 247).

Nesse momento percebemos ser a autora adepta dmentw anti-racista do pés-guerra, além
de cometer alguns equivocos de interpretacdo. Mia®s por partes. O referido movimento veio a tona
principalmente como conseqiiéncia do holocaustidsofiela comunidade judaica que se viu jogada aos
“caprichos” de Hitler. Este, como todos devem sabenstruiu seu exército e mobilizou seu povo sob a
idéia do arianismo que pressupunha uma supostaictgade racial, ou seja, os alemdes brancos
constituiriam o que havia de mais evoluido em tomsspectos e em todo o planeta. Com a queda do
nazismo passamos a viver um periodo onde a idéfragdepassou a ser cada vez mais hostilizada. Tal
hostilizagdo culminou com uma declaragdo das Orgafies das NacBes Unidas (ONU) bastante

emblematica desse periodo historico. Dessa formadéam de racas, enquanto representacdo de
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particularidades sejam elas biol6gicas ou moras, ldgar a idéia de uma Unica raga, qual sejaga ra
humana. Nesse momento, a raca perde 0 seu caidltggidp, passando ndo mais a ser sindnimo de
diferencas, mas sim, de homogeneidade, uma veaaueveste de humanidade. Nada mais equivoco,
pensamos nés. Uma vez institucionalizada a raga.sseé que forma for, ela adquire uma realidade que
Ihe é particular, ou seja, agora, mais do que nuigaeciso voltar-se as idiossincrasias, poisj® ps
chamamos de humanidade € composto por uma teianbastomplexa de relacBes sociais as quais
também se utilizam de praticas classificatoriasspeito das quais ndo podemos fazer vistas grossas.
negacéo dessas relagBes se traduz numa perspemtipabrecedora de compreensdo do social que, em
nosso debate, acaba por pecar, tornando populetéeas invisiveis.

Em outro momento do trecho citado acima, a autorareendentemente ignora a componente
psicolégica do ser humano enquanto dimensado fortemafetada pela ideologia racial brasileira,
separando-a do que considera como “humanidade”erRados dizer que temos aqui uma idéia de
humanidade supra-humana. Talvez a autora tenhacom@reensdo diferenciada do que se concebe
como componentes de humanidade, ou até mesmo tenmt@passado pela experiéncia de auto-negacao.
Quando se refere & auto-estima, Pinho esta falaodie o trabalho desenvolvido por organizagdes do
movimento negro baiano e por extensdo brasileiots pe trata de pratica amplamente difundida nos
movimentos sociais do pais. Mas aqui, a autoras maique ignorar o papel jogado pela baixa auto-
estima do negro considera essa Ultima e a idéiaumeanidade como duas coisas completamente
diferentes na medida em que afirma ndo se tratgridzeira, mas da segunda, o que ela elege como
prioridade a ser debatida.

A perspectiva de Pinho e de outros teéricos se \@mercada nas atuais tendéncias do que se
convencionou chamar de didspora negra. Os mensadmd pensariam que tal perspectiva viria para
ressaltar o carater internacionalista da luta dgaende quer que este esteja, mas, por ironiasiingd,
ou ndo, é exatamente o contrario do que nos egpacdv Deixe-nos ilustrar melhor o que queremos
evidenciar — ainda discutindo a raga a partir dedisourso de base étnica — por meio de um trecho do
livro de Paul Gilroy (2001) chamado “O Atlantico gte”, no qual se refere ao que seria uma das

contribuicbes de sua obra:

Existe aqui, por exemplo, uma contribuicdo potdmaate importante rumo
a politica de um novo século no qual o eixo cemntvatonflito ndo sera mais
a linha da cor, mas o desafio do desenvolvimergtoje sustentavel e as
fronteiras que separardo as areas super-desera®ldid mundo [...] da
pobreza intratavel que ja as circunda. Nessasmstanocias, pode ser mais
facil considerar a utilidade de uma resposta asmax que ndo reifique o
conceito de raca e premiar a sabedoria geradadpsknvolvimento de uma
serie de respostas ao poder do absolutismo étgiee, ndo tente fixar
absolutamente a etnia mas, sim, a veja como umesgsocinfinito de
construcao da identidade (p. 415).

Gilroy faz uma proposta impossivel de se implentengapratica. Como podemos combater o
racismo sem considerar o conceito de raca? Seigm@a@ressupde a existéncia de racas, ou, de pelo
menos uma, como podemos ignorar esse dado? Quira eefagca ndo sdo 0s movimentos anti-racismo,

mas 0s proprios racistas. O combate ao racismoéndada mais do que a medida da discriminacéo.
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Gilroy faz uma previsao de nossas relagdes futeya® pronto, nos da um conselho de como devemos
enfrentar nossas adversidades. Infelizmente emrewésdo o racismo continua sendo uma realidade. No
entanto, como se tratard de um novo século, temesagtomaticamente nos ocupar na busca de uma
nova resposta a persistente chaga. Mas qual ss@aresposta? Nos parece que nem ele mesmo sabe o
que poderia substituir um discurso “reificador’n&e, quais seriam as numerosas respostas as quais
deveriamos “premiar’? N&o esquecamos de que quamdesmo fala em “absolutismo étnico”, esta se
referindo a lideres pan-africanistas como Du BoRighard Wright. E interessante perceber como esse
argumento passa a culpabilizar as proprias vitidesdeologia racial, uma vez que sao reduzidas a
absolutistas étnicos. S6 resta agora a Gilroy fdaeregro vitima de uma ideologia que ele propriou;

0 que seria inaceitavel. A verdade é que ndo pamied esperar outra postura de alguém que tem um
livro chamadoAgainst RaceParece-nos que sua tarefa € muito mais politicgug de analise social,
pois 0 mais importante seria ser, acima de tuddraa idéia de raca.

