DAAFRICAAOAFRO:
USO EABUSO DAAFRICAENTRE OS INTELECTUAIS
ENACULTURAPOPULAR BRASILEIRA
DURANTE O SECULO XX

Livio Sansone*

Durante o0 intercAmbio transatlantico que levou a criagdo tanto da
cultura negra tradicional quanto da moderna, a Africa tem sido inces-
santemente recriadae desconstruida. A Africatem sido um icone contes-
tado, tem sido usada e abusada, tanto pelaintel ectualidade, quanto pela
cultura de massas; tanto pelo discurso da elite quanto pelo discurso po-
pular sobre a nag&o e 0s povos que supostamente criaram e se mistura-
ram no Novo Mundo; e, por Ultimo, tanto pela politica conservadora
como pela progressista. Na América Latina, na verdade, a Africa tem
sido ndo sb parte da construgdo da culturanegra, da culturapopular e de
um novo sistemareligioso sincrético, mastambém do i maginario associ-
ado a nagdo moderna e, em geral, a modernidade e ao Modernismo.!
Imagens, evocagdes e (ab)usos da Africa tém sido, portanto, resultado
deumainterac&o e de um conflito entreintelectuais brancos eliderangas
negras, entre as culturas popular e de elite, e entreidéias politicas desen-
volvidas haEuropaOcidental e nos Estados Unidos e suasreinterpretacoes
naAmeéricalatina. Ousga, aAfrica, noBrasil, temsidoem grande medi-
dao resultado do sistemade rel agBesraciais, muito mais do que da capaci-
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dade de preservar o que Herskovits® chamou de africanismos. Se aceite
este ponto de vista, ndo ha surpresas, portanto, em constatar que tanto o
conformismo quanto o protesto serelacionaram e criaram sua propriaAfri-
ca.

Aofaocalizar o Brasil, especialmente acidade de Salvador daBahia
esuaregido, este texto tenta explorar estas praticas durante o século XX,
na cultura intel ectualizada e no discurso oficial sobre a nacionaidade,
assim como nas suas versdes populares. Ele também descreve como a
Africa, ou sgja, as interpretagdes de objetos e tragos considerados como
sendo de origem africana, tém sido pegas-chave no processo de mercanti-
lizagdo das culturas negras— ou sgja, na producéo do que podemos cha-
mar de “ objetos negros’. Falando de formageral, no Brasil, etavez em
todaa Américal atina, osdiscursosdaelite edosintelectuais, e o discurso
popular sobre aorigem africana da sociedade e dacultura, raramentetém
sido comparados. A maioriadosrelatos se baseia, naverdade, exclusiver
mente no primeiro. Embora eu vatentar agui fazer um esboco dos desen-
volvimentos histdricos de tal processo desde as vésperas da Abolicéo da
Escravatura, em 1888, até hoje, minhaénfase serano periodo queseinicia
no final dos anos 1970 — naredemocratizagdo do Brasil.

Deixe-me primeiro dar uma definicdo de cultura(s) negra(s) ade-
guada ao objetivo deste texto. A cultura negra pode ser definida como a
especificasubculturade pessoas de origem africanadentro de um sistema
socid que enfatiza a cor, ou a descendéncia a partir da cor, como um
importante critério de diferenciacdo ou de segregacdo das pessoas. Como
todas as subculturas, por exemplo, aculturaoperaria, aculturanegrando

2 Melville Herskovits, The Myth of the Negro Past, New York, Harper & Bros, 1941.
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beneficiou da proximidade entre linguas do grupo Bantu (John Thornton, Africa and the Africans
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éalgo fixo, nem um todo abrangente, porque é por definicdo sincrética® e
fruto de relagfes sociai's, neste caso, entre grupos racial mente definidos
como “brancos’ e “negros’. Isto quer dizer, que, por definicdo, nem
todas as pessoas identificaveis como negras se reconhecem ou partici-
pam na cultura negra, o tempo inteiro. Isto significatambém que qual-
quer tentativa de definir de forma estreita o que € uma cultura negra,
estabel ecendo uma pretensa essénciauniversal, funcionacomo um cober-
tor curto— deixainsatisfeitosuns e outros. Neste sentido o termo “ cul tu-
ranegra’, de forma parecida com outros termos de cunho etno-racial,
como o proprio termo “raga’, deve ser utilizado mais como uma catego-
rianativa do que como um instrumento analitico.

Culturas negras existem em diferentes contextos: elasdiferemem
sociedades que sdo predomi nantemente brancas e em sociedades nasquais
amaioria de sua popul acéo é definida como ndo-branca, mas uma nor-
ma somatica que prevalece € a que coloca os individuos, com tracos
definidos como africanos ou negréides, na base da hierarquia social, ou
proximos a esta base.* As popul agdes definidas como negras, no Novo
Mundo e ha Europa— sobretudo, na Gré Bretanha, Franca e Holanda—
tém produzido umavariedade de culturas negras e deidentidades que se
relacionam, de um lado, ao sistemalocal derelagbesraciaise, de outro,
as histéricassimilaridadesinternacionais, que derivam de umaexperién-
ciacomum como escravos, e afendmenos maisrecentes, internacionali-
zantes, que resultam do movimento em diregdo a gl obalizacdo das cultu-
ras e das etnicidades. Umaforca central especificada culturanegraé o
sentimento de ter um passado em comum como escravos e desprivilegia-
dos. A Africaé utilizadacomo um banco do qual s3o retirados simbolos
deumaformacriativa.®> Ao mesmo tempo, aculturanegra étambém, em
ato grau, interdependente da culturaurbanaocidental . Naverdade, como
Paul Gilroy sugeriu, a cultura e a identidade negras séo criadas e
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redefinidas através de umatrocatriangular de simbolos eidéias entre a
Africa, o Novo Mundo e a diaspora negra na Europa. Por exemplo, as
idéias de negritude e de pan-africanismo, criadas no Novo Mundo, sem
davidaforam inspiradas tanto por intelectuais africanos e suas lutas pela
independéncia, como por imagens de gque sociedades africanas eram
prioritérias paraacolonizagdo européia. Este processo de construgdo das
culturas negrastem criado os contornos de umaareacultura transnacional,
multilinguisticae multi-religiosa— o Atlantico Negro.® No entanto, este
processo também deu as culturas e as etni ci dades negras um status especi-
a no mundo dasrelagesinterétnicas. Por um lado, estaorigem multiétnica
e transnacional das culturas negras no Novo Mundo tém, de vérias for-
mas, anteci pado anovaetnicidade caracteristicada ltimafase damoder-
nidade — e mostraque nem tudo nas novas etni cidades € real mente novo!

