GONZALEZ, Lélia. A categoria politico-cultural de amefricanidade. In: Tempo Brasileiro. Rio de Janeiro, N°. 92/93 (jan./jun.). 1988b, p. 69-82.

~

* ¥ 24) RODRIGUES FILHO, Mério. Ver: MARIO FILHO.
- 25) RODRIGUES, Nelson & MARIO FILHO. Fia Flu... e as mul-

i tidbes despertam! Organizado por Oscar Maron Filho e Renato
Ferreira. Ric de Janeire, Europa, 1987.

26) SA, Jorge de. Edilberto Coutinho: o espago do jogo. Joao Pes-
soa, A Unido/Secretaria da Educagio e Cultura do Estado da
Paraiba, 1983.

27) . Apéndice: sugestoes de aproveitamento didatico. In:
COUTINHO, Edilberto. Maracand, adeus. Rio de Janeiro, Ci-
vilizagfio Brasileira, 1980. .

28) SALVADOR, Pedro Jorge. Poder e racismo; Ideologia de Ma-
racand, adeus de Edilberto Coutinho. Rio de Janeiro, Faculda-
de de Letras da Universidade Federal, 1988. (Tese universitiria
em Semiologia; orientador: Anazildo Vasconcelos da Silva).
Mimeo.

29) SEPIA, Flavio. Edilberto Coutinho: Por que o tema do futebol?
Fatos e Fotos Gente. Rio de Janeiro, XX7 (1190): 44, 18 jun.
1984.

30) SOARES, Elsa. Minha vida com Mané. Rio de Janeiro, Saga,

1969. .

31) VARZEA, Paulo. Comego ¢ desenvolvimento do futebol em
Sao Paulo. In: 60 anos de futebol no Brasil. Sao Paulo, Federa-
¢io Paulista de Futebol, 1954.

ZANINI, Telmo. Mané Garrincha. Sao Paulo, Brasiliense, 1984,

(Encanto Radical, 43.)

EDILBERTO COUTINHO, contista, ensaista, jornalista e professor
universitario, € doutor em Literatura Brasileira pela Universidade
Federal do Rio de Janeiro. Foi ¢ primeiro brasileiro a receber o pré-
mio Casa de las Américas, de Cuba, com o livro Maracand, adets.

68 .- " Rev. TB. Rio de Janeiro, 92/93; 47/68, jan.-jun., 1988.

!

A CATEGORIA POLITICO-
CULTURAL DE AMEFRICANIDADE®

Lélia Gonzalez
1. INTRODUCAQ
Este texto resulta de uma reflexfio que vem se estruturando em

outros que o antecederam (G‘c_mzalez, 1983; 1988a,b,c), e que se en-
raiza na retomada de uma idéia de Bety Milan desenvolvida por M.D, —~——="

‘Magno (1981). Trata-se de um othar novo e criativo no enfoque da

formagdo histérico-cultural do Brasil que, por razdes de ordem geo-
gréfica e, sobretudo, da ordem do inconsciente, néc vem a ser o que
geralmente se afirma: um pafs cujas formagses do inconsciente séo

exclusivamente européias, brancas. Ao contrério, ele € uma América A P 1\?

Africana cuja latinidade, por inexistente, teve trocado o ¢ pelo d pa-

ra, af sim, ter o seu nome assumido com todas as letras: Améfrica 1871w~ <

Ladina (néo é por acaso que a neurose cultural brasileira tem no ra- v/«

| cismo o seu sintoma por exceléncia). Nesse contexto, todos os bra-

silejiros (e nio apenas os “‘pretos” e os “pardos’ do IBGE) sdo ladi-
noamefricanos. Para um bom entendimento das artimanhas do ra-
cismo acima caracterizado, vale a pena recordar a categoria freudia-
na de denegagdo (Verneinung): ‘“‘processo pelo qual o individuo,
embora formulando um de seus desejos, pensamentos ou sentimentos,
até ai :ecalcado continua a defender-se dele, negando que lhe per-
‘tenga™ (Laplance e Pontalis, 1970). Enguanto denegagio de nossa’
ladinoamefricanidade, o racismo ‘‘a brasileira’” se volta justamente
contra aqueles que sac o testemunho vivo da mesma (os negros), ao
mesmo tempo que diz nfo o fazer (“‘democracia racial” brasileira).
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Para melhor entendimento dessa questio, nwma perspectiva lacania-
na, é recomenddvel a leitura do texto brilhante de M.D. Magno {ver
bibliografia).