No Brasil, a negacdo do conceito de raca tem cadamais aumentado o nimero de seus
adeptos. Tal fato se deve, principalmente, a amo@juntura de promogao de politicas que tém na fato
raca a base de sua implementacdo. Aqui podemascoilao exemplo a politica de reserva de vagas
(cotas) nos vestibulares das universidades pUbl@a®o se ndo bastassem os argumentos ja conhecidos
do “senso comum?”, os quais geralmente recorrergia e miscigenagéo do povo brasileiro como forma
de negar tal politica, agora, temos também, veidedegrupamentos de intelectuais, professores
universitarios, dentre outros segmentos, que ndonmédido esforcos no sentido de obstruir acdes que
visam a promoc¢ao socioecondmica da populacdo afgikbira e indigena. Muitos deles ja estiveram
participando ativamente nas instancias do movimeagpo organizado, no entanto, quando perceberam
gue o segmento étnico a que pertencem estava aemearado, e ndo s6 esse como seu proprio objeto de
pesquisa, quase que automaticamente se voltarana g@us antigos “companheiros de luta”, passando a
publicar inmeros artigos, livros e mesmo abaisiraslos’ aos parlamentares brasileiros no intuito de
ndo permitir a continuidade de politicas de acamafiva.

A perspectiva de “respeito as diferencas” tem pestacheque o mito de formacao da sociedade
brasileira que tem no cruzamento das trés racaso{ibranco e negro) seu pilar de sustentacdo. O
resultado desse cruzamento é o desenvolvimentondo Unico, o povo brasileiro. Na medida em que
este é compreendido a partir da mistura de ra¢ssapa tornar invisiveis ou mesmo inexistentes os
segmentos iniciais. De tal forma que se esses wntErem pregando sua particularidade, seréo
sumariamente ignorados pela sociedade e taxad@cidéas, pois no Brasil, tais cruzamentos se wharia
de maneira harmbnica, sem conflito de qualquerreatu Qualquer atitude que se estabeleca nesse
sentido serd logo classificada como modismo nortergano. A idéia de respeito as diferencas,
incorporada no contra-discurso por varios movimesaciais, também tem no Brasil encontrado fortes
opositores, como é o caso de Pierucci (1999), gsofeda Universidade de Sdo Paulo (USP). Vejamos o

que ele tem a dizer sobre o que estamos abordando:

[...] o pavilhdo da defesa das diferencas, hojeusimado a esquerda com
ares de recém- chegada inocéncia pelos “novos” menios sociais (0 das
mulheres, o dos negros, o dos indios, o dos hoxgaise os das minorias

190 abaixo-assinado contra a politica de cotas ¢rezse no ANEXO llI.
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étnicas ou lingiisticas ou regionais, etc.), foiatgem — e permanece
fundamentalmente — o grande signo/designio dagadirevelhas ou novas,
extremas ou moderadas (p. 19).

Pierucci ndo faz o minimo esforco para desenvalvea critica mais acurada e pormenorizada
para designar a forma como os movimentos sociaisciénstruido seu discurso. Sua critica pode ser
resumida e estd mesmo rebaixada a percepcdo doc@Ensm - claro, ndo ingenuamente — pois simples
e fraudulentamente tenta equiparar o discurso @egmentos sociais ao dos seus respectivos oprassore
numa espécie de raciocinio denuncista e poucctianalfjue pode ser traduzido no jargdo popular} qua
seja, “0 negro é tao racista quanto o branco”.ue@mao faz mais do que constatar que a base bdesam
os discursos — opressores e oprimidos — € idéifiaa.€é exatamente aqui que ele peca, pois a badse po
ser a mesma — idéia de diferencas — no entanfoymss como séo verbalizadas diferem em muito, na
medida em que a classificacdo negativa que vitimizeegro é absorvida e re-significada por este sob
uma nova oOtica. Mas disso Pierucci ndo fala, pirederse esconder na vala comum de um raciocinio
imediatista.

Em outro momento de seu livro intitulado “Ciladds Diferenca”, Pierucci faz a critica ao

movimento negro nos seguintes termos:

[...] Que venha o movimento negro em suas fala®m seus escritos bradar
para uma sociedade como a nossa, que nasceu esatave@ assim
permaneceu durante séculos, e preconizar no cambidagressivo desta
metropole que ‘negro é diferentejuid novP Isto é o que todo mundo ja
sabe desde sempre, ndo choca ouvido algum, apenfsna o ja sabido e,
pior ainda, legitima que a diferenca seja enfoeda distancias, alargadas
(1999, p. 28).

Mais uma vez, o autor ignora a pratica dos movin®astigmatizados de transformar o estigma
em carisma. Como exemplo dessa transformacéo, temus/imento negro norte-americano com o seu
“black is beautiful”, o qual se viu difundido por todo o mundo. Cono jspieremos dizer que o discurso
da diferenca criado pelo movimento negro ndo séuocde com o que lhe incute a pecha de paria da
sociedade, como o quer Pierucci. Pois 0 que “todmdo j4 sabe” ndo é outra coisa sendo toda a
associacéo de atributos negativos a esse segniaitto, ® que nos faz concluir que o negro s6 existe
sociedade brasileira enquanto um ser negativanoei@go. Em outras palavras, negro e infortinio séo
sindnimos. Pierucci ndo evidencia o que falamomagborque ndo é a isso que quer dar énfase. Mas
entdo, o que seria mesmo? Esta logo no fim, naalliinha do trecho citado, ou seja, para o autque
0 movimento faz ao utilizar a pregacao da diferemigaseu discurso politico, € exatamente legitimar a
ideologia que foi constituida para deprecia-lo,ue gor sua vez, acaba por aumentar o hiato ex@stent
entre negros e brancos.