Por outro lado, num mundo onde o “valor” das culturas e identidades
étnicas é sua diferencaem relacdo a cultura urbana ocidental, as culturas
negras ndo gozam do reconhecimento oficial das* culturas étnicas estabe-
lecidas’ (por exemplo, no caso daculturade algumas minoriasimigrantes
nos paises industrializados, como os turcos e 0s marroguinos na Alemar
nhae Franga) e as pessoas negras tém maiores problemas, do que grande
parte das outras minorias étni cas, em se definirem como umacomunidade
cultural ou politicamente distinta. A razdo para a recusa, por parte das
sociedades dominantes, em legitimar aculturanegrafaz parte do processo
deutilizacdo historicade marcadoresraciaisparamanter ahierarquiadentro
de especificas economias e sistemas politicosnacionais.

Destaforma, estou bem mais preocupado com a criatividade da
producdo cultural negrado que com apreservacao de possiveis* africa-
nismos’, com a maneira pela qual a Africa é reinventada por razdes
politicas do que com a capacidade de preservar a cultura africana atra-
vés de sécul os de opressao.

O Brasil foi 0 paisque recebeu 0 maior nimero de escravosvindos
daAfrica. Asestimativasvao detrésa15 milhdes de africanos deportados
para a costa brasileira.” O comércio de escravos comegou mais cedo e

5 Paul Gilroy, Atlantico Negro. Modernidade e dupla consciéncia, S&o Paulo, Editora 34,
2000.
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terminou mais tarde que em qualquer outro pais do Novo Mundo. As
terrivel s condi¢Bes de vida, os baixos custos dos escravos em certos mo-
mentos da histdria e a relativa proximidade em relacio a Africa, sfo trés
razdes-chave para o fato de Africa e Brasil terem tido um contato muito
maior do que o intercambio que ocorreu entre a Africa e a outra grande
sociedade escravagista — os Estados Unidos. Aqui ndo ha tempo nem
espaco para expandir o argumento; deixe-me apenas dizer que tudo isto
fez com que o Brasil tivesse, em pouco tempo, a maior concentracdo de
descendentes de africanosforadaAfrica. Com relagio & origem dosescra-
vos ho Brasil, em geral, se aceita que eles vieram, em sua maioria, da
regido em torno do rio Congo e do Golfo da Guiné.® Os escravos eram
postos paratrabalhar em vérias atividades, em primeiro lugar, nas planta-
¢Oes de cana de aclicar, depois nas minas, nas plantagdes de café e na
criagdo de gado. Certamente, uma parte dos escravos trabal hou em servi-
¢os domeésticos, enquanto outros ainda se engajaram numasérie de ativi-
dades, da pesca apo comércio ambulante. Alguns escravos conseguiram
desenvolver suasproprias atividades econdmicas e ganharam dinheiro em
seutempollivre. Este dinheiro erafreqientemente utilizado paracomprar a
aforria, que, embora fosse dificil de ser conseguida, no Brasil era, em
geral, maisfacilmente al cancada que nos Estados Unidos.

O Estado daBahiasempreteve um papel central naconstrucéo da
Africano Brasil. No passado, este estado e aregi&o do Reconcavo, que
fica em torno de sua capital, Salvador, mesmo que fosse apenas pelo
grande nUmero de sua popul ag&o negra, atraiu aatencdo de vigjantes que
aretrataram em seus relatos como a“ RomaNegra’ — o maior conglo-
merado do que eram considerados tracos e tradic¢des culturais africanas
fora da Africa Depois, a partir da virada do século, a Bahia teve um
lugar central napré-histériadaetnografiadaculturaafro-brasileira, atra-
vés do trabal ho de Nina Rodrigues, Manuel Querino e Manuel Bonfim.
A partir dos anos 1930 ela também teve posi¢ao de fulcro naformagdo

8 Maria Inés Cortes de Oliveira, “Quem eram os “Negros da Guing ? A origem dos africa-
nos na Bahia’, Afro-Asia 19-20 (1997) pp. 37-14; Joseph Miller, “O atlantico escravista:
aglicar, escravos e engenhos’, Afro-Asia 19-20 (1997) pp. 9-36.

®  Arthur Ramos, The Negro in Brazil, Washington DC, Associated Publishers, 1939; Franklin
Frazier, “The Negro family in Bahia, Brazil”, American Sociological Review, n. 4 VIl (1942)
pp. 465-478; Melville Herskovits, “TheNegro in Bahia, Brazil: aproblemin method”, American
Sociological Review, n. 8, V11 (1943) pp. 394-404.
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damodernaantropol ogiaafro-americana.® Inspirados pelabuscade “ afri-
canismos’ no Novo Mundo, varios antropdl ogos e soci 6l ogos considera-
ram o Brasil, e em especial o litoral do Estado da Bahiae o Recéncavo,
como uma das &reas nas quai s a cultura negramanteve os tragos africa-
nos num grau maior do que em qualquer outro lugar.’® Ndo é atoaque
foi em solo baiano que o debate, entre soci 6l ogos e antropdlogos, sobrea
origem da cultura negra se iniciou nos anos 1930 — serd que a cultura
negra contemporanea € uma sobrevivéncia africana ou uma adaptacdo
criativa aopressdo e ao racismo? Naverdade, a Bahiatem sido histori-
camente central ndo so nos discursos dosintelectuais, mas também nas
construcdes populares sobre a Africa e os “ africanismos’ no Brasil.

Nos tempos atuais, por razfes analiticas, trés periodos podem ser
identificados nasrelacBesraciaisbrasileiras, cadaum deles corresponden-
do adiferentes niveis de desenvol vimento econdmico e deintegracéo das
popul agdes negras no mercado detraba ho. Entre o fim daescraviddo, em
1888, eosanos 1920, o emprego no setor industrial foi minimo e, também
por conta da imigracdo massiva vinda da Europa, que na verdade, pelo
menos no Sudeste, veio também para substituir os antigos escravos, de
formageral, 0 mercado detrabal ho permitiapoucamobilidade socia para
os negros. AsrelagBesraciais eram determinadas por uma sociedade que
era altamente hieradrquica, em termos tanto de cor, como de classe. Os
individuos negros, que eram em sua maioria pertencentes as classesmais
baixas, “sabiam 0 seulugar” eaélite, que eraquase inteiramente branca,
podiamanter suas posi¢des facilmente, sem se sentir ameagada.™

O segundo periodo vai da ditadura populista de Getllio Vargas,
nos anos 1930, até o fim do regime militar de direita, no final dos anos
1970. Nos anos 30, pelaprimeiravez se abriram oportunidadesem larga
escala para a populagdo negra na area formal do mercado de trabal ho,
principalmente no setor publico. O regime autoritario e populista de

1 Donald Pierson, Negroes in Brazil: A Study of Race Contact in Bahia, Chicago, University
of Chicago Press, 1942; Herskovits, The Myth of the Negro Past; Roger Bastide, Les
Ameriques Noires, Paris, Payot, 1967; Pierre Verger, Notes Sur les Cultes des Orisa et
Vodun, Dakar, IFAN, 1957; Pierre Verger, Flux et reflux de la traite de les négres entre
le golf du Benin et Bahia de Todos os Santos, Paris, Mouton, 1968.

