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RESUMO

O objetivo deste trabalho ¢ compreender o processo de construcdo e afirmacio da identidade
de negros(a) do Maranhdo. Procurei relacionar a constru¢do da identidade com os contextos
de socializagdes primaria e secundaria e, também, com o contexto mais amplo de dindmicas e
disputas em torno de um modo de ser e definir o mundo social, mobilizando como marcos
tedricos a perspectiva socioldgica relacional e os estudos pos-coloniais. Através de um estudo
de trajetoria, enquanto recurso metodologico, apresento vivéncias, experiéncias e praticas de
cinco negros(a) que atuam ou atuaram nos movimentos negros a partir da década de 1970 no
Maranhdo. A analise das trajetorias evidencia as percepcdes sobre o ser negro(a), os
conhecimentos interpretativos a respeito da propria historia, a rede de relagdes nas
configuragdes sociais, o lugar social que ocupam e como se reportam aos discursos
legitimadores de uma diferenca étnico-racial transformada em desigualdade.

Palavras-chave: Identidade negra, Movimento Negro, Maranhao



ABSTRACT

The objective of this work is to understand the process of construction and affirmation of the
identity of blacks (a) of Maranhdo. I sought to relate the construction of identity with the
contexts of primary and secondary socializations, and also with the broader context of
dynamics and disputes over a way of being and defining the social world, mobilizing as
theoretical frameworks the relational sociological perspective and postcolonial studies.
Through a trajectory study, as a methodological resource, I present the experiences,
experiences and practices of five black people who work or worked in black movements from
the 1970s in Maranh@o. The analysis of the trajectories highlights the perceptions about being
black, the interpretative knowledge about their own history, the social place they occupy and
how they relate to the legitimizing discourses of an ethnic-racial difference transformed into
inequality.

Keyword: Black Identity, Black Movement, Maranh3o.
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APRESENTACAO: Dos meus percursos identitirios ao objeto de estudo

Como forma de iniciar o didlogo, apresento o porqué do meu interesse pelo tema,
partindo do principio que se trata de uma escolha, a qual n3o acontece de maneira
desinteressada e nem indica apenas uma preocupagdo com a producao do conhecimento.
Existem razoes pelas quais percorremos um caminho e ndo a outro e, como salienta Bourdieu
(2002), ¢ na trajetoria pessoal que encontramos as razdes desses passos. De acordo com este
teorico, faz parte do trabalho artesanal de construcdo do conhecimento socioldgico refletir
sobre as experiéncias vividas e as convicgoes politicas do pesquisador. Propus-me a realizar
essa reflexdo e ela me levou a rememorar os cenarios e 0s percursos que me impulsionaram a
chegar a pos-graduagao, para destacar o lugar de onde parto, o meu lugar de fala, e também o

lugar de onde escuto.

O primeiro cenario ¢ o da graduagdo. Ingressei, primeiramente, no curso de
Pedagogia e um ano depois no curso de Ciéncias Sociais, ambos na mesma universidade'. Em
especifico, no curso de Ciéncias Sociais me deparei com a possibilidade de dar os primeiros
passos no que tange a iniciacdo cientifica, ao integrar um grupo de estudos’ que estava em seu
inicio, sob a coordenacdo da Professora Doutora e Antropdloga Marivania Leonor Souza
Furtado. Na época, o grupo possuia trés integrantes, dentre os quais eu me incluia. Consistia,
como o proprio nome sugere, em promover estudos, leituras e debates na propria casa da
orientadora. A principio eram leituras dentro do campo da teoria sociologica e,
posteriormente, foram se delimitando aos temas identidade, raca, assuntos sobre os quais nao
tinha muito conhecimento, mas que, a primeira vista, me despertaram bastante interesse. Mas
o foco nessas tematicas ndo foi aleatério. Ao ministrar um curso de formagao de professores,
sobre Historia e Cultura afrodescendentes, na regido da Baixada maranhense, a professora
Marivania recebeu o convite de um morador ¢ professor da comunidade Rio Grande, no
municipio de Bequimao, para assessorar a referida comunidade em relagdo a solicitacdo do
reconhecimento e certificagdo como remanescente de quilombo, junto a Fundac¢do Cultural
Palmares. Diante disso, iniciou-se a relagdo entre o nosso grupo de pesquisa € a comunidade

do Rio Grande. Considero essa experiéncia como significativa para que eu mais tarde optasse

! Refiro-me a Universidade Estadual do Maranhdo / UEMA.
2 O grupo de pesquisa em questdo intitula-se, hoje, LIDA (Lutas Sociais, Igualdade e¢ Diversidade), do curso de
Ciéncias Sociais, na Universidade Estadual do Maranhao.
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por estudar o contexto das relagdes raciais no Brasil®>. No trabalho de conclusdo do curso de
Pedagogia, analisei a presenca e auséncia do debate racial na legislagdo educacional, em

especifico na historia das Leis de Diretrizes Bases da educagao nacional.

Durante o mestrado em ciéncias sociais*, continuei no campo de estudo da relagdo
entre educacdo e diferenca racial, mas focando a constru¢do da Lei 10.639, promulgada em
20033, destacando as razdes e os (des)conhecimentos associados a sua existéncia. Analisei os
documentos legais (manuais, diretrizes e plano de implementa¢do) no intuito de conhecer a lei
nos seus meandros burocraticos e o tipo de mediacdo que estava sendo construida com o
publico-alvo. Considerei que esses documentos nao sdo dotados de neutralidade, mas sao
efeitos de uma posicdo governamental, de uma interpretagdo sobre certo tipo de problema e
questdes que se buscam explicar e remediar. Assim, realizei entrevistas com militantes do
movimento negro, representantes da sociedade civil e gestores das Secretarias municipais e
estaduais da Educag¢do (SEMED e SEDUC), que participavam do Férum Permanente de
Educacdo e Diversidade Etnicorracial do Maranhdo. Eram entdo responsaveis pelas
discussodes, estimulo e auxilio na promogao de politicas publicas de educacao para diversidade
Etnicorracial e para a implementacdo das Diretrizes Curriculares Nacionais. Um dos pontos
trabalhados era como a nog¢do de identidade negra aparecia tanto nos documentos, quanto nos

discursos dos informantes, como um mosaico de significacdes.

Anos depois® de ter concluido o mestrado, decidi ingressar no doutorado em
ciéncias sociais. Quando da elaboragdo do projeto, busquei continuar o que havia pesquisado
no mestrado. Assim, partindo do material reunido a época da pesquisa pensei em voltar o
olhar para as percepgdes dos professores acerca da politica de educagdo para as relagdes
¢tnico-raciais, uma vez que eles haviam ficado de fora das minhas andlises na dissertacao.
Mas, abandonei essa ideia para tentar ampliar uma discussdo que havia iniciado outrora,
durante o trabalho de conclusdo da graduagdo em ciéncias sociais: as representacdes sobre o
ser negro no pensamento social brasileiro. Neste trabalho monogréfico, procurei entender
como o negro foi produzido nos discursos dos tedricos que marcaram a constru¢do discursiva

da nagdo brasileira, em termos modernos, no sentido de identificar como a imagem do ser

3 Por relagdes raciais, refiro-me ao conjunto de préaticas que configuram negros e brancos em relagdo uns aos
outros, permeadas por tensoes, conflitos determinados pelas condig¢des historicas, sociais, culturais, econdmicas.
4 Agora no Ambito da Universidade Federal do Maranhdo / UFMA.

> A lei em questdo torna obrigatorio o ensino sobre Historia ¢ cultura afro-brasileira, no Ambito de todo o
curriculo escolar, nos estabelecimentos de ensino fundamental e médio, oficiais e particulares; além de instituir o
dia 20 de novembro, no calendario escolar, como Dia Nacional da Consciéncia Negra.

¢ Refiro-me ao ano de 2013, onde fiz a primeira tentativa, sem sucesso, de ingressar no doutorado, conseguindo
somente em 2015, em uma terceira vez.
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negro era posta. Com inspiracdo nesse trabalho, delimitei a partir das leituras que fui
realizando que o projeto de pesquisa do doutorado teria o seguinte foco: a compreensdo da
constru¢do das representagdes sobre o que ¢ ser negro, a partir da experiéncia de pessoas

autodeclaradas como negras.

Por fim, delineio o cendrio que expressa as questdes do ambito privado e que
influenciaram o novo direcionamento da minha investigagdo. Refiro-me as lembrancas do
meu contexto familiar, marcado por situacdes que por muito tempo ndo eram nomeadas e
mesmo entendidas por mim. Somente ao ingressar na universidade pude entendé-las em
termos de racismo e discrimina¢do. Embora minha familia seja composta por uma maioria de
negros, em termos fenotipicos, sempre existiu um siléncio em relagdo a essas questdes.
Apesar de conviver em um ambiente com pessoas negras, faz parte das minhas memorias que
tudo o que se tratava sobre os negros era como se fosse algo de “fora”, distante de nos
mesmos, sempre percebidos como os “outros”, porque na verdade éramos “morenos”. Sempre
ouvi esse termo como a forma correta de me identificar perante as pessoas. Hoje, vejo como
até os apelidos dados pelos meus avds a mim, meu irmao e primos/primas acompanhavam
essa ilusoria tentativa de que ndo pertenciamos a um espago de negritude. Eramos chamados
de “meu indio”, “minha india”. Portanto, nesse contexto, aprendi a me nomear enquanto
morena, embora na escola fosse bastante visivel uma diferenca de tratamento entre brancos e
os ditos “morenos”. Como expus antes, a entrada na universidade me permitiu olhar para esse
siléncio e me posicionar em relacdo a ele. Passei a pensar sobre o lugar em que nos
encontramos € a questionar que lugar social, cultural, politico, econdmico e afetivo € esse.

Passei a pensar em questdes para as quais até entdo nao havia atentado.

Hoje, acredito que ao refletir sobre essa vivéncia, encontro as razdes para que eu
viesse a me posicionar como pesquisadora interessada em questdes étnico-raciais. Hoje
quando afirmo, por algum motivo, diante da minha mae, “sou negra”, ela continua a me olhar

desconfiada e diz “Menina! Tu ndo ¢ negra, se eu ndo sou negra”.

Esta tese se ocupa de trajetorias semelhantes, ou bastante diferentes, da minha.
Sao historias que se assemelham por partirem de um movimento que ndo ¢ retilineo, nem
tampouco ausente de conflitos, questionamentos, incertezas e paixdes. E o movimento de
“tornar-se negro”, que é tanto um processo de construir quanto de desconstruir a si mesmo. E
um movimento, a0 mesmo tempo, individual e coletivo; possui um comego (mesmo nem

sempre explicito), mas é constantemente retomado; ¢ influenciado pelo ambiente familiar,

escolar, universitario, pelas relagdes de amizade, pelo trabalho, pelo engajamento etc.,
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enquanto campos de relagdes que permitem a aquisi¢ao de disposicdes e possibilidades para a

construcdo e afirmag¢do identitaria.
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1. INTRODUCAO

Este estudo ¢ um esfor¢o de compreensdo dos discursos, praticas e trajetorias de
vida de negros(as) do Maranhdo, no processo de construgdo e afirmagdo da identidade negra.
Como ponto de partida, tomo os seguintes questionamentos: como foi ocorrendo essa
construgdo? Que experiéncias e contextos estdo na base dessa construcao? Que termos,
categorias, historias e memorias sdo acionados para afirmar uma representacdo de si? Para
tanto, realizei entrevistas com pessoas que possuem ou possuiram participacdo nos
movimentos negros’ no estado do Maranhio, considerando, portanto, um lugar de militancia.
Procurei relacionar a construcao da identidade com os contextos das socializagdes primarias e
secundarias e, também, com o contexto mais amplo de dindmicas e disputas em torno de um
modo de definir o mundo social e seus sujeitos, mobilizando marcos tedricos relacionais que

me permitiram explicar as dinamicas desse processo de formacao identitaria.

Esse proposito geral se desdobrou em dimensdes de analise que visaram
apresentar as origens sociais, as redes de relacdes construidas e as configuracdes sociais nas
quais estdo inseridos(as) meus interlocutores, bem como, identificar as experiéncias mais
significativas e o trabalho de memoria realizado, de modo a perceber que elementos foram
acionados para que o afirmar-se enquanto negro(a) fosse construido. Além disso, significou,
também, acompanhar a entrada nos movimentos negros € a atuagdo em outros espacgos de

militancia.

O texto apresentado aqui resulta de um encontro de historias, formas particulares
de entender, vivenciar ¢ afirmar identidades. Nao corresponde a edificagdo de alguma
identidade, ou a expressdo de identidades no sentido de uma esséncia ontologica do “ser”.
Reconhego que ndo ha um modelo unico e genérico que traduza todos os modos particulares
de definir a si mesmo seja em termos de raga, género, geracdo, etc. Por isso, utilizo ao longo
do texto as seguintes palavras identidades negras, tornar-se negro(a) e ser negro(a) em
destaques como modo de ndo homogeneizar € ao mesmo tempo respeitar os outros distintos
modos e classificagdes, pelas quais os individuos se reportam a diferenca étnico-racial. Neste
ponto, me aproximo de Sansone (2003), quando se refere ao caréter especifico e multiplo de
qualquer identidade. Ele afirma que o que é negro para uma pessoa em dado contexto, ndo

significa necessariamente a mesma coisa para quem esta em outro contexto e situagdo sociais.

7 Utilizo no plural para indicar a pluralidade inerente a estes movimentos.
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Além disso, guio-me também pelo alerta de Crapanzano (1992) sobre os perigos da
linguagem, referindo-se a utilizagdo de conceitos e categorias de modo reificado, sem se
remeter ao sistema de significagdes e relagdes sociais do qual fazem parte.

4

E preciso pontuar o uso que fago do termo negro, que aparecera durante todo o
texto. Utilizo como indicativo do universo da populagdo negra, mas como uma categoria da
pratica ndo pode ser entendida a partir de um contetido universal e permanente. Também
reconheco que ndo se trata de um termo neutro. Em torno do seu significado se confrontam
multiplos discursos, ambiguidades e valores, alimentados pelos usos feitos pelos agentes e
associadas a valores e representagdes que mudam seguindo os contextos historicos
situacionais. Dessa maneira, um dos pontos a serem abordados ¢ como se estruturam os
entendimentos dos entrevistados(a) acerca da sua utilizacio como modo de representar uma
defini¢do. Paradoxalmente, como veremos, o termo € tanto rejeitado, pela sua carga negativa e
pejorativa, quanto evocado, ou mesmo substituido por outros, tais como “afrodescendentes”,
“afro-brasileiro”. Trabalho, entdo, na perspectiva de que cada palavra deve ser compreendida
de acordo com o contexto cultural das pessoas que a acionam, ndo no sentido de legitimar

“verdades”, mas apontar 0s seus usos nativos.

Enquanto contexto empirico, o Maranhdo, como o resto do Brasil, expressa o
modo como foram instauradas as relagdes sociais e desiguais entre brancos e negros desde a
chegada dos primeiros africanos escravizados ao pais. Os senhores brancos apropriavam-se da
forca de trabalho dos escravizados africanos, fazendo uso indiscriminado de seus servigos e
tratando-os como sujeitos inferiores. A despeito da conjuntura social e politica que levou ao
fim a escraviddo no territorio brasileiro, nenhuma medida foi langada visando a inser¢do ¢
participagdo dos negros na sociedade, de modo que estes foram sendo, progressivamente,
remetidos as margens. Assim, acompanha a histéria do nosso estado nacional brasileiro uma
formacdo populacional composta na sua maioria de negros®, dados que, a0 mesmo tempo que
indicam uma presenca forte de expressoes da cultura negra, sdo marcados por invisibilizagao,

preconceito e discriminagdes.

Nesse horizonte, destaco que refletir sobre a trajetoria de vida de negros(as) no
estado do Maranhdo visou contribuir com o pressuposto de “transformar auséncias em

presengas”, tal como indica Boaventura de Souza Santos (2000), posto que estes agentes nao

8 De acordo com dados do Censo do IBGE, na Pesquisa Nacional por Amostra de Domicilios — PNAD, no ano
de 2005, a composi¢do populacional por cor ou raca do Estado do Maranhdo, considerando as classificagdes
pretos e pardos, apresenta a porcentagem de 74,3%.
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sdo vitimas da histéria, como muitas vezes foram lidas a historia e cultura desse povo. Sao
agentes no sentido de que constroem saberes, significados e sentidos para suas existéncias.
Assim, quando se pensa como este autor ¢ preciso voltar os olhos para “[...] aqueles que estio
apenas presentes como obstaculos em relagdo as realidades que contam como importantes,

sejam elas realidades cientificas, avangadas, superiores, globais ou produtivas” (p. 17).

Diante disso, afirmar uma identidade ndo é meramente um discurso retorico. As
formagdes identitarias comportam também um viés politico, um posicionamento de um agente
que se manifesta contra os lugares e os papeis naturalizados socialmente em termos de
esteredtipos e estigmas. Santos (1994, p. 135) atenta para o fato de que “é pois crucial
conhecer quem pergunta pela identidade, em que condig¢des, contra quem, com que propositos
e com que resultados”. No nosso pais, podemos situar indios, mulheres, negros, entre outros
grupos, como minorias’ que qualificam as construgdes de identidade de extrema importancia
para fins politicos de reconhecimento ¢ afirmacao de sujeitos historicos e de reinvindicagao
por direitos sociais, culturais, economicos e politicos. Neste sentido, destaco o papel dos
Movimentos Negros!® que em varios momentos de suas historias questiona o racismo que
permeia as reais possibilidades de exercicio da cidadania, ressignificando a constru¢do de uma

identidade racializada, como simbolo de mobilizacdo grupal e reivindicagdo politica.

No Maranhdo, o Movimento Negro ¢ expresso por uma rede de organizagoes,
grupos que trabalham em torno das questdes raciais e imprimem a sociedade um lugar social
de representatividade e defesa dos direitos para a populacdo negra. O Centro de Cultura Negra
/ CCN é uma de suas representagdes de grande destaque no estado. E considerada a primeira
organiza¢do, do ponto de vista da institucionalizagdo, voltada para tratar de assuntos

relacionadas a temdtica racial, valorizagdo da historia e cultura negra, fundada em 1979.

No desenvolvimento do texto, coloco em pauta as trajetorias de quatro pessoas
que estdo/estiveram de algum modo ligados a0 movimento negro. Porém este ndo ¢ um
trabalho propriamente sobre militancia (o que me levaria a analisar especificamente grupos e
organizacdes). Assim sendo, procuro entender suas vivéncias, experiéncias no que concerne a

constru¢do de uma identidade e representacdo.

® Em Ciéncias Sociais, este termo ¢ usado para designar grupos discriminados na sociedade, cujos membros sio
vitimas de preconceito ¢ algum tipo de discriminagdo. A inferioridade numérica da defini¢do ndo ¢ importante,
pois a marca da condigdo de minoria corresponde a desigualdade de status e ndo ao seu percentual (relativo) no
computo geral da populagdo de um Estado. Ver: SEYFERTH, Giralda. Minorias. Antropologia e Direito. Org.
Antonio Carlos de Souza Lima. Brasilia/ Rio de Janeiro/ Blumenau: Associacdo Brasileira de Antropologia/
Nova Letra, 2012.

19No plural para ressaltar seu carater amplo e heterogéneo.
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A seguir, exponho a trajetdria metodoldgica e da pesquisa de campo, destacando,
primeiramente, o alinhamento epistemologico, a busca de dados, bem como, a andlise e
descri¢do dos mesmos. E, por fim, algumas notas sobre o campo de pesquisa ¢ o contato com

as pessoas que se disponibilizaram a colaborar com este trabalho.

1.1 Trajetoria metodologica

Tendo em vista que um dos ensinamentos que acompanham o oficio do socidlogo
¢ justamente o cuidado com as “opinides primeiras” (BACHELARD, 1996) para nao incorrer
no erro de adotar como cientifica a forma ordinaria de ver o mundo (BOURDIEU, 2004), um
dos meus primeiros passos foi em busca de instrumentais tedricos que me permitissem
objetivar as nogdes correntes usadas para classificar o mundo social. Considerei, portanto,
necessario pensar as conceituagdes e o método que informam os atos da pesquisa como um
fazer que envolve opg¢des cientificas, como campos de disputas que atuam na apreensao da

realidade social, ao invés de uma operacdo meramente mecanica e neutra.

Esta dire¢do requereu considerar criticamente algumas categorias, entre elas, a
propria nocao de “identidade” e de “identidade negra”. Utilizei como referencial tedrico
autores que se apoiam em uma perspectiva relacional para pensar o0s seguintes
questionamentos: O que ¢ identidade? Em qual sentido ¢ usado neste estudo? O que estou

chamando de identidade negra?

Penso essas questdes a partir do modelo teérico fornecido por Elias (1994; 2000)
e Bourdieu (2010). Ambos coincidem ao entender a relagao individuo-sociedade como uma
mediagdo dialética, desfazendo-se dos varios tipos de substancialismos ¢ reificagdes que
permeiam essa relacdo. Nesse sentido, colocam em suspenso, no¢des como “A” identidade,

“0” individuo, ou “A” sociedade.

Além dessas teorias, integra a fundamentacdo desta tese o olhar advindo dos
estudos pos-coloniais como contribui¢cdo relevante para situar historicamente a constru¢do da
diferenga étnico-racial, do ponto de vista dos discursos eurocéntricos, que produziram sujeitos
a partir de hierarquias de ragas, como, para além desse olhar legitimador, a partir das margens.
Destaco, assim, as discussdes realizadas pelos autores Bhabha (2003), Quijano (2005),

Mignolo (2005), Hall (2006), Santos (2008).
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Os relatos e experiéncias dos negros(as) envolvidas nesta pesquisa sdo descritos
em termos de trajetoria, como uma op¢do metodologica para fugir das linearidades que sdo
inerentes ao ato de contar uma vida, com um comec¢o, meio ¢ fim. A ideia de vida como uma
totalidade ¢ ficticia, uma vez que viver ndo cabe no papel. Um modo de superar essa “ilusdao
biografica” seria expor as dindmicas, os transitos, as rupturas, os des(encontros) que marcam
os caminhos dos individuos, caracteristicas que estdo presentes na nogdo de trajetoria, que
pode ser definida como “uma série de posi¢des sucessivamente ocupadas por um mesmo
agente (ou um mesmo grupo) num espago que ¢ ele proprio um devir, estando sujeito a
incessantes transformacdes” (BOURDIEU, 1996, p. 189). A nocdo de trajetoria ressalta o
conjunto de relagdes sociais estabelecidas entre os agentes e os espacos sociais frequentados,
a partir de posi¢oes ligadas as disposicdes pessoais historicamente construidas que tornam

estes agentes propensos ao ato e a classificagdo do mundo social.

Guiada por essa reflexdo, ¢ por meio das trajetorias que reconstruo as
configuragdes sociais das experiéncias dos individuos. Acredito que cada interpretagdo que
um individuo expde sobre sua existéncia e sobre o contexto em que estd inserido, oferece
algumas possibilidades analiticas para o entendimento da constru¢do e afirmagdo da sua
identidade. A trajetoria envolve um trabalho de memoria, dado que reconstruir uma vida
significa selecionar, enquadrar fatos historicos, datas, acontecimentos, conhecimentos e
saberes que sao acionados ou mesmo dispensados, “esquecidos” tendo em vista o seu grau de
utilidade para o agente social. Contar ¢ rememorar, ¢ elaborar uma perspectiva sobre o
passado, acionada em fun¢do do presente. Assim, consideragdes sobre memoria (POLLAK,
1992; 1989) e tradi¢do (LENCLUD, 2013) também ajudam a compreender a formagdo da
identidade.

Para empreender a pesquisa de campo, realizei entrevistas. Mas, tive dificuldades
em selecionar quem seriam os(as) negros(as) com os quais estabeleceria contato. Ja tinha
conhecimento sobre alguns, mas ao tentar algum tipo de contato, por telefonemas, mensagens
e e-mails, ndo tive tanto sucesso. Ouvi recusas do tipo “ndo sei, mas posso ver um tempo”.
Em um caso em especifico, a pessoa em questdo me sugeriu ver entrevistas pela internet, em
banco de dados, pois a mesma ja havia sido entrevistada muitas vezes. E em outros, nao
chegaram a responder aos contatos. De todo modo, a maior ou menor facilidade de
estabelecer contato merece ser mencionada, pois podem ser indicativas de limitagdes as

analises realizadas nesta tese.
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Acabei sendo guiada, entdo, pelas sugestdes feitas por meus professores e colegas
de turma, durante as disciplinas do doutorado, sempre que eu punha em questdo essa
dificuldade, bem como, pelas sugestdes da banca de qualificagdo e, principalmente, do meu
orientador, professor Carlos Benedito Rodrigues da Silva. Inclusive, destaco o papel dele, o
qual tem uma participacao reconhecida e admirada nos movimentos negros do Maranhao, na
intermediagdo com trés das quatro pessoas que se predispuseram a contribuir com a pesquisa.
Desse modo, foram entrevistados um total de quatro negros(as) — dois homens e duas

mulheres — que militam ou militaram nos movimentos negros desde a década de 1970.

Além destes, considerei trabalhar também com o livro de depoimentos “Historias
do movimento negro no Brasil”, acervo organizado pelo CPDOC, a partir de uma série de
entrevistas com representantes de diversas regides do Brasil (incluindo seis militantes
maranhenses) que atuaram/atuam desde as décadas de 1970 a 1980 nos Movimentos Negros.
Dos seis maranhenses incluidos neste acervo, dois ja haviam sido entrevistados por mim. E,
analisando as historias dos restantes percebi lacunas em relagdo aos dados que eu buscava,
uma vez que o livro € organizado por tematicas. Dessa maneira, resolvi utilizar apenas um
depoimento em especifico, por este, a meu ver, ser mais completo no que se refere aos dados.

Assim, nesta tese, serdo apresentadas cinco trajetorias de vida.