Os autores que abordam o discurso dos movimentigis parecem esquecer que o estigma a
eles infligido acaba por cria-los, inventa-los, celné-los socialmente assim como o querem os segsnent
gue detém o poder de manipula-los. A partir decerajueles segmentos sociais passam a sofrer as

consequéncias socioecondémicas de sua depreciagfiee oonsequentemente termina por defini-los na
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sociedade, ou seja, eles ndo existem fora dessemadgdeoldgico. Por outro lado, temos que recarhec
gue os mesmos também participam do seu propri@psoae criacdo, na medida em que verbalizam seu
discurso, o qual evidencia a concepcao que elesd&ési préprios, no entanto, isso se da apenas num
segundo momento — e mesmo assim vinculado ao dsalassificador - e de forma bastante limitada,
uma vez que o alcance do contra-discurso dos mowirsesociais estd muitas vezes restrito a seus
adeptos e ainda pelo fato dos mesmos ndo disposemmdios midiaticos e institucionais aos quais os
opressores ndo sO tém acesso como na maioria sws @0 deles proprietarios.

Dialogando com Pierucci fica bem claro que, n&tareutra saida aos movimentos sociais, e ao
movimento negro em particular, a ndo ser partswdecondi¢cdo de paria — mas com os valores inesrtid
— para fazer frente a ideologia opressora. O que Pierucci se trata de legitimacéo, para 0 movimen
negro se traduz na adocdo de uma politica e deiésnque parte de sua condicdo atual como preceito
basico para sua redencéo na sociedade. O uso deutiragolitica que ndo essa implicaria, aqui sia,
criacdo de um outro problema até entédo inexistentgje ndo se configura como pratica dos referidos
movimentos. Entretanto, ao invés de reconhecegoeaasim, dar legitimidade a politica levada a cabo
pelo movimento negro, Pierucci simplesmente diz egg= movimento fortifica sua prépria opressédo ao
imprimir certas posturas. Em outros termos, pasaitor, tais segmentos sociais acabam por pratioar u
exercicio de auto-flagelo. Muito embora Pieruccindastre preocupacdo com a forma como o
movimento negro constréi seu discurso, ele acabadm fazer sugestdo alguma ao referido movimento,
a ndo ser tentar — quase que heroicamente — ingpeelinds sejamos “de repente capturados no tuobilhd
diabdlico da spiralling diversity [...]". Por esse turbilhdo certamente ele deveederir as identidades
cada vez mais hifenizadas. Entretanto, o que devdazer, se infelizmente é dessa forma que também
sdo constituidos 0os segmentos sociais em noss@ meio

A resposta a pergunta acima é apenas uma: rest@ntsuarmos persistindo no apelo a nossos
atributos fisicos como marcadores de diferenga rodso pertencimento étnico, assim como o faz uma

ativista negra alagoana ao ser perguntada commagidesta sua negritude:

[...] em tudo, desde vestimentas, cabelo mesma@pesssim, ndo tenho o
habito de fazer trancinha constantemente no meel@adté porque nao sei,
mas quando eu faco me sinto bem, vejo vestimensgmad?asso a
incorporar a negritude [...] me sinto mais inflleenmais participativa [...].
(Helciane, 07/07/2007).

Teriamos ainda em outro momento na fala de untamié:

Por exemplo, tocar tambor pra mim € manifestar gritugle né...a
resisténcia...Quando vocé utiliza um colar, um &rdp teu santo, por
exemplo...Isso pra mim é manifestar a negritudsa.lé manifestar a
negritude. O cabelo, por exemplo...Quando o cabead®e cabelo da forma
como quer deixar...Acho que se permitir ser queni..§ (Wilson,
03/07/2007).

Diferentemente da perspectiva do Ultimo autoattatacima, Manuel Castells (1999) se refere

ao nosso debate da seguinte maneira, abordandeimerdo feminista:
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[...] Ao aceitar a especificidade de seu corpo, Wher ndo se atém a
biologia, pelo contrario, livra-se da definicdo daglo homem [...] Somente
com a reconstrucado de suas identidades com bassuanespecificidade
biolégica e cultural as mulheres conseguirdo teseaglas mesmas (p. 233).

Nesse momento, Castells reconhece que o machismgtr@oa mulher socialmente sob o
arquétipo da biologizacao, e que essa é afirmalbanpevimento como forma de negar o estigma a ela
impetrado, uma vez que tal ideologia é o principaktanismo de sua opressao na sociedade. O que o
movimento feminista minimamente faz é negar a idéianulher construida pelo machismo invertendo os
polos simbdlicos. Se o machismo as define biolagerae, € como tal que elas se libertardo. O que par
0S movimentos sociais parece ser algo bastanteéahapara a critica académica soa como um perigo
numa sociedade onde as diferencas devem sempeg gasapercebidas, quando ndo, carnavalizadas sob
a égide do medo as identidades “a moda norte-aamaxic Permanecendo no terreno das afirmacfes
étnicas, constatamos que a idéia de uma “identigadencialista” também se faz presente na critica
académica. E nesse sentido, que 0s grupos histwita marginalizados sdo muitas vezes
compreendidos no seu fazer politico, como conskste propagadores de um “essencialismo inato”,
alias, sdo muitos os adjetivos alcunhados por quéga fazer uma analiseorreta de manifestacbes
identitarias. Tal essencialismo, no que conceroal@ra negra em particular, seria identificadofala
dos militantes negros como se 0os mesmos se digsgestadores, por um lado, de uma origem comum
e, por outro, como guardifes Unicos de uma dadaraula sua prépria. Tudo isso desembocaria na
constituicdo de uma idéia errénea do que viriarad&frica. Vejamos entdo, como um destes militante

se expressa ao ser questionado sobre seu entetmlieeAfrica:

[...] tudo € |4 cara. Tudo é Africa. Entdo eu acAdrica € um sonho. Um
sonho que eu antes de morrer ainda pretendo canheeepretendo ir a
Africa, eu pretendo sentir as minhas origens, pisayuele solo e senti de
onde eu vim, onde eu estou chegando [...] meussaai®e Eu chego até a
me emocionar quando eu falo em Africa. A Africaété de inspiracéo para
as minhas musicas. E aquela coisa...é tipo uma.nwes® idealiza e vocé
trabalha, faz musica, produz pensando naquil¢/inaldo, 22/07/2007).