Gragas a um contato crescente com mamfestagoes culturals ne-
gras de outros paises do continente americano, tenho tido a oportu-
nidade de observar certas similaridades que, no que se; refere aos
falares, lembram o nosso pais. E certo que a presenca negra na re-
giao caribenha (aqui entendida ndo sé como a América Insular, mas
incluindo a costa atldntica da América Central e o norte da América
do Sul) modificou o espanhol, o inglés e o francés falados. na regido

além do supracitado quimbundo, falam outras duas linguas: bunda e
ambundo. Se se atenta para o fato que Luanda foi wmn dos maiores
portos de exportagio de escravos para a América... Em.conseqﬁé:n-:
cia, além de certos modismos (refiro-me, por exemplo, ao biquini
“fio dental’) que buscam evidenciar esse objeto parcial, note-se que
o termo deu origem a muitos outros em nosso “‘pretogués’. Por esta
razdo, gosto de fazer um trocadilho, afirmando que o portugués, o
lusitano, “‘niio fala e nem diz bunda™ (do verbo desbundar).

Essas e muitas outras marcas que evidencistn a presenga negra

s na construgdo cultural do continente americano, levaram-me a pen-
gg;l;n;%u?o h;égngﬁ:ﬁgoacdes;;ﬂ?gﬁcn;o quneaii dﬂors;; sd{:fgg q?xg i f ERCH 4 sar a necessidade de elaboragio de uma categoria que néo se restrin-
? : 1

marca de africanizagio do portugués falado no Brasil (nunca esque-
cendo que o colonizador chamava os escravos africanos de ““pretos”
e de *‘crioulos”, os nascidos no Brasil), é facilmente constatdvel so- |
bretudo no espanhol da regido caribenha. O cardter tonal e ritmico \
das linguas africanas trazidas para o Novo Mundo, além da auséncia |
de certas consoantes (come o / ou o r, por exemplo), apontam para
um aspecto pouco explorado da influéncia negra na formacfio histé-
rico-cultural do continente como um todo (e isto sem falar nos dia-
letos ““crioulos’” do Caribe). Similaridades ainda mais evidentes sfo
constatdveis, se 0 nosso olhar se volta para as musicas, as dangas, os
sistemas de . crengas efc. Desnecessério dizer o quanto tudo isso é
encoberto pelo véu ideoldgico do branqueamento, é recalcado por
classificagGes eurocéntricas do tipo “‘cultura popular™, “‘folclore na-
cional” etc, que minimizam a importincia da contribuicio negra.

Um outro aspecto, e bem inconsciente, do que estamos abor- <~

} dando, diz respeito a outra categoria freudiana, a de objeto parcial 7
| (Partialobjekt) e que € assim definida: “Tipo de objetos visados pe-
las pulsdes parciais, sem que tal implique que uma pessoa, no seu
conjunto, seja tomada como objeto de amor. Trata-se principalmente
de partes do corpo, reais ou fantasmadas (...), ¢ dos seus equivalen-
tes simbélicos, Até uma pessoa pode identificar-se ou ser identifica-
da com um objeto parcial (Laplance e Pontalis, 1970). Pois bem.
Pelo menos no que se refere ao Brasil, que se atente ndo sé para to-.
da uma literatura (Jorge Amado, por exemplo)} como para as mani-
festagbes das fantasias sexuais brasileiras. Elas se concentram no
objeto parcial por exceléncia da nossa cultura: a bunda (Gonzalez$
1983) Recorrendo ao ““Aurélio”, pode-se constatar que essa palavra

i

_gisse apenas ao caso brasileiro e que, efetuando uma abordagem
mais ampla, levasse em consideragio as exigéncias da interdiscipli-
naridade. Desse modo, comecei a refletir sobre a categoria de arne-
Jricanidade.