Sobre a realizagdo das entrevistas foram consideradas enquanto relagdes sociais
(BOURDIEU, 1997). E preciso primar por essa relagdio e pensar na diferenca
pesquisador/pesquisado pois, dependendo do modo como ela acontece, pode exercer efeitos
sobre os resultados da investigacdo. Dessa maneira, me refiro aos entrevistados(as) como
“interlocutores(as)”, uma vez que a relagdo foi estabelecida por vinculos de reciprocidade

expressos em varios momentos em que me percebi “aceita”!!

na relagdo e, também, pela
confianga e preocupac¢do, me indicando obras, inclusive me presenteando com obras autorais,
tais como um livro de poemas e uma autobiografia e material sobre a atua¢do dos movimentos
negros no estado. Em cada entrevista utilizei um roteiro pré-estabelecido, com questdes
relacionadas a origem social, a familia, a escola, as referéncias pessoais, ao trabalho, entre
outros aspectos, que iam aparecendo a medida que o didlogo acontecia. Destaco, porém, que o

roteiro ndo foi seguido ao pé da letra, nem na sequéncia em que planejei, mas a pergunta

1 Fago alusdo ao texto de Cliford Geertz “Um jogo absorvente: notas sobre a Briga de Galo Balinesa”, onde ele
descreve a experiéncia de ser “aceito”, apoés dias sendo percebido como “invisivel” pelos nativos, ao fugir
intuitivamente da chegada da policia em uma rinha de galos. Apoés esse fato, teve seu status alterado no campo
de pesquisa. Assim mostra com a relacdo de pesquisa ¢ também uma espécie de conquista, que tem a ver com as
qualidades do pesquisador. Ver: GEERTZ, Clifford. A interpretacdo das culturas. Rio de Janeiro: LTC, 2008.
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inicial foi igual para todos(as): “Vocé pode me falar de vocé€? Contar a sua historia de vida até
hoje?”. Todas as entrevistas foram transcritas em sua integridade, respeitando-se o modo
como as palavras foram pronunciadas pelos interlocutores, mas em um segundo momento de
leitura ¢ andlise foram corrigidos os vicios de linguagem. Mais detalhes sobre como

ocorreram as entrevistas e contatos serdo expostos na préoxima secao.

E importante mencionar que os dados foram construidos de acordo com o que eu
desejava focalizar na tese, a partir de uma classificagdo tematica das similaridades e dos
elementos mais recorrentes nas falas. Criei a seguinte divisdo para a analise: origem social/
relacio com a familia/ experiéncias escolares/ participagdo em movimentos sociais/
participagd@o no movimento negro/ concepcdes de identidade e sobre o ser negro, localizando

devidamente cada um dos envolvidos.

Todos os interlocutores assinaram o Termo de Consentimento Livre e Esclarecido
(em anexo neste trabalho), declarando que teriam suas falas gravadas por meio digital
(gravador e celular) e publicizadas nesta tese. Mesmo se tratando de pessoas “conhecidas” no
universo dos movimentos negros local e nacional, seus nomes foram resguardados, sendo

citados ao longo do texto a partir de iniciais (do nome e de um dos sobrenomes).

1.2 Notas sobre o campo

O modo como ocorreram os contatos com os interlocutores também ¢ levado em
consideragdo, pois ndo se pode abstrair do processo de pesquisa todo o contexto anterior ao
ato propriamente dito da entrevista. Como alertam Beaud e Weber (2007) descrever e analisar
relacdes de pesquisa ¢ um elemento essencial de contextualizacdo, sendo importante tomar
partido disso. O contexto da entrevista envolve desde o momento em que foi solicitada , a
maneira como a concederam, o modo como foi escolhido um local de observacao, a forma
como o interlocutor se dirigiu ao entrevistador, os gestos, os comportamentos, os modos de
interpelacdo, as insisténcias, etc. Assim, descrevo algumas situagdes que me suscitaram

reflexdes.

Uma das entrevistas que realizei aconteceu no Centro de Cultura Negra / CCN,
por sugestao do proprio interlocutor, depois de ter aceito participar da pesquisa. Inicialmente,

eu pensara em propor que a entrevista pudesse acontecer na UFMA. Porém, antes que eu
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mencionasse algo sobre, tive essa sugestdo. Dirigi-me, entdo, ao local, na hora e dia
combinados. Eu ja tinha conhecimento do endereco do CCN por ja té-lo frequentado em
algumas ocasides festivas. Depois do encontro ¢ dos cumprimentos, antes de iniciar de fato a
entrevista, o interlocutor me levou para conhecer as dependéncias daquele lugar e assim
fizemos um four pelo CCN. A medida que caminhavamos, ia me mostrando cartazes,
imagens, a placa da fundagdo, as dependéncias, etc. Subimos escadas e ficamos em uma sala
de reunides, onde possuia uma grande mesa, mas devido a um problema no ar condicionado,
nos dirigimos a biblioteca. Junto a si, carregava uma pasta e, também, um livro de Luiz Gama,
o qual parecia um “amuleto”. Mudamos de sala duas vezes, por conta de problemas no ar
condicionado, até nos estabelecermos na biblioteca. Iniciamos, entdo, a entrevista. Falei
novamente quem eu era e do que se tratava a pesquisa. Ja autorizada a comegar a gravacao, fiz
o primeiro questionamento e pedi que falasse da sua vida até entdo. Mas, logo fui
interrompida e passei por um “interrogatério”. Fui indagada sobre a minha vida, sobre a
formagdo académica, as pesquisas realizadas anteriormente ¢ minha opinido sobre os temas
como o racismo, as agdes afirmativas e comunidades quilombolas. Foi entdo que, mesmo
tentando voltar aos meus propositos iniciais, percebi uma inversdo de papéis quando eu
respondia como se fosse a informante e o entrevistado o interessado em me conhecer. Durante
aproximadamente uns quinze minutos, discorri sobre o que ele me perguntava e, de fato, atuei
como informante, lembrando da minha trajetéria na universidade e, ao mesmo tempo,
preocupada com o que eu iria dizer, com o que ele iria achar, com o meu tom de voz e
titubeios. Ele, de fato, parecia mesmo estar interessado no que eu tinha a dizer, no sentido de
atestar meu conhecimento e também sobre a minha identidade. Confesso que fui ficando
receosa de responder algo que o desagradasse. Depois das minhas respostas, ele mencionou
“agora sim, estou satisfeito”. Imediatamente pensei: pronto passei no teste, “fui aceita”'?.
Refiz entdo a pergunta inicial do meu roteiro de entrevista ¢ durante todo momento (2h2 1min)
quase ndo perguntei nada, deixei que ele falasse. No decorrer da nossa conversa, o livro foi
usado com um simbolo. Sempre que queria reiterar algo sobre a sua vida, o livro era apontado
e levantado. Inclusive, em determinado momento relembrou que em uma reunido que
acontecera com jovens negros perguntou a eles sobre Luiz Gama, se ja haviam ouvido algo

sobre ele, e como resposta obteve “ndo” de todos. O interlocutor direcionou o mesmo

12 De acordo com W. Foote-Whyte (2005), em “Sociedade de esquina” a aceitagdo do pesquisador pelos
membros da comunidade pesquisada, ou no caso em uma relagdo de entrevista, depende mais das relagdes
pessoais que mantém do que de explicagdes que possa dar a respeito da pesquisa propriamente dita. Segundo ele,
ndo devemos encarar os informantes como passivos e sim discutir com eles o que estamos fazendo.
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questionamento a mim, e eu também afirmei que conhecia bem pouco. Ele retrucou sobre sua

importancia, indicando-me uma obra, referéncia que anotei em meu caderno de campo.

Posteriormente, no trabalho de transcrigdo da entrevista ¢ relendo minhas
impressodes no caderno de campo, refleti que tanto a escolha do local para a entrevista, quanto
o livro carregado durante todo o momento em que estive em sua presenca ndo foram
aleatorios. Percebi que eram “marcas” de seu posicionamento, 0 modo como queria ser notado
por mim. Tudo aquilo expressava o seu pertencimento aquele lugar. Ali se constitui em um
lugar de apoio da sua memodria, no sentido que trata POLLAK (1992) referindo-se aos
elementos que constituem o ato de rememoragdo, ao lado de personagens/pessoas e
acontecimentos. A memoria ¢ um elemento constituinte do sentimento de identidade, tanto
individual como coletiva, na medida em que ela ¢ também um fator extremamente importante
do sentimento de continuidade e de coeréncia de uma pessoa ou de um grupo em sua
reconstrug¢do de si. Aquele espaco significava ndo apenas uma escolha para falar de si, mas
falava também de outros iguais, pertencentes de uma identidade coletiva. O livro igualmente
carrega esse significado, no sentido de mostrar os saberes que valoriza e considera necessario

no que tange a sua identidade negra.

A segunda situacdo de entrevista aconteceu com M. L., com quem pude
conversar, primeiramente, na Feira do Livro de Sdo Luis (a Felis), em 2018. Na ocasido, a
interlocutora estava langando seu livro autobiografico. Vi entdo uma chance de estabelecer os
primeiros contatos. Lembro que o langamento do livro ocorreu em um auditorio pequeno que
ndo comportou a quantidade de pessoas que foram prestigid-la. A grande maioria eram
integrantes do movimento negro, alguns conhecidos por mim “de vista”. Mas de acordo com
sua fala de agradecimentos, ali estavam parentes, amigos ¢ conterrdncos de sua terra natal,
Codod. Foi nesse circulo de reconhecimento que pude ouvir sua palestra. Ela falou ndo apenas
do livro, mas fez referéncia aquele dia, data em que se comemorava o dia da consciéncia
negra. Logo apés a apresentacao, uma longa fila se formou para autografos e fotos. Depois de
esperar a minha vez, tive a oportunidade de falar brevemente com ela sobre minha pesquisa e
falei do meu desejo de entrevista-la. De forma muito simpdtica, ela disse que poderia
contribuir e, neste momento, deixou seus contatos ¢ enderego na folha de rosto do livro. Uma
semana depois entrei em contato e marcamos uma data viavel. Ela me recebeu no condominio
onde mora. E a entrevista aconteceu na sala de entrada do prédio, onde costuma conversar

com jornalistas, pesquisadores ¢ estudantes, como ela mesma se referiu. No total foram mais
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de duas horas e meia de conversa, interrompidas diversas vezes por moradores, funciondrios
etc. que por 14 transitavam. Dificilmente alguém ndo a cumprimentou. E os que o fizeram a
reverenciavam de modo carinhoso. Alguns saudavam rapidamente, outros demoravam mais.
Tivemos que recomecar varias vezes, retomando de pontos onde haviamos parado. Mas isso
de modo algum foi empecilho, s6 reforgava a imagem de pessoa bastante conhecida e

estimada.

Nesses dois encontros com a interlocutora, o que me chamou atencdo foi seu
modo de vestir, que remete a uma cultura afro e a0 mesmo tempo traz uma sinalizagdo sobre o

corpo, utilizando as conexdes da cultura para conseguir comunicar a identidade.

A entrevista com S. L. foi diferente de todas as demais. Mediada por meu
orientador, consegui entrar em contato com ela por meio de mensagens via whatsapp. Recebi
uma resposta positiva, mas de modo imediato ela questionou se teria gravagdo e divulgagdo
do nome dela. Eu respondi que somente se ela consentisse. Depois disso, a mesma pediu que
eu enviasse uma mensagem para lembra-la, via whatsapp, no dia seguinte. E assim o fiz, mas
ndo conseguimos marcar nada devido as demandas do seu trabalho. De fato, foi bastante
dificil encontrar um dia e horario disponiveis, uma vez que ela trabalha em um hospital
publico na capital, sendo coordenadora de uma equipe. Ela perguntou se teria algum problema
se pudéssemos conversar no referido hospital. Eu afirmei que ndo teria problemas, que iria ao
seu encontro. No dia combinado, durante o turno da tarde, me dirigi ao local que é conhecido
em Sao Luis pelos seus problemas estruturais, pelas precarias condigdes de atendimento,
superlotagdo, etc. Ja sabendo disso, senti um certo receio do que encontraria. E a realidade
ndo ficou longe do que eu ja havia imaginado. Para chegar a sala em que ela se encontrava,
tive que subir por alguns corredores. Logo, vi a movimentagao de pessoas doentes em macas,
acompanhantes em pé e outros sentados em cadeiras, algumas poucas enfermeiras
administrando remédios, enfim, o “comum” cotidiano daquele hospital, o qual ndo deixou de
causar estranheza e certo nervosismo em mim, afinal eu estava ali vendo o sofrimento de
pessoas naquelas condi¢des. No entanto, a entrevista ndo aconteceu, como esperado. Ao
entrar na sala e aguardar por aproximadamente meia hora, depois de alguns telefonemas
realizados pela secretaria, fui informada que uma reunido a fez esquecer do compromisso
firmado comigo. A pessoa que se encontrava la me fez, entdo, a recomendacdo de entrar em

contato com ela um dia antes do marcado, pois “ela tem muitos compromissos”.
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Lembro que por conta desse imprevisto, no mesmo dia a noite, a interlocutora
voltou a entrar em contato comigo, pelo whatsapp, e comegou a me contar o que achava que
eu deveria saber sobre sua trajetoria nos movimentos negros. Enviou-me varias fotos de uma
de suas reunides ¢ comecou a falar de sua atuag¢do profissional também. Dai me convidou,
inclusive, para uma formacao na Casa da Mulher brasileira, a qual ndo pude ir. Senti também
que isso era um pedido de desculpas pela dificuldade em encontrar um tempo para a
entrevista. Depois de semanas, consegui novamente ir ao seu encontro. E esse segundo
encontro também foi marcado por esperas. Como combinado, em uma manha de terga-feira
fui para o hospital e encontrei situacdo semelhante a que foi descrita anteriormente: pessoas
doentes nos corredores a espera de atendimento, etc. Adentrei a sala, um espago bem pequeno
com trés mesas, cadeiras, além de dois armarios. Quatro pessoas estavam ali, entre elas a
minha interlocutora. Depois das apresentagdes, ela pediu que eu sentasse e esperasse, pois
naquele momento estava resolvendo uma pendéncia. E, assim, fiquei por aproximadamente
trés horas aguardando e a0 mesmo tempo vendo toda a movimentagdo de “entra e sai” daquele
espaco. Pedia-se relatorio, preenchiam-se fichas, tiravam-se fotocopias, anotava-se, etc. Ouvi
todos os comentarios sobre o caso que estavam resolvendo e em varios momentos se dirigiam
a mim querendo saber minha opinido ou simplesmente pedindo concordancia para suas
afirmacdes. Em meio a tudo isso, ouviamos gritos e choros. Em determinada hora, tivemos
que sair da sala, a pedido da secretaria, pois seria gravado o depoimento de uma mulher, a
qual estava sendo atendida. Assim, ficamos, eu e outras duas funcionarias, aguardando no
corredor. Percebi que os gritos que ouvira eram da sala ao lado, a sala de curativos. Apos
voltarmos para a sala, ainda tive que aguardar mais um pouco, pois so faltava “descer” em
determinado setor para que minha interlocutora ficasse de fato disponivel para conversar
comigo. Fiquei sozinha com uma secretaria, uma senhora de mais de 60 anos, aposentada,
porém, recontratada. Ela me perguntou o que eu fazia, onde eu morava, etc. e passou a me
contar sobre sua vida. Fiquei por mais de meia hora ouvindo aquela senhora e suas historias
sobre os filhos, seu namorado estrangeiro, sonhos e trabalho. Mas nada do que ouvi era o que

de fato fui buscar ali.

Mesmo eu sugerindo que poderiamos remarcar, pois ja comegava o turno da tarde
€ eu nao queria atrapalhar, ela insistia que eu esperasse. Quando a entrevista pode acontecer,
percebemos que nao poderia ser ali naquela sala, pois fomos interrompidas varias vezes. Ela,

sugeriu, entdo, que féssemos para o corredor. Carregamos duas cadeiras e sentamos proximo
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a uma das rampas, em um canto. Ali pessoas iam e vinham. Ali ficamos por 50 minutos

conversando.

O quarto entrevistado, P. N., sugeriu que nos encontrassemos na UFMA. A
entrevista aconteceu também por intermediacido do meu orientador da tese. Pudemos
conversar durante 1h55min, na sala do NEAB. Da mesma forma que a primeira entrevista, ele
quis saber sobre mim e sobre a minha trajetoria académica, sobre meus temas de pesquisa, no
intuito de conhecer de onde eu vinha. Boa parte da nossa conversa versou sobre sua atuacao
politica e por varias vezes tive que direcionar para questdes do meu roteiro sobre aspectos de
sua vida pessoal. Ele me deu o seu livro de memdrias sobre a cidade em que nasceu, além de

materiais produzidos em seu trabalho com comunidades rurais.

Essas descrigdes, algumas longas, outras mais breves, ou até¢ mesmo incipientes,
evidenciam como a constru¢do de dados ¢ um trabalho que demanda negociacdo, paciéncia e
aceitacdo. A entrada no campo, seja 14 qual for o campo no sentido empirico (uma
comunidade quilombola, uma comunidade indigena, uma escola, um ambiente de trabalho, ou
mesmo uma situacdo de entrevista, etc.) exige que o pesquisador domine certos “cddigos” ou
mesmo tenha um capital social e cultural que legitime sua presencga ali. Neste caso, eu precisei
falar de mim e das minhas concepgdes para que pudesse assumir o lugar de escuta, além de ter
tido um mediador, sobre o qual ouvi muitas vezes expressoes de respeito. Por outro lado,
essas situagdes permitiram que eu refletisse o tempo todo sobre a minha postura e o que eu
diria, pois percebi que dizer quem eu era € 0 que pesquisava ndo bastava, era preciso mostrar
se havia a afirmacdo identitaria como negra. Esse questionamento sempre vinha de modo
indireto. Em uma situacdo, surgiu ao final da entrevista, durante uma conversa informal
quando disse que eu era também professora me perguntaram “E vocé trabalha essas questoes
com seus alunos? Vocé como negra, o que vocé faz pela identidade negra?”. Uma outra vez,
me questionaram qual era a solugdo que eu havia apresentado no meu trabalho dissertativo
sobre a questdo educacional do negro, sugerindo que, se eu era negra, eu tinha esse
compromisso também. Foram questdes, como eu disse, que me fizeram refletir sobre o modo
como essas pessoas me olhavam e também me causaram duavidas sobre o que responder, pois,
a meu ver, se algo ndo fosse respondido de acordo com a expectativa poderia causar algum

tipo de tensao.
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A escolha do local, o modo de vestir, o fato de carregar um livro, a énfase em
tratar mais de certos assuntos, a exatiddo das datas, ndo sdo apenas “detalhes” sem
importancia. Reitero aquilo que Pollack (1989) afirma sobre o ato de rememorar e contar uma
historia de vida como uma forma de controle que é determinada por filtros que influenciam
quais fatos devem ser narrados com maior detalhe ou quais ndo devem ser mencionados. Esse
trabalho de memoria ira aparecer em relagdo a outros aspectos presentes nas situagdes e
experiéncias vividas pelos interlocutores, que serdo apresentadas e analisadas ao longo do

texto.

1.3 Do corpo do texto

Finalizada esta introdugdo, que corresponde ao capitulo 1, a composi¢do da tese
acompanha a seguinte divisdo: No capitulo 2, apresento a discussdo sobre identidade e
identidade negra, tendo como norte a perspectiva teodrica relacional. A construcdo da
identidade do(a) negro(a) ¢ pontuada a partir das narrativas que forjaram historicamente um
lugar social para essa populacdo, mas, também, a partir das falas dos proprios interlocutores

que participam desta pesquisa, destacando suas percepgdes sobre o que € ser negro(a).

No capitulo 3, lango mao das trajetorias de vida, analisando as experiéncias que
contribuiram para o tornar-se negro(a). Optei por apresentar as cinco trajetdrias
separadamente, identificando as origens sociais, as socializagdes primarias, as relagdes
estabelecidas com pessoas da familia e outras consideradas importantes, as experiéncias

escolares, destacando o trabalho de memoria que empreendem para (re)construir esse passado.

No capitulo 4, intitulado “Negros em “movimentos™ destaco as experiéncias e
atuacdes vividas na militancia. Apresento a historia dos movimentos negros (nacional e local),

situando as memorias militantes sobre a construg¢ao da identidade coletiva.
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2. A CONSTRUCAO DO NEGRO(A) NO BRASIL: identidade e representagio

“A identidade ¢ essa realidade da qual todo mundo fala, mas sem poder dizer claramente o
que ela significa e em que ela consiste. Tenho quase certeza absoluta que se perguntar
para cada um e cada uma de vocés presentes neste auditorio, para dizer o que entendem
por identidade, teremos respostas e defini¢ées diferentes. Isto quer dizer que ndo dizemos
todos a mesma coisa quando pronunciamos a palavra identidade negra. Por isso, a
primeira coisa a fazer é definir identidade em termos gerais e a partir dessa defini¢do
geral, tentar deliberar o que é a identidade negra;, em que ela consiste; quais sdo seus
elementos constitutivos e para que serve no discurso dos que falam dela.” (MUNANGA,
2012).

A fala de Munanga'?, que abre este capitulo, sugere um caminho possivel para
compreender a constru¢do da identidade negra. Seguindo esse alerta, este capitulo ¢ uma
tentativa de percorrer esse caminho: primeiramente, destacando o delineamento teoérico de
identidade dentro de uma perspectiva construtivista ¢ relacional. Em segundo, refletindo sobre
a construcdo dessa identidade, a partir dos estudos pds-coloniais, os quais me possibilitaram
compreender as representagdes associadas a essa populacdo. E, em terceiro, identificando as

concepgoes a partir do ponto de vista dos “que falam dela”.

2.1 Pensando sobre ldentidade

Para refletir sobre o conceito de identidade comego fazendo uma analogia com o
conceito de pessoa, esbogado por Marcel Mauss em um de seus textos classicos: “Uma
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categoria do espirito humano: A nogdo de pessoa, a de “eu””. Mauss (2003) apresenta uma
genealogia da no¢do de pessoa, da nogdo de “eu” que, enquanto uma categoria do espirito
humano, estd assentada em uma ideia de entidade metafisica e moral, inata e natural. No
entanto, ele mostra que, antes de tudo, trata-se de um conceito datado historicamente, isto €,

elaborado ao longo dos séculos, a partir de processos sociais.

No referido estudo, o autor apresenta o percurso historico do conceito de pessoa,
apontando “a série das formas que esse conceito assumiu na vida dos homens, das sociedades,

com base em seus direitos, suas religides, seus costumes, suas estruturas sociais € suas

13 Texto presente na Revista da ABPN, V. 4, N. 8, jul./out. 2012, p. 06-14.



32

mentalidades”. Dessa maneira, observa como se deu a caracterizagdo da nogao de “eu” em
sociedades tais como os pueblos de zuni, o noroeste americano, os povos da Australia. Em
seguida, situa essa nogdo na India, na China ¢ a partir da percepgdo dos estoicos. No passo
seguinte, destaca a influéncia dos cristdos, como responsaveis por fazer “da pessoa moral uma
entidade metafisica”. E, por fim, ressalta o carater psicologico que constituiu a nocdo de
pessoa que temos hoje. Ele resume esse percurso nos termos: “de uma simples mascarada a
mascara, de um personagem a uma pessoa, a um nome, a um individuo, deste a um ser de
valor metafisico e moral, de uma consciéncia moral a um ser sagrado, deste a uma forma

fundamental do pensamento e da acdo” (MAUSS, 2003, p. 397).

Com base nessa genealogia historica, Mauss nos mostra como a no¢do de pessoa
como unidade ¢ uma ilusdo, que estd tdo incrustada na atual cultura, ao ponto de parecer

natural e dada. Mas, corresponde de fato a uma construgdo social. Portanto:

Longe de ser a idéia primordial, inata, claramente inscrita, no mais profundo do
nosso ser desde Addo, eis que cla continua, ainda em nossos dias, lentamente, a
edificar-se, a esclarecer-se, a especificar-se, a identificar-se com o conhecimento de
si, com a consciéncia psicologica” (MAUSS, 2003, p. 237).

Apontei essa breve digressdo em relagdo a concepgao de pessoa como uma forma
de mostrar que, assim como a ideia de pessoa, a nocdo de identidade também é uma
constru¢do social e histérica, que tem assumido diferentes formas e usos, de modo a ser
constantemente reiterada, a depender da perspectiva e contexto tomados em questdo. Reitero
as palavras de Guimaraes (2008, p. 63) quando afirma que “qualquer conceito, [...] s6 faz
sentido no contexto ou de uma teoria especifica ou de um momento historico especifico”.
Assim ndo existem conceitos que sdo validos o tempo todo, conceitos e categorias devem

sempre ser pensados e refletidos a partir de determinados contextos.

Historicamente, a nocdo de identidade esteve associada a uma polissemia de

compreensdes: metafisicas, essencialistas, universais'*. Também, nio h4 um consenso sobre a

1% Woodward (2008) distingue nogdes essencialistas € ndo essencialistas de identidade. De acordo com ela, a
perspectiva essencialista se estabelece a partir da argumentagdo sobre um processo estatico de identidade,
trazendo a tona elementos cristalizados, originais, essenciais ¢ auténticos, a serem compartilhados por todos os
membros de um grupo identitario, a despeito de transformagdes dos termos de pertencimento. Segundo a autora,
a perspectiva essencialista advém de duas vertentes: a bioldgica (estabelecida a partir de pressupostos “naturais”,
por exemplo as caracteristicas bioldgicas do corpo que negariam a importincia da experiéncia social) ¢ a
historica (“verdade” estabelecida a partir de um passado tinico ¢ compartilhado). Em contraste, a perspectiva ndo
essencialista analisa o processo de identificagdo como um evento dinamico, sujeito a transformagdes constantes,
destacando a identidade como uma construgdo social mutavel. A representagdo, através das praticas de
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necessidade de seu uso para analisar ou mesmo nomear determinados fendmenos sociais.
Brubaker & Cooper (2000), no artigo “Beyond Identity”, apontam a carga ambigua e até
mesmo paradoxal da nocao de identidade. Para eles, o perigo esta no uso indiscriminado do
termo, que muitas vezes reifica as dimensdes dos fendmenos que se propde dar conta. Na
visdo dos autores, identidade ¢ uma dessas nogdes (ao lado estdo cidadania, raga, classe,
tradicdo, etc.) que sdo marcadas por duas dimensdes reciprocas que, por vezes, sao utilizadas
de forma indiscriminada: ¢ tanto uma categoria de andlise (categoria cientifica), quanto uma
categoria da pratica (usos nativos e praticos). Para desfazer o n6 de sentidos acumulados em
torno da nogdo, sugerem outros termos como mais apropriados para abranger a variedade de
situacdes e dimensdes dos fenomenos identitarios: identificagdo; autocompreensao;

comunalidade®.

Hall (2008) afirma que identidade ¢ um conceito problemdtico e questiona a
continuidade e historicidade do mesmo. Para ele, é um conceito inviavel, deve-se usa-lo sob
“rasura”, dado que no contexto atual ndo ¢ mais possivel pensar a fixidez de uma identidade.
A dinamica das sociedades modernas, que em seu desenvolvimento tornaram-nas cada vez
mais complexas e afloraram novas problematicas sociais, culturais e politicas, influenciou a
existéncia de uma “crise de identidade”, a qual é expressa por um amplo processo de
descentramento do sujeito cartesiano, iluminista, localizado dentro de quadros de referéncia
que o dotavam de uma identidade fixa, essencial e permanente. A partir dessa dinamica, deu-
se lugar a uma ideia de fragmentacdo, onde “o sujeito assume identidades distintas em
diferentes momentos, identidades que nao sio unificadas ao redor de um eu coerente” (p. 13).
Em fungdo disso, na visdo dele o mais adequado seria pensar em termos de identificagdo, pois
refere-se ao “processo de articulacdo, uma suturagdo, uma sobredeterminag¢do, ¢ ndo uma
subsuncdo” (p. 106). Assim, ser homem, ser mulher, ser negro, etc. sdo formas de

identificagao.