Eis o depoimento de um ativista do movimento neglemoano ao ser questionado sobre o
continente africano. Na sua fala, a idéia de origeancestralidade esta fortemente presente. Vejamos

agora como Pinho a interpreta:

[...] é preciso considerar que a defesa de ideseslaegras localizadas tem
contribuido para perpetuar a fantasia da existé&teiama cultura africana
fixa [...] Esta resposta inadequada ao medo destepa identidade reduz
tradicbes culturais a obrigacdo da repeticdo, ootaitio para assegurar
nogcBes conservadoras que proporcionam confortoeempds dificeis, mas
que pouco fazem de efetivo para transformar asstigas pelas quais
passam hoje os descendentes de escravos [..¢aefana idéia de ‘Africa’
enquanto entidade magica e emanadora de autedtcigan representado
um reducionismo da diversidade interna da expedémc mesmo da
particularidade negra (p. 104).
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Percebemos a busca da Africa no discurso militaoteo sendo constituida basicamente por
dois fatores: um deles é a propria trajetéria histddo segmento afro-descendente brasileiro. @ et
refere & forma como o continente africano tem alslirdado na linguagem simbdlica. Ao referir-sese es
altimo, a autora compreende a verbalizacdo da ke negra com base na Africa como sendo uma
identidade localizada, e que isso contribuiria condéia de “uma cultura africana fixa”. O problema
posto por Pinho nos leva a retomar o debate qumipereste trabalho. O movimento negro ndo pode
abordar a Africa sob uma nova perspectiva porque@kexiste enquanto criagdo do imaginario simbdlic
europeu. Quando o movimento negro comporta a Aémaseu discurso isso ndo implica numa negagéo
de sua diversidade cultural, mas ele estd se mtiilggd uma construto social que passou a se canstitu
como realidade, na medida em que sofreu com dgaotiblonial, seja ela na sua vertente econémica ou
simbélica. Em outros termos, tratar a Africa comioé antes de qualquer coisa, reconhecé-la cantm fr
de um processo no qual a estigmatizacdo simbélicdemreciacdo econdmica jogam um papel
fundamental na sua definigc&o.

Em outro momento a autora afirma que tal reiviagho da Africa se deve ao medo de que o
referido movimento tem de perder sua identidadevéddade o que temos ndo é o medo de uma possivel
perda de identidade, mas a afirmacédo dessa enqoamseqiéncia de uma construcao negativa da qual
aquele continente e suas populacdes foram vitirederdha ininterrupta. Nesse processo, 0 que esta em
jogo ndo é a perpetuacdo ou mesmo reforco de uliemsdpostamente errbnea, mas a criacdo de signos
identitarios capazes de construir uma nocdo deemanbento étnico emanada das relagdes raciais
brasileiras, assim como entendido por Castells ealebrucar sobre o feminismo: “[...] Assim, a
autoconstrucdo da identidade ndo € a expressamaesséncia, mas uma afirmacéo de poder pela qual
mulheres se mobilizam para mudar de como sédo mam® guerem ser. Reivindicar uma identidade é
construir poder.” (1999, p. 235). Apesar dos digede Castells, dos quais somos signatarios, a

perspectiva por nés questionada se manifestari sias palavras de Appiah (1999):

[...] a realidade é que a prépria categoria domégmo fundo, um produto
europeu, pois os “brancos” inventaram os negramaé domina-los. Dito
de maneira simples, o curso do nacionalismo cultag Africa tem
consistido em tornar reais as identidades imagieasi que a Europa nos
submeteu. (p. 96).

Para Appiah, assim como também para Pinho, 0 mawoneegro — compreendido aqui por
Appiah como os movimentos nacionalistas africanae #corporar 0s signos do imaginario Europeu no
seu discurso, passa a de fato criar, a “tornar’,realnegro assim como outras instancias a ele
relacionadas. O que ambos ndo dizem é como e sotogoracdo de quais valores esse discurso é
manifestado pelo movimento negro. E como se taigimentos praticassem um exercicio meramente
repetitivo ao desenvolver sua cultura politica, gieana verdade o que nos temos é a efetivacdo do

exercicio mencionado por Castells logo acima, gaf, mudar de como foram concebidos para como
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guerem ser constituidos. Nessa nova constituicdgedmento negro a alusao a “histéria” e a “heranca
social de escravidao”, destacadas por Du Boissefiam o bastante para a formagéo desse novo negro,
pois “[...] as referéncias a ‘histéria comum’ [a.]heranca social de escravidao’ [...] s6 fazebsstuir a
concepcao biol6égica da ragca por uma concepcao -b@tiiirica e isso [...] € simplesmente sepultar a
concepcao bioldgica, e ndo transcendé-la” (p. A@nde Appiah quer chegar em seu movimento
transcendente? Seria nesse planeta? O que haé@muie histéria? Deixemos entdo o préprio continuar
com suas divagac@es: “[...] compartilhar uma hiatgrupal comum ndo pode ser um critério para sermo
membros de um mesmo grupo, pois teriamos de sezesgle identificar o grupo para identificar sua
historia” (p. 58).