2. RACISMO, COLONIALISMO, IMPERIALISMO E SEUS
EFEITOS

Sabemos que o colonjalismo europeu, nos termos com que hoje
o definimos, configura-se no decorrer da segunda metade do século
XIX. Nesse mesmo periodo, o racisme se constituia como a “cién-
cia’” da superioridade euvrocristd. (branca e patriarcal),” na medida
em que se estruturava o modelo ariano de explicagio (Bemal, 1987)
que viria a ser nio sé o referencial das classificacbes triddicas do
evolucionismo positivista das nascentes ciéncias do homem, como
ainda hoje direciona o olhar da produgfio académica ocidental. Vale
notar que tal processo se desenvolveu no terreno fértil de toda uma
tradicho etnocéntrica pré-colonialista (século XV — século XIX) que
considerava absurdas, supersticiosas ou exdticas, as manifestacoes
culturais dos povos “‘selvagens”™ (Leclerc, 1972), Daf a “naturalida-
de’” com que a violéncia etnocida e destruidora das forcas do pré-
‘colonialismo europeu se fez abater sobre esses povos. No decurso da
segunda metade do século XIX, a Europa transformaria tado isso
numa tarefa de explicacdo racional dos (a partir de entio) ‘‘costumes
memtwos , numa guestio de racionalidade administrativa de suas
+colénias. Agora, em face da resisténcia dos colonizados, a violéncia,
!,assum]ra novos contornos, mals sofisticados; chegando, &s vezes, a

inscreve-se no vocabuldrio de uma lingua africana, o quimbundo
{mbunda), que muito influenciou os nossos falares. Além disso, vale.
ressaltar que os bundos constituem uma etnia banto-de Angola que,

< {ndo parecer violéncia, mas *‘verdadeira superioridade”. Os textos de Catpi
4 um Fanon ou de um Memmi demonstram os efeitos de alienagfio que Mo ine
a eficicia da dominagéo colonial exerceria sobre os colonizados.
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" ‘Quando se analisa a estratégia utilizada pelos paises europeus
em suas colOnias, verifica-se que o racismo desempenhard um papel
fundamental na internalizagho da ““superioridade™ do colonizador
pelos colonizados. E ele apresenta, pelo menos, duas faces que sé se
diferenciam énquanto titicas que visam ao mesmo objetivo: explora-
¢#o/opressdo. Refiro-me, no caso, ao que comumente € ‘conhecido

como racismo aberto € racismo disfarcade. O primeiro, caracteristi- ff’ i
co das sociedades de origem anglo-saxénica, germanica ou holande- =% - :

sa, estabelece que negra € a pessoa que tenha tido antepassados ne-
gros (““sangue negro nas veias™). De acordo com essa articulagio
ideoldgica, miscigenagio ¢ algo de impensdvel (embora o estupro e
a exploragio sexual da mulher negra sempre tenha ocorrido), na me-
dida em que o grupo branco pretende manter sua *‘pureza’ e reafir-
mar sua “superioridade’”. Em conseqiiéncia, a iinica solugdo, assu-
mida de maneira explicita como a mais coerente, § a segregacio dos
grupos ndo-brancos. A Africa do Sul, com a sua doutrina do desen-

. volvimento “‘igual” mas separado, com o seu “‘apartheid”, é o mo-

delo acabado desse tipo de teoria e pritica racistas. J4 no caso das

-

sociedades de origem latina, temos o racismo disfarcado ou, como €a:(pm - 17
eu o classifico, o racismo por denegacdo. Aqui, prevalecem as iy

“teorias” da miscigenacdo, da assimilagio e da “‘democracia racial”..
A chamada América Latina que, na verdade, é muito mais amerindia
e amefricana do que outra coisa, apresenta-se como o melhor exem-
plo de racismo por denegacdo. Sobretudo nos paises de colonizagio
luso-espanhola, onde as pouquissimas excegdes (como a Nicardgua e
0 seu Estatudo de Autonomia de las Regiones de la Costa Atldntica)
confirmam & regra. Por isso mesmo, creio ser importante voltar o
nosso olhar para a formagéo histérica dos paises ibéricos (Gonzalez,
1988b). Trata-se de uma reflexdio que nos permite compreender co--
mo_esse tipo especifico de racismo pode se desenvolver para se
constituir na forma mais eficaz de alienac@o dos discriminados do
que a anterior. -