Jeferson Bacelar, Etnicidade: A Lutanaliberdade. Os negros em Salvador na primeirametade
deste século, Manuscrito, 1993.

2" Thalesde Azevedo, Cultura e situac&o racial no Brasil, Rio de Janeiro, Civilizagio Brasileira, 1966.
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Getulio Vargas limitou aimigracdo e favoreceu aforcade trabalho “ na-
cional”, como parte de seu projeto de modernizagdo. Um segundo impul -
so importante para a integracdo da populagdo negra, veio no periodo
entre ametade dos anos 50 e meados dos anos 70. Um periodo caracte-
rizado por um governo populistae, depoisdo golpe militar de 1964, um
regime autoritario que estimulou um crescimento econdmico promovido
pelo Estado, através de uma economia de substituicdo de importacdes.
Agora também os empregos do setor industrial estavam abertos aos ne-
gros. Nunca tantos negros haviam conseguido um emprego formal com
chancesde mobilidade social. De 1964 a1983, o Brasil foi governado por
umaJunta Militar que reprimiu os direitos civis e desencoragjou a organi-
zacdo dosnegros. Apesar disso, adécadaquevai doinicio dosanos 70 até
oinicio dos80, que correspondeu aum afrouxamento do poder militar, foi
um periodo de crescimento e de criatividade paraas organizagdes negras e
aculturanegra. Osnovostraba hadores negrosdemonstraram interesse na
questdo do orgulho negro e nas organizagdes negras.”® Hatrésrazoes para
iss0. Primeiro, através de sua mobilidade social ascendente, uma nova
geracdo de trabalhadores negros se defrontou com barreiras de cor que
ndo havia percebido antes. Segundo, estes trabalhadores negros tinham
mais dinheiro e tempo para despender organizando a comunidade e usu-
fruindo atividades de lazer. Novos movimentos negros e associ agies car-
naval escas exclusivamente negras seformaram. A culturaeareligido ne-
gras adquiriram maior reconhecimento oficial. Em particular, novas for-
mas de culturanegrabaianaforam criadas. A midiarotulou este processo
de “reafricanizacdo da Bahia’.** Terceiro, durante os Gltimos anos da
ditadura, houve um crescimento davidaassociativaem geral, que criou
condicOes mais favoraveis para as organi zagoes negras.

O terceiro periodo vai da redemocratizacdo, no inicio dos anos

B Michel Agier, “Espago urbano, familia e status social: O novo operariado baiano nos
seus bairros” Cadernos CRH 13 (1990) pp. 39-62; “Ethnopolitique — Racisme, Status et
Mouvement Noir & Bahia’, Cahiers d"Etudes Africaines, EHESS, XXXII 1 (1992) pp.
1-24; Anthropologie du carnaval, Marseille, Parentéses, 2000.

4 Agier, “Espago urbano, familiae status social . O novo operariado baiano nos seus bairros’, pp
39-62; “ Ethnopolitique— Racisme, status et mouvement noir aBahia’, pp. 1-24; Anthropologie
du carnaval, Marseille, Parentéses, 2000; Jeferson Bacelar, Etnicidade: Ser Negro em Salva-
dor, Salvador, Yanama, 1989; Livio Sansone, “Pai preto, filho negro. Trabalho, cor ediferenca
geracionais’, Estudos Afro-Asiaticos 25 (1993) pp. 73-98.
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1980, até hoje e esta associado com um novo conjunto de fatores. Du-
rante estes anos, a recessdo, combinada com a democratizacdo e uma
répida“ modernizacdo”, levaram aum misto de novos sonhos e frustra-
¢Oes. Muitos dos canais de mobilidade socia, que haviam sido impor-
tantes para a gerac&o anterior, ndo eram mais relevantes para a geracéo
maisjovem. Por exempl o, as oportunidades em antigos trabal hos manu-
ais, mas também na industria pesada e mesmo em alguns setores do
emprego publico diminuiram, e o valor dos sal &rios baixou, contribuin-
do paradiminuir o anterior status destes empregos, que erarelativamen-
tealto. Além disso, novasformas de segregacdo — normalmente sutise
nunca explicitamente baseadas na cor — emergiram em alguns dos no-
vos setores do mercado detrabal ho, tais como asindUstrias detecnologia
mais avancada, onde ndo mais se precisa de trabalhadores pouco
escolarizados e onde se espera dos novos técnicos um reconhecimento
completo naculturadaempresa e em seusrituais, ou osshopping centers
mai s |uxuosos, onde os requisitos de “boaaparéncia’ e de " boas manei-
ras’ para 0 emprego, tendem a discriminar os candidatos mais escu-
ros.® Neste meio tempo, outras mudancas levaram a um aumento de
expectativas quanto ao nivel devida. No Brasil, assim como em muitos
outros paises do Terceiro Mundo, a escol aridade em massa, juntamente
com amidia, contribuiram para uma revolugao nas esperancas das po-
pulagBes. Outro importante fator € a abertura do pais as mercadorias,
idéias, sons e culturas internacionais. Apds seculos nos quais apenas
uma peguena elite tinha acesso aos bens estrangeiros, o Brasil estd pas-
sando do i solamento a participacao, entrando naeconomiamundia como
um importante “ mercado emergente”, tal como estaamplaeconomiado
Terceiro Mundo agora é freglientemente chamada. Antes, por contadas
falhas da politica de substituicdo de importacfes, muitas mercadorias
ndo estavam disponiveis; agora, as mercadorias importadas, sem divi-
da, estdo avenda, mas sdo muito dificeis e caras para a grande maioria
dos brasileiros negros. Novos sonhos também resultaram da crescente

5 Antonio Sérgio Guimaraes, “ Operérios e mobilidades social na Bahia: andlise de uma
trajetoria individual”, Revista Brasileira de Ciéncias Sociais 22 (1993) pp. 81-97;
Paula Cristina da Silva, Negros a luz dos fornos, representacoes de trabalho e da cor
entre metallrgicos da moderna inddstria baiana, Salvador, EDUFBA, 1996.
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aceitacdo das expressdes culturais negras por parte do Estado e da
culturaoficial. A indUstriado lazer também estamaisinteressadado que
nunca na cultura negra. Mais do que nunca, a cultura negra é predomi-
nante nas imagens e discursos de brasilidade oficial e comercia e, na
Bahia, da baianidade. Frente a estas novas oportunidades para a mani-
festacdo da negritude no espaco publico, esta uma crise das formastra-
dicionais de protesto politico e davidaassociativa.