Temos nesse momento negada toda a trajetéria gatapdes negras no novo mundo. Toda sua
vivencia no interior do sistema capitalista de pigith, personificada principalmente no trabalho
escravizado para a producao da cana-de-a¢lcan assio a ideologia produzida para sua manutencéo,
tudo isso é reduzido a “simples histéria” para AjppiEssa € entendida pelo mesmo, ao que nos parece,
como sendo desprovida, portanto, de qualquer cdéseta em sociedade. O autor afirma que s6 é
possivel conceber uma histéria grupal se primeiegermos o grupo. Entretanto, a verdade é que esse
grupo ja fora eleito, nao pelos pesquisadoreswsiesios das culturas negras no mundo, tampouco pelo
movimento negro organizado, mas sim, pelas prifgipatencias européias de nossos tempos. Eis aqui
0s reais inventores do negro, assim como o préfppiah os reconhece. N&do satisfeito em suas
acepcodes, Appiah vai além, condenando tudo quertl@cdo ao negro enquanto segmento étnico, senéo
vejamos: ‘[...] a filosofia negra tem que ser r@@a, pois defendé-la depende dos pressupostos
essencialmente racistas da filosofia branca da ejaaé a antitese” (p. 136). Uma vez que 0 negro se
constituiria numa invencdo imaginaria do brancoalquer abordagem, sob qualquer instancia dessa
populagédo estaria fadada ao fracasso e a fraude.

Ainda no debate acerca do suposto essencialismdfesiado pelas organizacdes negras,
entendendo o mesmo como o papel que o negro deskarilecomo guardido e portador natural de sua

cultura, citamos agora a fala de um de seus mntiitan

Acho que essas atividades ela transcende a pratipassa pro campo
espiritual mesmo, pro campo até...Eu acho que alguembrancas tdo no
campo do subconsciente nosso entendeu. E uma heganética que...Sei
la [...] Pra explicar € meio complicado, mas ewagphe transcende a pratica
ta entendendo. Nao somente pratica, nao € sonwaed tambor por tocar
entendeu. Tem uma coisa interessante que é unsaffdopopular que um
amigo falou ha uns dias atras [...] Que quando wacéprendendo, por
exemplo, a tocar um tambor, quando vocé ta aprelndardancar um passo
afro [...] ou coisa desse tipo, vocé nao ta sinmpéage aprendendo, vocé ta
relembrando. Isso é muito interessante porque éocsemvocé ja tivesse
aqui...ja tivesse em vida aqui. Entdo pra mim ésnmi menos por ai
entendeu. E uma coisa que ta impregnada e ndo ¢éemoomo fugir.
(Wilson, 03/07/2007).

Agora vejamos o que Pinho tem a dizer sobre isso:
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Ao considerar o desempenho dos jovens para a darganisica como
sendo ‘tendéncias naturais’ do negro, termina-Serppetir as mesmas
crencas defendidas pelas teorias raciais do sé@ulgue consideravam que,
entre os brancos, a cultura estaria em oposicéatuaeza, e que, entre 0s
negros, a cultura coincidiria com a natureza. Aléisso, estas
naturalizac8es contribuem para cristalizar estge$tacerca da imagem do
negro, servindo, em dUltima instancia para fazerootrério daquilo que
inicialmente se propunha, isto é, aprisionando lagua quem se desejava
libertar [..] as pessoas s&o induzidas a uma fotamopriada’ de
identidade, tendo entdo que ser ensinadas a ‘saréwn negras’. Elas
devem ser treinadas para que seus corpos automatita reproduzam
aquilo que estaria inscrito em suas células, cosneabitos de dancar, tocar
instrumentos, vestir-se desta ou daquela maneiracuperando’ e
‘relembrando’ o potencial da melanina existentesemns corpos (p. 161).

A fala do ativista negro evidencia uma nocao deéepeimento que, como ele mesmo afirma,
transcende a pratica cotidiana, quase que exisiimdkpendente dessa como algo inscrito nos corpos
negros. Na verdade, o mesmo julga ser herdeirontte pratica passada que se perpetua no presente.
Quando Wilson se manifesta dessa forma, ele astadieando o “fazer parte” da cultura negra poliane
de manifesta¢des que tém testemunhado uma perdeqitipz desde quando pds os pés nessas terras,
sendo estas infligidas principalmente sobre ogitels de candomblé (percusséo), do qual Wilson& Og
No Estado de Alagoas em particular, além da disgegdio cotidiana existente em todo o pais, nés
tivemos o episddio do Quebra, ja citado acima, @ quidencia o nivel de violéncia praticada cowmtra
povo de santo. O que queremos dizer com isso éaqee/indicacdo da negritude se d4 num contexto
extremamente hostil, diante do qual os segmentsizados passam a se apegar precisamente onde sdo
tocados.

Quando o movimento negro se apropria de sua cultueamo que para tanto ele utilize termos
que identificariam uma concepgao biologicista, e gle esta levando em conta é sua experiénciadde vi
e ndo uma crenca intransponivel em diferencasisdti@logicamente determinadas como o quer Pinho.
De uma forma ou de outra, as populacGes negrasmdeee vistas também, como o resultado da
implementacao das teorias raciais do século XIXo Bé outra forma, podemos afirmar que o negrepart
de sua construcdo negativa para afirmar-se a soeimaE o ponto de partida de sua reconstru¢do no
mundo. Tal pratica ndo cristaliza estereotipos,oslaesignifica, como nds ja comentamos em varios
momentos de nosso trabalho. E nesse momento gagro se liberta de sua prisdo ao se voltar para e
contra o estigma. A mesma compreensdo serve pasadimgirmos as atividades de formacéo
desenvolvidas pelo movimento. O que ele quer € gpaepos seus irmdos de infortnio para o
enfrentamento da realidade. Essa tem na melaninaedm ndo um “potencial”’, mas um marcador
bastante preciso e certo de demarcacao socio-abpaeidelimita a forma do mesmo definir sua praiti
Tal politica ndo parte do vazio, tampouco é frudoidaginacao fértil da militincia negra. Ela é sim,
reflexo de sua realidade social.

A estratégia discursiva adotada pelo movimentomé&gmbém iria sofrer as criticas de um dos
estudiosos que tem, na maioria das vezes, sidtoadeiforma casuistica pela academia brasileira.