A formagho histérica de Espanha ¢ Portugal se deu no decorrer
de uma luta plurissecular (a Reconquista), contra a presenga de in-
vasores que se diferenciavam ndo s6 pela religifio que professavam
(Isla); afinal, as tropas que invadiram a Ibéria em 711 nfo s6 eram
majoritariamente negras (6700 mouros para 300 4rabes), como eram
comandadas pelo negro general (“Gabel”) Térik-bin-Ziad (a cor-
ruptela do termo Gabel Tirik resultou em Gibraltar, palavra que pas-
sou a nomear O estreito até entfo conhecido como Colunas de Hér-
cules). Por outro lado, sabemos que néo 56 os soldados como o ouro
do reino negro de Ghana (Africa Ocidental) tiveram muito a ver com
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a conquista moura da Ibéria (ou Al-Andulus). Vale notar, ainda, que
as duas iltimas dinastias que governaram Al-Andulus procediam da
Africa Ocidental: a dos Almorévidas ¢ a dos Alméhadas. Foi sob o
reinado destes dltimos que nasceu, em Cérdova (1126), o mais emi-
nente filésofo do mundo isldmico, o aristotélico Averrdes (Chandler,
1987). Desnecessdrio dizer que, tanto do ponto de vista racial
quanto civilizacional, a presenga moura deixou profundas marcas .
nas sociedades ibéricas (como, de resto, na Franga, Itilia etc.). Por
af se entende porque o racismo por denegacio tem, na América La-
tina, um lugar privilegiado de expresséo, na medida em que Espanha
e Portugal adquiriram uma sélida experiéncia quanto aos Processos

mais eficazes de articulagio das relagGes raciais (Gonzalez, 1988b), Y= s

Sabemos que as sociedades ibéricas estruturam-se a partir de '
um modelo rigidamente hierdrquico, onde tudo e todos tinham seu
lugar determinado (até mesmo o tipo de tratamento nominal obedecia
as regras impostas pela legislagdo hierdrquica). Enquanto gIupos éﬂ
nicos diferentes e dominados, mouros e judeus eram sujeitos a vio-
lento controle social e politico. As sociedades que vieram a consti-
tuir a chamada América Latina foram as herdeiras histéricas das
ideologias de classificagdo social (racial e sexual) e das técnicas ju-
ridico-administrativas das metrépoles ibéricas. Racialmente estratific
cadas, dispensaram formas abertas de segregagdo, uma vez que as
hierarquias garantem a superioridade dos brancos enquanto grupo
dominante (Da Matta, 1984). A expressdo do humorista Milldr Fer-
nandes, ao afirmar que “no Brasil ndo existe racismo porque o negro

" reconhece o seu lugar™, sintetiza o que acabamos de expor (Gonza-

lez, 1988b).

Por isso mesmo, a afirmacio de que todos sdo ignais perante
a lei, assume um carater nitidamente formalista em nossas socieda-
des. O racismo latinoamericano & suficientemente sofisticado para
manter negros e fndios na condigfo de segmentos subordinados no
interior das classes mais exploradas, gragas A sua forma ideolGgica.
mais eficaz: a ideologia do branqueamento. Veiculada pelos meios
de comunicagédo de massa e pelos aparelhos ideol6gicos tradicionais,
ela reproduz e perpetua a crenga de que as classificagGes e os vaio-
res do Ocidente branco séo os tinicos verdadeiros e universais. Uma
vez estabelecido, o mito da superioridade branca demonstra sua efi-
cacia pelos efeitos de estilhagcamento, de fragmentagao da identidade -
racial que ele produz: o desejo de embranquecer (de “limpar o san-
gue”, como se diz no Brasil) & internalizado, com a simultdnea ne-
gagio da propria raga, da prépria cultura (Gonzalez, 1938a).
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. Retomando 2 outra forma de racismo, a de segregagao explicita,
constata-se que seus efeitos sobre os grupos discriminados, ao con-
trario do racismo por denegagfo, reforga a identidade racial dos
mesmos. Na verdade, a identidade racial propria € facilmente perce-
bida por qualquer crianga desses grupos. No caso das criangas ne-
gras, elas crescem sabendo que o s&o e sem se envergonharem disso;