A estruturado sistemade relagBesraciaise aterminologiaracial,
assim como o tipo de racismo e de etnicidade negra, muda durante estes
periodos. Cada periodo corresponde aumadiferente estratégia do Esta-
do e de outras agéncias, tais como a midia, diante dos afro-brasileiros,
assim como adiferentes énfases nos discursos nacional eintelectual so-
bre atexturaracial danacdo. N&o é preciso dizer que cada um dostrés
periodos também corresponde a diferentes usos da Africa. Daqui para
frente analisarel 0 papel e os discursos de um conjunto de agentes e
agéncias, os intelectuais, o Estado, a lideranca hegra e a cultura negra
popular.

Antes da Abolicdo, as imagens da escraviddo — dominadas por
uma combinago de brutalidade e miscigenagdo que parece ter caracteri-
zado o sistemaescravistabrasileiro— impressionaram umalongasériede
vigjantes estrangeiros, que descreveram esta sociedade tropical com um
misto de desdém e fascinio. A origem africana de tantos escravos e ex-
escravos é muitas vezesrelatada, assim como a*“ atmosferaafricana’ que,
aos ol hos das testemunhas, dominava nos mercados publicos, nos portos,
namusicae nadanga, nos h&bitos culinarios e em outros aspectos davida
diaria. No entanto, pode-se argumentar que, no Brasil, apresencade pes-
soas e tragos culturais de origem africana se tornaum “problema’ parao
Estado e seus agentes apenas ap6s a abolicdo da escraviddo. Durante a
escravidao, a condicdo escrava era até mais importante que a aparéncia
fisica, e a populagdo de origem africana era dividida em escravos,
alforriados, nascidos livres e mulatos. Também importante era a divisdo
entre os nascidos na Africa e os nascidos no Brasil (crioulos) — aos pri-
meiros eram dadas normalmente as tarefas mai s pesadas. Com aabolicéo
da escraviddo, as coisas mudaram. Apés a escraviddo, o Brasil nunca
conheceu uma segregacao racia lega: a aparénciafisica, mais do que a
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origem africana ou a condicao de escravo, passou a determinar o status.

Quem definia o que era africano na sociedade brasileira, e cons-
truia uma populacdo “negra’, ndo eram mais 0s vigjantes estrangeiros,
mas um grupo rel ativamente novo de ensaistas— pensadores pré-cienti-
ficos, comprometidos com aconstrucdo daNovaNag&o que se seguiu ao
gol pe que haviainstalado a Republica, em 1889. Como lidar com aAfri-
cano Brasil, eraumaquestdo chave. A modernidade erauma necessida-
de e tinha de ser alcangada tanto através do branqueamento da popul a-
¢&o, por via de uma massiva imigragéo de brancos da Europa, como a
partir da melhoria geral das condic¢des de salde da populagéo nativa.
Acabou sendo um pouco dos dois, pois nenhuma das duas abordagens
conseguiu a hegemonia.®® No entanto, apesar do debate sobre o lugar
dos descendentes de africanos na nova nagdo, tanto o “racismo cientifi-
co” quanto os sonhos de incorporacdo da populacdo negra, visavam a
engenharia biolégica: a construgdo de uma nova “raga’ brasileira. Os
tracos africanos deviam ser removidos da vida, das ruas e do mercado
publico. As cidades brasileiras tinham de parecer “européias’ — ndo
importa que a mortalidade fosse muitas vezes pior que na Africa. As
campanhas de salide, como, por exemplo, contraafebre amarela, foram
seguidasde uma“limpeza’ das*“regidesinsalubres’ — freglientemente
aguelas associadas a grandes concentragtes de descendentes de africa-
nos. As atividades econdmicas informais, também associadas aos pri-
meiros africanoslivres, tinham de ser banidas dos centros das cidades. A
préticado batuque e dasreligides sincréticas brasileirastambém foi var-
rida ou limitada — apenas nos anos 1970 a obrigacdo de registrar os
terreiros de candomblé napolicia, foi suspensa.*’

Entretanto, ironicamente, é precisamente quando a populagdo nas-
cidanaAfricachegaaser umapeguenapercentagem do total dapopula-
40, que 0s negros brasileiros comegam acelebrar sua“ Africa’, deuma
forma aberta e organizada — agora um icone poderoso a ser utilizado

% Trata-se de uma questdo ainda bastante controversa. Ver para um conjunto de opinides,
Marcos Chor Maio e Ricardo Ventura Santos (orgs.), Raca, ciéncia e Sociedade, Rio de
Janeiro, Fiocruz, 1996; Jeffrey Lesser, Negotiation National Identities, Londres, Duke
University Press, 1999.

7 Julio Braga, A gamela do feticho, Salvador, EdUfba, 1999.

8 Kim Butler, Freedoms Given, Freedoms Won, Afro-Brazilians in Post-Abolition Sdo Paulo and
Salvador, New Brunswick, Rutgers University Press, 1998.
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paraadquirir status no contexto brasileiro.® A partir da década de 1880,

a coroagdo de reis e rainhas africanos, tradicionalmente uma forma de
celebrar um passado suntuoso e a “civilizagdo” africana em face da
presente opressdo em varios momentos durante a escravidao, setornao
centro dos cortejos carnaval escos. Marginalizados nas cel ebragdes ofi-
ciais do carnaval, por seu comportamento supostamente desordeiro —
ou sgja, pelo fato de tocarem ato, o0s seus tambores — no Rio e em
Salvador, os cidaddos negros formam associagdes gragas as quais po-
dem negociar um lugar valioso com os brancos “donos’ do carnaval .*®

Em Salvador, as duas principais associacfes carnaval escas que enfati-
zaram agrandeza daAfricaforam a EmbaixadaAfricana e os Pandegos
da Africa. Para estes negros, a“ Africa’ no carnaval ndo era desordem,
masjustamente 0 oposto: umaemocionante e ordeiraexibicdo de magica
e de grandeza dos miti cos reinados africanos.

A Ultima década do século XIX e a primeira década do século
XX, também foram periodos nos quais alguns poucoslideres espirituais
do candombl é comegam aestabel ecer contato com apropriaAfrica. Eles
se beneficiaram do continuo fluxo de contatos que sempre uniu aBahia
aAfricaOcidental durante e, em menor extensio, depois do tréfico ne-
greiro. Os nucleos dos antigos escravos brasileiros, que ficavam nas ci-
dades portuérias do Daomé (agora Benin) e daNigéria?*, apoiaram este
intercAmbio transoceénico. Tabaco e licor eram trocados por sementes
de cola, imagens sagradas e artesanato. Naguelas décadas, o culto aos
orixas setornou um sistemareligioso mais completo e sofisticado. Uma
contribui¢do chave neste sentido veio da culturaioruba, embora outras
culturas africanas, como a fon, também foram importantes. De acordo
com Matory? foi, precisamente por voltadaviradado século X1X para
0 XX, que agrandeza do povo ioruba comegou a ser celebrado interna-
cionalmente, como sendo um povo culto e orgulhoso, que resistiu as

¥ Ana Luiza Martins-Costa, Sérgio Carrara e Peter Fry, “Negros e brancos no Carnaval
Velha Republica, in Jodo Reis (org.), Escraviddo e invencéo da liberdade, S&o Paulo,
Brasiliense, 1988, p. 232; Jefferson Bacelar, Etnicidade. Ser Negro em Salvador, Sal-
vador, Yanama, 1989.