Estamos falando de Stuart Hall. Transcrevemos adrifica feita por ele:
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O problema da estratégia positiva/negativa € qoeadicionar imagens
positivas ao repertorio amplamente negativo donmegidominante de
representacdes, amplia a diversidade de formas jplais ‘ser negro’ é
representada, mas ela ndo necessariamente suleituepresentacdes
negativas. Se 0s pares hinarios sdo mantidos, go#fichdos continuam
sendo forjados por eles. E uma estratégia queidasapares binarios, mas
gue nao os supera (HALL, 1997, p.274).

z

Hall parece preocupado com as variadas formaséatidas quais o0 “ser negro” é representado.
As representagfes de quaisquer segmentos que ejaa deixardo de existir. O que queremos afirmar
€ que ao movimento negro ndo interessa se a eléndotida variadas formas representacionais,
certamente o movimento ha de preferir as que tiwesen carater positivo. Dito de outra forma, o
problema ndo estd na possibilidade de multiplicad@® representacdes negras, mas sim, na maneira
como o racismo classifica 0 negro. Os atuais estodi da identidade negra julgam ser o movimento
negro capaz de criar uma resposta ao racismo qlensela maneira como esse constroi o negro. everi
0 negro entéo se classificar de uma outra manegago partisse do racismo a ele dirigido. Nadrpot
estigma implica ndo s6 na negac¢do de como o negcordigura na atualidade, mas também, resulta na
criacdo de um ser inteiramente novo, o que aindliaria a diversidade de formas pelas quais sgrtone
€ representada”, com a qual parece Hall estar ppagio. Parece-nos que Hall ndo atentou para isz®. M
ndo é com isso que Hall esta preocupado. Ele e&fessado na manutencao ou ndo do que chama de
“pares binarios”, ou seja, a tudo que seja defimdo s6 como oposicdo entre si, como também ao
compreendido como algo puro em oposi¢cao a um odgjamos o que Hall (2003) ainda tem a nos dizer
nesse debate:

Tenho a impresséo de que, historicamente, nadaipdde sido feito para
intervir no campo dominado da cultura popufaainstream para tentar
conquistar algum espaco 14, sem o uso de estratégiavés das quais
aquelas dimensdes fossem condensadas no sigreficaagro’. Onde
estariamos, conforme Bell Hooks comentou certa sem um toque de
essencialismo ou sem o que Gayatari Spivak chamasdencialismo
estratégico, um momento necessario? A questdoainda estamos nesse
momento, se esse constitui ainda uma base sufigiamt as estratégias das
novas intervencées (p. 344).

Nesse momento Hall questiona a necessidade dencamtios utilizando o “significante negro”
em nossas intervencdes. Perguntamos a Hall se'resieo” deixou de ser classificado como tal na
atualidade. Se sim, ele estaria certo em questasarficiéncia ou ndo de tal jargdo. No entantque
temos é a manutencdo secular da discriminacdol emidodo o planeta. Entdo porque 0 movimento
negro mudaria seu discurso? E exatamente essgastacdesse autor e de outros citados acima. Hall
parece pretender abolir o termo negro, enquantgoet aglutinadora de um segmento, quase que por
decreto, sendo, pelo menos a sua vontade. O pralddegne seu desejo ndo condiz com a realidade dos
fatos. Entdo sugerimos ao autor que primeiro terdgavencer 0s propagadores do racismo da
insuficiéncia do termo, para s6 depois 0 mesmo pselelirigir aos segmentos diretamente afetadas. Po

motivos 6bvios, acreditamos ser essa uma tarefaovm, mais coerente.
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Mais adiante em seu livro, seguindo o trecho citadiona, Hall vai classificar tal perspectiva

como sendo “essencializante”. Vejamos como elegressa:

O momento essencializante é fraco porque naturaizies-historiciza a
diferenca, confunde o que é histérico e culturainco que é natural,
biolégico e genético. No momento em que o signifiea“negro” é
arrancado de seu encaixe historico, cultural gipolie é alojado em uma
categoria racial biologicamente constituida, vakmos, pela inversdo, a
propria base do racismo que estamos tentando dstagioiip. 345).

Para Hall, referir-se ao termo “negro” sé é paasio campo do “natural”, do “biol6égico”, do
“genético”. O autor ignora que o racismo enquademiogia de estigmatizacdo do outro, tem na idéia d
inferioridade bioldgica seu pilar central sob alggeda sua construcéo social (GUIMARAES, 1999).
N&o é o que Hall considera como sendo essencitdizaa discurso com base na raca levado a cabo pelo
movimento negro — que confunde o cultural com anadtmas a propria ideologia racista. O autor acus
0 movimento negro de arrancar o significante “négle campo “histérico”, “cultural” e “politico”,
guando na verdade é o contrdrio que ocorre, poisleseaim lado os propagadores do racismo o
naturalizam, é apenas o movimento negro que véizaslo. Em outras palavras, o negro politiza e gu
racismo lhe incute como sendo bioldgico/naturahtGdo, para o autor, realizar tal exercicio implica
valorizacdo da “base” do racismo. De que pontocent® devemos partir para o combate ao racismo se
ndo de sua base? Como ja discutimos em outro momérgartindo da perspectiva na qual o negro €
concebido que se deve basear a luta do negro gaensancipacdo, uma vez que 0 mesmo nao existe em
sociedade sendo dessa forma, como negro.