o que lhes permite desenvolver outras formas de percepgio no inte-,
rior da sociedade onde vivem (nesse sentido, a literatura negro-fe-; 4
minina dos Estados Unidos é uma fonte de grande riqueza; e Alice:” *
Walker, praticamente a inica conhecida no Brasil, ¢ um belo exem- !
plo). Que se atente, no caso, para os quadros jovens dos:movimen-
tos de liberagdo da Africa do Sul e da Namibia. Ou, entio, para 0
fato de o Movimento Negro — MN dos Estados Unidos ter consegui-
do conquistas sociais e politicas muito mais amplas do que o MN da
Colémbia, do Peru ou do Brasil, por exemplo. Por af se entende,
também, porque Marcus Garvey, esse extraordindrio jamaicano e le-
gitimo descendente de Nanny (ver bibliografia), tenha sido um dos
maiores campebes do Panafricanismo ou, ainda, porque o jovem
giiianense Walter Rodney tenha produzido uma das analises mais
contundentes contra ¢ colonialismo-jmperialismo, demonstrando Co-
mo a Europa Subdesenvolveu a Africa (1972, 1974) e, por isso
mesmo, tenha sido assassinado na capital de seu pafs, a 13 de junho
de 1980 (tive a honra de conhecé-lo e de receber o seu estimulo, em
semindrio promovido pela Universidade da Califérnia em Los An-
geles, em 1979). Por tudo isso, bem sabemos das razdes de outros
assassinios, como o de Malcolm X ou o de Martim Luther King Jr. __
A producdo cientifica dos negros desses paises do nosso contiTI
nente tem se caracterizado pelo avango, autonomia, inovagio, diver-
sificagio e credibilidade nacional e internacional; o que nos remete a
um espirito de profunda determinagao, dados os obsticulos impostos
pelo racismo dominante. Mas, como jd disse antes, € justamente a
consciéncia objetiva desse racismo sem disfarces e o conhecimento
direto de suas priticas cruéis que despertam esse empenho, no senti-
do de resgate e afirmagdio da humanidade ¢ competéncia de todo um

grupo étnico considerado “inferior”. A dureza dos sistemas fez com |

que 2 comunidade negra se unisse a lutasse, em diferentes niveis,.
contra todas as formas de opresséo racista. .
J4 nas nossas sociedades de racismo por denegagéo, o proccssol )
¢ diferente, como também foi dito. Aqui, a forga do cultural apre- ng‘r::'c r

senta-se como a melhor forma de resisténcia. O que nfo significa Lo O el
i ¥ S E

que vozes solitdrias nfo se ergam, efetuando andlises/denincias do
sistema vigente. Foram os efeitos execrdveis do assimilacionismo
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fraqcés que levaram o psiquiatra martiniquenho Frantz Fanon a pro- .
duzir suas andlises magistrais sobre as relagGes sicio-econdmicas e -
ps1cc_)lé:glcas entre colonizador/colonizado (1979, 1983). No caso
bf&S{lm_rO, temos a figura do Honordvel (titulo recebido em confe-
;Téncia internacional do mundo negro, em 1987) Abdias do Nasci-
mento, cuja rica produgéo (andlise/deniincia, teatro, poesia e pintu-
ra) néo ¢ reconhecida por muitos de seus irmios e absolutamente ig-
norada pela intelectualidade “‘branca’ do pais (acusam-no de secta-
i f‘lsrm_) ou de “‘racista as avessas”; o que, logicamente, pressupde um -
racismo as direitas’). E interesante notar que, tanto vm Fanon
- quanto um Nascimento sé foram reconhecidos e valorizados interna-
-clonalmente e ndo em seus paises de origem (Fanon sé mereceu as
* homenagens de seu pais apés sua morte prematura; daf ter expressa-
do, em seu _leito de morte, o desejo de ser sepultado na Argélia).
-Desnecessdrio ressaltar a dor e a soliddo desses irmaos, desses
exemplos de efetiva militincia negra. ’
Todavia, na minha perspectiva, uma grande contradicio perma- [‘
nece quando se trata das formas politico-ideoldgicas de luta e de re-, i
sisttncia negra no Nove Mundo. Continuamos passivos em face da 51
postura pohgco—xdeolégica da poténcia imperialisticamente domi- |-
nante ‘da regido: os Estados Unidos. Foi também, por esse caminhg J
~que comecei a refletir sobre a categoria de amefricanidade . ,
Como vimos anteriormente, o Brasil (pafs de maior populagio
negra do continente) e a regido caribenha apresentdm grandes simi-
laridades, no que diz respeito 2 alficanizagio do continente. Toda-
via, qx}ando se trata dos Estados Unidos, sabemos que os africanos
escravizados ~sofreram uma durfssima repressao em face da tentativa
de conservacdo de suas manifestagdes culturais (mio amputada, caso
tocasserp atabaque, por exemplo). O puritanismo do colonizador an-
gloag;enc\amo, preocupado com a “verdadeira fé°, forcou-os a con-
‘versao e a evangelizagho, ou seja, ao esquecimento de suas Ralzes
africanas (o comovente texto de Alex Haley revela-nos todo o signi-
ficado desse processo). Mas a resisténcia cultural manteve-se, e <+ e
cIand,esnnamente, sobretudo em comunidades da Carolina do Sul.’ B & ’
as reinterpretagoes, as recriagdes culturais dos negros daquele pais g iz 8
ocorreram fundamentalmente no interior das igrejas do protestantis- e
mo cristdo. A Guerra de Secessdo trouxe-lhes a aboli¢fo do escra-
vismo e com esta, a Kukluxkan, a segregacio e o ndo-direito 3 cida-
dania. As lutas herSicas desse povo discriminado culminaram com o
Momento pc.slos‘Direitos Civis, movimento que comoveu o mundo
Inteiro e que inspirou os negros de outros lugares a também se orga-
nizarem e lutarem por seus direitos. '