No entanto, o proprio Hall (2008) argumenta que, ainda que deva ser usado sob
cuidado, ndo podemos substituir a necessidade do conceito de identidade, uma vez que sem
ele, certas questdoes-chaves ndo podem ser sequer pensadas. Nesse sentido, destaco o caso das
minorias (mulheres, negros, etc.) que lutam por direitos historicamente negados, por
reconhecimento e respeito de seus modos culturais de existéncia, para quem a identidade

torna-se uma categoria-chave. Portanto, ¢ um desafio tratar de categorias e conceitos que

significagdo ¢ os sistemas simbolicos pelos quais os significados sdo produzidos, constantemente cria ¢ recria
posi¢des sociais dos sujeitos.
> Ver: BRUBAKER, R.; COOPER, F. Beyond “identity”. In: Theory and Society. V. 29. N°. 01. 2000, p. 1-47.
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dizem respeito a grupos excluidos, tal como a identidade negra, pois longe de serem
conceitos fechados, carregam especificidades e intencionalidades individuais e coletivas, bem

como, um conjunto de significados sociais de um passado histérico propostos pelo presente.

Denis-Constant Martin (1992) destaca a importancia e necessidade de falar do
sentimento de identidade como proprias de todos os periodos e épocas. Mas, sublinha que sao
nos momentos em que as certezas se desvanecem e em que a diversidade dos contatos conduz
as pessoas a duvidar daquilo que elas sdo, que a identidade ¢ posta em questdo. Conforme,

€SCreve:

O carater recente d(a) literatura (sobre identidade) sugere que ¢ no mundo
contemporaneo que primeiro se deve estudar o que os textos designam por
identidade: o mundo apo6s a descolonizagdo ¢ o desmoronamento dos blocos, o
mundo em reviravolta pelo surgimento, na cena internacional, de tantos novos
Estados. (MARTIN, 199, p. 18).

Portanto, considero que as questdes sobre identidade ganharam visibilidade e
expressdo com as mudangas politicas e culturais observadas nos ultimos tempos. Essas
mudangas foram produzidas pelas transformac¢des do chamado mundo moderno, que incluem
a crise das metanarrativas, a emergéncia de novos sujeitos que passaram a formular e lutar por
uma nova agenda politica e o desenvolvimento de teorias sociais explicativas sobre a
constituicdo dos grupos sociais ¢ das diferencas entre eles, a exemplo das teorias poOs-
coloniais. Entender identidade a partir destas transformagdes € perceber as representacdes e as
contradi¢Oes historicas e atuais que estdo permeando ndo apenas o conceito, mas as praticas

sociais que se seguem a partir dele.

Sendo assim, o repensar das identidades desponta como uma das preocupagdes de
nosso tempo. No campo da teoria social toda e qualquer identidade ¢é construida
relacionalmente. E como tal é preciso questionar, como afirma Castells (2008): Como se da
essa construgdo? A partir de qué? Por quem? E para qué isso acontece? Mais do que conduzir
a uma definicdo concreta e delimitada, essas questdes evocam relagdes, contextos, disputas,

agentes e usos politicos.

Elias (1994) afirma que toda sociedade ¢ uma sociedade de individuos, para
mostrar que a sociedade ¢ formada por nds e por outros. Dessa maneira, precisamos falar das

relacdes interdependentes e configuracdes especificas que as pessoas formam umas com as
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outras. Com isso, desfaz-se a ideia de imanéncia do sujeito e de sua identidade. “Nao existe
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“eu” sem “tu”, ndo ha “ele” ou “ela” sem “nods”, “vos”, “eles” ou “elas”. Vé-se como €
enganoso usar conceitos como “eu”, ou “ego”, independentemente das outras posi¢des da rede
relacional” (p. 139). Do mesmo modo, o sujeito negro(a), a identidade negra nao se constitui

como um fim em si mesmo, s6 existe em relacdo com outras identidades.

Na visdo do autor, ¢ preciso, portanto, olhar a trama de relacdes em que o ator
social estd inserido para poder compreendé-lo. A essa trama de relagcdes ele denomina
configuragdes, como um conceito para apreendermos as formacdes subjetivas em suas
relacdes de interdependéncia, ao criticar concepgdes que apresentam as estruturas sociais
como exteriores as acdes sociais. Como configuracdes temos os seguintes exemplos: familia,
escola, cidades, camadas sociais ou Estados, trabalho, nag¢ao etc. Assim, toda identidade ¢é
produzida a partir de um contexto, isto €, através das interagdes em circulos sociais nos quais

os individuos estio inseridos durante a trajetoria da vida.

Ocorre que as configuracdes ndo sdo um todo coeso. Nelas estdo presentes
dindmicas, conflitos, disputas e tensdes entre individuos, sob diferentes formas de poder,
entendendo este poder como um modelo de domina¢do n3o mais concebido como agdo
exercida do exterior ¢ em uma s6 direcdo, mas como uma relagdo social e em termos de

equilibrio de poder onde ambas partes dessa relagdo podem exercé-lo (ELIAS, 1994).

Essas tensdes ficam mais visiveis quando tratamos da producao de identificagdes
e representagdes acerca do mundo social. Os textos de Bourdieu “A identidade ¢ a
representacdo: elementos para uma reflexdo critica sobre a regido” (2010) e “A for¢a da

representacdo” (2008) trazem consideragdes importantes.

Comeco citando a frase de Bourdieu (2008) que diz “ninguém sustentaria hoje a
existéncia de critérios de fundar classificagdes “naturais” em regides “naturais” separadas por
fronteiras “naturais” (p. 109). Isto significa que as classificacdes regionais, identitarias,
étnicas, etc., mesmo que se apoiem em tracos tidos como naturais, nada possuem de naturais.
Sdo, de fato, resultados de um tipo particular das lutas das classificacdes, isto €, “lutas pelo
monopolio de fazer ver e fazer crer, de dar a conhecer e de fazer reconhecer, de impor a
definicao legitima das divisdes do mundo social e, por meio, de fazer e de desfazer os grupos”
(BOURDIEU, 2010, p. 113). Desse modo, o poder de enunciar ¢ nomear uma identidade, uma
representacdo, como legitima, que tanto pode ser uma bandeira, como um estigma, a

imposi¢do de um nome, de uma “esséncia social”, representa, a0 mesmo tempo, um direito de
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“fazer ver a alguém o que ele ¢ e, ao mesmo tempo, lhe fazer ver que ele tem de se comportar

em fungdo de tal identidade” (p. 100).

Neste sentido, qualquer ordem do discurso que procure explicar, buscar
identidades e suas especificidades, incidird no “poder simbolico” ou no “campo de lutas
simbolicas”, que corresponde ao poder de fazer coisas com palavras ou imagens, o poder de
fazer ver, de fazer crer e de fazer agir; de confirmar ou transformar uma visdo de mundo.

Trata-se de um poder muito especifico:

[...] poder quase magico que permite obter o equivalente que é obtido pela forga
(fisica ou econdmica), gragas ao efeito especifico de mobilizacdo, so se exerce se for
reconhecido, quer dizer, ignorado como arbitrario. [...] O que faz o poder das
palavras ¢ das palavras de ordem, poder de manter a ordem ou de a subverter, ¢ a
crenca na legitimidade das palavras e daquele que as pronuncia, crenga cuja
producdo nao ¢ da competéncia das palavras (BOURDIEU, 2010, p. 14-15).

Essa maneira de pensar coloca em destaque que a identidade pertence a uma
economia do simbolico que ¢ irredutivel a economia em sentido restrito de classe. As lutas
simbolicas tém fundamentos e efeitos reais, tal como a apropriagcdo das vantagens simbolicas
associadas a posse de uma identidade legitima, susceptivel de ser publica e oficialmente
afirmada e reconhecida, em detrimento da marginalizagdo de outras formas de ser e
identificar-se no mundo social. A partir dessa reflexdo, podemos situar que a hierarquizagao
de identidades tem como principal efeito primar pela hegemonia de uma determinada
representacdo sobre as demais, assim produzindo, como consequéncia, a exclusao de diversas

singularidades.

Assim, a classificagdo negro(a) nada tem de natural, ela evoca um modo de ser e
estar no mundo, fruto de relagdes interdependentes marcadas por disputas no meio social, uma
construcdo simbolica que envolve agentes que buscam impor a “verdade” dessa classificagao.
Ela depende das relagdes de poder que estruturam o espago social, uma vez que depende da
posicdo dos agentes no espaco social e, também, do seu habitus, como sistemas de percepcao

e apreciagao.
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A posicao ocupada no espago social, na estrutura de distribuicdo de diferentes

tipos de capital'®

, comanda as representacdes desse espaco e as tomadas de posi¢do nas lutas
para conserva-lo ou transforma-lo. Quanto mais capital o agente possuir, mais poder de a¢ao
terd. E quem exerce o poder estabelece os principios de visdo e di-visdo do mundo social.
Desse modo, a localizagdo do sujeito no espacgo social ¢ de suma importancia para poder
identificar e analisar as representagdes do real, pois “[...] a representacdo que os individuos e
os grupos exibem inevitavelmente através de suas praticas e propriedades faz parte integrante

de sua realidade social” (BOURDIEU, 2007, p. 447).

Bourdieu (2010, p. 118) também enfatiza o papel das representagdes e
classificagdes no processo de producdo politica do grupo, isto €, enquanto fronteiras que
delimitam quem estd dentro e quem estd fora, dado que “o mundo social ¢ também
representacdo e vontade, e existir socialmente ¢ também ser percebido como distinto”. As
lutas simbolicas colocam em disputa a reapropriagdo sobre os principios de construg¢do ¢ de
avaliacdo da sua propria identidade. Os agentes empenham interesses poderosos nessas lutas,
na medida em que o que estd em jogo ¢ o valor da pessoa enquanto reduzida socialmente.

Conforme, explicita Bourdieu (2010, p. 124):

[...] as lutas propriamente simbolicas em que os agentes estdo envolvidos quer
individualmente e em estado de dispersdo, quer colectivamente e em estado de
organizagdo, e em que estd em jogo a conservacdo ou a transformacdo das relagdes
de forgas simbolicas e das vantagens correlativas, tanto econdémicas como
simbolicas; ou, se se prefere, a conservagdo ou a transformagéo das leis de formagdo
dos precos materiais ou simbolicos ligados as manifestagdes simbolicas (objectivas
ou intencionais) da identidade social.

A identidade ¢ uma “inveng¢do”, enquanto um pertencimento, um lugar de fala. E,
¢ também uma luta para manter esse lugar, ocupado e definido, aceito, respeitado e defendido
pelo agente social. O termo “invengdo” possui 0 mesmo sentido utilizado por Anjos (2002),
quando estuda a identidade nacional mestiga em Cabo Verde, “menos para enfatizar qualquer
carater artificial da identidade, ao contrario, toda identidade ¢ uma bandeira carregada por
agentes que tendem a excluir outras possibilidades de definicao” (p. 09). Ele afirma que a
“invenc¢do” das identidades, junta-se a necessidade de se investigar os processos de

importacdo e o uso emblematico de modelos, categorias e esquemas de classificagdo,

16 Para Bourdieu, ¢ possivel distinguir quatro tipos de capital que permitem estruturar o espago social: o capital
econémico, que ¢ constituido pelo conjunto de fatores de producdo e bens econdmicos; o capital cultural,
composto pelo conjunto de qualificagdes intelectuais e conhecimentos transmitidos e/ou adquiridos; o capital
social, que corresponde ao conjunto de relagdes sociais de que dispde o individuo ou grupo; ¢ o capital
simbolico, que afirma respeito ao conjunto de rituais ligados a honra, ao prestigio e ao reconhecimento.
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ressignificagdes de categorias que funcionam como importantes instrumentos de lutas. E
acrescento, ainda, o essencialismo estratégico, isto €, como os grupos elencam elementos
culturais para fins de resisténcia ou conquista de espagos, podendo “ao0 mesmo tempo a se
acentuar, tornando-se mais visivel, e a se simplificar ¢ enrijecer, reduzindo-se a um niumero

menor de tragos que se tornam diacriticos” (CUNHA, 1976, p. 15).

Castells (2008) afirma que a constru¢do da identidade faz com que agentes
emprestem da historia, da biologia e da geografia, institui¢cdes produtivas e reprodutivas, etc.
matérias-primas para reorganizar o seu sentido simbdlico do que querem afirmar. O que

resumo como um trabalho que envolve tanto a “memoria”, quanto a “tradi¢ao”.

Através desse horizonte de reflexdo, ¢ possivel, portanto, pensar na diferenciacao
de negros(a) no espago social como resultado de processos ndo lineares de produgdo,
reconhecimento e estabelecimento da diferenca étnico-racial ocorridos historicamente, que
colocaram negros e ndo-negros em relagdes desiguais no que se refere ao acesso a bens
materiais e simbolicos. Tal diferenciacdo pode ser identificada como resultante de uma
configura¢do interdependente que coloca estabelecidos x outsiders em situacdes de poder
distintas (ELIAS, 2000). A partir de seu estudo sobre uma comunidade chamada de Winston
Parva (2000) ele afirma como os primeiros moradores (estabelecidos) monopolizam
oportunidades e formas de socializagdo, de modo a marginalizar e estigmatizar os moradores
recentes (outsiders), tidos como inferiores. Logo na introduc¢do de seu livro, resume bem esta

divisdo entre grupos:

[...] um grupo estabelecido desde longa data ¢ um grupo mais novo de residentes,
cujos moradores eram tratados pelo primeiro como outsiders. O grupo estabelecido
cerrava as fileiras contra eles e os estigmatizava, de maneira geral, como pessoas de
menor valor humano. Considerava-se que lhe faltava a virtude humana superior — o
carisma grupal distintivo — que o grupo dominante atribuia a si mesmo [...]. Esses
proprios recém-chegados, depois de algum tempo, pareciam aceitar, com uma
espécie de resignagdo e perplexidade, a idéia de pertencerem a um grupo de menor
virtude e respeitabilidade, o que s6 se justificava, em termos de sua conduta efetiva,

no caso de uma pequena minoria (ELIAS, 2000, p. 19).

ELIAS (2000, p. 19-20) menciona que a configuracdo do tipo estabelecido-

outsider ¢ entendida como um padrdo que pode ser util para entender outros quadros sociais.

Quer se trate de quadros sociais, como os senhores feudais em relagdo aos vildes, os
“brancos” em relag@o aos “negros”, os gentios em relagdo aos judeus, os protestantes
em relagdo aos catdlicos ¢ vice-versa, os homens em relagdo as mulheres
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(antigamente), os Estados nacionais grandes e poderosos em relagdo a seus
homdlogos pequenos e relativamente impotentes, quer, como no caso de Winston
Parva, de uma povoagdo da classe trabalhadora, estabelecida desde longa data, em
relacdo aos membros de uma nova povoacdo de trabalhadores em sua vizinhanga, os
grupos mais poderosos, na totalidade desses casos, véem-se como pessoas
“melhores”, dotadas de uma espécie de carisma grupal, de uma virtude especifica
que ¢ compartilhada por todos os seus membros ¢ que falta aos outros.

Desse modo, este tipo de configuracdo, levanta questionamentos importantes para
a analise dos processos identitarios, que Elias resume como: de que modo os membros de um
grupo mantém a crenga em que sdo mais poderosos € humanos melhores do que os outros?
Que meios utilizam para impor a crenga? De acordo com Nathalie Heinich (2001), estudiosa
das obras de Elias, ele se recusa a buscar no grupo dominante qualidades objetivaveis e
estaticas que o coloquem nessa posicao. A antiguidade € tida como fator por exceléncia da
discriminacao, na teoria do autor, mas ela ndo pode prejulgar em nada a qualidade dos agentes
e, enquanto uma propriedade, so existe em relagdo. Elias chama ateng¢ao para a sociodinamica
da estigmatizacdo, que se manifesta por comportamentos, elabora¢des fantasiosas, imagens do

proprio grupo, dos seus ancestrais, do ideal coletivo. Segundo ele:

As condi¢cdes em que um grupo consegue langar um estigma sobre outro — a
sociodinamica da estigmatizagdo — merecem certa atencdo, nesse contexto.
Deparava-se com esse problema tdo logo se falava com os moradores das partes
mais antigas de Winston Parva. Todos eles concordavam em que as pessoas “de 12",
da parte mais nova, eram de uma espécie inferior. Era impossivel ndo notar que a
tendéncia de um grupo a estigmatizar outro, que desempenha um papel tdo
importante nas relagdes entre grupos diferentes no mundo inteiro, podia ser
encontrada até mesmo ali, naquela pequena comunidade — na relagdo entre dois
grupos que, em termos de nacionalidade e classe, mal chegavam a se diferenciar —,
e, uma vez que ali se podia observa-la como que num microcosmo social, ela parecia
mais manejavel. Era facil perceber, nesse contexto, que a possibilidade de um grupo
afixar em outro um rétulo de inferioridade humana e fazé-lo prevalecer era fungdo
de uma figuracdo especifica que os dois grupos formavam entre si. Em outras
palavras, na pesquisa fazia-se necessdria uma abordagem figuracional (ELIAS,
2000, p. 23).

Embora a formacdo de hierarquia e desigualdade entre superiores e inferiores nao
seja decorrente de uma relagdo de violéncia e de caracteristicas objetivaveis, ela ndo ¢, por
isso, menos profundamente interiorizada, inclusive por aqueles que sdo vitimas desta mesma

desigualdade.

A estigmatiza¢do, em outros termos, corresponde a um processo de rotulagdo dos

grupos, como eles se contréem, sedimentam e solidificam padrdes de referéncia entre
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identidades: “os iguais”, “os de dentro” em detrimento dos “outros”, “os de 14”. Ou como
afirma Silva (2008) estd permeada na concep¢do de normalidade, onde quem se enquadra no
padrdo detém o poder de fazer parte do mundo e comandé-lo. Normalizar significa eleger —
arbitrariamente — uma identidade especifica, como parametro, em relagdo ao qual as outras

identidades sdo avaliadas e hierarquizadas.

A definicdo de uma identidade passa, portanto, pela construcdo de referéncias
imagindrias, que permitem diferenciar-se de um outro grupo percebido ou constituido como
inferior. A autoimagem e a autoestima de um individuo estdo ligadas ao que os outros
membros do grupo pensam dele. Tanto o crédito, quanto o descrédito coletivo t€m alicerces
profundos na estrutura de personalidade e, portanto, na identidade pessoal. A experiéncia que

o individuo tem de si e das outras pessoas ajuda a modelar a identidade individual.

A estigmatizagdo, como um aspecto da relacdo entre estabelecidos e outsiders,
associa-se, muitas vezes, a um tipo especifico de fantasia coletiva criada pelo grupo
estabelecido. Ela reflete e, a0 mesmo tempo, justifica a aversdo — o preconceito —
que seus membros sentem perante os que compdem o grupo outsider. [...] O estigma
social que seus membros atribuem ao grupo dos outsiders transforma-se, em sua
imaginacdo, num estigma material — ¢ coisificado. Surge como uma coisa objetiva,
implantada nos outsiders pela natureza ou pelos deuses. Dessa maneira, o grupo
estigmatizador é eximido de qualquer responsabilidade: ndo fomos nds, implica essa
fantasia, que estigmatizamos essas pessoas e sim as for¢as que criaram o mundo —
elas € que colocaram um sinal nelas, para marcéd-las como inferiores ou ruins.
(ELIAS, 2000, p. 35).

Ou seja, na imagina¢ao dos estabelecidos, o estigma ¢ reificado, transforma-se em
algo material. A partir dai, argumenta-se que ele ¢ fruto da natureza. Esse carater reificador da
estigmatizagdo ¢ identificado numa vasta gama de configuracdes de estabelecidos-outsiders.
Como exemplo, cita os estigmas relacionados a cor ou a outras caracteristicas étnicas de
minorias, como a populagdo negra, onde o sinal fisico passa a ser o simbolo tangivel da
inferioridade do valor humano da minoria. “A referéncia a cor diferente da pele e a outras
caracteristicas inatas ou biologicas dos grupos que sdo ou foram tratados como inferiores por

grupos estabelecidos tem a mesma fungéo objetificadora” (ELIAS, 2000, p. 35).

O trabalho sobre “Mozart: sociologia de um génio” (1995) também ¢ ilustrativo
da reflexdo sobre a estigmatizacdo de um individuo duplamente isolado em seu meio
profissional, por sua origem burguesa no interior de uma sociedade de corte, e por sua

genialidade fora do comum. Neste caso, ndo se tratava de estudar os mecanismos de formagao
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de uma situa¢do marginal, mas sim seu efeito sobre o individuo, sobre a maneira como ele

gera esta situacdo e como ele ¢ afetado por ela.

Ele se encontrava socialmente em uma relagéo de dependéncia e de inferioridade aos
aristocratas da corte, aos quais cle se sentia igual ou superior, devido a consciéncia
de seu proprio talento; em suma, era um génio, um ser dotado de um poder criador
excepcional, nascido em uma sociedade que ndo conhecia ainda a nogdo roméantica
de génio, e cujas normas sociais ndo atribuiam ainda um lugar legitimo, em seu
interior, ao artista genial que possuia uma forte individualidade (ELIAS, 1995, p.
34).

Sendo assim, a analise de Elias (1995) mostra que a experiéncia de ambivaléncia,
que culminou com o desespero e agonia que Mozart vivenciou, estava vinculada a um conflito
que também era social, fruto de uma mudanca do contexto (da sociedade “da corte” para a
sociedade “burguesa”) que se refletiu no campo artistico (da arte do artesdo para a arte do
artista). Mozart, também era um outsider ¢ mesmo lutando contra as “coer¢des inevitaveis” da
aristocracia e reagindo de uma forma especifica as estruturas que orientavam a légica do que
era considerado arte na época, ndo consegue expressar a sua genialidade, pois essa condigdo
ainda ndo estava plenamente consolidada, sendo configurada somente em uma geragdo
posterior. A experiéncia do artista ilustra como as estruturas (configuragdes) constroem
cotidianamente os individuos e como, no entanto, os individuos também sdo capazes de

transformar, cotidianamente, as configuragoes.

O processo de estigmatizacdo da identidade negra na sociedade brasileira ¢
resultado de diferenciais de poder entre brancos ¢ negros. Ambos estdo em relagdo nessa
produgdo. E preciso deixar bem claro que o estigma nio vem do nada ¢ que apresenta razdes
reveladoras da interdependéncia entre os diversos grupos sociais. As manifestagdes culturais e
o reconhecimento de que elas podem transmitir uma autoimagem da comunidade para toda a
cidade contribui para fazer erodir as disposi¢des sociais hegemoénicas em contrario, que

negam, silenciam e tentam tornar invisiveis toda uma regido da cidade.

Posto isso, esses pressupostos sdo referéncias para a compreensdo da formagio
das identidades negras, através do olhar que direciona a investigacao para o lugar social que
os individuos ocupam, para as configuragdes sociais de interdependéncias nas quais estdo
imersos. As pessoas modelam suas ideias a partir de todas as suas experiéncias e,
essencialmente, das experiéncias que tiveram no interior do proprio grupo. Por outro lado,

trata-se também de encarar os agentes sociais através de seu potencial de atuagdo frente as
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estruturas, dando atencdo as relagdes que estabelecem com as normas e representacdes que
organizam os grupos sociais, considerando as relagdes de poder, o papel do imaginario e o
processo de internaliza¢do e constrangimento das pulsdes ¢ emogdes de cada um (ELIAS,

1994).

Reitero que ser megro(a) ¢ uma classificacdo social que ndo se restringe as
caracteristicas diacriticas e marcadores objetificados que delimitam essa identidade. E
traduzida por um modo de ser e perceber o mundo social, uma forma de conhecimento
acionada pelos agentes sobre a suas realidades sociais, assim como uma tomada de posi¢do

em um espaco de lutas, onde classificagdes sdo impostas, negociadas e ressignificadas.

Por fim, gostaria de refletir sobre um ponto que considero importante, tendo em
vista o papel do cientista no que tange as lutas de classificacdo, das quais a constru¢ao da
identidade constitui-se como um exemplo. “Ele estd fadado a aparecer como critico ou
cumplice, conforme a relagdo ciimplice ou critica que o proprio leitor mantém com a realidade

descrita” (BOURDIEU, 2008, p. 113).

Assim, penso no meu proprio papel diante da “arbitragem objetivista” e do
“engajamento subjetivista”. Como alerta Bourdieu (2008), de fato ndo ¢ preciso escolher entre

um e outro. O autor coloca como alternativa:

Tomar como objeto o que ¢ instituido (sem esquecer que se trata apenas da
resultante da luta por fazer existir ou “inexistir” o que existe num dado momento do
tempo) e as representagdes, como enunciados performativos que pretendem fazer
acontecer o que eles enunciam (BOURDIEU, 2008, p. 112).

Nao nego que a minha propria trajetoria ¢ levada em consideragdo no
desenvolvimento deste trabalho, assim como a empatia com as experiéncias expressa nas
histérias de vida que me levam, como disse na introdugdo, a tornar presentes as auséncias a
que nods, negros(as), somos submetidos cotidianamente. No entanto, meu proposito maior €
objetivar tal realidade no sentido de registrar o proprio jogo no qual se disputa o poder de
construir fronteiras e diferenciacdes, sem com isso estar prejulgando a maior relevancia ou
reforcamento da “verdade” de alguma das versdes expressas, mas contribuir para

compreensdo da complexidade do fendmeno e para o enriquecimento do debate académico.
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2.2 A identidade do “outro”: representagoes sobre o(a) negro(a) no Brasil

Tomo como norte para a reflexdo desta se¢do os estudos pds-coloniais, que se
caracterizam por trazer novos modos de olhar para as minorias, ndo mais as identificando a
partir do olhar de opressdo e vitimizagdo, mas apontando as nuances que configuram esse
olhar. E possivel definir tais teorias pos-coloniais como um conjunto de correntes tedricas e
analiticas, presentes em todas as ciéncias sociais, que t€m em comum darem primazia tedrica
e politica as relagdes desiguais entre o Norte e o Sul na explicagdo ou na compreensdo do
mundo contemporaneo. A demarcacao Norte e Sul ndo se coloca em um sentido estritamente
geografico; mas, nesse caso, o Sul é visto como sindnimo do sofrimento dos colonizados a
partir das relagdes coloniais. Um dos pressupostos colocados por essas teorias ¢ que o fim do
colonialismo enquanto relagdo politica ndo acarretou seu fim enquanto relagdo de dominacao

(SANTOS, 2008, p. 28).