Stuart Hall se insere num momento do debate acrédentidade negra, o qual caracterizamos
como um momento de pregacao de um individuo dedtodddo é por acaso que facilmente localizamos
em seus textos termos como “hibridismo”, “ambigtelae falas como a que segue: “Mas é para a
diversidade e ndo para a homogeneidade da experiéegra que devemos dirigir integralmente a nossa
atencao criativa agora” (p. 346). O exercicio qwdl lHugere ndo é algo ao qual o movimento negro
organizado possa se dar ao luxo de realizar, nrak assim, 0 autor ndo hesita em tecer suasawitio
mesmo. Tudo isso € conseqiiéncia do que o autordieaae pos-modernismo. Esse seria o culpado de
todos os deslocamentos identitarios, ndo permitoud® os segmentos sociais se “agarrem” a qualquer
tipo de identidade. Essa seria composta por umngenero de pertencimentos que faria do seu portador
uma “metamorfose ambulante”, incapaz de se sitoaneio em que vive. Nao é apenas Hall que assume
tal perspectiva de analise. Além dele teriamosaaimd estudioso chamado Homi K. Bhabha (1998), o

qual parece também mergulhar nas mesmas aguadalaque

[...] A linguagem da critica é eficiente ndo porguwantém eternamente
separados os termos do senhor e do escravo, dantigsta e do marxista,
mas na medida em que ultrapassa as bases de @pdsi¢gds e abre um
espaco de traducdo: um lugar de hibridismo [..deoa construcdo de um
objeto politico que é novaem um e nem outfa.] (p. 51).
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Assim como Hall, Bhabha parece criticar a perspactjue compreende as categorias
historicamente consagradas como sendo algo pupayasio, antagbnicas entre si. No seu lugar ele
prop6e um modelo interpretativo que considere aguel outras categorias como participes de um
processo de “hibridismo”, de “entre-tempo”, o qual desembocar na construcdo de um sujeito que
poderiamos chamar de “nem um e nem outro”. Eis aqsiujeito “novo” proposto por Bhabha.
Traduzindo para a andlise da cultura politica, ®© quautor propSe € que os segmentos que tém sido
vitimas de ideologias discriminadoras e classifidats se afirmem como “nem um e nem outro” ou, se
preferir, como “entre-lugar”. Do que Bhabha estlarfdo mesmo? Seria isso possivel na pratica?
Acreditamos que ndo, pois as praticas de classfcaegativa sdo muito bem precisas e definidas, na
permitindo espaco, dessa forma, para algo que & p& imprecisdo, na indefinicdo. Dito de outra
forma, para infelicidade de Bhabha, para tais wigiak ou se é ou nao é.

No Brasil, assim como dito na introducédo destealla tal perspectiva “caiu como uma luva”
na tdo apregoada idéia de ambiguidade de nossgdeslraciais. Nesse sentido, percebemos um reforco
na idéia e concepgédo presente no jargdo populsildira, qual seja, “quem € negro mesmo no Brasil?”
Isso sendo vélido ndo apenas para o segmento r@sdeiro, mas também para os demais. Temos aqui
reforcado o culto & miscigenagdo enquanto fendnpeesente em nossa particularidade como nacéo e,
consequentemente, gritada aos quatro cantos dooraordo exemplo a ser seguido, sendo vejamos o

que Maggie (2001) tem a nos dizer, referindo-seratsilhos contidos no livro por ela organizado:

Embora os trabalhos aqui apresentados ndo senmmefieaforma direta ao

problema das politicas publicas ante as desiguaddeatiais, sdo Uteis para
pensar essa dificil questdo no Brasil. E possivgiar solu¢cdes? Ha formas
mais brasileiras de enfrentar essa desigualdades? gBe a nossa

ambigiiidade néo pode ser tomada como um sinals#meia de 6dio racial?
Por que ndo tomar como legitimo o desejo de hamfomiante de um

mundo onde os conflitos étnicos dilaceram pessogigos de forma tao

desumana, por que o Brasil ndo pode ser, apestudde um exemplo de

uma utopia humanista desejada? (p. 21).

E bem verdade que nds brasileiros possuimos unjpdéséarmonia entre os segmentos étnicos
constitutivos de nosso povo. Ndo é outra coisa ® @pmprovam as pesquidageitas nessa area na
medida em que a populagdo se manifesta contrapaatisas discriminatorias muito embora também as
pratique. Poderiamos dizer, porém, que termina @qyuie se convencionou chamar de ambigilidade em
nossas relacdes raciais, uma vez que o ato disadlor nada tem de ambiguo, muito pelo contrario, é
bastante eficaz em sua atuacdo, ndo permitindaunetipo de “entre-lugar”, mas sim, definindo o luga
que cada contingente étnico deve ocupar. Aindaeuto citado acima, a autora parece querer retamar
intencBes do projeto da UNESCO da década de 1960dg elegeu o Brasil como exemplo de convivio
harménico entre as racas. O mais interessantegnonanto de Maggie € exatamente isso, 0 quererrelege

o Brasil como um “exemplo de utopia humanista dek€] Sob o seu ponto de vista, ndo acreditamos ser

% para maiores informacdes consultar DATA FOLRAcismo cordialS4o Paulo: Ed. Atica, 1995.
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o Brasil o pais supostamente mais habilitado paranguista de tal posigdo. Talvez a Franca com toda
sua histéria da Revolugdo Francesa, a qual inflaanom sem numero de movimentos, possa ser
merecedora da alcunha de nacdo exemplo de utopisartista, ainda assim, com fortissimas

controvérsias. Quanto as politicas publicas de affimativa, a populacdo negra espera até hoje uma

resposta da autora para a resolucao das desigealdedais.

Considerag6es Finais

A andlise das representacdes de negritude verbatizaelo movimento negro de Alagoas nos
permitiu realizar um exercicio de problematizac@seu discurso, o qual evidenciou a imagem, owaaind
a idéia de negritude que aquele movimento manifesta suas atividades e cosmologia. Tais
representacdes foram obtidas por meio da investigagas manifestacées politicas-culturais do
movimento negro alagoano, bem como também, por deeentrevistas a nos cedidas por seus militantes.
Esses foram abordados tanto em sua singularidade na protagonizagdo conjunta da cultura negra no
Estado, o que nos permitiu extrair as concep¢ogseales em dois momentos que poderiamos classificar
como sendo a idéia de seus pares e sua conformagdmjunto. Junto a esse processo adicionamos, sob
a forma de didlogo, as perspectivas defendidaslgans estudiosos que se debrucaram sobre a tamatic

de forma a obter uma conversacéo dialégica dadpmkendemos nossas conclusdes.