2 Manuel Quirino, A Raga Africana, Salvador, Progresso, 1955.

2 ManuelaCarneiro daCosta, Negros e estrangeiro, S3o Paulo, Brasiliense, 1985; Pierre Verger,
Flux et Reflux de la Traite de Iés Négres Entre I& Golfe du Benin et Bahia de todos os Santos,
Paris, Mouton, 1968.

2 | orand Matory, op. cit.
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pressdes do colonialismo e tinha uma sofisticada religido propria. Tal
idéiade grandezalogo reverberou em todo o mundo afro-latino e, como
veremos depois, aparentemente se tornou umabandeira paraaqueles que
afirmavam o valor da pureza africana nas culturas negras do Novo
Mundo.

Se 0 expurgo de tracos africanos da cultura brasileira e da “raca
brasileira’, foi a questdo central para o primeiro periodo, o segundo
periodo é caracterizado por um processo que combinou aincorporacéo
de certos aspectos da cultura negra na auto-imagem nacional, com sua
mercantilizacdo e comercializaco. 1sto ocorreu ab mesmo tempo em
gue emergiam quatro tendéncias inter-relacionadas: a) a ado¢do de um
mito de origem da populagéo brasileira, como parte do discurso oficial
sobreanagdo. O “mito dastrésracas’ (o indio, 0 africano e 0 portugués)
gue se misturaram, para criar uma raga nova, potencialmente sem cor,
tem sido celebrado durante as Ultimas décadas na poesia e na arte, de
formageral. Agoraele setornaparte das politicas culturais oficiaise da
liturgia do Estado®; b) a emergéncia de uma organizagéo politicanegra
guetentavase estabel ecer nacionalmente, aFrente Negra, e que enfatizava
anecessidade de medidas em favor dos “ brasileiros de cor” e o populis-
mo nacionalista (“em primeiro lugar estdo os brasileiros natos’) e
minimizavaadiferencacultural dapopulaco negra— paraeste objeti-
VO, 0 passado recente do Brasil eramuito maisrelevante que um distante
passado africano, um continente que estes ativistas negros muitas vezes
descreviam como “ primitivo”; ¢) a chamada reafricanizacdo da cultura
afro-brasileira; d) o apagamento do estigma sobre a cultura negra na
area urbana da Bahia, a ponto desta se tornar parte daimagem publica
do Estado da Bahia. Para os Ultimos dois pontos contribuiram o Estado,
0s cientistas sociais — ambos em situagdo mais poderosa do que no
primeiro periodo — e brasileiros e estrangeiros.

Estes agentes operaram através daidentificaco, dentro da com-
plexidade de tragos da cultura afro-brasileira, daguel es aspectos consi-
derados “puros’, que supostamente expressassem a contribuicdo mais
sofisticada das nobres culturas africanas para a cultura e a nagéo brasi-

2 Roberto Da Matta, Relativizando. Uma introdugdo a antropologia brasileira, Rio de
Janeiro, Rocco, 1987.
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leiras. A estes tracos “puros’ foram contrapostos os tragos suposta-
mente “menos nobres’ e “impuros’, que representavam tanto as cultu-
ras africanas menos sofisticadas como aspectos que haviam sido cor-
rompidos por um sincretismo exagerado e se identificavam com uma
serie de “forgas negativas’ naculturabrasileira, taiscomo amentalida-
dedo“malandro”, amégicadosindios*“ civilizados’, o catolicismo popu-
lar e, por ultimo, amagianegraafricana e ndo-africana. Nestadicotomia
de influéncias africanas, o lado bom era associado com o que era alter-
nativamente definido como culturas “mina’, “nag6”, “sudanesa’ e até
mesmo “iorubd’, vindas dos escravos deportados da Africa Ocidental
sub-saariana. De acordo com uma longa linhagem de intelectuais, co-
mecando no final do século XIX,? os escravos desta“ sofisticada’ parte
da Africa, acimado Equador, seriam a grande maioria dos africanos na
Bahia e em outras partes do Brasil, onde as formas “mais puras’ do
candomblé emergiram, tais como o Maranh&o. Onde o sistemareligioso
africano se tornou, como se dizia, abastardado, isto tinha a ver com a
supostaorigem “bantu” dosafricanos. Os* bantus’ eram frequientemen-
te descritos como rudes e sem nenhumahabilidade particul ar, se compa-
rados aos “iorubd’. Ou segja, €les eram mais faceis tanto de se submete-
rem aos senhores de escravos, como paracombaté-los atravésdamalfa-
dada magia negra. A pesquisa histérica mostra que a idéia de que os
“mina’ eram maiscivilizados, mastambém mais passiveisde serevolta-
rem, estava presente na opinido publicae entre os donos de escravosem
finsdo século X1 X. A rebelido dos malés, em 1835, em Salvador, quefoi
encarada como uma conspiragdo liderada por escravosislamicos,? cer-
tamente, contribuiu para esta reputacdo. No entanto, foi apenas depois
gue viagjantes estrangeiros relataram o orgulho “ioruba’, e seus finos
tracos, em seus escritos, que muitas vezes foram best sellers no Brasil,
quetal esterebtipo popular ganhou status e setornou parte da auto-ima-
gem danova nagéo.