Desse modo, os seus expoentes ao usarem o termo pds, questionam até que ponto
vivemos o fim do colonialismo, uma vez que ainda se observa a permanéncia da colonialidade
do poder e do saber (MIGNOLO, 2005) no seio das sociedades que passaram por esse
processo. Tais teorias, portanto, constituem-se como uma leitura critica a propagagdo do
projeto colonizador da modernidade que, em suas dimensdes, elencou a Europa como centro e
parametro da historia mundial, subjugando outras culturas e seus conhecimentos a uma

posicao de periferia. Como afirma Hall (2003, p. 56):

[...] o “pbs-colonial” ndo sinaliza uma simples sucessdo cronoldgica do tipo
antes/depois. O movimento que vai da coloniza¢do aos tempos pds-coloniais ndo
implica que os problemas do colonialismo foram resolvidos ou sucedidos por uma
época livre de conflitos. Ao contrario, o “pds-colonial” marca a passagem de uma
configuracdo ou conjuntura histérica de poder para outra. [...] No passado, eram
articuladas como relagdes desiguais de poder e exploragdo entre as sociedades
colonizadoras e as colonizadas. Atualmente, essas relagdes sdo deslocadas e
reencenadas como lutas entre forgas sociais [...] no interior da sociedade
descolonizada, ou entre ela e o sistema global como um todo.

E importante ressaltar que as obras escritas por Fanon, tais como “Os condenados
da terra” (1979) e “Pele negra, mascaras brancas” (1963) foram influéncias para as
elaboracdes desses criticos pos-coloniais, dando as bases para o entendimento da relagdo
colonizador/colonizado e suas implicagdes, bem como analisando de maneira contundente a

experiéncia colonial na psicologia da pessoa negra.
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Como contextualizacdo, a critica pos-colonial € resultante de um movimento mais
amplo de questionamentos, ocorridos no seio de sociedade multiculturais, em relagdo aos
efeitos historicos, politicos e culturais da visdo homogénea e universalista da ideia moderna
de nacdo enquanto “comunidade imaginada”. Ao defender o ideal de homogeneidade, as
nacdes modernas promoveram historicamente formas autoritarias e racistas de governo que
baniram e silenciaram culturas e seus conhecimentos. Segundo BHABHA (2003) ficou fora
dessa representacdo a violéncia advinda do estatuto colonial e seu carater civilizatorio. Por
outro lado, tem-se a atuacdo dos novos movimentos sociais (negros, indigenas, feministas,
indigenas, homossexuais, entre outros) na década de 1960, que passam a apresentar demandas
em torno da afirmacdo e reconhecimento das singularidades racial, étnica, de género etc. e da

reinvindicagdo de direitos sociais e politicos historicamente negados.

Destaco o pensamento da autora indiana Spivak (2010), que na obra “Pode o
subalterno falar?”, reflete sobre a violéncia epistémica, cuja tatica correspondeu a
neutralizacdo do outro subalterno, colonizado, tornando-o invisivel, expropriando-o de
qualquer possibilidade de representagdo, silenciando-o. O sujeito subalterno, na definicdo da
autora, ¢ aquele pertencente “as camadas mais baixas da sociedade constituidas pelos modos
especificos de exclusdo dos mercados, da representacdo politica e legal, e da possibilidade de
se tornarem membros plenos no estrato social dominante” (p.12). Para ela, ndo se pode falar
pelo subalterno, mas pode-se trabalhar “contra” a subalternidade, criando espagos nos quais o

subalterno possa se articular e, como consequéncia, possa também ser ouvido.

Em outro texto intitulado “Quem reivindica a alteridade”, Spivak preocupa-se em
questionar como ocorre a constru¢do das narrativas historicas para evidenciar, através de sua
propria historia, como essas estas sdo negociadas. De acordo com ela, como essas historias
emergem e qual delas serd legitimada sdo questdes que t€ém implicagdes politicas em todos os

niveis possiveis. Como exemplo, ela cita:

As palavras-chaves envolvidas na descoloniza¢io da India oferecem quatro grandes
codigos legitimadores consolidados pela burguesia nacional por meio da cultura do
imperialismo, nacionalismo, internacionalismo, secularismo, culturalismo. Se o
sujeito privilegiado promovido por esses codigos foi mascarado como o sujeito de
uma historia alternativa, devemos refletir sobre como ele esta escrito, em vez de
simplesmente ler sua mascara como uma verdade historica” (SPIVAK, 1994, p.
188).

Guiada por este horizonte de discussdo, entendo que pensar o tornar-se negro ¢é

compreendé-lo como construido pela articulacdo de varios sentidos, imagens, discursos, que
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estdo em relacdo, em um jogo de poder, que expressam posi¢des diferentes na “oscilante e
multipla forma do ser” (SPIVAK, 1994, p. 188). Acredito, assim, que ndo ¢ possivel explicar
como se constituem as identidades negras — uma forma de ser ¢ estar no mundo — sem que
pensemos na sociedade e nos discursos que historicamente as fundamentou e criou, pois,
como afirma Santos (2008) ¢ por meio das representacdes sociais e dos significados
produzidos socialmente, que damos sentido as nossas experiéncias e aquilo que somos; dessa
forma, os significados perpetuados na sociedade atravessam e interferem na constru¢do de
nossas (multiplas) identificagdes. Representagdes de todos os grupos sociais circulam no meio
social produzindo sentidos e consequéncias. No entanto, algumas representagdes ganham

maior visibilidade e passam a ser consideradas como expressao da realidade social.

Na sociedade brasileira, as representacoes da identidade negra foram construidas
através de uma Otica eurocéntrica, que institui sentidos de “normalidade”, estabelecendo como
norma padrdo o homem, branco, heterossexual, cristdo. Munanga (2012) se refere ao modo
como o mundo ocidental engendrou um olhar sobre “negros” a partir do fendtipo,
ocasionando a homogeneiza¢do de um grupo culturalmente diferente. A identidade negra, ou
negritude, tal como se refere, vai além desse fendtipo, o que os(as) negros(as) possuem em
comum ¢ estarem em uma posicao social fruto da violéncia cultural, social e epistémica do

sistema colonial moderno.

Alguém, alguma pessoa, entre os presentes ja leu algo, um texto, um livro, um artigo
sobre a identidade branca, sobre a identidade amarela? Falar da identidade negra
significa que esta identidade passa, em seu processo de construgdo, pela cor da pele.
O que significaria que essa identidade tem a ver com a tomada de consciéncia da
diferenca bioldgica entre “Brancos” ¢ “Negros”, “Amarelos” e “Negros” enquanto
grupos. E importante frisar que a negritude embora tenha sua origem na cor da pele
negra, ndo ¢ essencialmente de ordem bioldgica. De outro modo, a identidade negra
ndo nasce do simples fato de tomar consciéncia da diferenca de pigmentagdo entre
brancos e negros ou negros ¢ amarelos. A negritude ou a identidade negra se refere a
histéria comum que o olhar do mundo ocidental “branco” reuniu sob o nome de
negros. A negritude ndo se refere somente a cultura dos portadores da pele negra,
que alids, sfo todos culturalmente diferentes. Na realidade, o que esses grupos
humanos t€m fundamentalmente em comum ndo €, como parece indicar o termo
negritude, a cor da pele, mas sim o fato de terem sido na historia vitimas das piores
tentativas de desumanizagdo e terem sido suas culturas ndo apenas objeto de
politicas sistematicas de destruigdo, mais do que isso, ter sido simplesmente negada
a existéncia dessas culturas (MUNANGA, 2012, p. 12).

A afirmacdo de Munanga nos leva em direcdo a compreensdo do modo como as

sociedades engendram identificagdes e constroem modos de “falar a verdade” sobre os seus
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sujeitos, que podem ser reconheciveis, ou ndo, por estes. Neste ponto, recorro a uma breve

digressdo de como foram concebidas as representagdes sobre o que € negro(a) historicamente.

O caminho para a representagcdo da identidade do negro(a) como “outro”, como
outsider comega em torno da pratica da escraviddo moderna. E importante salientar que a
escravidao era uma forma de desigualdade que ja vinha existindo desde a Antiguidade, mas de
modo geral apresentava outras singularidades, na maioria dos casos surgia de guerras, onde
capturava-se um homem livre que fora vencido. Na Africa sempre existira escraviddo
também, porém na realidade pré-colonial tinha-se uma escraviddao de importancia periférica, e
que além disto assumia conotagdes diversas. A contribuicdo da Europa em relacdo a esta
pratica antiga foi introduzi-la, a partir do século XVI, em um comércio transocednico de
ambito mundial e, transforma-la, em pe¢a chave dos sistemas economicos coloniais nos varios

paises da América colonizada (BARROS, 2009).

Assim, a introdugdo do sistema escravista no nosso pais ocorreu com 0 processo
de colonizagdo, pelas mesmas razdes que a iniciaram nas demais colonias, que ¢ a de
proporcionar a apropriagdo e acumulagdo do capital (VIOTTI DA COSTA, 1999).
Caracterizou-se pela apropriacdo do esforco humano para objetivos mercantis determinados.
A condicdo de escravo era tida como oposta a figura do homem no imaginario social, a do

europeu, tanto em sua fisionomia quanto em seus habitos.

A pratica escravista de exploracdo da mao-de-obra africana foi sustentada por um
discurso oficial, um conjunto de teorias sobre a “diferenca negra”. Bhabha (2003) fala de um
discurso colonial como caracteristico desse contexto histérico que marca o dominio de
algumas nagdes sobre outras, no século XV e consolidado no século XIX. De acordo com o
autor, o discurso colonial ¢ uma pratica de representagdo que produziu tanto o colonizado
quanto o colonizador, a partir de justificativas que legitimaram praticas ¢ concepgdes que, por
um lado, atribuiram ao colonizador o status de civilizado e, por outro, “domesticou” o
colonizado definindo-o como uma populacdo de tipos degenerados que possuiam no primado
racial sua marca emblematica. Essa ideia de diferenca era percebida e legitimada como algo

visivel e natural.

Barros (2009, p. 74) destaca que os discursos cientificos modernos sobre a
diferenga constituiram-se como reforgos aos mitos de origem religiosa que, anteriormente, ja
favoreciam as praticas de violéncia escravista. Como exemplo, “na propria Biblia seriam

encontradas as sang¢des para uma escravizagdo que nao raro procurava difundir a ideia de que
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os africanos, como filhos de Cam, haviam sido condenados a este destino”. Dessa maneira, a
classificagdo racial proposta pelo naturalista Lineu — americana, asidtica, africana e europeia —
continua essa tendéncia a unir valores morais a aspectos fisicos, tais como, a negligéncia,
submissdo ¢ preguica para os negros africanos e engenhosidade e civilidade para os brancos

europeus.

Quijano (2000) sublinha o impacto da ideia de raga, como resultado da dominacao
colonial moderna, na formacao de identidades. O racismo, diz ele, ndo € a unica manifestacao
da colonialidade do poder, mas, com certeza, nas relagdes sociais cotidianas, ¢ a mais
perceptivel e onipresente, justificando-se ser o principal campo de conflito. A classificagao
social baseada em ragas, como principio organizador das relacdes de poder no mundo
moderno contribuiu para o surgimento de identidades que até entdo ndo existiam. A
codificacdo das diferencas entre conquistadores e conquistados se deu a partir da nogdo de
raca, a qual inferia uma suposta distingdo estruturada na biologia, que situava uns em posi¢ao
natural de inferioridade em relacdo a outros “civilizados”. Essa ideia foi assumida pelos
conquistadores como o principal elemento constitutivo, fundacional, das relacdes de

dominagdo que a conquista exigia. Nessas bases, a populacdo da América foi classificada a

partir desse novo padrdo de poder. Conforme, descreve:

A formagdo de relagdes sociais fundadas nessa idéia, produziu na América
identidades sociais historicamente novas: indios, negros e mesti¢os, ¢ redefiniu
outras. Assim, termos com espanhol e portugués, ¢ mais tarde europeu, que até entédo
indicavam apenas procedéncia geografica ou pais de origem, desde entdo adquiriram
também, em relagdo as novas identidades, uma conotagdo racial. E na medida em
que as relagdes sociais que se estavam configurando eram relagdes de dominagdo,
tais identidades foram associadas as hierarquias, lugares e papéis sociais
correspondentes, com constitutivas delas, e, conseqiientemente, ao padrio de
dominagdo que se impunha. Em outras palavras, raca e identidade racial foram
estabelecidas como instrumentos de classificagdo social basica da populagdo
(QUIJANO, 2005, p. 117).

A logica do padrdo de classificacdo racial atendia aos ideais da sociedade
moderna, em termos de estados-nacdo e seus ideais de universalidade e homogeneidade.
Institui¢cdes médicas, burocraticas e juridicas fizeram funcionar os discursos sobre as ragas, de
modo a segregar, eliminar e normalizar a sociedade. Segundo Bauman (1998), o modo de
lidar com o “problema” da diferenca nos territorios nacionais pode ser lido de duas formas:
uma antropofagica, outra antropoémica. A estratégia antropofagica consistia na aniquilagao

dos estranhos que eram “devorados” e depois transformados num tecido indistinguivel do que
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j& havia. Essa ¢ a estratégia da assimilagdo. Nessa perspectiva, o objetivo ¢ “tornar a diferenga
semelhante, abafar as distingdes culturais ou linguisticas; proibir todas as tradi¢des e
lealdades, exceto as destinadas a alimentar a conformidade com a nova ordem e que tudo
abarca” (p. 28-29). Por sua vez, a estratégia antropoémica consistia na exclusdo sistematica do
estranho e no seu confinamento em guetos ou isola-los de qualquer comunicagdo com os de
dentro. O objetivo era “vomita-los”, bani-los dos limites do mundo ordeiro administrado ou
administravel. Nessa estratégia, se nenhuma das alternativas, a do banimento ou da exclusao,
surtissem o efeito de pureza desejada, o passo seguinte seria a destruicdo fisica desse

estranho.

SKIDMORE (2012) nos apresenta uma sintese das teorias racistas a partir de trés
escolas. Uma delas, a escola etnologico-bioldgico, que sustentou a existéncia de racas
humanas através de mutagdes diferentes das espécies. Os comportamentos humanos passam a
ser entendidos como resultados imediatos de leis biologicas e naturais. Esse viés foi
encorajado principalmente pela técnica de medig¢do de cranios. Outra, a escola historica, onde
seus expoentes propunham uma releitura na historia dos povos, afirmando que a raca era o
fator determinante da histéria da sociedade. Por ultimo, a escola do darwinismo social, a qual
se baseava nos principios da evolucdo da espécie e da sele¢do natural e na existéncia de uma

raca “pura”, que eliminaria as ragas em evolugao.

No contexto da pos-abolicdo o negro tornara-se um “problema” no Brasil.
Subsistiram diferengas sociais que afetariam os antigos libertos, desassistidos pela auséncia de
um planejamento social que efetivamente os integrasse a sociedade republicana. Dava-se
inicio a constru¢do culturalista do negro brasileiro, isto €, “um sistema que, embora nao mais
previsse para os ex-escravos a incidéncia das antigas diferenciagdes juridicas, nem por isto lhe
seria menos cruel” (BARROS, 2009, p. 200). A diferenga negra passaria a ter novos

significados, inclusive para os individuos a ela relacionados.

A mistura entre as racas gerou o “mestico” e a imagem de uma nacdo
predominante negra ou mestica assombrava as elites da €poca, por ser contrastante com o
modelo de civilidade capitalista moderno. Gobineau e Louis Agassiz (1807-1873) foram
alguns dos intelectuais que descreveram essa condicdo “degradante” do Brasil, como uma
improvavel nagdo. Para eles, o pais havia produzido elementos incapazes para acompanhar o
desenvolvimento da humanidade. Portanto, dotar o Brasil do status de nacdo moderna a partir
desse modelo constituiu-se um desafio para “intelligentsia brasileira”, apos a independéncia

do pais, em 1822.
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Munanga (2008) em “Rediscutindo a mesticagem no Brasil: identidade nacional
versus identidade negra” destaca os diferentes enfoques do discurso nacional forjado no Brasil
por intelectuais, tais como, Silvio Romero, Euclides da Cunha, Alberto Torres, Manuel
Bonfim, Nina Rodrigues, Jodo Batista de Lacerda, Edgar Roquete Pinto, Oliveira Viana,
Gilberto Freyre, entre outros. Todos, com raras excecdes, estavam profundamente
influenciados pelo determinismo biologico do fim do século XIX e inicio do século XX,
acreditando na inferioridade das ragas ndo-brancas, principalmente da negra, e na

degenerescéncia do mestigo.

Nesse contexto, uma versdo particular da eugenia serd construida no Brasil.
Retoma-se a ideia de branqueamento, que foi simbolicamente instituida em 1911, quando o
governo brasileiro, por ocasido do Congresso Universal das Ragas, realizado em Londres,
enviou o cientista Batista de Lacerda (1846-1915). Lacerda langou, nesse evento cientifico, a
tese de que a miscigenagdo poderia ser considerada positiva na medida em que, através dela,
se poderia branquear a populagio brasileira. Sustenta essa tese baseado na ideia de que sendo
o sangue do branco superior ao do negro, a partir de algumas geracdes de miscigenacgao
induzida, seria possivel resolver o problema do negro no Brasil. Em cem anos, calculava-se

que ndo existiriam mais negros no pais.

Os efeitos desse discurso foram as politicas de imigracdo, creditadas como
necessdrias para “diluir” a presenga da populacdo negra na composicdo da populacdo
brasileira, o que indica que esses discursos ndo ficaram s6 no plano simbdlico, tiveram
consequéncias no que diz respeito as praticas sociais. A estratégia de imigra¢io soma-se a tese
de que a miscigenacado seria positiva, dado que através dela se poderia branquear a populagio

brasileira em inimaginaveis cem anos (SCHWARCZ, 1993).

A partir de 1930, o discurso do branqueamento assume um outro viés. A nagao
passa a ser “imaginada” a partir da ideia de democracia racial, como uma constru¢ao cultural
que reivindica que no Brasil tais relagdes sociais sdo amenas e ndo conflituosas. Passa a ser
veiculada a nogdo de igualdade entre brancos e negros. Influenciado pelas teses culturalistas
de Franz Boas, o antropologo Gilberto Freyre, através de sua obra “Casa Grande & Senzala”

se tornara a referéncia interpretativa desse Brasil.

Segundo Viotti da Costa (1999) o cendrio fantasioso descrito em “Casa-Grande &
Senzala” foi difundido ndo sé entre as elites brancas, mas também entre os proprios negros. E

esta difusdo teve apoio de um sistema de clientela e patronagem, firmado desde o periodo
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colonial, marcado pelo monopo6lio dos meios de producao pela minoria branca (fazendeiros,
comerciantes, burocratas) e as limitadas oportunidades de participagdo econdmica, politica e

social das massas que criaram as bases desse sistema.

O fato de que alguns negros tinham aparentemente se livrado de seu “estigma” e
ingressado na comunidade branca induzia os negros e brancos a verem a privagao
em que vivia a maioria dos negros como uma consequéncia mais de diferengas de
classes do que de diferencas raciais, ou mais da inferioridade dos negros do que da
discriminagdo por parte dos brancos. De outro modo, os negros e os brancos das
classes mais inferiores, igualmente dependentes do paternalismo da elite branca,
podiam viver na ilusdo de solidariedade criada pela pobreza compartilhada, pelo
desamparo comum e pela dependéncia em relagdo a elite branca (VIOTTI, 1999, p.
380).

Nessa interpreta¢do, a ascensdo do negro era condicionada pelas circunstancias
impostas pelos brancos e pela incorporagio da ideia dominante de inexisténcia de problema
racial brasileiro, substituido por uma questdo de classe social. Além disso, essa era a forma de
promover a reposta ao grande “dilema” da integragdo do negro a sociedade de classes, desde
que assegurados os limites, desde que os elementos subalternos assimilassem o mito da

democracia racial com a falsa impressdo de fazerem parte do “mundo” dos brancos.

Em relagdo aos conteudos presentes na ideia de democracia racial, Nascimento
(2003) afirma que, como construgao ideoldgica, aponta para a existéncia de uma relagdo
concreta na dindmica da nossa sociedade, na qual negros e brancos convivem
harmoniosamente, desfrutando iguais oportunidades de existéncia, sem nenhuma interferéncia
no jogo de paridade social das respectivas origens raciais ou étnicas. A mestigagem, antes
macula da sociedade, agora passa a ser louvada e reverenciada de modo positivo, alegando-se
a contribuicdo de cada raga para a constituicdo do Brasil moderno. Para reforcar essa ideia,
SCHWARCZ (2012) destaca o “abrasileiramento” dos elementos associados a cultura negra,
tais como a feijoada, a capoeira, o samba, 0os quais se tornaram representacdes simbodlicas da
mesticagem, em praticamente todos os discursos politicos oficiais, nos romances, poemas,
obras de arte, enfim, em todas as expressdes artisticas irradiava-se o “mito da democracia

racial” como modelo para outras nagoes.

E preciso salientar que a construcdo dessas narrativas que inferiorizam o lugar
social do negro(a) no Brasil ndo ocorreram sem resisténcias e questionamentos. Apesar da

poderosa construgdo ideologica investida na mesticagem racial como solugdo ao “problema



51

do negro”, nem todo mundo aceitava passivamente a tese de que ndo houvesse racismo no
Brasil. Silva (2010) destaca como exemplo a Frente Negra Brasileira (FNB) como uma das
organizagdes que tiveram um papel importante na denuncia contra o racismo, nos anos 30, por
meio de jornais e congressos que chamavam aten¢ao para os problemas que que assolavam a
“populacdo de cor”. Nos anos 40, o Teatro Experimental do Negro (TEN) seguiu caminho

semelhante, apontando o racismo por meio de dramatizacdes teatrais.

A ideia de democracia racial comeca a sofrer questionamentos a partir dos anos
1950, quando passa a ser considerada um mito. Por um lado, destacam-se os estudos
financiados pela UNESCO, os quais contribuiram  para demonstrar, no Brasil, as
desigualdades sociais entre negros, brancos e indigenas, que acompanham a formacao
colonial brasileira. Por outro lado, a presenca dos questionamentos advindos dos movimentos
negros que, de acordo com Guimaraes (2006) concebem tais desigualdades como um alvo de
combate para a resisténcia negra. No entanto, tal resisténcia vai se dar primeiro mais no
terreno cultural, que no campo propriamente politico. Isso por diversos motivos, entre os

quais os mais importantes sao a repressao as atividades politicas nos anos 60 e 70.

Refletir sobre esses momentos historicos € valido para que se possa compreender
que as representacdes e o lugar social do(a) negro(a) no Brasil sdo influenciados pela
trajetoria de discursos legitimadores e 16gicas de dominagdo do mundo moderno. O pano de
fundo desses discursos € a permanéncia de raga e do racismo, os quais transformaram-se e

7. sendo

assumiram diferentes dimensdes, tornando-se multifacetados e multidimensionais'
incorporados em outras ideologias que buscaram, paradoxalmente, esvaziar o contetido racial

das relagdes discriminatoérias.

Schwarcz (2012) afirma que ninguém nega a existéncia do racismo, mas ele ¢
atribuido sempre ao(s) “outro(s)”, “seja da parte de quem age de maneira preconceituosa, seja
daquela de quem sofre com o preconceito, o dificil ¢ administrar a discriminagdo e ndo o ato

de discriminar” (p. 183).

O trabalho de Nascimento (2003) ¢ um exemplo, neste sentido, ao apontar as

sutilezas do racismo e como ele se manifesta na sociedade brasileira. De acordo com ela:

7 Ver WIEVIORKA, Michel. O Racismo: Uma introdugdo. Sdo Paulo: Perspectiva, 2007. Neste livro, o autor
analisa as transformagdes do racismo ao longo dos anos, desde as expressdes classicas, que se apoiaram na
ciéncia, até as formas contemporaneas.
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Além de operar desigualdades sociais, o “racismo” cumpre fung¢des mais amplas de
dominacdo como ideologia de hegemonia ocidental que transmite ¢ reproduz o
processo de desumanizagdo dos povos dominados. Essa ideologia atua por meios de
representagdes sociais em nivel do subconsciente ou do imaginario social. Ndo
precisa ser explicitada em linguagem direta, pois se instala, mediante o processo de
socializa¢do, na representacdo do real internalizada pelos individuos. As dimensdes
simbolicas das representagdes que permeiam a educacdo e a cultura, e os efeitos
psicoldgicos que estas operam sobre negros ¢ brancos, revelam-se parte integrante
dos mecanismos de discriminagdo nas relagdes sociais. Sdo inseparaveis e
constitutivos do “racismo” (p. 58).

Logo, ¢ na experiéncia cotidiana que podemos ver a permanéncia do racismo. A
aparéncia fenotipica dos individuos dita as regras em relagdo a privilégios e desvantagens. E
importante destacar que alguns estudos, como o de Oracy Nogueira (2006), apontam que em
nosso pais prevalece um “preconceito de marca” ou “preconceito de cor’. A partir da
comparagdo entre o racismo no Brasil e nos EUA, o estudioso demonstra a complexa
constelagdo de preconceitos baseados em marcas, afastados de origens geograficas ou
culturais, resguardados por ideologias assimilacionistas. Este tipo de preconceito varia de
intensidade conforme a nuanca da cor negra, isto €, quanto mais escura € a cor da pele do
individuo, mais ele sofre as consequéncias do preconceito de cor. Caracteristicas negroides

implicam preteri¢des a seu portador, em detrimento a individuos que estdo mais proximos do

ideal de brancura.

4

E importante ressaltar que “raca” ¢ um termo que caiu em descrédito com os
avangos da genética humana, os quais levaram a conclusdo da inexisténcia de raga e que este
conceito ndo funcionaria para explicar a diversidade entre os humanos. No entanto, ¢ um
conceito que continua sendo usado para explicar praticas racistas. Desse modo, raga ¢ uma
categoria social e tem servido tanto como arma de dominagdo e exclusdo, quanto de
reivindicag¢do. Assim, possibilita dar visibilidade as discriminag¢des advindas desta ideia, pois
para a populagdo negra a verdade cientifica da ndo existéncia de racas, ndo ¢ condigdo para
eliminar a identificagdo de uns e outros conforme suas caracteristicas raciais (GUIMARAES,

1999).