s
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Minoria ativa e criadora, vitoriosa em suas principais reivindi-
cages, a coletividade negra dos Estados Unidos accitou e rejeitou
uma séric de termos de auto-identificagdo: “Colored”, “Negro”,,
“Black™, “Afro-American’, “African-American’’, Foram esses dois -
tltimos dois térmos que nos chamaram atengic para a contradigio -
neles existente. s

3. A CATEGORIA DE AMEFRICANIDADE"

Os termos ““Afro-American” (afroamericano) e “African-Ame-
rican’ (africanoamericano) remetem-nos a uma primeira reflexao: a
de que sé existiriam negros nos Estados Unidos ¢ ndo ¢m todo o
continente. E a uma outra, que aponta para a reéprodugio incons-
ciente da posicio imperialista dos Estados Unidos, que afirmam ser
“A AMERICA”. Afinal, o que dizer dos outros pafses da AMERICA
do Sul, Central, Insular ¢ do Norte? Por que considerar o Caribe
como algo de separado, se foi ali, justamente, que se iniciou a hists-
ria dessa AMERICA? E interessante observar alguém que sai do Bra-
sil, por exemplo, dizer que esta indo para ““a América”. E que todos
nds, de qualquer regido do continente, efetuamos a mesma reprodu-
¢do, perpetuamos o imperialismo dos Estados Unidos, chamando
seus habitantes de “‘americanos”. E nés, o que somos, asiaticos?

Quanto a nds, negros, como podemos: atingir uma consciéncia
efetiva de nds mesmos, enquanto descendentes de africanos, se per-
manecemos prisioneiros, “‘cativos de uma linguagem racista”? Por
isso mesmo, em contraposicdo aos termos supracitados, eu proponhic
o de amefricanos (‘Amefricans’’) para designar a tfodos nos
(Gonzalez, 1988c). _

As implicagbes politicas ¢ culturais da categoria de Armefrica-
nidade (‘‘Amefricanity’’) sao, de fato, democréticas; exatamente
porque o préprio termo nos permite ultrapassar as limitagdes de ca-
réter territorial, lingiifstico e ideoldgico, abrindo novas perspectivas
para um entendimento mais profundo dessa parte do mundo onde elar |
se manifesta: A AMERICA e como um todo (Sul, Central, Norte e In-;_;
sular). Para além do seu cardter puramente geogrifico, a categoria de;|
Amefricanidade incorpora todo um processo histérico de intensa di f‘ r
namica cultural (adaptacio, resisténcia, reinterpretacio ¢ criagéo dg(
novas formas) que € afrocentrada,. isto €, referenciada em modelo
como: a Jamaica e o akan, seu modelo dominante; o Brasil ¢ seus mo-
delos yorubd, banto e ewe-fon. Em conseqiiéncia, ela nos encaminha
no sentido da censtrugio de toda uma identidade étnica. Desnecessé-
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IE i ri_o dizer que a categoria de Amefricanidade estd intimamente rela-

ﬁ ‘ g:gnada aquelas de Panafricanismo, “Négrimude”, ““Afrocentricity”