A pesguisa moderna sobre aorigem africana da cultura afro-bra-
sileira comecou com uma série de importantes antropélogos e historia-

# Raymundo Nina Rodrigues, Os Africanos no Brasil, S0 Paulo, Editora Nacional, 1932.
% Jodo Reis, Rebelido escrava no Brasil: a histdria dos levantes dos malés (1835), Sio Paulo,
Brasiliense, 1986.
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doresde primeiralinha, taiscomo Ramos, Freyre, Tannenbaum, Carnei-
ro, Herskovits, Pierson, Elkins, Verger e Bastide. Em suas andlises, eles
normal mente retiravam impressdes dos relatos de viajantes pelo Brasil
e daiconografia (pinturas e gravuras) produzida por eles, e de um nu-
mero limitado de descric¢des etnograficas reunidas por volta da virada
do século X1X parao XX, em suamaioriapor NinaRodriguese Manuela
Querino. Hoje sabemos que, tanto 0s viajantes estrangeiros, quanto tais
etnégrafos da pré-histéria da antropologia brasileira, eram bastante
impressionistas em seus rel atos.®

Essa preferéncia declarada pela cultura ioruba, identificada como
representacdo do vrai negre (negro verdadeiro), dentre tantas outras cultu-
rasafricanaspossivels, como amaisvibrante detodas naAfricaocidental,
assim como has culturas negras no Novo Mundo, contribui muito para
gquedatenhaum papel de destague nossistemasreligiosos Afro-America
nos. Essa dominancia ioruba na Bahia e, sob outro nome, Lucumi, em
Cuba, n&o depende somente do relativo alto nimero de escravosoriginari-
os destas regides da Africa, no Gltimo periodo da trata oceénica, como
muitos ainda pensam, mas de um processo de etnogénese, por meio do
qual diferentes grupos e culturas originarios de regides da Costada Mina
foram, digamos assim, unificados sob uma Unica etiqueta— iorubé. Esta
etnogénese se alimentou também dos rel atos coloniais acercado golfo de
Benin, como por exemplo, nadescri¢do do famoso coronel inglésEllis, a
respeito dos falantes da lingua Eweé, como representando a culturamais
avancada da Africa ocidental, que em sua época tiveram grande difuso.
Estas descri¢Bes coloniais, por suavez, comecaram afazer parte dosdis-
cursos de grupos de missionérios protestantes africanos que operavam
internacional mente numa rede — possibilitada também pela Sociedade
Biblica Britanica— que une a Serra L eoa, aNigériae a Gréa Bretanha.”’
Tantos as descri ¢des destes col oni zadores brancos como os di scursos des-

Carlos Vogt e Peter Fry, A Africa no Brasil - Cafundd, S&o Paulo, Companhia das
Letras, 1996; Robert Slenes, “Malungu, Ngoma vem! Africa encoberta e descoberta no
Brasil”, Cadernos Museu da Escravatura 2, Ministério da Cultura, Luanda, 1995.

27 JD.Y. Pedl, “The cultural work of Yoruba ethnogenesis’, ASA Monographs 27, Londres,
Routledge, 1989; Lamin Sanneh, Abolitionists Abroad. American blacks and the making of
modern West Africa, Cambridge, Mass., Harvard University Press, 1999; ver também Paul Gilroy,
op. Cit.

Afro-Asia, 27 (2002), 249-269 262



tes missionérios africanos, haverdade, foram influenciadas por antigas e
novas versies da hipétese hamitica, aqual postula, baseadaem umainter-
pretacdo daBiblia, que ascivilizagdes daAfricanegraeram influenciadas
por popul agdes vindas do M editerraneo, Egito ou atélsragl @ A sofistica

¢do da cultura material ioruba — especia mente sua poesia, sistema de
adivinhagles, esculturas e joias em metal — foi, entretanto, “ explicada’

como resultado dessainfluénciahamitica. E, em grande parte, em funcéo
dessa hierarquia colonial racializada dos africanos e suas culturas, resul-
tado da operacéo colonial naAfrica, queasuperioridade daculturaioruba
foi proclamada através do Atlantico.

Umacriticaaessacriagdo de umadicotomiaentre tragos conside-
rados “puros’ ou de origem “iorubd@’, em oposi ¢ao aquel es tragos ditos
“impuros’, em funcéo de sua suposta origem “bantu”, foi iniciada por
alguns autores,” mas necessita ser maisbem desenvolvida, aprofundando
arelacdo com a historiografia da Africa e com a histéria da antropol o-
gia. E claro, por exemplo, que a preferéncia pela“pureza’ nas culturas
(exdticas) tem estado presente como um padrdo basico na antropologia
inspirada pelo relativismo cultural de Franz Boas e nos lembra a prefe-
rénciade Ruth Benedict pelo povo apolineo Puebla, em relacéo ao povo
Kwakiutl, maisdionisiaco.

Ironicamente, naquelesdias, aénfasenos“iorubd@’ eaminimizacdo
dos “bantu”, faziam também parte de um &vido esforgo, por parte de
grupos de intelectuais “brancos’ progressistas, parafornecer umaima-
gem positivado Brasil negro e, particularmente, da Afro-Bahia, ao resto
do mundo. Na verdade, como muitas vezes acontece no caso da escrita
académica sobre fendmenos relacionados a etnicidade e ao nacionalis-
mo,* os cientistas sociais e seusinformantes étnicos, através de diferen-
tesembora convergentes agendas, tendem afornecer umaimagem simi-
lar e igualmente simpatica do grupo ou comunidade em questdo. Este
grupo ou comunidade é, entdo, descrito como sendo mais coeso, homo-
géneo e integrado do que seria 0 caso se a agenda do observador fosse

% stephen Howe, Afrocentrism. Mythical pasts and Imagined Homes, London, Verso,
1998.

» Entre outros, Beatriz Gois Dantas, Vovo Nagd e Papai Branco. Uso e abuso da Africa no
Brasil, Rio de Janeiro, Graal, 1993.

% Richard Handler, Nationalism and Politics of culture in Quebec, Madison, University of
Wisconsin Press, 1988.
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diferente. Além disso, também as agéncias governamentais federais e
locais— com o Ministério da Culturado Estado Novo, navanguarda—
contribuiram para este processo de conferir um status intelectual e a
primaziaaos“iorubd’, expurgando tanto quanto possivel o que elas con-
sideravam elementos “impuros’ e promovendo 0s outros aspectos da
cultura negra que acreditavam ser “mais puros’, dignos e civilizados.

E possivel imaginar que tais construgdes polares, relacionadas a
presenca africanano Brasil, respondiam auma polaridade internaque é
tipica de todas as versdes de cultura negra no mundo afro-latino e afro-
catdlico de quetenho noticia® — aquelapol aridade entre pureza/resi stén-
ciae mani pul acéo/subjugacdo, doisextremosentre os quais osindividuos
negrostém tradicional mente construido suas estratégias de sobrevivéncia,
assim como os discursos sobre el as.