Portanto, “raca” aqui €, entdo, um conceito politico-social, tal como assinala

Guimaries:

“Raga” ¢ um conceito que ndo corresponde a nenhuma realidade natural. Trata-se,
ao contrario, de um conceito que denota tdo-somente uma forma de classificagdo
social, baseada numa atitude negativa frente a certos grupos sociais, ¢ informada por
uma nogdo especifica de natureza, como algo endodeterminado. A realidade das
ragas limita-se, portanto, ao mundo social (GUIMARAES, 1999, p.11)



53

Como tentei explicitar, mesmo que brevemente, a construgdo da identidade negra,
passou por deslocamentos que, no entanto, ndo implicaram a auséncia da atribuicdo de
inferioridades e exclusdes de varios niveis. Fundamentada pela perspectiva pds-colonial,
considero ser possivel pensar a constru¢do da identidade negra a partir de um outro lugar, no
terreno onde ocorrem as novas estratégias de constru¢do de identidades, de onde constroem-se
0s novos signos que colaborardo e contestardo as defini¢des e ideias sobre as sociedades e
seus sujeitos, o qual Bhabha (1998) denomina de “entre-lugar”. De acordo com ele, pela
natureza que possuem ndo ¢ simples caracterizar o entre-lugares, mas eles podem se
encontrar, por exemplo, na experiéncia da comunicagdo eletronica entre jovens das camadas
sociais pobres, que reune duas dimensdes de tempo distintas na vivéncia humana: o pds e o
pré-moderno. Ou na construg@o da cidadania a partir de expressoes artisticas como o hip-hop,
dancas de rua, capoeira e formas de teatro popular, em que nem sempre o elemento racional
de conscientizagdo politica esta explicito. O conceito de entre-lugar esta relacionado a visdo e
ao modo como grupos subalternos se posicionam com maior nitidez frente a questdes de
ambito comunitario, social e politico. A premissa ¢ de que no interior das culturas reside uma
infinidade de experiéncias e formas de conhecimento que depdem contra os poderes e os

saberes coloniais.

Tal perspectiva corrobora com a ideia de que os sujeitos subalternos possuem
conhecimentos interpretativos a respeito de sua propria histéria e seu lugar no mundo e, a

partir deles, podem fazer emergir discursos e estratégias de resisténcia.

2.3 Identidades nas margens: o que é “ser negro(a)?”

“E branco que cria o negro, mas é o negro que cria a negritude”.

(FANON, 1968: 29)

Como vimos, a ideia de negro(a) foi historicamente construida por representagdes
que expressam a violéncia social, epistémica, econdmica e cultural e, como consequéncia,
resultou em um conjunto de exclusdes. Mas, produzir outras representagdes, que ndo reduzam
a condi¢do negra as tentativas de lhe construir enquanto negatividade tem sido parte dos

objetivos dos movimentos negros em toda a histéria do pais.
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Portanto, destaco as significacdes elaboradas pelos(as) proprios(as)
interlocutores(as) da pesquisa a respeito do que afirmam ser negro(a) e como se reportam aos
discursos legitimadores de uma diferenga étnico-racial transformada em desigualdade. Desse
modo, ao final de cada entrevista, foi feito o seguinte questionamento: para vocé, o que ¢ ser

negro(a)? Assim, pude perceber, nos relatos, alguns posicionamentos que analiso a seguir.

2.3.1 Ser negro € uma construgdo

Podemos observar, a partir do trecho abaixo, ser negro(a) ndo ¢ uma categoria

J4

genética. A identidade ndo ¢é considerada um a priori, ¢ tida como uma constru¢cdo que
envolve um posicionamento, dado que nascer com a pele negra, ou com outras caracteristicas
fisicas como o cabelo ou o formato do nariz, ndo organiza por si s6 a constitui¢do de uma

identidade negra no Brasil, como ¢ possivel ver no trecho abaixo:

“Olha, ser negro no Brasil é tornar-se negro, porque apesar de
nascer dentro da etnia como afrodescendente muitos ndo se
consideram. Recentemente tivemos um episodio lamentavel: aquele
cidaddo que sempre, na campanha de Bolsonaro, aparecia do lado
dele, todo mundo achava que era o seguranga, mas era um candidato
a deputado estadual e ele foi eleito, e agora em meados de maio ele
disse que ndo estd la representando o movimento negro. Ele é um
negro, mas ndo se sente enquanto tal, e a Benedita da Silva deu uma
paulada (sic) nele, porque as pessoas precisam acordar. [...] Ser
negro é um tornar-se porque ninguém nasce né. Quem puder
misturar o sangue para clarear ai nasce uns mulatos tudo confusos”
(S.L., Entrevista concedida, 2019. Grifos meus).

Da fala em questdo, apreende-se que o fornar-se negro(a) ¢ uma condi¢do que nao
¢ inata, mas baseia-se em um “sentir-se”, em uma necessidade de “acordar” que esta
atrelada também ao conhecimento de um lugar social, o qual aparece permeado por
estereotipos. O exemplo citado pelo interlocutor cumpre esse objetivo de mostrar que embora

se trate de um deputado estadual, “todo mundo achava que era o seguranga”.

Na fala a seguir, temos a concep¢do de identidade atribuida a uma construgao que

s6 faz sentido a partir de um trabalho reflexivo que ndo ocorre no momento vivido, mas
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durante o processo de rememoragdo e com a aquisicdo de conhecimentos que permitam essa
percepgdo. No entanto, a experiéncia precede a percepgdo. De acordo com a visdo do
interlocutor, a identidade ¢ algo inerente ao negro, “ela existe”, mesmo que ndo perceptivel
para o sujeito de modo imediato, dado que estd “bloqueada”, “reprimida”, em decorréncia do
modo como as relagdes raciais foram produzidas no Brasil. E vivenciada quando se estd “no
meio”, participando do cotidiano, das manifestacdes da comunidade a partir de uma
observagdo da “maneira de ser”. Essa visdo sugere que a constru¢do ocorre de modo quase

“natural”.

“Vocé esta estudando a identidade... A questio da identidade é uma
questdo de construgdo. [...]A maneira de ser criado na comunidade,
vocé assume a identidade (bate no peito) a identidade ndo ¢ dada, ela
é construida quando vocé estd no meio, junto com a populagdo
negra, participando de todas as manifestacoes, de tudo o que
acontece em relagdo, aquele grupo, foi assim que eu vim /...].

At eu percebo hoje que aquela identidade foi nascendo ali, a gente
foi formando, ela se formou observando, ou seja, a maneira de ser
da gente, eu vou observando, a gente sem se sentir, vocé vai
assumindo [...] ela até pode ficar reprimida, ela estd ali mas sem
sentir [...]. E ai eu acho que a minha identidade ela ficou guardada e
ela foi no crescendo, a medida que eu fui lendo, fui percebendo as
coisas

[...] Quer dizer, a identidade ela existe, ela é bloqueada pela forma
das relacoes quem temos no Brasil, ela é bloqueada pela maneira
como foi colocado, como foi feita a escraviddao. E ai eu acho que a
minha identidade ela ficou guardada e ela foi no crescente a medida
que eu fui lendo, fui percebendo as coisas, tudo isso” A minha
identidade eu fui assumindo naturalmente. [...] A maneira como eu
Vvivi, com parentes meus descendentes ld no Brejo, ouvindo tambor de
crioula, das manifestacoes, participando de tudo isso. O que faz com
que as pessoas assumam a identidade é ser, viver nas manifestagoes
de sua cultura. (L. F., Entrevista concedida, 2018. Grifos meus).

2.3.2 A grandeza de ser negro

No trecho posterior, a interlocutora destaca que o ser negro(a) esta relacionado
com uma visdo culturalista, refor¢ada pela ideia de “contribuicdo da rag¢a negra a nossa
sociedade”. Nesse caso, assumir-se negro, sentir-se negro, ter consciéncia negra ¢ reconhecer

essa “grandeza” desvalorizada pela sociedade brasileira que, na visdo da interlocutora seria
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condi¢do necessaria para uma “sociedade mais feliz”. A identidade estd associada também a

uma busca constante das raizes, que tem a ver com a historia pessoal e ancestral.

“Eu considero de feliz da pessoa negra que constrdi e reconhece sua

for¢a maior na sua identidade negra. Feliz da pessoa negra que se
considera negra, tem consciéncia negra, que se respeita como negro,
porque com isso, mais da metade do que é preciso para viver no
mundo ta resolvido, que se vocé é negro, se sente negro, gosta de ser
negro, reconhece a grandeza de ser negro, vocé convive mais
facilmente na sociedade, com racismo, com desigualdade, com
diversidade, porque o grande problema da nossa sociedade, a
sociedade brasileira ainda ndo compreendeu o valor a contribuigdo
da raca negra a nossa sociedade, em termos de valores, em termos de
cultura, em termos de religido, de tradi¢oes, de civilizagoes. A
sociedade brasileira ndo conhece as civilizagoes tradicionais
africanas, que nos ddo origem, que sdo nossas raizes[...] Se a
sociedade chegasse a essa compreensdo, essa sociedade seria muito
mais feliz, mais bonita, mais forte”. Ser negro é isso uma busca de
nossas raizes, de nossas raizes familiares, nossa historia pessoal e
social, é uma busca para a vida inteira, uma vez que a cada passo, o
cotidiano muda, nos surpreende. E isso exige de nds um olhar
diferenciado, sobre a sociedade brasileira. Exige de nos firmeza, uma
tomada de consciéncia, resisténcia, nesse processo de construgdo
identitaria”. (M.L., Entrevista concedida, 2018. Grifos meus).

Nesta proxima fala, a descoberta da identidade estd atrelada a dimensdo do
sofrimento e aos processos de exclusdo. S6 nomear-se enquanto “preta” ndo ¢ suficiente, o

tratamento indica uma relacdo social, uma diferenciacao.

Eu acho que quando a gente descobre, quando a gente toma
consciéncia comega a sofrer. Eu sofri. Ai ndo era mais em relagdo a
mim, era em relagdo ao povo negro. Ai a minha tomada de
consciéncia ja vai ser assim para o coletivo. [...] Chamar de preta:
tudo bem, eu sabia que era preta. Mas ai, quando a gente foi
percebendo o tratamento que era dado aos negros, ai sim (RM.A./
Depoimento CPODC, 2007. Grifos meus).

“Tornar-se”, “Construir”, “Sentir”, “Tomar consciéncia” “Acordar” sdo termos
utilizados para delinear o que pensam os interlocutores citados sobre a constru¢do da

identidade negra. A nogdo de consciéncia, de modo especifico, pode ser entendida como
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indicativa de uma representacdo acerca do lugar social que o grupo social ocupa na estrutura
social e dos interesses coletivos que lhe sdo semelhantes. Assim, esse lugar social ¢é
reconhecido nas falas pelo tratamento discriminatorio, pelo racismo, pelo sofrimento, pela

desvalorizagdo cultural, como elementos que impulsionariam a tomada de consciéncia.

Lembro do trabalho de Neuza Santos Souza (1983, p. 77) que apresenta o “tornar-
se negro” a partir do desenvolvimento de uma consciéncia, uma percep¢do que ndo esta la
desde sempre. Em uma perspectiva bem proxima de Fanon, a autora analisa casos de ascensao
social de negros e aponta que este ato € quase sempre visto e orientado no sentido do
embranquecimento, dado que o ideal de “branco” ¢ referéncia universal de “ser humano”.
Assim, “tornar-se gente” ¢ se parecer com o branco. Foi com a disposi¢do bésica de “ser
gente” que o negro se organizou para a ascensdo, o que equivale dizer: foi com a principal
determinagdo de assemelhar-se ao branco — ainda que tenha que deixar de ser negro — que o
negro buscou, via ascensdo social, tornar-se gente. Em sua obra, ela aponta que no jogo da
significagdo a emancipacdo do sujeito negro ocorre a partir da tomada de consciéncia das
distor¢des provocadas pela sociedade branca. Dito de outro modo, o sujeito pode se recompor

a partir da rejei¢do do olhar do outro sobre si. Logo na Introdugdo de seu livro, ela revela que:

Uma das formas de exercer autonomia € possuir um discurso sobre si mesmo.
Discurso que se faz muito mais significativo quanto mais fundamentado no
conhecimento concreto da realidade. Este livro representa meio ansia e tentativa de
elaborar um género de conhecimento que viabilize a construgdo de um discurso
negro sobre o negro, no que tange a sua emocionalidade. Ele ¢ um olhar que se volta
em direcdo a experiéncia de ser-se negro numa sociedade branca. De classe e
ideologia dominantes brancas. De estética e comportamentos brancos. De exigéncias
e expectativas brancas. Este olhar se detém, particularmente, sobre a experiéncia
emocional do negro que, vivendo nessa sociedade, responde positivamente ao apelo
da ascensdo social, o que implica na decisiva conquista de valores, status e
prerrogativas brancos (SOUZA, 1983, p. 17).

2.3.3 Desconstruindo a categoria negro: afrodescendente

O terceiro aspecto que destaco, a partir dessas vozes, ¢ a existéncia de uma reacao
frente a heranca da colonialidade do poder e do saber, que indica que o que estd em jogo € o
rompimento com o discurso legitimador moderno, eurocéntrico e racista do colonialismo que
estabeleceu termos e nogoes estereotipadas. Como expressao disso, temos a critica em relagao

ao uso de determinadas classificag¢des, tal como “negro”, indicando a perfomatividade da
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linguagem e a pretensdo em transpor os sentidos de uma linguagem racial que criou

esteredtipos.

Na fala, abaixo, o tratamento “senhor” ¢ recusado pelo interlocutor e o sentido de

r

“negro” é posto em critica, sendo substituido pelo termo “afrodescentente’!®,

- Eu: Vocé pode me falar de vocé? Contar a sua historia de vida até
hoje?

- L.F: Vocé quer saber sobre minha vida?

- Eu: Sim, sua origem, como vocé se reconheceu enquanto negro...

- L.F.: Vocé precisa saber. Eu sou militante conhecido nacionalmente.
- Eu: O senhor...

- L.F.: Senhor nao! Eu ndo gosto de senhor, senhor é como se fosse
escraviddo, nos temos que acabar com isso. O senhor é claro que tem
o respeito tudo. Mas o senhor dd a impressdo que é o senhor de
escravo. Entdo tem que trabalhar isso, vocé pode usar “vocé”, sem
problema nenhum. Senhor de escravos, a dimensdo é essa...

- Eu: Entdo como vocé vé essa questdo do “ser negro”? O que € “ser
negro”?

L.F.: o que é ser negro? Bem é uma palavra inventada pelos
europeus. Assim ndo posso nem dizer o que é ser negro. Eu nado
posso responder por causa disso.

- Eu: Entao como vocé se representa?

- L.F.: Eu sou um afrodescendente. Por que quem inventou a palavra
“negro” ndo foram os negros (L.F., Entrevista concedida, 2018.
Grifos meus).

No trecho acima, ¢ claro que o significado de “senhor” est4 associado, em termos
metaforicos, ao “senhor de escravos”, na relacdo colonizador-colonizado, ambos construidos
no discurso colonial, tal como nos fala BHABHA (2003), citado anteriormente. Na visdo do
interlocutor, ndo € s6 um modo de tratamento, mas sugere uma posicao dentro da estrutura de
dominagdo que marca a sociedade escravocrata. Neste sentido, prefere ser chamado de
“vocé”. Ao rejeitar esse termo, o faz no sentido de apresentar-se a mim como pertencente ao

outro lado dessa relagdo de poder.

18 Esse termo pode ser compreendido como uma designacio aos povos africanos em didspora, bem como seus
descendentes resultantes das mais diversas misturas (Telles, 2003).
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Remontando ao contexto da sociedade colonial, Fanon (1968, p. 40) em “Os
condenados da terra” apresenta o retrato da relagdo Senhor/Escravo. Segundo ele, o
colonizador afirma seus valores, impde a ética para o colonizado que julga ser ausente de tais
valores, onde ¢ o colonizador o patrdo da terra, injetando sua supremacia de valores do
homem branco. Como ele afirma: “O colono ¢ um exibicionista. Sua preocupagdo leva-o a
lembrar em alta voz ao colono que “o patrdo aqui sou eu”. O colono alimenta a cdlera do

colonizado e sufoca-a. O colonizado esta preso nas malhas apertadas do colonialismo”.

Assim como o sentido de “senhor”, pode-se notar no trecho uma recusa em
relacdo ao uso do termo “negro”, que simbolicamente se liga a escravizagdo e aciona a carga
de estigmas que ele carrega ainda hoje. Refere-se a uma inven¢@o dos colonizadores, e nao
dos sujeitos a quem foi atribuida essa classificagdo. Por isso ndo ¢ reconhecida enquanto uma
representacdo valida. Como vimos, “negro” trata-se de uma posi¢do na hierarquia racial da
colonialidade do poder (QUIJANO, 2005) ¢ representa uma naturaliza¢do de ordem bioldgica
das diferengas entre os povos, que serviu para legitimar as praticas de relagdes de

superioridade/inferioridade entre dominados e dominantes.

Guimaraes (2003), no artigo “Como trabalhar raga em Sociologia”, afirma que os
povos europeus se definem e foram definidos como brancos, no contato com os outros,
considerados negros, amarelos, vermelhos. Estamos diante de um discurso classificatério
baseado em cores. Assim, destaca como essas classificacdes assumem, em geral, o mais

naturalizado de todos os discursos.

E quando falo naturalizado, estou querendo dizer totalmente nativo, pois quanto
mais nativo ¢ um conceito mais ele ¢ habitual, menos ele € exposto a critica, menos
conseguimos pensar nele como uma categoria artificial, construida, mais ele parece
ser um dado da natureza (p. 98).

Em outro trabalho, Guimardes (2007) identifica diferentes sentidos que foram
atribuidos a nog¢do de “negro” ao longo dos séculos: entre os povos europeus, era
originalmente utilizada para se referir a cor de pele escura de alguns povos, geralmente
aqueles de maior contato com os africanos, como os mediterraneos. Para grande niimero de
europeus, o encontro pessoal com negros africanos deu-se apenas depois das conquistas do
século XVI. Os relatos desses primeiros encontros nos indicam que a cor negra dos africanos

subsaarianos foi o que mais chamou a aten¢do dos conquistadores e aventureiros. E dai brota
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uma primeira fonte de sentimento negativo, ou preconceito, pois no simbolismo das cores, no
Ocidente cristdo, o negro significava a derrota, a morte, o pecado, enquanto o branco
significava o sucesso, a pureza ¢ a sabedoria. Mas, como destaca o referido autor, o
simbolismo das cores, entretanto, ndo era 0 mesmo em todas as partes do mundo. No Brasil
coldnia, os portugueses usavam o termo ndo apenas para se referir aos de pele mais escura,
como acontecia na Europa, mas para se referir aos escravos — os indios, por exemplo, eram
chamados de “negros da terra” para diferencia-los dos negros da Africa. Nas décadas de 1920
no nosso pais, tanto raca, como negro, eram evitados em prol do uso de “homens de cor”,
“homens pretos”, designagdes que tinham como objetivo indicar um afastamento em relagdo
aos sentidos pejorativo e ofensivo que os termos anteriores carregavam. Ja Schwarcz (1987)
mostra, como em fins do século XIX, negro era aplicado aos insubmissos, capoeiras €
quilombolas e aqueles que se recusavam a dominacao branca e a adesdo ao ideal de brancura

imposto pela brasilidade.

Jos¢ D’Assungao Barros (2009), em “A constru¢ao social da cor”, analisa as
nogdes de negro, escravo e africano como historicamente construidas pelo Ocidente europeu.
Conforme demonstra, entre os séculos XVI e XIX, os povos ndo se viam na Africa, em
termos absolutos, como “negros”, “ja que os africanos enxergavam a si mesmos como
pertencentes a grupos étnicos bem diferenciados e em certos casos reciprocamente hostis™ (p.
40). Sob o designio de “negros” foram reunidas (ou melhor, suprimidas) diversas
diferenciacdes étnicas que existiam, e ainda existem, no continente africano. E importante
ressaltar que este processo ndo ocorreu repentinamente, mas no decurso dos séculos que
envolveram a implantagdo do escravismo. Do mesmo modo, o autor aponta que os negros
africanos também n3o se viam como “africanos”, dado que a ideia de Africa também foi uma
“invencdo” que caminha a par da representa¢do da Europa. A primeira como uma periferia
incivilizada, onde estavam as outras humanidades “indesejaveis” e a segunda como centro do
mundo. A nogio de Africa selvagem e a ideia de humanidade negra mais atrasada comegavam
a se entrelacar no imaginario que deveria dar suporte & empresa do trafico negreiro e a
exploracdo de uma nova for¢a de trabalho submetida a violéncias fisicas e a condigcdes
degradantes. Assim, o conceito de “escravo” transformou-se na peca central definidora de um
comércio rendoso nos moldes modernos. A categoria “escravo” passou a ser utilizada para
reforgar um lugar de hierarquia que supunha que estes individuos nao possuiam os mesmos

direitos que os demais. Prevalecia a compreensdo que o escravo como um trabalhador sem
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autonomia de vontade ¢ reduzido a um objeto passivel de compra, venda e troca, o que revela

a feigdo cruel da colonizagdo moderna.

Enquanto uma classificagdo, a categoria “negro” vai passar por um processo de
desconstrugdo e resignificagdo terminoldgica no sentido de positivagdo, o que de certo modo
se relaciona com o movimento de desconstrucdo da ideia biologica de raca, a qual, através dos

avancos no campo da genética, mostrou-se insustentavel para distinguir seres humanos.

A evolugdo terminoldgica ocorrida no Brasil no modo de auto-designacdo dos
negros ¢, em parte, caudataria da revoluc@io identitaria operada pelos negros em
nivel mundial, que se estende do final do século XIX a meados do século XX. As
bases ideologicas dessa revolucdo foram plantadas pela reapropriagdo e aproximagao
de dois termos cientificos: “raga”, conceito da biologia do século XIX, resignificado
para designar uma comunidade historica e espiritual transnacional; e “cultura”,
apropriado como um quase sindnimo do primeiro termo, para designar o conjunto de

EEINNT3

manifestagdes artisticas e materiais desse povo transnacional. “Negroes”, “négres”,
“negros”: foram essas as palavras escolhidas em inglés, francés e portugués,
respectivamente, pela comunidade que se reivindicou parte dessa raga, para designar
a si mesma (GUIMARAES, 2007, p. 19).

Podemos ver indicios dessa reapropriagdo e ressignifica¢do positiva de “negro” no
Brasil ao longo do final dos anos 1970, principalmente com a criacdo do Movimento Negro
Unificado Contra a Discriminagdo Racial (MNU), antes Movimento Contra a Discriminagao
Racial e posteriormente Movimento Negro Unificado (MNU). O MNU surgiu com o interesse
de articular grupos de luta anti-racista no Brasil em uma organizagdo de escala nacional;
organizou manifestacdes contra atos especificos de racismo por discriminagdo em clubes e
por parte da agdo policial contra os negros, manifestagdes que foram levadas a cabo em
periodo de ditadura. Ja na década de 1970, o discurso do movimento negro assume uma

postura de contestagdo direta a ideia de democracia racial brasileira (DOMINGUES, 2007).

Embora a classificagdo “negro” tenha se tornado um termo a partir do qual se
construiu uma categoria socio-politica de luta e de orgulho para os e as descendentes de
africanos e africanas neste pais, permanece, no entanto, associada a um passado histérico, tal
qual afirma Munanga (2003, p. 27) “o dificil € aniquilar as ragas ficticias que rondam em

nossas representagdes e imaginarios coletivos”.
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2.3.4 Negro: o discriminado

Por fim, um quarto aspecto que destaco ¢ a afirmacdo do ser negro(a) do ponto
vista da experiéncia vivida pelo racismo, discriminag¢do e exclusdo. A criminalizagdo racial e
as estatisticas em relag¢@o a problemas sociais, nos quais criangas, jovens, mulheres e homens
negros ocupam posigdes elevadas foram alguns exemplos citados que definem o lugar social

dessa populacdo, conforme pode ser visto nos trechos a seguir:

“Entio o que é ser negro no Brasil é dificil. E dificil dizer. Mas
quando vocé quiser olhar, é so olhar na penitencidria que estd la o
negro” (L. F., Entrevista concedida, 2018. Grifos meus).

“Por que hoje hda um indice elevado de jovens mnegros sendo
assassinados? Por que que as mulheres negras lideram o indice de
agressdo e violéncia? O indice de mortalidade materno-infantil?
Quer dizer nds somos a maioria da populacio que é desprovida de
uma série de direitos enquanto populacdo. Isso é resquicio de como
a lei durea foi assinada e de como a populacio negra ficou no
Brasil, ficou a margem dos processos. Entdo cada um procurou se
virar, a mulher negra por ter a capacidade de gerenciar e de prover
através do alimento, ela acabou segurando a familia dela, vendendo
comida, fazendo faxina, sendo costureira, entdo no sul e sudeste vocé
VE como oS negros seguraram e como oS negros conseguiram uma
certa posig¢do. A discrimina¢do, na verdade, a gente sempre sente, a
gente passa. Ser negro no Brasil, sem sofrer nenhuma discriminagdo é
ndo perceber, entdo a gente passa por discriminagdo, mas a gente tem
que ta preparado pra reagir e pra questionar. Entdo a gente precisa
td atento a tudo isso. Hoje eu to6 com 61 anos, eu sou atenta a tudo o
que acontece, com todos os meus direitos, muito atenta a tudo isso.
Hoje a nossa briga, ela tem um outro formato. Hoje vocé vai pro
embate, vocé vai pra legisla¢do. Ndo tem negocio de ficar chorando
atras do canto.” (S.L., Entrevista concedida, 2019. Grifos meus).