T.\‘F =

: Seu valor metodoldgico, a meu ver; estd no fato de permitir a
possibilidade de resgatar uma unidade especifica, historicamente
forjada no interior de diferentes sociedades que se formaram numa
determinada parte do mundo, Portanto, a Améfrica, enquanto sistema
etnogeogrifico de referéncia, é uma criagiio nossa ¢ de nossos ante-
passados no continente em que vivemos, inspirades em modelos
africanos. Por conseguinte, o termo amefricanas/amefricanos desig-
na toda uma descendéncia: nio s6 a dos africanos trazidos pelo tra-
fico negreiro, como a daqueles que chegaram 3 AMERICA muito
antes de Colombo. Ontem como hoje, amefricanos oriundos dos

r?.gio_ degsa f}mﬁ'icam'dade que identifica, na Didspora, uma expe-
riéncia histérica comum- que exige ser devidamente conhecida e cui-
dadosamente pesquisada. Embora pertencamos a diferentes socieda-

des do continente, sabemos que o sistema de dominacéio é 0 mesmol

em todas elas, ou seja: 0 racismo, essa elaboragio fria e extrema do
modelo ariano de explicagéo, cuja presenga € uma constante em to-
dos os niveis de pensaménto, assim com parte e parcela das mais di-
ferentes instituigGes dessas sociedades. '

C.omo Ja foi visto no inicio deste trabalho, o racismo estabelece
uma hierarquia racial e cultural que opée a *superioridade™ branca
?c1denta1 a “inferioridade’ negroafricana. A Africa é o continente

‘obscuro”, sem uma histéria propria (Hegel); por isso,'a Razio é
branca, enquanto a Emogéo é negra. Assim, dada a sua “natureza
sub-humana”, a exploragdo sécio-econdémica dos amefricanos por
todo o continente, é considerada *“‘natural®. Mas, gragas aos traba-
Ihos de autores africanos e amefricanos —Cheik Anta Diop, Théo-
phile Obenga, Amilcar Cabral, Kwame Nkruma, W.E. Dubois, Chan-
cellor W11]jams_,' George C.M. James, Yosef A.A. Ben-Jochannan,
Ivan Van Sertima, Frantz Fanon, Walter Rodney, Abdias do Nasci-
mento e tantos outros — sabemos o quanto a violéncia do racismo e
de suas préticas despojaram-nos do nosso legado histdrico, da nossa
dlgmdade_, da nossa histéria e da nossa contribuigfio para o avanco
da humanidade nos niveis fitoséfico, cientifico, artistico e religioso;
© quanto a histéria dos povos africanos sofreu uma mudanga brutal
com a violenta investida européia, que ndo cessou de subdesenvol-
ver a ca (Rodney); e como o trafico negreiro trouxe milhdes de
africanos para o Novo Mundo...
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Partindo de uma perspectiva histdrica e cultural, € importante
-reconhecer que a experiéncia amefricana diferenciou-se daquela dos
africanos que permaneceram em seu proprio continente. Ao adota-
rem a autodesignacgiio de afro/africanoamericanos, nossos irméaos dos
Estados Unidos também caracterizam a denegacdo de toda essa rica
experiéncia vivida no Nove Mundo ¢ da conseqiiente criagio da
Améfrica. Além disso, existe o fato concreto dos nossos irméos de
Africa ndo os considerarem como verdadeiros africanos. O esqueci-
mento ativo de uma histéria pontuada pelo sofrimento, pela humi-
lhagdo, pela exploragdo, pelo etnocidio, aponta para uma perda de
identidade prdpria, logo reafirmada alhures (o que é compreensivel,
em face das pressods raciais mo préprio pafs). S6 que n&o se pode
deixar de levar em conta a herdica resisténcia ¢ a criatividade na luta
contra a escravizagio, o exterminio, a exploracgao, a opressdo ¢ a
humilhacio. Justamente porque, enquanto descendentes de africa-
nos, a heranca africana sempre foi a grande fonte revificadora de
nossas forgas. Por tudo isso, enquanto amefricanos, temos nossas
contribuigbes especificas para o mundo panafricano. Assumindo
nossa Amefricanidade, podemos ultrapassar uma visao idealizada,
imagindria ou mitificada da Africa e, ao mesmo tempo, veltar o nos-
so olhar para a realidade em que vivem fodos os amefricanos do
continente..