Desde oinicio dos anos 60 do século X X, os contatos com aAfrica
aumentaram bastante. No auge da descol onizagéo, o governo brasileiro—
mesmo aditaduramilitar que comegou em 1964 — passou adesenvolver
uma politica de presenca na Africa® Mesmo que o Brasil n&o tivesse
tomado parte no movimento dos paises ndo-alinhados, ele queria desen-
volver um intercambio Sul-Sul, quanto mais ndo fosse como forma de
adquirir umaaceitacdo i nternacional maior, como grande nagdo. Foi neste
contexto que dois institutos de pesgui sareceberam financiamento do go-
Verno— paregaou ndo um pouco estranho. Primeiro, o Centro de Estudos
Africanos e Orientais da Universidade Federa da Bahia— que, também
através de seu periodico Afro-Asia, tinhasetornado umaimportante refe-
réncia institucional na reconstrugdo cientifica da Africa, na Bahia e no
Brasil. Depois, em 1974, o Centro de Estudos Afro-Asiéticos, dauniversi-
dade privada Candido Mendes, que também publica umarevista, a Estu-
dos Afro-Asi&ticos, etem estimulado o contato com aAfrica, majoritaria-
mente no campo da pesquisa e do treinamento econdmi cos e sci o-antro-

% Também no Haiti a cultura negra e o pante3o das divindades vodu tém se articulados ao
longo de uma polaridade Guiné — puro e digno — versus Congo — impuro e indigno, que
nos lembra muito da polaridade “iorubd” — “bantu” no Brasil e Cuba, ver Guerin Montilus,
“Guinean versus Congo lands: aspects of the collective memory in Haiti”, in Joseph
Harris (org.) Global Dimensions of the African Diaspora, (Washington DC, Howard
University Press, 1993), pp.159-166.

32 Jocélio Teles dos Santos, A cultura no poder e o poder da cultura. A construgdo da disputa
simbolica da heranga cultural negra no Brasil, Tese de doutorado em Antropol ogia, Sdo Pau-
lo, USPR, 2000.
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pol égicos, especialmente com as antigas col 6nias portuguesas.

A redemocratizaco do Brasil, que comega no inicio dos anos
1980, abriu caminho parao desenvolvimento das politicas deidentidade,
inclusive de cunho etho-racial, dentro de umasociedade que, por muito
tempo, tem conhecido uma poderosa tradicdo universalista. Umatradi-
¢d0 associada afaltade cidadaniaparaamaioria, organizada e defendi-
da pelo aparato do Estado, mas também celebrada na arte e na cultura
populares, através de incontaveis reinterpretacdes do “mito dastrésra-
cas’.

Agora os agentes do processo séo diferentes. O Governo Fede-
ral, afetado por cortes nos gastos publicos e pelas memdérias negativas
de suas politicas culturais centralizadas e censoras, vai perdendo o po-
der. Osgovernoslocais, por outro lado, ganham mais espaco, fortaleci-
dos pela descentralizacdo do poder e pelanovalegislacdo. O Estado da
Bahiainclui em sua Constituicéo de 1988, o ensino daHistériaAfricana
na educagdo secundéria e politicas de promogdo de uma imagem
multiétnica na propaganda dos 6rgaos governamentais. Tais novas me-
didas multiculturalistas criam novas demandas por informacdo e por sim-
bolos africanos, apesar deles serem muitas vezes pegas e pedagos pré-
fabricados, essencializados, das culturas africanas e generalizages su-
perficiais sobre o carater do “povo africano” — tais ocorréncias sdo
comuns nas experiéncias multiculturalistas nas escol as de alguns paises
europeus, mas se tornam mais agudas hum pais onde a educacao publi-
ca esta em crise. Neste mesmo periodo, a midia e o turismo se tornam
maisimportantes na construcdo de uma culturanegramoderna. O turis-
mo de massa, e as impressdes que os turistas deixam para trés e aque-
las que levam consigo para seu lugar de origem, toma, aos poucos, 0
papel que ja foi das impressdes mais sofisticadas, mas também mais
ditistas, dos viagjantes. Os cientistas sociais S80 muito mais nuMerosos
do que no segundo periodo, e comega a haver um certo nimero de
pesquisadores negros (em suamaioria, aindajovens), mas, por contada
popularizagéo das ciéncias sociais, como individuos e profissionais, os
cientistas sociais nacionais e estrangeiros sdo menos politicamente in-
fluentes perante a politica e o governo baiano do que jaforam nos anos
40 e 50.
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A situacdo cultural também mudou. Por um lado, certamente, é
mais facil e maislucrativo “ser negro” e mastrar o préprio interesse na
Africado que ha 30 anos atrés, se ndo for por mais nada, a0 menos por
conta da aceitac8o de estilos jovens alternativos, que aumentou sensi-
velmente® — por exemplo, me disseram que ha apenas uma geracdo
atrés, os cabel os dos rastas ou dreadlocks teriam sido quase considera-
dos sinais de maluquice. A midiatambém — depois de um longo tempo
— comegou a aceitar o fato de que o Brasil tem umaimensa popul agéo
preta e parda. Em certos setores da sociedade se percebe, até mesmo,
uma certa nova negrofilia, que cria um novo espago para certas formas
denegritude estetizada. Destavez, porém, elando esta confinada as van-
guardas artisticas e aos intel ectuais, como na Paris de antes da Segunda
Guerra,® mas, sim, expressa uma inquietagdo popular pelo exético e
pel o sensual, associados aosindividuos negros, produzidadentro de uma
sociedade naperiferiado Ocidente que quer ser cadavez maisracional.
Por outro lado, este periodo tem assi stido aemergénciade um novo mo-
vimento negro que encara, como suamaior tarefa, acabar com aidéiade
gue o Brasil é umademaocraciaracial. Para estes ativistas, o Brasil que
conhece um sistema racial baseado no continuo de cor, deve ser
reinterpretado a partir de uma radical divisdo de linhas de cor (negros
versus brancos). Além disso, a polaridade “iorub&/bantu”, mencionada
antes, € agora considerada verdadeira, pela maioria dos militantes ne-
gros, um grande grupo de intelectuais e — na Bahia — académicos, e
mesmo pela ala progressista da Igreja Catélica que tenta incorporar a
mensagem do orgulho negro agregando, em sualiturgia, simbol os asso-
ciados aum grande “ passado africano”. E, neste territério de transi¢&o,
gue uma parte dos militantes negros e doslideres espirituais do candom-
blé tem lutado para dessincretizar o sistemareligioso afro-brasileiro —
expurgando qual quer referénciaao catolicismo popular, ao kardecismo e
a“magianegra’. A “Africa’ tem sido central naafirmago de purezade
um terreiro de candomblé em particular, diante de seusterreirosrivais,

® Osmundo Aratjo Pinho, “A Bahia no fundamental: notas para uma interpretagdo do
discurso ideolégico da baianidade”, Revista Brasileira de Ciéncias Sociais 13 (1998) pp.
109-120.