“O que é ser negro depende do ponto de vista, porque ser negro aqui
no Maranhdo é ser discriminado, é ser visto como um cidaddio de
segunda categoria, a menos que ele tenha um salve conduto... qual o
salve conduto dele? E o estudo. Ser negro é estar morando na
periferia, é estar desempregado, é estar no presidio, estar sofrendo
nas delegacias, é estar sendo expulso de terra, porque cada expulsdo
dessa que vocé vé, vd atras, va verificar... ah o grileiro expulsou duas
mil familias, va ver quem sdo essas duas mil familias, raramente vocé
encontrava uma familia que ndo tivesse negro, na sua maioria, ou na
sua esséncia sdo negros. Quando vocé associa isso a falta de
educacgdo, a populagdo pobre sempre foi mais oprimida, ¢ a negra,
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entdo por ser mais oprimida que ela foi e continua sendo e vai ser por
muito tempo negada os direitos de educagdo, saude, saneamento, de
perspectiva de vida, de ter uma aposentadoria digna, vd nos hospitais,
vd no que eu chamo de circuito da saude, aqui mesmo em Sdo Luis,
verifique o caos que ta ai, va em uma fila, verifica na fila, para vocé
ndo ter muito trabalho, é melhor contar quantos brancos tém. Nado
quero dizer que branco ndo sofra, branco pobre sofre tanto quanto
negro, sé que o negro ainda carrega o fardo de ser negro, porque a
sociedade vé assim, ela ndo enxerga o negro com suas virtudes, que
foi o grande construtor. Como é que se nega para sociedade esse
conhecimento de que o negro foi e é o grande construtor desse pais,
desse estado, quem foi que fez a lavoura desse estado, cana-de-aguicar
foi feita por quem, algoddo feita por quem, ai volta mais para ca,
pesca feita por quem, arroz, milho, feijdo, mandioca, feita por quem?
Quem sdo os contingentes de trabalhadores rurais e de pescadores e
que vdo e se arriscam. E ai do resto da populagdo se ndo tiver o
pescador para pescar” (P. N., Entrevista concedida, 2018. Grifos
meus).

“[...] Consciéncia negra é uma postura critica, em frente aos
processos de dominagdo, exploracdo, segregacdo, que colocaram
pessoas negras contra as outras em regimes desumanos. Consciéncia
negra é o reconhecimento das lutas, das mais diversas formas de
resisténcia, que foram criadas no Brasil. E uma busca de
reconhecimento de valores, saberes, de cultura, historia de tracos
civilizatorios de cada uma das racas que nos constituem,
contribuiram e contribuem para a sociedade brasileira”. (M.L.,
Entrevista concedida, 2018. Grifos meus).

Em resumo, esta secdo ¢é ilustrativa de como as classificagdes sociais sdo
traduzidas na conjuntura pratica dos agentes. Nas tentativas de conceituagdes, observo que a
percepgdo do que seja identidade negra ¢é estruturada na perspectiva dos entrevistados a partir
da visdo do “tornar-se”, que esta relacionada com a formag¢do de uma consciéncia, como uma
“porta” de acesso para essa identidade. Ao abrir essa porta, encontra-se um lugar social
marcado por exclusdo, discriminagdo e praticas racistas. Mas ndo adianta sé abrir a porta, ¢
preciso se posicionar e estar atento a atualizacdo dos estigmas histéricos, como reflexo de
uma heranga social, historica e cultural eurocéntrica, marca da colonizagdo brasileira. Essa
ideia de constru¢@o ¢ marcada por um discurso de fronteira, sendo assim, s6 o fendtipo ndo €

suficiente para dizer-se negro, posto o sentido politico que essa identidade carrega.

Ao escolher a frase de Fanon (1968) para abrir esta se¢do, quis destacar que,

contrapondo-se aos discursos legitimadores da diferenga étnico-racial, existem as falas dos
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negros(a) sobre si mesmo. Assim, reitero o que este autor destaca como importante em seus
escritos: a legitimidade historica da luta antirracista e dos movimentos de afirmagao cultural
na medida em que confrontam os valores racistas europeus. Se por um lado, “¢ o branco quem
cria o negro”, por outro, ele reconhece que “é o negro que cria a negritude”, afirmando-se na
luta por um reconhecimento objetivo de si. Nos capitulos posteriores, destaco essa construgao,

a partir das historias e memorias que os interlocutores acionam para falar de suas identidades.
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3. O “TORNAR-SE NEGRO(A)”: o processo de construgao identitaria

“Existo onde me desconhego
Aguardando pelo meu passado
Ansiando a esperanga do futuro
No mundo que combato morro
No mundo por que luto nas¢o”

(MIA COUTO, Poema Identidade, 1999, p. 13).

Uma das interpretagdes possiveis para o poema “Identidade” de Mia Couto, poeta
mogambicano, ¢ sugerir uma alternancia entre passado e futuro, onde ambos parecem se
cruzar: uma identidade futura, que se encontra em dialogo com o passado. O “nascer” e o
“morrer” indicam a ideia de renascimento, de reconstrugdo. Esse renascimento seria como um

despertar para a luta.

Do mesmo modo afirma Josso (2007) quando se refere ao fato de que as
trajetorias dos individuos sdo compostas de experiéncias formadoras, relacionadas as origens,
transitos, deslocamentos ocorridos no passado, as quais servem de ponto de partida,
orientando as buscas e realizagcdes, a0 mesmo tempo, acionadas como pilares nas
transformagdes das subjetividades e das nossas identidades, sendo mais ou menos
significativas, dependendo do ponto de vista em que sdo lembradas. Essas experiéncias, ao
mesmo tempo que alimentam a autoconfianca, sao permeadas de dividas, ideagdes, incertezas

e redefinigoes.

No processo de construcdo identitaria, os agentes ndo apartam do presente o que
foi vivido no passado. Discorrem a partir das vivéncias e experiéncias de um passado para
explicarem quem sdo e¢ o que se tornaram. Desse modo, empreendem um trabalho de
reconstru¢do da memoria, elencando aspectos que consideram relevantes para a afirmacao e

enunciacao de sua identidade.

No presente capitulo, reconstruo as trajetdrias dos(as) cinco negros(a) que tiveram
suas vidas analisadas, apresentando o processo de rememoracao para, em seguida, identificar
as similaridades e singularidades em relagdo a construcdo da identidade. Para destacar
palavras, frases e expressdes mencionadas pelos interlocutores(as), ao longo do texto, usei

marcagdes entre aspas e em italico.
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3.1 Encontro com as trajetorias individuais: lugares de origem, experiéncias formadoras e

identidade

O encontro com as memoérias individuais mostra-nos mengdes as configuragdes
familiares, escolares, bem como, sobre as pessoas que se constituiram enquanto referéncias.
Tal como veremos a seguir, as experiéncias de socializagdo, as mudancas e deslocamentos,
entre outros aspectos, vao permitindo identificar como os interlocutores vao configurando a

identidade negra.

3.1.1 “Tudo o que sou vem daquele lugar”

M. L. possui uma historia interessante, marcada por muitos transitos. Nasceu no
quilombo Matdes dos Moreiras, no municipio de Codd, Maranhdo, em 7 de outubro de 1937.
Embora, nem a familia e nem os moradores da regido mencionasse o termo “quilombo”,
segundo ela, era um “auténtico quilombo”’, uma terra “rica em tradi¢coes”. Ao descrever os
membros da familia, se refere ao avd e ao bisavd maternos como ‘“tipo aqueles principes
africanos”’, destacando as caracteristicas fisicas e fenotipicas e fazendo referéncia ao seu
conhecimento sobre o continente africano. Tanto a familia paterna, quanto sua familia
materna ¢ formada por negros(as). Mas refere-se a familia da mae, em especifico, como
“reconhecidamente tradicional”, uma vez que “da nome ao quilombo dos Matoes do
Moreira”. A mae era costureira e era conhecida por “resolver tudo naquele lugar”. J& o pai
tinha uma pequena quitanda, criava bodes e cabras, mas como menciona, na comunidade,
“todos viviam da lavoura e da quebra de coco babac¢u”. O “comunitarismo” ¢ destacado
como principal caracteristica da comunidade, ndo somente em relagdo a divisdo e troca de
alimentos, mas em outros aspectos sociais e culturais, tais como a religido e a assisténcia

compartilhada entre os moradores.

“Nos ndo chamdvamos, ndo falavamos em quilombo, mas era um
auténtico quilombo pelo fato de ser um territorio, onde vivia uma
comunidade negra, que vivia de uma produgdo mais ou menos
coletiva, todos eram lavradores, as mulheres quebravam coco, meu
pai tinha uma pequena quitanda, onde negociava a troca do coco com
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questoes bdsicas de subsisténcia, o pessoal trazia o arroz, o feijdo, o
coco quebrado, babagu, e ai ele vendia agucar, querosene, que
naquele tempo se usava, sal, sabdo, dleo. E era essa troca.

A gente ndo falava, o pessoal la do sitio falava de Matdo e Matinha,
era assim que se chamava, ndo tinha toda essa organizagdo
quilombola, mas era uma terra, uma auténtica terra de pretos. Ndo se
falava em consciéncia negra, nem autoestima, nem quilombo, nem
comunidade negra, mas existia digamos esse espago de negritude,
reconhecido pela origem das pessoas, pela cor da pele das pessoas,
pelos costumes que eles tinham. Eram costumes comunitarios,
costumes religiosos, costumes culturais, eram expressoes culturais
profundamente enraizadas em origens e raizes africanas, eles eram
profundamente negros, ndo se falava, ndo se teoriza, mas era um
espaco negro, era um territorio negro, eram comunidades negras”
(M.L., Entrevista concedida, 2018).

Aos cinco anos de idade comega seu primeiro deslocamento. Vai para o municipio
de Codo estudar e atribue esse fato a “alma negra de resisténcia” da mae por té-la enviado,
mesmo sendo a “unica filha”, para viver longe da familia, dada a auséncia do ensino primario
na comunidade. Assim, vai para a casa de sua madrinha, chamada afetuosamente de

“didinha”, a professora Filomena Catarina Moreira.

Minha mde foi muito corajosa. Ela tinha a alma negra de resisténcia,
minha mde era uma pessoa de resisténcia, uma pessoa de coragem,
ela sabia que ela devia tirar a unica filha dela para vir para cidade,
para ter, digamos, uma formagdo maior do que seria possivel ali
dentro dos matoes. Entdo ela me tira da Matinha e me manda pra
Codo, porque ela queria que eu tivesse uma formagdo e eu vim (M.L.,
Entrevista concedida, 2018).

A construcdo da identidade perpassa a influéncia de historias vividas “por tabela”,
isto €, ndo necessariamente experienciadas pelas pessoas que a contam, mas por outros
personagens que participam do mesmo circulo social. Essas historias tornam-se emblematicas
para o reforgar uma aproximacao, algum tipo de ligagdo com determinado espago-tempo. A
historia da madrinha de M. L. aparece em varios momentos de sua fala durante a entrevista
como uma “historia a ser resgatada”, por ter uma importancia ndo apenas para si, mas o
municipio de Codd. Ao relembrar como eram as relagdes e convivio na casa da madrinha, ela

afirma que continua em um ambiente considerado negro, pois a mesma “jd tinha toda uma
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historia de saber o que era ser negro”, uma vez que era filha de uma ex-escravizada e de seu
senhor. A madrinha ¢ lembrada também em relacdo aos cuidados e a atuacdo prestados como
uma espécie de tutora que lhe ensinara a ler e a escrever, o que era um costume seu de
“formar geragées”, recebendo sobrinhos, afilhados e conhecidos para morar em sua casa e
poder, assim, estudar. Ao ser questionada como eram as relagdes nesse novo espago, a
entrevistada destaca a permanéncia das relagdes vividas no seu lar biologico, sugerindo uma

continuagdo, conforme ressalta:

“Ndo tinha problema, porque ela era negra. Ela ja tinha todo uma
historia de saber o que era ser negro, o meu contexto de negritude ja
comega desde ai”. [...] Também era negra, ela era filha de uma
mulher ex-escravizada. A historia dela eu tenho muita esperanga que
eu ainda consigo resgatar essa historia. A mde dela era uma ex-
escravizada, ela era do tempo ainda... porque a professora Filomena
ainda nasceu em 1800 e a aboli¢do foi em 88. Ela nasceu na rua do
sol, naquele lugar que hoje é o museu (0 museu da rua do sol), ela foi
criada naquele lugar, entdo ela ja foi... A made dela, da Filomena, jad
foi criada como escravizada, como negra, entdo ela ja tinha todo uma
historia de saber o que era ser negro, e quando nasce a professora,
que foi reconhecidamente filha de um dos senhores e como sempre
acontecia, a irmd deste senhor, que a criava, a quem a mde da
professora Filomena servia, que se chamava Carolina Moreira, a
irma dele obrigou, disse “olha vocé vai colocar a filha de Carolina
para estudar e ai ela estudou”. Entdo ela era filha de um senhor com
uma ex-escravizada. Estudou e virou a primeira professora
normalista de Codo (M.L., Entrevista concedida, 2018).

Apbs concluir o primario, no Grupo Escolar Colares Moreiras, em Codd, minha
interlocutora é enviada a S3o Luis em busca do ginasio'®, ausente naquele municipio. Aos
doze anos, foi entdo acolhida como a nona filha na residéncia do casal Trancoso Muniz e,
com essa familia, morou até os 19 anos. A casa da referida familia era localizada no centro da

cidade.

“[...] E quando eu termino o primario minha mde tem a ideia de que
eu devia ir pra Sdo Luis, fazer o gindsio. E ai eu fiz exame de
admissdo, 4 anos de ginasio, 3 anos de escola normal, morando na
casa de uma outra madrinha, e era minha madrinha Nhazinha, ela é
mde de uma pessoa conhecida aqui na cidade, professora Ruth Muniz.

19 Primario e ginasio correspondem, atualmente, as seguintes denominagdes: ensino fundamental menor € ensino
fundamental maior, respectivamente.
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Agora quando eu chego na casa da minha madrinha, para estudar
aqui em Sdo Luis ja era outro contexto, porque elas ndo eram negras,
elas ndo eram assim brancas de olhos azuis, mas ela eram... teve uma
amiga do movimento negro na Bahia que era fala em branco
brasileiro, entdo elas eram assim, brancas brasileiras. E, entdo, ld jad
era um pouco mais dificil, havia algumas diferencas de tratamento.
[...] E com essa familia eu morei um tempo. Eu estudei na Escola
Normal do Instituto de Educac¢do, que funcionava a tarde, no prédio
que hoje se chama Liceu Maranhense, de manhd era cientifico e
classico, e a tarde era escola normal” (M.L., Entrevista concedida,

2018).

No trecho acima, a interlocutora qualifica as pessoas com quem conviveu como
“uma familia de brancos-brasileiros”, referindo-se ao fato de que “ndo eram negros e ndo
eram assim brancos de olhos azuis”. Por conta desse fato, reconhece uma mudanca de
contexto em relagdo a afirmagdo de sua identidade. Torna-se “um pouco mais dificil”’, dado
que muda o circulo de reconhecimento identitdrio. O “pouco mais dificil” que menciona
reflete a percepcdo de ser ver negra a partir da diferenciacdo com os demais com quem
convivia, no caso, as “brancas brasileiras”. Essa expressdo, que conta ser usada por uma
amiga do movimento negro da Bahia, traz a tona a reflexdo sobre a complexidade do sistema
racial. Trata-se também de critica ao modo pelo qual muitos se classificam como “pardos” ou
“morenos”, diluindo ideologicamente o “negro” e aproximando-se da classificacdo enquanto
“brancos”. Sobre isso, Schwarcz (2012), no livro “Nem preto nem branco: muito pelo
contrario” revela como a “velha” maxima do “quanto mais branco melhor” permanece no
imagindrio social, como reflexo da tese do branqueamento, que nunca foi totalmente deixada
de lado. De acordo com ela, ¢ a partir de experiéncias no ambito privado, aparentemente
ausentes de conflitos, definidas muitas vezes pela aparente ideia do “todos unidos e
igualmente separados”, escondem-se exclusdes sutis, expressas por olhares, formas de

tratamento, que podem indicar como o individuo € percebido no circulo do qual faz parte.

Na Escola Normal do Instituto de Educagdo, M. L. cursa as quatro séries ginasiais
e as trés que lhe deram o diploma de professora normalista. Com os estudos concluidos em
Sao Luis, retorna a Codo e 14 consegue um trabalho como professora normalista. O pai ja
havia falecido e este fato impulsionou a mudanca da mae, de Matdes para Codo. Assim, ela e
a mae passaram a residir no casardo que outrora foi da madrinha Filomena, que o deixara
como heranga. Ela destaca que a mde comega a assumir a mesma fun¢do de tutora, recebendo

sobrinhos(as), conhecidos(as) e afilhados(as) que buscavam a educagdo formal que a
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comunidade de Matdes ndo oferecia. A volta ao municipio codoense ¢ marcada por varias
reflexdes que demarcam uma percep¢do mais clara de sua diferenciagdo enquanto negra, em
funcdo das relagdes racistas e do “apartheid” com o qual eram “obrigadas a conviver,
embora ninguém ousasse a tocar no assunto”. O registro desse momento ¢ feito do seguinte

modo:

“O racismo era impregnado no mais profundo cora¢do de grande
parte das pessoas. Ir a igreja com minha mde era tdo dificil para
mim!. Eva um sacrificio nos domingos, mas ia por causa dela. [...] Eu
tinha vontade de ir aos bailes, mas minha mde ndo deixava e sequer
me explicava o porqué disso. Hoje eu sei que ela ndo queria me ver
nos bailes ““de segunda, uma vez que para os bailes “de primeira” eu
ndo era convidada. Muita diferenca entre pobres e ricos. Mas o que
pesava mesmo era o quesito cor da pele e da origem social. [...]
Todos aguardavam a lista de convidados. Era o momento da sele¢do.
Ndo éramos convidadas, mesmo nossa casa guardando o registro de
ter sido a primeira escola de uma professora normalista em Codo.
[...] Eu sabia sem nenhuma consciéncia, que eu era considerada
diferente naquele Ilugar. Ndo me maltratavam, mas eu sentia a
desigualdade no ar. Hoje, compreendo que isso era fruto dos séculos
de escravismo, que acompanha nossa origem. A “tinta” é tdo forte
que ndo se apaga nem quando mudam os lagos familiares, a classe
economica. [...] A consciéncia que se formava me levava as vezes a
discutir com minha mde. Eu queria ser tratada igual a todas as
pessoas e estava sempre pronta [...]. Me distanciava de certos
costumes, como esse de aceitar tudo calada” (M.L., Entrevista
concedida, 2018).

Neste recorte, ela declara o siléncio que existia no ambito familiar em relagdo ao
tema do racismo. Nao era nomeado, mas era sentido a partir das interagdes sociais no
cotidiano com a mde em Codo6. Sua fala aciona uma discussao presente na analise das relagdes
raciais brasileiras, a saber, a questdo racial mascarada por questdes de classe. A justificativa ¢
que a situacdo do negro na sociedade estaria baseada na sua cor, portanto, a explicagdo para
os baixos niveis sociais estaria no proprio negro, uma vez que este carregava a “marca’” da
cor. A medida que passasse por um processo de embranquecimento, ele teria uma
possibilidade de ascender socialmente. No entanto, estudos posteriores mostraram que
resolver a questdo de classe e a posigdo socio-econdmica nao dao conta de resolver questdes
de raca, ou seja, pertencer a uma classe economicamente favorecida ndo ¢ passaporte para que

0 negro seja aceito socialmente (GUIMARAES, 1999).
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Apos trés anos dessa experiéncia, convencida pela mae, M.L. volta a Sao Luis
para estudar Pedagogia na Faculdade de Filosofia/FAFI, a qual seria, posteriormente,
incorporada & UFMA. Nesse periodo, morou em um pensionato ¢ trabalhou no Servigo de
Assisténcia a Menores / SAM, uma espécie de reformatdrio. A partir de entdo, a constru¢ao
de sua memoria ¢ marcada por diversos deslocamentos e engajamentos, que indicam, como
ela mesma comenta, “os varios mundos por onde andou”. Durante esse tempo em Sao Luis,
além de trabalhar e cursar faculdade, comeca a participar da Juventude Universitaria Catolica
(JUC), que a semelhanca da JEC, também era um espago de formagao politica. Aos 24 anos,
j& graduada, foi convidada para participar do Movimento de Educagdo de Base / MEB, no
trabalho com formacdo de liderangas rurais. Considera o MEB como um divisor de aguas em
sua historia de vida. Antes de comecar a trabalhar de fato nessa organizagao, passou por um
treinamento na Bahia, onde conheceu pessoas distintas, tais como lideranc¢as e trabalhadores,
com os quais pdde estudar e debater sobre educagdo e cultura popular. Sentiu-se reconhecida
naquele espaco ¢ passou a ter um outro olhar sobre a realidade. Sobre isso, ela revela que se

torna visivel, inclusive, para sua mae essa mudanca:

“Ao retornar ao Maranhdo, minha mde observou que eu tinha
mudado muito. Eu era timida, encabulada. E minha made tinha razdo.
A Bahia me deixa régua e compasso. Ajudou a retivar de dentro de
mim o que eu ndo tinha coragem de por para fora. Acredito que devo
toda a coragem que me faria seguir em diante” (M.L., Entrevista
concedida, 2018).

Ela recorda que com o golpe militar, 0 MEB, assim como outras institui¢des,
passou a ser visado por promover uma educacdo popular nos moldes dos ensinamentos de
Paulo Freire. Nessa ¢poca, em decorréncia da experiéncia de formagdo de liderancas rurais,
ganhou uma bolsa para estudar no México, ficando por um ano nesse pais fazendo estudos
para o trabalho com comunidades rurais latino-americanas, com gente de toda a América
Latina. Quando termina essa formagao no México, em 1967, retorna para o Brasil e, a convite,
trabalha no INCRA do Rio de Janeiro. Envolve-se com o contexto politico carioca, com
organizagdes que faziam formagdo politica na luta contra a ditadura e contra a desigualdade.
Além disso, comega a lecionar sociologia em uma faculdade particular, no interior do Rio de
Janeiro. Depois de dias dificeis vividos no periodo ditatorial brasileiro, volta ao México e

depois de um ano de permanéncia nesse pais, consegue ir estudar inglés no Canada. Quando



72

consegue voltar ao Brasil, retorna a terra natal, Codo, para reencontrar a mae. Mas a
permanéncia no municipio dura pouco. Em busca de trabalho e, por indicagdo de amigos,
segue para Salvador, conseguindo assumir o cargo de professora de inglés no colégio Antdnio

Vieira.

Vivendo em Salvador, comeca a construir sua vida por 14 e retoma o trabalho de
formagdo de trabalhadores rurais, pela EMATER. Desenvolve um projeto com comunidades
rurais, considerado posteriormente como “uma experiéncia modelo na Bahia”. Ela destaca

““

que viver na Bahia permitiu que ela tivesse um contato maior com a cultura negra: “eu entrei
de cara, na Bahia eu entrei em todas as organizagoes”’. Mais tarde, essa imersao seria a razao

para a escolha do tema de suas pesquisas académicas.

Por conta do projeto desenvolvido no estado baiano, foi convidada a coordenar
um projeto em nivel nacional. Segue para Brasilia, assumindo um cargo no Ministério do
Trabalho. Mas sentiu que esse momento seria também uma oportunidade de ingressar em um
mestrado. O local escolhido foi a Pontificia Universidade Catdlica / PUC-SP que, menciona
como o ‘fino do fino”, porque em plena ditadura foram para 14 tedricos como Florestan
Fernandes, Paulo Freire, Otavo lanni, entre outros. Quando ingressou no mestrado em
Ciéncias Sociais, teve que pedir demissdo do trabalho em Brasilia, pois ndo conseguiu

conciliar.

A vida em Sao Paulo ¢ apontada como um periodo muito dificil. Trés anos apos
concluir o mestrado, em 1982, teve a imediata oportunidade de ingressar no doutorado em
Antropologia na Ecole des Hautes FEtudes en Sciences Sociales, por influéncia e
recomendacdo de um de seus professores do mestrado. Em 1985, volta a Salvador com o
titulo de doutora e disposta a prestar concurso para a cadeira de metodologia de pesquisa em
educagdo na Universidade Estadual de Feira de Santana, obtendo sucesso. A vivéncia em
Feira de Santana levou-a a prestar concurso novamente, mas dessa vez para a Universidade
Federal da Bahia onde, depois de aprovada, atuou durante 15 anos. Realizou dois pos-
doutorados, na Inglaterra e na Africa do Sul, e ao retornar ao Brasil ndo conseguiu continuar
na UFBA. Teve varias incursdes pelo Movimento Negro, ndo apenas no Maranhdo, mas em

outros estados.
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3.1.2 “A maneira de ser criado na comunidade, vocé assume a identidade”

Assim como a trajetdria anterior, a vida de L. F. possui como semelhanga o fato
de ter nascido no interior do Maranhdo. A comunidade de origem ¢ Saco das Almas, que
pertence a um territorio maior chamado Bebedouro, no municipio de Brejo, no Maranhdo. De
acordo com ele, ndo era s6 uma “terra de pretos’ havia migrantes de outras regides, como
cearenses que fugiam da seca. Mas prevalecia uma maioria negra que compartilhava uma vida

de assisténcia.

“Eu nasci no territorio do quilombo de Saco das Almas, no lugar
chamado, na chapada do local chamado Bebedouro, mas é la, faz
parte do territorio, o territorio é grande. Essa construcdo, nasci ld.
Fui para outra comunidade mais proxima. Eu vivi até oito, nove anos
de idade, meu pai, minha mae me levava para as manifestagoes que
tinham, tinha festa, tambor de crioula, tinha tudo isso da populagdo
negra, ndo era so a populagdo negra no quilombo, tinha gente de
origem indigena, de origem, procedéncia do Nordeste, que vieram da
seca. A grande maioria era negro. Mas todo mundo se ajudava. Agora
a terra ndo estava na mao dos negros, essa terra foi doada, foi feita
uma doagdo, la na época da guerra da balaiada. Mas como é que eu
via? Eu fui criado la e a maneira de ser criado na comunidade, vocé
assume a identidade [batendo no peito], a identidade ndo é dada, ela é
construida quando vocé ta no meio junto com a populagdo,
participando de todas as manifestacoes, de tudo o que acontece em
relacdo aquele grupo, foi assim que eu vim (L. F., Entrevista
concedida, 2018).

O pai de L.F. era negro ¢ a mae indigena. Ambos analfabetos e trabalhadores da
roca. Porém a mae acumulava as funcodes do trabalho doméstico, as vezes costurava ¢ fazia
artesanato, como cestos. O fato de ndo ter conhecido seus avos, tanto maternos quanto
paternos, e também por ter uma mae de ascendéncia indigena sdo apontados como um

empecilho para sua identificagdo enquanto negro.

“Minha mde costurava la na comunidade, minha mde ndo é negra,
esse foi o problema que eu tinha, mas eu superei. Minha mde ndo é
negra, minha mde era branca indigena. Porque a populag¢do do
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quilombo é negra e indigena, aléem do pessoal que veio de Ceara.
[Mostra a foto da mae que carrega na carteira]. Eu ndo conheci meus
avos, nenhum dos dois. Ai vocé tem até dificuldade, porque vocé tem
na cabega que tudo é cultura branca e minha mde era branca, cabelo
assim liso e fazia todas as coisas, cesto, essas coisas tudo ela sabia
fazer. Eu lembro. Entdo tudo isso era complicado na minha cabeca.

Esse foi o problema que eu tinha, mas eu superei” (L. F., Entrevista
concedida, 2018).