Em nosso primeiro capitulo discutimos o papel egerpelas organizacdes negras do Estado da
Bahia, seja enquanto impulsionadoras de segmemtasultlira negra em Alagoas, seja como ideario
presente no imaginario de seus militantes. Cong&ela primeira situa¢édo, vimos como o surgimenso da
bandas percussivas baianas foi de fundamental iéapa para o aparecimento de suas irmas em terras
alagoanas. Tal fato € compreendido ndo sé comoltiphicacdo de segmentos do género pelo pais, mas
também a utilizacdo do mesmo como uma forma, oummesn canal de redencao e libertagdo da cultura
negra alagoana, aprisionada em séculos de per8eginqpterrupta, principalmente aos terreiros de
candomblé do Estado. Com isso temos o aproveitargmtuma situacao histérica dada para romper
grilhdes, sob o que se construia como sendo algeneente a cultura nacional. O mesmo podemog aferi
da adocdo da prética ja tradicional entre os bajagoal seja, a lavagem das escadarias da Igreja do
Nosso Senhor do Bomfim, por parte de alguns tesalo Xangb alagoano, como forma de se inserir no

campo do nacionalmente aceito, enquanto constitdi@/cultura brasileira.

Além desse aspecto, percebemos também a alusdahia, Bor parte dos agentes negros
alagoanos, como sendo sinbnimo de legitimidade smoditulo a ser ostentado, 0 que desembocou na
institucionalizacdo de um padrdo do que deverididercomo de origem negra no seio das organizacées
negras alagoanas. Embora criticada por algunpetapectiva foi fortemente percebida como preseate
maioria dos entrevistados. Apenas um ou outro afranestarmos depreciando a cultura local seja ela
negra ou ndo. A despeito de tal fato, muitas foesmorganizacées que fizeram daquele momento de
exploséo das bandas afro um meio para trazer aguentdo era visto e tido como folclérico para o

campo da cultura negra, realizando dessa formaaspécie de resgate junto as antigas tradigbes, por
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meio de um exercicio renovador e atualizador dégasitpraticas. E nesse sentido que temos o
desenvolvimento de atividades culturais tais consoen-de-roda, o pastoril, a taieira, o bumba-maiu-b

dentre outros, que sdo abrigados no teto de algheraas afro-alagoanas ainda existentes. Ainda ness
esteira, vimos o papel desempenhado por iniciattegitaneadas por instituicdes estatais e mesmo do
préprio movimento negro, criando atividades quaasiam organizacdes culturais sob um mesmo terreno,

0 que, por sua vez, acabava por incutir nos meamusignia de cultura negra.

Num outro momento, ensaiamos uma andlise de coratua conjuntura de promogéo de
igualdade racial, a qual se vé personificada ndeimentacé@o da Lei 10.639/03 e do Programa de Acles
Afirmativas da UFAL além das iniciativas estataitadas acima, passam a interferir na disposicdo e
conformacéo da dinamica de atuacao dos atoreditigfes negras no Estado. Tal interferéncia rsuita
vezes acaba por também definir modelos e padréeegl#ude segundo suas concepgdes e conceitos,
seja no ambito da definicdo do campo de atuacaandenovo corpo de estudantes gradativamente
inseridos no debate sobre as questfes da populagém, seja na propria padronizacdo das organigacde
negras ja existentes. Percebemos ainda como tguntora tem influenciado e até mesmo
(re)configurado o interior de boa parte dos teoedte Xangd, principalmente os da capital, de fayoe
esses passam a reivindicar de forma mais incisiveew pertencimento étnico, na medida em que
intensificam sua participacdo nas instancias deltb@s do movimento negro organizado, assim como
também passam a querer desenvolver sob o tetaudeas@cdo manifestacdes culturais de origem afro-
brasileira. E sobre esse assunto em particularpgeiendemos dar continuidade em nossos estudos

futuros.

Em nosso segundo capitulo, nos detivemos sobrélogdi que estabelecemos entre as falas da
militAncia negra alagoana e a perspectiva defermidalguns dos estudiosos que abordaram a tematica
da identidade negra. Esses ultimos foram dividigltse aqueles que se aproximavam da compreensao
incorporada por aquela militAncia e os que tém powcao divergente da mesma. No transcorrer de
nossa analise ficou latente que as idéias, bem @sqopostas feitas pelos estudiosos divergemtes d
politica negra, ndo apenas nao tinham base dentasdie como muitas vezes se constituiam em simples
critica aquela politica, completamente destituidagdalquer possibilidade de proposicao de um novo
fazer politico junto aquele movimento. Quando is80 se da, o que temos € uma proposi¢do ha muito ja
adotada pelo movimento negtoA ndo sustentacdo de suas proposicdes se ddaains mesmos nao
considerarem ou ainda, reprovarem o discurso de &@sco-racial sob a justificativa de que fazé-lo
implicaria na valorizagdo do racismo por inverdaptretanto, concluimos pela necessidade inarredavel
da manutengéo daquele discurso uma vez que asagbpsl negras no mundo ndo existem no mesmo
sendo como tais, ou seja, como negras. Disso @eaarmranutencdo do racismo enquanto mecanismo de
marginalizacdo socioecondmica do segmento neggoiah por sua vez, define quem pertence ou nao a

tal segmento.

2L GRUESO, Libia; ROSERO, Carlos; ESCOBAR, Aturo. @gesso de organizacdo da comunidade
negra na costa meridional do pacifico da Colémhia.ALVAREZ, Sonia E. DAGNINO, Evelina;
ESCOBAR, Arturo.Cultura e politica nos movimentos sociais latinoesicanos: novas leiturasBelo
Horizonte: UFMG, 2000.
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