34 Ben Gendron, “ Fetishes and motocars: Negrophiliain French Modernism”, Cultural Studies 4
(1990) pp.141-155; Petrine Archer-Straw, Negrophilia. Avant-Garde Paris and Black Culture
in the 1920s, New York, Thames and Hudson, 2000.
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gue comumente sdo descritos como sendo menos “ africanizados’. Para
algunsterreiros, muitas vezes agueles mais visitados por intelectuais e
antropdlogos; as viagens regulares a Africa, assim como a demonstra-
&0 publica de objetos (mégicos) trazidos daAfrica, tem setornado uma
parte essencia de seu status no altamente competitivo mercado religio-
S0 no qual operam.®

Concluindo, através dos trés periodos mencionados antes, obser-
va-se que a determinacdo do que € “africano”, na maioria dos casos, é
impressionista. Nisso tem contribuido uma variedade de agentes, com
agendas diferentes, tanto “brancos’ como “negros’, e tanto “de fora”
como “de dentro”. Os objetos, alinguae o ritmo musical sdo definidos
como africanos, ndo através de uma pesqguisa cuidadosa, que ainda é
rara, e sim, muitasvezes, por umaassociacao superficial, por semelhan-
caou por observacdo. “ Parecer africano” ou “soar como africano” é, na
verdade, o quetornaalgo “ africano” — assim, um grupo de corpulentos
homens negros, trabalhando na feira central de Salvador (S.Joaguim)
torna-a*“africana’, segundo comentarios de muitoslivros defotosaven-
da paraturistas e para antropdlogos em viagem.®* A Africa, pois, ére-
presentada como o continente onde acultura, substancialmente, repetea
s mesma— um grande freezer cultural, onde os artistas est&o reduzidos
atarefa de artesdes que reproduzem a cultura material — em lugar de
uma regido onde a inovacdo e a invencdo também estdo presentes.*
Para esta representago singular, mas substancial mente estéticada Afri-
cano Brasil, contribuem, pelo menos, dois fatores.

Primeiro, um especifico olhar deforacontribuiu, certamente, para
a construgdo de um tipo particular de Africa no Brasil. Nisso alguns
estrangeiros tém tido uma funcéo chave. Um bom exemplo foi aforma
através daqual Melville Herskovits identificou que certos tragos cul tu-

% Reginaldo Prandi, Os Candomblés de S&o Paulo, Sdo Paulo, Hucitec, 1991; Stefania
Capone, “Le Voyage “initiatique”: déplacement spatial et accumulation de prestige”,
Cabhiers du Brésil Contemporain, 35-36 (1998) pp. 137-156; Vagner Gongalves da
Silva, op. cit.

% Em Salvador, estes|livros de fotos s3o t&o procurados pel os turistas que €l es s3o mais caroslado
gue no Rio ou em S&o Paulo.

7 Valentine Y. Mudimbe, The Invention of Africa, Bloomington, Indiana UP, 1988.

% paraum relato em tom de celebragdo dafilosofiade vidae do olhar de Pierre Verger, ver Jérome
Souty, “Comme um seul homme”, L"Homme 147, (1998) pp.221-236.
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rais ou habitos sociais continham graus do que ele chamou de africanis-
mos, e, em tempos maisrecentes, atendénciafavoravel as coisasioruba
do fotografo e etndgrafo francés radicado naBahia, Pierre Verger.® Mas,
também, uma série de importantes brasileiros vem trilhando caminhos
parecidos. Raimundo NinaRodrigues, Arthur Ramos, Edson Carneiro e
outros, criaram um quadro de referéncia sobre a Africa no Brasil, ao
qual, geracdes de pesquisadores que se seguiram, tiveram, e aindatém,
que sereferir.

Outro fator importante, na compreensdo dos fluxos culturais en-
tre Africae o Brasil, é apréprialocalizagio geopolitica da Bahia que €
caracterizada por uma peculiar forma de subalternidade. Além de ser
uma atragdo turistica, um dos lugares onde (fortes) emocdes tropicais
emanam, € um lugar que produz imagens e sons que repercutem, por
exemplo, no circuito da assim dita musica mundial (world music). No
entanto, émargina no quediz respeito acomercializagdo e enlatamento”
da cultura negra global — isso se deve em boa parte ao fato da lingua
portuguesaser pouco globalizante se comparadaainglesa, mastambém
afaltaderecursos, dinheiro e saber tecnol 6gico (know how).

Naverdade, a“globalizagdo negra’ tem tido efeitos diferenciados
em diferentes regides, a depender da estrutura e oportunidades locais e
daposicdo geral daregido no fluxo cultural global. Geralmente este pro-
cesso cria hovas oportunidades, mas, também produz novas contradi-
¢Oes: ha barreiras que estdo desaparecendo, mas ha outras surgindo,
como aquel as entre 0s que tém os recursos para se permitir um estilo de
vidaede consumo “global” (queinclui anecessidade de algum conheci-
mento dalinguainglesa) e aquel es que sdo obrigados a serem espectado-
res da globalizago das culturas negras. Isto leva a questionar se aglo-
balizacdo negra enfraquece ou fortal ece a condic¢éo colonizada do pen-
samento e como esta af eta o0 relacionamento entre o centro e aperiferia
dentro do Atlantico Negro.

O caso do Brasi| edostransatlanticos fluxes et refluxes das pesso-
as, mercadorias, simboloseidéias, que unem aAméricado Sul comado
Norte, aEuropae Africa, formando o Atlantico Negro, € umaevidéncia
de que ndo obstante tenha icones que se tornaram genuinamente
globalizados, os significados coletivos que sdo dados aestes icones vari-
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am bastante a depender do contexto local. O que também demonstrade
gue tem havido forgas “locais’ mais poderosas, nas formas como as
coisas africanas tém sido classificadas e posicionadas. O sistema mun-
do, certamente, provocaainternacionalizacdo do racismo, bem como do
anti-racismo. No entanto, importantes graus de variancias nacionais e
locais ainda podem ser detectados. Quase sempre € apenas umaquestéio
de seprocurar e estas serdo encontradas. As*“Nacdes’, concebidas como
uma configuragdo particul ar e contingente das regras e simbol os étnicos,
experimentam o racismo de diferentes formas, embora os icones étnicos
eraciais, como agquel es relacionados as nogdes de “negro” e “branco”,
sejam, na verdade, crescentemente globais. No préximo futuro certa-
mente havera mudancgas devido ao fato de que hoje, mais que nunca,
instancias locais, como aguela ligadas as culturas e identidades negras
na Bahia, tém el os globais que podem superar o0 estado nag&o.
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Exemplos: primeiracitagdo: Yvan Debbasch, “LeManidl: Further Notes”,
in Richard Price (org.), Maroon Societies (Garden City, Anchor Books,
1973), p. 145. CitagOes seguintes: Debbasch, “Le Maniel”, p. 144.

d) Citagdo de livro: nome por extenso do autor [virgula], titulo e
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data[virgula], paginacdo. Nas citagdes seguintes, sobrenome e parte do
titulo daobra. Exemplo: primeiracitacgo: EmiliaViotti daCosta, Crowns
of Glory, Tears of Blood: The Demerara Slave Rebellion of 1823, Nova
lorgue, Oxford University Press, 1994, p. 217. Citaces seguintes. Cos-
ta, Crown of Glory, pp. 203-204.
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