Desse modo, transfere toda a referéncia de sua identidade a figura da avo,
mencionada em varios momentos da entrevista como modelo para o que se tornou hoje. Ela ¢
vista a partir das atividades que prestava a comunidade, enquanto uma “lideranca do lugar”,
dancava tambor de crioula e era parteira. Criou os filhos, de pais diferentes, sozinha, um

costume que atribui a “tradicdo africana”.

«“

eu pai, meu tio eram trabalhadores. Minha avo era made solteira,
porque naquela época os negros, as negras, ndo tinham nunca
casado, tinham filho, era a tradi¢do africana, quem criou o meu pai e
meu tio foi a minha avo. Ela sim era uma lideranga, entdo ela passou
a sua firmeza de cultura e tudo para gente, a gente percebia. Hoje eu
percebo isso, a importancia dela naquele grupo. A minha avo era
parteira, dangava tambor de crioula, era uma lider, tinha lideranca
na comunidade. Tudo isso eu vi e hoje que eu percebo da importancia
dela na formagdo da gente e de algumas pessoas la, tanto que ela era
chamada de Leocadia, quando chegar la, chama seu Zeca Leocadia
(meu pai), seu Raimundo Leocdadia. E quem é o mais importante? E
meu pai? E minha avé, ela que era importante, morava ld na terra da
fazenda, botaram ela para fora da terra, mas ela era muito destemida,
muito ativa, e ela deu toda essa dimensdo de tudo isso que eu percebi.
Fui crescendo e vi”’ (L. F., Entrevista concedida, 2018).

Com seis, sete anos de idade, lembra que a familia foi posta para fora da terra, em

decorréncia de conflitos agrarios com outros moradores da regido.

“Quando eu fui para outra comunidade, chamada Santa Tereza, meu pai
morava agregado la, em Saco das Almas. Agregado assim, porque a terra
era dos negros, mas ai onde tinha terra quilombola foi tomada, ou
enganada, ou os caras pediam para poder limpar os documentos. Al fomos
morar em outra comunidade, meu pai comprou, na verdade ela e meu pai
compraram um terreno. E ai eu fui estudar em Brejo, mas eu percebia” (L.
F., Entrevista concedida, 2018).
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No municipio de Brejo, foi morar com uma tia para comegar os seus estudos, em
decorréncia da auséncia de uma rede de ensino e estrutura escolar na comunidade. Ocorreu,
entdo, uma mudanca de contexto em relacdo a sua identificagdo racial. A diferenciacdo passa
a ser mais estruturante ¢ refletia-se nos preconceitos ¢ discriminagdes comuns que ocorriam
em varios espagos sociais: no colégio central da cidade, o Educandario Pio XII, onde estudou,
como bolsista, em meio as elites locais. E, também, nas festas e bailes da cidade, os quais era

proibido de frequentar. Conforme comenta:

“Quando eu cheguei em Brejo, uma cidade extremamente racista,
cidade antiga, racista, as pessoas que se chamavam tradicionais, e fui
estudar, alfabetizei com professor Raimundo Batista, depois Padilha.
Depois fui estudar no melhor colégio da cidade, fui estudar nas elites
da regido, Educandario Pio XII. Como Brejo era uma cidade
importante na década de 50, 60, as pessoas de Chapadinha, de Buriti,
de Sdo Benedito do Rio Preto, os filhos dos que podiam, os
fazendeiros estudavam la. Chamava-se pré-semindrio para quem
queria ser padre, era mais nesse sentido, passei a estudar nesse
colégio, com bolsa. Tinha o internato e o externato, eu era do
externato, eu morava na casa da irmd do meu tio, ndo era irma do
meu pai. Minha avo tinha dois filhos, de dois pais diferentes. O
colégio era bem ao lado, Educandario Pio XII. Mas eu percebia, eu
participava, eu percebia as coisas, olhavam para minha cor, tanto
que durante o primario, fui o primeiro aluno da turma, me lembro
bem quando o padre que era o diretor, no meio do ano e no fim do
ano, era uma festa na hora de dar as notas, era um evento na cidade,
eu lembro muito bem disso. Do primeiro ao quarto ano, eu era o
primeiro aluno. Bom, eu percebia a dimensdo do racismo, do
preconceito contra negro no Brejo, na regido, em todos os aspectos.
Na escola também. Claro que hoje é que eu t6 percebendo como as
coisas funcionavam, porque eu estudei”.

“[...] Tinha festa “de primeira”, os negros ld do Centro operario, “de
segunda” e “de terceira”. De primeira era a festa das elites brancas.
Al quem fosse para la era discriminado. Na festa de terceira e de
segunda e a festa do centro operdrio, eram de trabalhador, era de
negro. Isso me despertou, eu percebia as coisas” (L. F., Entrevista

concedida, 2018).

Mesmo percebendo a dimensao da discriminacdo a qual estava sujeito, na escola
elitista, ndo tinha forga para se contrapor a ela, dado que o racismo se manifestava sutilmente.
Desse modo, para “driblar” a posicdo em que se encontrava neste contexto, mediada pela sua

“marca”, a cor, ele comenta que a “saida” era estudar e ser o “primeiro aluno”. O ambiente
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em que estudava ndo se “mencionava que era negro, ndo [se] dizia sobre os valores da
cultura africana”, o que era um ambiente desfavoravel para “ter identidade”, referindo-se a

expressdo da identidade negra.

“Era dificil para mim ter identidade [...] eu estava numa cidade que
ndo mostrava a importancia do negro, eu fui para uma escola que nao
mostrava negro importante, falava de Gongalves Dias, mas ndo dizia
direito que a made dele era negra, ndo dizia da importincia de Luis
Gama, que foi uma das principais figuras. Ninguém falava, as vezes
por alto. Ndo fiz o ginasio la (criado em 54), o gindsio ndo tinha em
escola publica. So havia na escola Candido Mendes. Depois foi
criado o ginasio brejense, na campanha nacional dos educandarios
gratuitos, anos depois. Eu era o melhor aluno. E tanto que a
professora do educandario Pio XII [...] So eu sai do 4° ano primario
para fazer o exame de admissdo” (L. F., Entrevista concedida, 2018).

Ainda em Brejo, além de estudar, dedicava também seu tempo a aprender o oficio
da alfaiataria, que era um costume da época e um desejo refor¢ado pelo seu pai, que queria
que ele seguisse apos a conclusdo do gindsio. No entanto, era algo com que ele ndo se
identificava, aprendendo apenas a chulear. O fato de reagir a esse oficio era justificado pela
necessidade de continuar os estudos. Assim, ele e mais quatro colegas de escola partiram
rumo a S3o Luis em busca disso. O fato de ja ter participado do grémio estudantil, durante o
nivel ginasial, permitiu que ele construisse uma rede de relagdes com outros estudantes que
integravam a Unido Maranhense de Estudantes Secundaristas, conhecida como UMES.
Portanto, a mudanga para S3o Luis, ao que parece, ndo foi aleatoria, ele e os quatro colegas

estabeleceram-se na sede da institui¢do, localizada na Rua do Passeio.

Minha vinda a Sdo Luis, eu terminei o gindsio mais os colegas e meu
pai queria que eu ficasse la no interior, queria que eu fosse alfaiate.
Ah, ainda tem isso, além de estudar em Brejo, eu também fui aprender
a ser alfaiate e naquela época tinha que aprender, mas ndo aprendi,
80 a chulear e pregar botdao, como dizem. [...] Ai, eu e mais quatro
colegas, quem podia vim, quem ndo podia ficou, a gente tinha
ligacoes com o grémio estudantil brejense e ele com a UMES, o
presidente inclusive era Luis Rocha. A gente se comunicava. Ai era
forte o movimento secunddrio, na década de 60. E esses colegas
viemos para ca (Sdo Luis) estudar, viemos em cima de um carro que
trazia babagu para cd. Foram trés a quatro dias para chegar aqui. A
gente ia revezando, um momento um ia na boleia, outro ia em cima.
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E, quando chegamos, fomos morar na UMES, na Unido Maranhense,
na Rua do Passeio. Tinha a casa do estudante, a UMES, ndo é a
UMES do momento atual, é a Unido Maranhense de Estudantes
Secundarios, que foi fechada na ditadura. E nos quatro fizemos
sele¢do para estudar no Liceu e na Escola Técnica. Pois nds quatro
passamos, o gindsio que fizemos era muito bom, viu. Eu e outro
colega fomos estudar no Liceu, e outros na Escola Técnica, pois
queriam fazer agronomia. Aqui, nds participamos da politica
estudantil e tudo. Fizemos muita coisa errada, pois ndo tinhamos
consisténcia ideologica, mas isso acontece (L. F., Entrevista
concedida, 2018).

O periodo de vivéncia em Sao Luis foi marcado pelos estudos secundaristas no
Liceu Maranhense, escola publica que foi fundada em 1838 e por anos seguintes foi
reconhecida com o status de escola de elite. O desejo de trabalhar durante o dia, o fez escolher
0 ensino noturno, mas ndo alcangcando sucesso nessa busca, resolveu cursar o nivel

cientifico?®.

Comecei a estudar de noite, para de dia conseguir um emprego, mas
ndo consegui. Ai transferi para de dia, que era o cientifico. Meu pai
mandava dinheiro e dava para comer, a gente lavava a roupa da
gente, era uma casa de estudante entdo todo mundo era solidario. O
pessoal da minha gerag¢do que estava la, todos entraram na
universidade, todo mundo, quase todo mundo. E ndo era facil, na casa
dos estudantes tinha gente de todo lugar e era dificil chegar aqui. Nao
tinha colégio secunddrio® no interior. E ndo tinha o segundo grau,
hoje, o cientifico e o classico na época. Nesse periodo eu fiz
vestibular, em 66, no meio do ano, para medicina. Meus amigos
também, cada um em uma drea. Eu ndo podia pagar cursinho, estudei
no Liceu e na época era um bom colégio. Fiz vestibular, passei e fiz o
curso em seis anos. (L. F., Entrevista concedida, 2018).

Depois de concluido os estudos, fez vestibular para medicina na UFMA,
conseguindo aprovacgdo. Os anos de faculdade foram divididos entre estudos e militancia. Em
1972 vai morar em S@o Paulo para fazer residéncia médica e passa a morar com um primo.
Volta a Sdo Luis em 1974, e presta concurso para a UFMA, tornando-se professor de

Patologia da instituigao.

20 Na época, o ensino era dividido entre 0 “classico” ou “normal” ¢ “cientifico”.
21 Denominagdo antiga para o Ensino Médio, tal como é conhecido hoje.



78

3.1.3 “Entdo, a gente nasceu com isso”

Ao adentrar a historia de P. N., natural do municipio de Pinheiro, na Baixada
maranhense, conhecemos o seu contexto familiar marcado por uma situacdo que ele designa
como “interessante”, referindo-se ao fato de ter uma mae negra e um pai branco. A mae se
ocupava do trabalho doméstico. J4 o pai, antes de ser barbeiro, trabalhara em olaria e,
posteriormente, conseguira assumir a funcdo de guarda sanitario. Sobre a especificidade de

sua familia, relata:

“Eu venho de duas familias bem distintas: uma familia de negros. A
minha bisavo que eu conheci, avo da minha mde que tinha sido
escrava, Antonia. Entdo a familia da minha mde era filha de dois
negros. E a familia do meu pai era de branco racistas. Olha que coisa
interessante! Mas minha mde fez uma coisa assim que eu achei
fantastica. Minha mde era muito carinhosa, muito habilidosa. Entdo
depois que meu pai casou com a minha mde a primeira coisa que ela
fez foi conquistar toda a familia do meu pai. Ela quase que adotou a
familia do meu pai. Portanto, foi adotada também por eles, eles
gostavam muito dela. E depois que papai casou com mamde, vieram
outros quatro irmdos do meu pai que casaram com negras também.
Eu acho assim ele saiu na frente. E ai os outros foram seguindo, pois
¢ entdo eu sou fruto disso ai” (P.N., Entrevista concedida, 2018).

Como ¢ possivel perceber, existe uma diferenga familiar no que tange a
identificacdo em termos de raga, sociologicamente falando. O fato do pai (branco) ter casado
com a mae (negra) quebra o “decoro” familiar paterno, abrindo caminho para que os outros
irmaos (seus tios) fizessem o mesmo. Petronio José Domingues (2002) analisa o fendmeno do
branqueamento, tanto em seu aspecto populacional, quanto no ideoldgico, no artigo “Negros
de almas brancas? A ideologia do branqueamento no interior da comunidade negra em Sdo
Paulo, 1915-1930”. Domingues (2002) salienta como o branqueamento teve desdobramento
no terreno bioldgico, no sentido de que o negro melhoraria biologicamente sua raga casando-
se com alguém mais claro. Por outro lado, para se desvencilhar dos possiveis recalques
incutidos pelo estigma de pertencer a raga negra, familias brancas também faziam esse tipo de

proibicdo, ao inverso, nao permitindo que os filhos se casassem com pessoas negras.



79

No entanto, ele credita & mae o rompimento desta ordem, ao “adotar” a familia
do pai e construir o caminho para a sua aceitagdo. A mae, ao que parece, tem a palavra de
legitimagdo em relacdo a incutir nos filhos a orientacdo sobre a identidade, em meio a
discordancia do pai em afirmar que se tratava de “meio a meio”. Ele recorda que, desde
crianca, ouvia da mae, insistentemente e de modo que chegava a ser rigoroso, afirmar-se
como negra e fazer com que eles (os filhos) se identificassem enquanto tais € ndo como

“morenos”.

“Desde crianca, minha mde sempre ja dizia “nos somos negros”’, ndo
tinha como ndo ser. Ela insistia. E, antigamente, tinha essa historia o
povo dizia “é moreno”, ndo tinha a historia do pardo. Ai minha made
dizia, olha deixa eu dizer uma coisa para vocés “nos somos negros,
olha a cor do meu pai e olha a cor da minha mde, os pais dela, e olha
a cor de Ozete, da cor de Pelé, olha a cor de Jodo, um tio querido.
Nossa cor é essa. Ndo se enganem porque Voceés, porque eu Sou um
pouco mais clarinha, mas eu sou negra. Eu podia ser como meus
irmdos”. Ela desde o comego deixou isso muito claro para gente,
“nos somos negros” dizia. Ndo tinha essa historia de moreno, e ela se
irritava quando alguém dizia que a gente era moreno e nos dizia: “se
alguém disser a vocés que vocés sdo morenos, vocés ndo vdao brigar,
mas vocés sdao negros, a nossa raga ¢ negra’’. Ai uma vez papai disse
“é interessante, porque é meio a meio”. A familia de papai, Costa né,
era oriunda de portugueses, portugueses que passaram por Alcdntara
e chegaram até Pinheiro, Peri-mirim também. A minha avo, mde de
papai, era de Peri-mirim. E papai era um gozador, dizia “Clemilda
(nome da minha mde) mas é meio a meio, eles sdo meio negro, meio
branco”. E ela dizia: “negativo, eu quero que vocés tenham certeza
que vocés sdo negros”. E mamde falava bem: “quando alguém
perguntar a voceés, digam: ndo, eu sou negro” por que isso vai me
deixar muito feliz. Entdo a gente nasceu com isso” (P.N., Entrevista
concedida, 2018).

Pelo visto, a atitude da mae em reforcar a identidade negra visava prepara-los
para as possiveis questdes que viriam a enfrentar em termos de relagdes raciais. Mas esse
comportamento e visdo sobre si ndo sdo aleatdrios, sdo atribuidos a um processo de educagao
suscitado durante a infancia da mae. A familia materna conviveu, por um periodo, com uma
turista inglesa e essa experiéncia possibilitou que a mae fosse alfabetizada. Isso despertou o
gosto pela leitura e a busca por conhecimentos, habitos que foram transferidos também aos

filhos.
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“A gente sempre privilegiando os estudos, mas isso ai foi com minha
mde, foi a minha mde que desde o comego, teve uma coisa boa. A
minha mde... Teve uma inglesa, que se hospedou na casa, eu ndo
lembro exatamente qual foi, como foi a historia, mas teve uma
inglesa, que quando minha mde era pequena, minha mde era a mais
velha das mulheres, entdo essa inglesa foi pra Pinheiro e se
hospedou, para passar uns dias na casa do meu avo, so que ela se
apaixonou pela familia, se apaixonou pela minha made, porque minha
mde era garota assim... De modo que ela incutiu na cabe¢a da minha
made, da familia da minha mde, a ideia do estudo e obrigou todo
mundo a estudar e a se alfabetizar, a tal ponto que a minha mae sabia
um bocado de coisas em inglés, sabia o Pai-nosso em inglés, ela sabia
cumprimentar as pessoas e lia muito. Ela incutiu na cabeg¢a da minha
mde a necessidade de ler romance. Ja conheci muita gente que gosta
de ler, agora eu nunca vi ninguém gostar de ler e comentar o livro
lido, isso era um hdbito da minha mde. Ela ndo tinha empregada
doméstica, ela mesma que fazia tudo, lavava, passada, cozinhava
abanando fogo e lia. Entdo com essa busca dela, minha mde era
muito conhecedora do nosso lugar na sociedade” (P.N., Entrevista
concedida, 2018).

Por outro lado, essa visdo sobre a necessidade de afirmar-se identitariamente
perante aos filhos, ensinando-lhes a fazer o mesmo, decorre também do modo como o
contexto social no qual estavam inseridos se apresenta diante de seus olhos, delimitando
espacos desiguais. Ele lembra como eram as relagdes raciais no municipio de Pinheiro, como

uma expressao de algo intrinseco ao Maranhao:

“Voltando ainda mais, em Pinheiro, enquanto eu nunca senti essa
discrimina¢do porque a minha mde me fez, nos fez, nos trés, nos
enxergar desde o comego como negro, mas la em Pinheiro tinha um
clube que era tudo so de branco, entdo a gente ja fazendo o gindsio, a
turma ia para la. A minha familia ndo deixava, nem a minha mde, os
irmdos dela ndo deixavam nem a gente passar perto, porque eles nao
queriam que a gente sofresse uma discriminag¢do. “Sai dai que tu é
preto” eles diziam, porque assim que era, a baixada todinha, a
baixada toda, Viana Penalva, Matinha, Mon¢do, Sdo Bento, Peri-
mirim, Alcantara eram cidades altamente racistas. Até hoje em
Pinheiro tem um local chamado Ponta Branca, por que Ponta
Branca? Porque la so morava brancos. Ai com o passar do tempo,
voltei em Ponta Branca, em 1982, quando eu fui candidato a prefeito
de Pinheiro, e em 1982 quando eu cheguei la, ai eu ja olhei varias
brancas casadas com negros, ai isso me deu liberdade para ir aos
poucos chegando, conversando. Os mais velhos diziam aqui era
assim, preto ndo entrava, so branco. E isso é a marca do Maranhdo.
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O Maranhdo era e é ainda extremamente racista, tem aquele racismo
velado e tem uma outra coisa que a minha mde chamava muito
atengdo para um tipo de racismo, ela lia muito, ela dizia: “vocés
sabem que o pessoal fala muito assim em racismo, mas tem um tipo de
racismo que é tdo perverso que o racismo do branco. E desse que tem
a nossa cor, do negro como a gente que é mais clarinho. Tu quer ver?
As familias “tais, tais e tais”, eles so se referem a fulano de tal como
preto safado, so porque eles sdo mais clarinhos”.

“[...] Esse era o nosso meio, um grande mérito de minha mde foi ter
nos acordando para tudo isso, dizer muito cuidado, estudo sempre
porque a gente vive em uma regido, um estado extremamente racista.
Ai tanto é assim, que depois que eu me formei em agronomia, tinha
uma festa que o pessoal de Pinheiro fazia todo ano, la no clube que
no passado era muito racista, era uma festa que eles faziam para os
pinheirenses que tinham conseguido se formar. E eu cheguei formado,
quando eles souberem, eles foram la em casa entregar o convite e
minha made disse: “Mas onde é que vai ser essa festa?” Vai ser no
casino. Entdo ela completou “meus filhos ndo vdo no casino porque
tem historias ndo com eles, mas com outras pessoas, que sao negras
como eles que foram até retiradas do clube, meus filhos ndo vao”. Foi
uma luta, uma luta, até que foram la em casa explicar para mamae
que o clube tinha fechado, passou ndo sei quantos anos fechados e
que foi um grupo que assumiu que mudou até de nome, nem era mais
casino, e esse grupo tinha arrendado. Mesmo assim, ela foi resistente
em ndo deixar” (P.N., Entrevista concedida, 2018).

Mesmo ao afirmar ndo ter sentido nenhum tipo de discriminagdo por parte da
familia do pai, atribuindo isso ao trabalho realizado pela mae, ele lembra de um fato ocorrido
com um tio, onde ¢ perceptivel que, longe do seio familiar e materno, a convivéncia ndo era
tdo harmonica assim com outros parentes. A ideia de “/impar o sangue”, sugerida pelo tio em
relagdo ao seu namoro, manifesta a busca desmedida pelo branqueamento ¢ a fuga do estigma

de ser negro(a), perpetuadas por construgdes racistas.

“A familia do meu pai era racista, mas eram racistas que nunca me
agrediram, que sempre nos aceitaram, eu, meu irmdo, minha irmd,
mas vejo isso muito mais pelo trabalho da minha mde. Entdo a minha
mae, ela derrubou ou, pelo menos, ela apagou ou reduziu
drasticamente o racismo. Entdo eu nunca senti. Uma vez, porque
quando eu vim estudar em Sdo Luis, eu fui na casa de uns tios meus,
era um tio meu, irmdo do meu pai e ele me receberam la muito bem.
As irmas de papai ja tinham morado em Pinheiro, e ele foi me criticar
porque eu namorava com uma menina morena. Ai eu fui chegando e
ele disse: “vem ca que eu quero conversar contigo rapaz, que historia
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é essa, porque preto tem que melhorar, tem que limpar o sangue,
procura casar com uma mulher branca”. Ai eu virei para ele e disse:
“olha é a primeira vez que venho aqui mas eu jamais imaginei que
seria a ultima, primeira e ultima”. Ele disse: “rapaz tu é saliente”.
Eu disse: “sou, sou”’. Eu, muito audacioso, me achando no meu
direito, disse: “se o senhor quiser que eu continue vindo aqui e
continue vendo em vocé um tio meu, vocé me trate com respeito, eu
nunca lhe dei, nem a vocé, nem a ninguém, o direito de escolher
namorada para mim. Entdo o senhor, por favor, quando quiser fazer
algum tipo de reflexdo, guarde o seu conselho para dar para quem o
senhor quiser”. Eu passei mais de um ano sem ir la, eu morava bem
perto, mas ndo ia, foi uma luta para eu voltar a ir la. Ai ele pediu
desculpa, mas ndo aceitava que eu me relacionasse com alguém como
nos, ali estava o racismo, nessa historia de limpar o sangue, eu tinha
16 anos, foi o ano em que vim para ca’. (P.N., Entrevista concedida,
2018).

Sobre a memoria acerca da experiéncia escolar, o interlocutor nos conta que os
estudos ocorreram, inicialmente, em Pinheiro. Mas, pela mesma razdo comum a época, a
auséncia dos outros niveis de ensino nas varias regidoes do interior do estado, forgou-o a se
mudar para Sdo Luis, para continuar seus estudos ginasiais, etc. Em decorréncia do seu
desempenho no ensino primario no Colégio Pinheirense, podde permanecer com uma bolsa de
estudos do MEC e, assim, ingressar em uma escola de elite, administrada por padres, o
Colégio Marista, na capital maranhense. Dessa forma, seguiu 0 mesmo caminho que o irmdo

fizera e, durante esse periodo, passa a morar com um primo.

“Quando eu vim para ca [Sao Luis] eu fui estudar no Marista. O que
eu percebia claramente que a maioria dos alunos eram brancos. Eu
vim com bolsa de estudo, bolsa do MEC, eu vim para cd porque eu
tinha sido aprovado em 1° lugar no ginasio em Pinheiro, no colégio
Pinheirense, e quem tinha sido primeiro mantinha a bolsa. Eu estudei
no colégio dos padres, mas eu era bolsista. E foi muito bom, porque
eu, com um ano que eu havia chegado aqui, eu nunca percebi aqui
nenhum movimento, nenhum gesto, atitude que me discriminasse.
Agora eu também me mantinha na minha, sabia meu lugar, nado
visitava ninguéem, eu queria era estudar e foi um negocio interessante.
Havia um desnivel, principalmente, matematica, fisica que era uma
matéria que ndo tinha no ginasio. O primeiro contato foi no Marista.
E isso foi um impacto, com dois meses que eu estava aqui eu lembro
que eu chorava muito porque as notas sairam e eram so notas baixas
nessas disciplinas e para mim isso era uma ofensa, um insulto. Pensei
“gente eu vou sair desse colégio”. Eu morava com meu primo”.
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“[...] Cheguei para o meu irmdo, que ja estudava aqui no Marista, ja
era aluno. Eu fazia o primeiro ano cientifico e ele ja fazia o terceiro.
At eu fui na casa dele, meu irmdo morava na casa desse meu tio, esse
que veio com grosseria comigo. Eu ia na hora que esse tio ndo estava
la. Eu cheguei para meu irmdo e fiz um pedido: eu quero que vocé va
comigo ld no colégio Sdao Luis, eu vou mudar do marista para esse
colégio porque ld a gente tira nota mais fdcil. O meu irmdo, hoje ja
falecido, me olhou na época e disse: rapaz tu ta me envergonhando,
olha o que nossa mde sempre nos diz “a gente vive num mundo
racista, vocés vdo enfrentar um mundo racista, entdo, ndo deixem
ninguém pisar em vocés, ndo se deixem humilhar de jeito nenhum, e a
arma de vocés é o estudo e essa ninguém vai tirar de vocés”, entdo tu
vem me dizer que quer sair por causa de nota, a partir de amanhd eu
vou na tua casa, todo dia, de duas as trés vou te dar aula. Com uma
semana eu vi o que era um estudo novo e dai eu fui desenrolando, fui
me dando muito bem e me impus no marista a partir das notas. A
partir da hora que eu comecei a me impor pelas notas, ai aquelas
pessoas que, apesar de nunca terem me hostilizado, mas também
nunca tinham se aproximado, nos éramos 82 alunos, turma enorme.
Entdo a partir do momento em que eles viram que eu me sobressaia
nas notas, aqueles que tinham mais dificuldade passaram a encostar,
a me convidar para estudar. Entdo, ja no segundo semestre eu estava
dando aula, entendeu, eu estava estudando junto. No final do ano eu
ja estava perfeitamente entrosado no Marista, mas sempre pelas
notas, pelo estudo”.