“Toda linguagem € epistémica. Nossa linguagem deve contri-
buir para o entendimento de nossa realidade. Uma linguagem revo-
luciondria ndo deve embriagar, ndo pode levar a confusdo”, ensina
Molefi Kete Asante, criador. da perspectiva afrocentrada. Entéo,
quando ocorre a auiodesignagio de afrofafricancamericano, o real
d4 lugar ao imagindrio e a confuséo se estabelece (afrofafricanowne-
ricanos, afrofafricanocolombianos, afrofafticanoperuanos e por af
afora); assim como uma espécie de hierarguia: os afro/africanoane-
ricanos ocupando o primeiro plano, ao passo que os garifunas da
América Central ou os “indios” da Repiblica Dominicana, por
exemplo, sitnam-se no 1ltimo (afinal, eles nem sabem que sao
afro/africancs...) E fica a pergunta: o que pensam os afro/africa-
noafricanos? ‘ )

Vale notar que, na sua ansiedade de ver a Africa em tudo,
muitos dos nossos inmaos dos Estados Unidos que agora descobrem
a riqueza da criatividade cultural baiana (como muitos latinos do
nosso pais), acorrem em massa para Salvador, buscando descobrir
“sobrevivéncias” de culturas afticanas. E o engano se dd num duplo
aspecto: a visdo evolucionista (e eurocéntrica) com relagio as “‘so-
brevivéncias” e a cegueira em face da explosdo criadora de algo
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desconhecido, a nossa Amefricanidade. Por tudo isso, e muito mais,
acrg:dito que politicamente é muito mais democratico, culturalmente
muito mais realista e logicamente muito mais coerente, identificar-
nos a partir da categoria de Amefricanidade e nos autodesignarmos
amefricanos: de Cuba, do Haiti, do Brasl, da Republica Dominica-
na, dos Estados Unidos e de todos os outros pafses do continente.

“Uma ideologia de libertacio deve encontrar sua experiéncia em
nt_is mesmos; ela ndo pode ser externa a nds e imposta por outros que
nao nds proprios; deve ser derivada da nossa experiéncia histérica e
cultural particular” (M.K. Asante, 1988:31). Entdo, por que ndo
abandonar as reprodugdes de um imperialismo que massacra nio s6
0s povos do continente, mas de muitas outras partes do mundo e rea-
firmar a particularidade da nossa experiéncia na AMERICA como
um todo, sem nunca perder a consciéncia da nossa divida e dos pro-
fundos lagos que temos com a Africa?

Num momento em gue se estreitam as relagbes entre os descen-
der}tes de africanos em todo o continente, em que nés, amefricanos,
mais do que nunca, constatamos as grandes similaridades que nos
unem, a proposta de M.K. Asante me parece da mailor atualidade.
Sobretudo se pensamos naqueles que, num passado mais ou menos
recente; deram o seu testemunho de luta ¢ de sacrificio, abrindo ca-
minhos e perspectivas para que, hoje, nés possamos levar adiante o
que eles iniciaram. Dai a minha insisténcia com telagdo & categoria
de Amefricanidade, que floresceu e se estruturou no decorrer dos
séculos que marcam a nossa presenca no continente.

: J4 na época escravista, elase manifestava nas revoltas, na elabo-
racao de estratégias de resisténcia cultural, no desenvolvimento de
formas alternativas de organizacéo social livre, cuja expressio con-
creta se encontra nos guilombos, cimarrones, cumbes, palengues,
marronages © maroon Socteties, espraiadas pelas mais diferentes
Pparagens de todo o continente (Larkin Nascimento, 1981). E mesmo
antes, na chamada América Pré-Colombiana, ela j4 se manifestava,
marcando decisivamente a cultura dos olmecas, por exemplo (Sertima,
1976). Reconhecé-la &, em tltima instancia, reconhecer um gigan-
tesco trabalho de dindmica cultural que ndo nos leva para o Iado do
At!anuco, mas que nos traz de Id e nos transforma no que somos
hoje: amefricanos.

NOTAS

'Este trabalho é dedicado a Marie-Claude e Shawna, irmas ¢ compa-
nheiras amefricanas, que muito me incentivaram no desenvolvi-
mento da idéia em questfio. E também uma homenagem ao Ho-
nordvel Abdias do Nascimento.
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