“[...] Outra coisa, uma referéncia que eu faco, no Marista, negros
como eu havia varios, mas nos éramos a minoria, porque todo rico, o
filho estudava no Marista. Mas la ndo era permitido qualquer tipo de
discrimina¢do racial, isso era uma coisa interessante. Eu me lembro
da aula de francés e de inglés, la em Pinheiro eu tinha essas aulas,
mas eram muito precdrias. Quando cheguei aqui, o professor de
inglés era um irmdo marista, no primeiro dia ele chegou e disse tudo
em inglés. E eu querendo acompanhar e ndo acompanhava, ele
chegou perto de mim e disse “ndo se assuste, que é assim mesmo’.
Ele repetia bem devagar, ai eu fui pegando de tal modo que no final
do ano eu entendia todas as aulas dele. No final da aula, ele usava
batina, metia a mdo no bolso e entregava um papelzinho para cada
um e dizia “me contem essa historia ai”’ e cada um de nos tinha que
se virar para escrever aquilo em inglés. Ao longo das aulas, sempre
que tinham oportunidade, eles [se referindo aos professores]
combatiam a discriminagdo racial. Era sempre mostrando, na visdo
religiosa, que éramos todos filhos de Deus e que era inadmissivel um
branco se julgar melhor do que o negro. Eu tenho essa boa lembranga
também, uma das boas lembrangas na escola. No final do primeiro
ano, eles fizeram em todas as turmas a escolha do melhor amigo da
turma, cada um colocava no papel. E eu fui escolhido o melhor
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amigo. Entdo isso me deu um gas. Ja no segundo ano, eu fui com
tudo, mas isso nunca me fez ficar prepotente, me animou, é claro”
(P.N., Entrevista concedida, 2018).

Como podemos observar, a percepcdo de que existiam mais brancos que negros
na sala de aula e o seu baixo desempenho em determinadas disciplinas sdo ressaltadas como
as experiéncias emblematicas desse contexto. Por meio do incentivo do irmao, que atualizava
as falas da mde sobre a importancia dos estudos, como forma de superar o lugar social
demarcado pelo racismo, ele busca modificar a situagdo em que se encontrava e comega a se
impor, perante os outros, pelas notas. Esse era o modo de alcancar uma certa visibilidade em
relacdo aos demais, era o meio, a seu ver, de ultrapassar o “lugar” que ja era perceptivel para
ele. O interlocutor d4 destaque também a influéncia do discurso dos professores sobre a
diferenga, alicer¢ado por uma visdo confessional, fruto do lugar que ocupam. Esse discurso
subtraia a diferencga a partir de um imagindario sobre a igualdade onde “fodos [eram] filhos de

Deus”.

A escola emerge, também, em sua rememoracdo, como espago de politizagdo.
Sobre isso discorre que a participagdo no grémio estudantil do Marista se deu por influéncia e
convite de um de seus professores, que politizou tanto ele quanto alguns dos colegas de
turma. Obrigava-os a ler textos, livros e, ainda, a assistir as sessdes da Assembleia Legislativa
do Maranhao para que percebessem como os tribunos falavam e se portavam diante de todos
e, como exercicio posterior, o professor pedia que tudo o que havia sido ouvido deveria ser
relatado em forma de redacdo para, em seguida, ser debatido. A partir da aquisicdo desse

conhecimento, ele concorreu as elei¢des do grémio e conseguiu a vitoria.

“[...] Até entdo eu acompanhava a politica, mas era completamente
despolitizado. Ai foi o Kalil Mohana que nos politizou, nos obrigava a
ler cada texto, livros interessantes e nos obrigava como exercicio de
historia a assistir as sessoes da Assembleia legislativa, onde tinha
grandes tribunos, para gente aprender a falar e relatar depois como
exercicio de aula o que que a gente tinha aprendido, como redagdo, o
que que a gente tinha ouvido la. Olha e a gente discutia e assim eu fui
eleito presidente do grémio do Marista, minha primeira atitude foi
refiliar o grémio na UMES” (P.N., Entrevista concedida, 2018).
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Depois de concluir o ensino médio, parte para Fortaleza para cursar agronomia na
Universidade Federal do Ceard/ UFC. Adquire uma bolsa em fung¢do de ter participado de um
concurso da Superintendéncia de Desenvolvimento do Nordeste/ SUDENE. Nessa cidade,

percebe o racismo escancarado.

“[...] Eu fui pra Fortaleza, fazer faculdade em Fortaleza, fui como
bolsista da SUDENE, ja no terceiro ano, fui aprovado no concurso de
bolsa da SUDENE e eu, pobre, ganhando uma bolsa de dois salarios
minimos naquela época para estudar, fazer agronomia em Fortaleza,
ai eu fui.

Agora Fortaleza, naquela época, era extremamente racista, o
cearense era extremamente racista, foi em 1963, eu comecei a
faculdade em 1964, no ano do golpe [militar]. Mas eles eram racistas,
ndo sdo racistas de tratar mal, mas sdo incapazes de se referir a uma
pessoa negra, sem dizer assim “nego velho”, ndo chamam preto, é
negro, chamam “isso é coisa de negro”. E naquela época, voltando
para Sdo Luis eu percebi isso aqui também, ndo comigo, mas eu ouvia
isso para todo lado, “Ah isso é coisa de preto”, fazendo barulho “isso
é coisa de preto”, Ladrdo “Ah isso é coisa de preto”, entdo...”. (P.N.,
Entrevista concedida, 2018).

Dois anos depois de cursar agronomia, ingressa no mestrado em Economia Rural
também na UFC, concluindo-o em 1973. Em 1986, comega o doutorado na Universidade de
Sao Paulos/ USP. O desenrolar da trajetoria do interlocutor acontece em meio ao seu trabalho
de consultoria para empresas e institui¢des, além de atuar como docente e pesquisador na
Universidade Federal do Maranhdo com comunidades rurais. Hoje ¢ aposentado pela
universidade. Ele conta-nos que, embora tenha se afastado dos movimentos negros no estado,
participando apenas do seu inicio, continuou a relacionar o seu trabalho e pesquisas com sua

raca, tendo contato com pessoas do movimento e quilombolas.

“Agora no curso do meu trabalho com dgua doce, eu tive tantos
contatos, eu conheci tanta coisa boa da nossa raga, principalmente na
minha regido de trabalho, o que é a baixada maranhense, por onde eu
andava eu sempre tinha nos meus grupos sempre gente que era
engajada no movimento negro, em alguns lugares inclusive gente
quilombola. E isso alargou meu conhecimento sobre a nossa raga, de
onde eu vim. E por ai vai” (P.N., Entrevista concedida, 2018).
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As comunidades de lavradores e pescadores da sua regido, com as quais pode ter
contato, destaca, eram “constituidas principalmente por negros”. E isso, na sua visdo, foi
importante para ficar préximo de suas origens e ampliar seus conhecimentos. Como ele
sugere, um de seus objetivos de trabalho era voltado para a valorizagdo dos saberes ¢ praticas
nativos. E em uma das incursdes pelas comunidades da regido da Baixada, afirma que
encontrou, inclusive, parentes, o que ele ressaltou ser uma prova do seu pertencimento e de

suas raizes negras.

“Tal como entre os lavradores e pescadores estdo constituidos aqui
no Maranhao, principalmente, na baixada principalmente por negros
a gente vé que nos intelectuais temos o conhecimento cientifico o
conhecimento académico que a universidade nos propicia. Mas essa
gente pela qual eu tenho maior respeito, essa gente que vive no campo
essa a gente conhece o ambiente, mas muito melhor do que nos. Por
qué? Porque a gente conhece so teoricamente. Pega o meu caso, eu
sou Doutor em imunologia, entdo eu vou para Baixada vou com a
minha equipe levo os meus alunos, levo professores também e vou
levar o conhecimento académico que eu tive que eu estou cada vez
mais aprimorando mas eu ja levo associado com o conhecimento que
eu obtive deles porque eu com todo meu intelectualismo eu chego ld
pra conversar com eles para fazer minha pesquisa eles me olham no
comego desconfiados pensando assim o que que esse ai quer, mas aos
poucos ele comegaram a compreender que eu estava ali também para
aprender com eles e a hora que... Era assim uma linha ténue mas
muito interessante. A hora que eles entendiam que eu estava ali para
somar com eles havia um sinergismo tdo grande essa jungdo de
conhecimento meu e deles. E foi assim que nos fizemos coisas
fantasticas na Baixada e como eu disse na sua grande maioria ndo
vou dizer que foi totalidade, mas totalidade das Comunidades. O
pessoal era preponderantemente de origem negra, africana, e nessa
circunstancia eu descobri em um determinado povoado na beira de
um lago do Rio Turiagu que se chama “turi”, eu descobri que la tinha
uma comunidade com a qual eu tinha o parentesco muito, muito
proximo. Alguém me falou em Miguel Amorim, que era um tio meu,
negro, que era irmdo do meu avo, pai da minha mde. Ai o povo da
comunidade dizia sempre assim “é como diz o mestre Miguel
Amorim”. Ai aquilo que ocorreu: “vem ca quem ¢é esse Miguel
Amorim?” “Ah rapaz, Miguel Amorim, ele era carpinteiro, mas ai ele
pescava também, ele morava na comunidade”. Eu disse, “pois me
fala mais um pouco desse cara”. Ndo demorou muito, eles chamaram
la, uma filha deles, uma lideranca negra. Eu comecei a conversar com
ela, ela assim muito altiva. E eu disse “se eu lhe disser que vocé é
minha prima, e muito proxima”. Ela disse “eu ndo acredito”. Eu
respondi “pois é, o que vocé ¢é para Miguel Amorim?”. Ela era neta
de Miguel Amorim. Eu disse “e se eu lhe disser que Miguel Amorim é
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tio da minha mae?”. Ai pronto, a mulher comegou a chorar e dizer
que ndo acreditava, e ai fomos falar da vida. Ela me obrigou no dia
seguinte a adiar minha viagem e me levou ld na comunidade para eu
conhecer meus parentes. Rapaz era uma fila, era como daqui até la na
portaria, principalmente crianga. E como é o costume da comunidade,
botavam todo mundo para tomar beng¢do. Pois é, entdo é isso ai, eu
sou originario dessa raca” (P.N., Entrevista concedida, 2018).

O relato destaca um encontro com suas origens, que reforca uma descendéncia
negra da familia materna e estaria relacionada a uma justificagdo de seu pertencimento negro,
diferentemente das outras duas trajetorias, que atribuem esse pertencimento a um territorio

quilombola.

3.1.4 “Eu era a ameixa do pudim”

S. L. possui 61 anos e ¢ natural de Sao Luis. Ela mostra em seu relato como vé o
contexto da capital maranhense onde nasceu, influenciado por “fradigoes africanas” que faz
com que muitos negros(as) de outros estados desenvolvam aqui um sentimento de

identificacdo muito forte, pois, em sua concepcdo “aqui o quilombo ¢ outro”.

“[...] Pois pergunta se esse povo que veio para cd quer voltar. Aqui o
quilombo é outro. Aqui a historia é outra, as relagdes sdo outras.
Aqui temos tradi¢oes africanas. E diferente. E uma coisa muito mais
ligada. Mais intensa com a Africa” (S. L., Entrevista concedida,
2019).

Ao descrever sua origem familiar ressalta que se considera pertencente a trés
familias distintas em relagdo a identificagdo racial: a familia materna formada por negros
“assumidos ”’; a familia paterna de origem indigena; e a familia social, que a criou por grande
parte da vida, classificando-os como de classe média alta e de brancos. A mae trabalhava para
essa familia no servigco doméstico quando engravidou. Eles moravam no centro de Sao Luis,
na Rua do Sol, na casa que houvera sido do escritor Aluisio Azevedo®?, conhecido pelo livro

“O mulato”. Quando nasceu, passou a viver neste lar e quando tinha seis anos de idade, a mae

22 Romancista brasileiro, nascido em S3o Luis em 14 de abril de 1857.
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bioldgica foi seguir a vida longe dali, deixando-a aos cuidados da familia Colares Moreira, a
qual a toma como filha. Embora mae e filha tenham se distanciado, essa separacdo foi sendo
aos poucos substituida pelos contatos esporadicos que mantinham. O mesmo tipo de contato
descreve em relacdo a familia paterna, mencionada poucas vezes durante a entrevista. Um dos
costumes da mae era frequentar casas de culto africano. E ela recorda que sempre ia junto, era

levada, mesmo sem entender muito do que se tratava.

“A minha made trabalhava como doméstica na casa dos Colares
Moreira, ai quando ela engravidou, ela continuou trabalhando la,
quando eu nasci na maternidade Benedito Leite, eu sai com ela para
essa casa onde ela trabalhava. E eu acabei sendo criada por essa
familia. Quando eu tinha seis anos a minha mde casou e foi morar
com o marido, onde ela teve mais seis filhos. E eu fiquei com a
familia, nessa casa, que fica na rua do Sol, onde Aluisio Azevedo
escreveu “O mulato”. Entdo a minha familia social foi a terceira
familia a morar na casa, depois que morou Aluisio Azevedo. Foi
muito importante, ter conhecimento desse quadro, ter vivido aquela
infancia. Entdo, assim, deu para ajudar na propria formagdo, estudei
em escola particular. Entdo eu tive acesso a informagdo, e isso fez
com que mais tarde eu trabalhasse esse aprendizado em prol da
populagdo negra, em prol da comunidade negra, do resgate da minha
propria identidade”.

“[...] A minha familia biologica, eles se reconheciam como negros.
Eram negros assumidos. Minha mae frequentava uma casa de culto
africano, entdo assim, eu sempre ia né, sem entender mas ia, porque
com a familia com quem eu morava ndo iamos para esses lugares. Na
minha adolescéncia eu sempre tive relagdo com a minha familia
biologica e continuei mantendo, quer dizer sempre estou com minha
mde, tem uma irmd que estd na Sui¢a, tenho uma sobrinha suica,
muito engrag¢ado, ao mesmo tempo branca, tem os tragdes (sic)
negroides dela. Entdo, assim, a familia é fundamental, tanto a familia
materna, tenho seis irmdos, sete comigo, como na familia do meu pai
que sdo 9 irmdos, 9 comigo, e a familia social. Entdo eu tenho trés
familias, que a gente se relaciona bem. Entdo, assim, eu sou resultado
da relacao do Edir Jansen com a Faustina Leite, mas ambos tiveram
outros filhos. Mas a gente se relaciona bem. Minha avo era indigena,
tanto ¢ que a gente tem o olhinho assim bem puxado” (S. L.,
Entrevista concedida, 2019).

Quando questionada sobre como era a convivéncia com a familia social, ela

responde que ndo havia grandes conflitos. No entanto, seu relato indica que o olhar sobre si
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mesma foi sendo construido dentro desse contexto de relagdes familiares, no qual se percebia

diferente em relacdo aos demais. A respeito disso, comenta:

“Eu era a ameixa do pudim, porque era todo mundo bem mais claro,
digamos “brancos” entre aspas, e eu criado entre eles da mesma
forma que os filhos eram criados mas chega um momento que a coisa
é... A coisa ¢ perceptivel”.

Eu: Mas vocé sofreu algum tipo de discriminag@o nesse meio?

«“

do, nada era mencionado. Mas eu tinha tudo para ndo pensar
como eu passei a pensar. Havia um projeto para mim, ser alguém,
entdo estudar, ir para faculdade, me formar, casar e cuidar da vida.
Entdo esse era o projeto da familia para mim, ser uma negra como
eles, s6 que chega em determinado momento que eu entendi que ndo
era aquilo. Entdo eu procurei me colocar no que que eu queria”.

Eu: E o que vocé queria?

“Entdo... Fazer algo em prol da minha negritude. Isso foi um projeto
pessoal meu, ndo teve influéncia deles, mas eu cansei de fazer reunido
do movimento la em casa, na rua do Sol, do movimento de mulheres.
E assim foi muito importante, vocé estd no espago, digamos branco,
de uma classe média alta, vocé estd ali lutando pela questdo
ideologica e politica da populagcdo negra. Entdo foi um aprendizado
que serviu para que eu tomasse uma posi¢ao” (S. L., Entrevista
concedida, 2018).

Apesar do envolvimento afetivo e aparentemente tranquilo com a familia que a
criou, a interlocutora nos mostra como permanecia uma outsider ao se ver como a “ameixa do
pudim”. Paradoxalmente, essa diferencia¢do era marcada por se tratarem de “brancos entre
aspas”, isto €, na sua visdo convivia com negros(as) que ndo se entendiam enquanto tais.
Dentro desse quadro familiar, o projeto de vida para ela era seguir o protocolo da familia, isto
¢, o modo de vida e expectativas de classe na qual estava inserida. No entanto, ela atribui a
esse ambiente de expectativas, que se conflitavam com a maneira de viver da mae bioldgica,
uma importancia para a aquisicao de conhecimentos. Com eles, pode realizar seus estudos em
escolas particulares, ter acesso a livros, etc. Enquanto um capital escolar, proporcionou, como
menciona, um “aprendizado em prol da popula¢do negra, em prol da comunidade negra, e
do resgate da [...] propria identidade”. E esse projeto envolvia, inclusive, um trabalho no

ambito da propria familia convidada a pensar sobre a identidade negra.
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Na escola, S. L. adquire certa notoriedade por jogar Handball. Desse modo,
ressalta que sempre estava na “muvuca” e participava dos Jogos Escolares Maranhenses
(JEMs). Foi atleta da selecdo maranhense de Handball nas décadas de 1970, 1980. Ela lembra

de situagdes de racismo, por ser a Unica negra do time.

“Assim, como eu fui atleta, uma atleta sempre ta ali no meio da
muvuca (Sic), participei de muito JEM'’s e o que aconteceu na época
da juventude, quando eu fui jogar no Rio Grande do Norte, e eu
jogava toda de preto, cabeldo black power. Ai comecaram a me
chamar de King Kong e ai eu disse King Kong ndo, ai comegaram a
me chamar de “black, black”. Al o sobrenome “black” ficou muito
tempo incorporado na minha pessoa. E por que que eu tirei o black?
Porque eu fui participar de um semindrio em Sdao Paulo, na passagem
de ida tinha meu nome [refere-se ao seu nome e sobrenome], na volta
colocaram o black e ai no guiché me barraram e eu disse meu amigo
ndo vamos demorar ndo, é so meu filho conferir os documentos, se o
CPF bater, se a identidade bater entdo é a mesma pessoa. Apesar de
ndo ser black no documento, mas a pessoa é a mesma pessoa. Entdo
foi interessante, eu disse vou resgatar meu sobrenome, ai resgatei.
Tem oito anos que eu resgatei. Nao lembro, mas foi em 2002, ndo, foi
2004. E em 2004. Entdo algumas pessoas daquela época ainda me
chamam, mas eu achei necessidade de resgatar meu nome, meu
sobrenome. E foi, assim, bem interessante, tanto é que hoje meu nome
profissional ¢ S. L.” (S. L., Entrevista concedida, 2018).

Bourdieu (1996) reflete em seu texto sobre “A ilusdo biografica” acerca do nome
préprio como uma tentativa de unificagdo do individuo pela sociedade em geral, sendo a partir
dele que a pessoa recebe uma identidade que permite sua intervengdo como agente em todos
os campos possiveis. O nome € o atestado visivel do portador através do tempo e dos espagos
sociais e sua assinatura ¢ a condi¢do juridica que autentica essa identidade. Nos diferentes
campos em que o individuo atua, o nome ¢ acompanhado de um termo que o classifica de
acordo com o posto ocupado pelo individuo. Assim, podemos pensar o “resgate” do nome e
do sobrenome como uma rejeigdo a um estigma associado a identidade negra, uma tentativa
de ser identificada pelo seu nome de registro e ndo pelo seu fenétipo. O “black” como um
adjetivo que carrega uma atribuicdo referente a um estigma social, que se junta ao fato de ser

a Unica negra do time e de portar o “cabelo black power”.

A experiéncia de pertencer as configuragdes familiares distintas, no que tange ao

pertencimento racial, uma familia de “raiz africana’ e outra de “raiz indigena” ocasionou no
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aspecto religioso uma condi¢ao de ambivaléncia que ela ressalta como uma confusdo que s6

pdde ser resolvida quando assumiu sua linhagem africana.

“Na época deu um no, deu um no, até porque pela propria esséncia,
porque eu tenho a raiz indigena e eu tenho a raiz africana. Mas isso
ld pelos idos dos anos 80, deu um no, tipo assim “qual é? E umbanda,
é candomblé?”. Isso deu uma confusdo, porque eu achava que era de
uma forma, e na hora era de outra. Assim, o que predominava mesmo
era a linhagem africana mas até eu resolver isso foi um processo ne,
eu tive que ir a Bahia, conversar com a made Estela para poder
entender isso ai, pra poder me situar. Foi um periodo muito louco,
porque a questdo espiritual, ela é um eixo na nossa vida e se vocé ndo
souber manter esse eixo, vocé fica fora do eixo, literalmente. E foi um
periodo assim muito louco da minha vida. Hoje eu mantenho a
linhagem do candomblé” (S. L., Entrevista concedida, 2018).

S. L. graduou-se em Servico Social, na UFMA. Na época, era uma das Unicas
negras da turma e, junto com mais seis amigas também negras, criou um grupo chamado
“sacizada”, como uma forma de negar a representacdo negativa e se impor em termos de

estudos.

“Na UFMA, bem... eu fiz servigo social e na UFMA nos criamos, as
unicas negras da minha turma. NoOs criamos uma equipe chamada
“sacizada”. Eram as unicas negras da turma, nos éramos seis e ndao
acreditavam na gente. Esse grupo era uma forma de mostrar que a
gente também estudava. Entdo assim, a gente gostava de festa. Falam
que: “Ah esse pessoal so gosta de festa”. Entdo a gente tinha o
momento de festa, mas tinha o momento de sentar para estudar, a
gente tirava nota boa. Diziam: “Ah mas como é que vocés tiraram
nota boa?”, eu dizia “ndo, porque a gente curte, mas a gente também
tem que ter responsabilidade”. Entdo, conseguimos nos formar, trés
estdo em Brasilia” (S. L., Entrevista concedida, 2018).

Na memoria sobre a vida académica constitui-se também o momento em que
“busca conhecer mais sobre [sua] raca”. De acordo com ela a oportunidade apareceu pelo
convite de um de seus professores para integrar um grupo que estava em formagao. Refere-se
ao CCN, do qual ela se afastaria posteriormente, por questoes de trabalho. Depois de formada,

no ano de 1982, ingressou na carreira de assistente social e como diz “fomou seu rumo”.
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Hoje, trabalha em um hospital publico da capital maranhense, sendo coordenadora de

assistentes sociais.

3.1.5 “A gente vivia uma ilusdo”

M. R. A. nasceu em Sdo Luis em 8 de janeiro de 1943. Apesar dos pais e da avod
serem negros, o fato da familia residir no centro da cidade dava-lhes uma percepgao diferente
de si em relacdo a outros negros, como os da periferia. Morar no centro da cidade, na época
indicava o pertencimento a uma classe média alta. Nesse sentido ela afirma que “viviam uma

ilusao”.

“[...] E a gente, na realidade, ndo percebia. A gente vivia uma ilusdo.
Vocé imagina: morar no centro da cidade, a quatro quadras da rua
principal. Nos ndo tinhamos essa identidade com o negro de periferia,
ndo se tinha essa identidade com o negro. Ndo sei dizer viviamos
assim como se fosse a nossa vida, sem perceber a comunidade negra,
que estava distante de nos. O fato de ter pai negro, mde negra, avo
negra, isso ndo nos ajudava, porque eles sempre viveram aqui no
Centro da cidade, ndo iam nas comunidades de terreiro, ndo eram do
interior. Minha made era da periferia, mas casou com 20 anos e ficou
aqui no Centro” (M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).

A percepcao de ser negro s6 comega a ser agugada a partir da ida do irmao para o
Rio de Janeiro, o que lhe permitiu o contato com outros negros maranhenses que, assim como
ele, também tinham ido estudar nas terras cariocas. La o preconceito era mais visivel. O irmao
citava situagdes comuns aquele contexto como, por exemplo, estudantes negros que passavam
por situacdes, nas quais eram abordados pela policia para verificar seus documentos,
diferentemente do que acontecia com os estudantes brancos. Experiéncias como essas
causaram um processo de reflexividade acerca das distingdes sociais relativas as diferengas
raciais, o que fez com que o irmao passasse a pensar a realidade da terra natal. Assim, essas
vivéncias no Rio de Janeiro eram mencionadas pelo irmao sempre que voltava a Sdo Luis nas
férias, como um alerta para o que a familia ainda ndo havia percebido, conforme M. R. A.

relata:
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“[...] meu irmdo tinha ido para o Rio de Janeiro estudar, voltou para
o Maranhdo de férias. Ele comegou a falar do preconceito que ele
ndo sentia acintosamente aqui no Maranhdo, por exemplo: de a
policia pedir os documentos dos estudantes negros e ndo pedir para o
branco [...] E ele comegou a falar de muitos fatos que nos aqui ndo
sentiamos. Ai ele disse: “vocés ainda ndo perceberam’. Comecamos
entdo a ver como o preconceito se manifestava, nem toda vez tinha
que ser muito acintoso para que fosse percebido. [...] Ai meu irmdo
comegou a dizer: “Bota isso na cabeca de vocés”. Primeiro, ele disse
que ja estava come¢ando o movimento black power nos Estados
Unidos. Ele ja vem com o cabelo natural e diz: “Parem de alisar esse
cabelo. Fica horrivel. Preto tem que usar o cabelo como ele é”. Ele
falava assim: “E vocés ndo sdo mulatas coisa nenhuma. Nos todos
somos pretos”. Esse nosso irmdo é que comega a discutir a questdo
racial com a gente dentro de casa. Mas isso era todo o tempo: ele
vinha de férias e o nosso assunto era so esse. Mamade dizia: “Agora
vocés 5o falam nisso. Eu sou preta e nunca vi isso”. Al ele dizia: “A
senhora nunca viu, mamde, porque vive como eles dizem; a senhora
sabe o seu lugar. E porque a senhora nunca saiu daqui de casa. A
senhora e o papai estdo na vida de vocés. A gente s6 comega a sentir
na hora em que quer uma ascensdo social. [...]”

“Ai comecaram, eles mesmos, a fazer esses exercicios: por que 0S
pretos sdo tratados dessa forma?”. Ai depois eles também viram “o
Rio de Janeiro tem uma postura em relagdo aos negros, mas isso ndao
quer dizer que no Maranhdo a gente também ndo seja discriminado.
Lembra quando a gente ia tirar aquelas meninas para dangar e elas
nunca dang¢avam com a gente?” Porque os negros também levavam
ferro. As meninas que ndo eram negras também ndo queriam dangar
com os pretos”. (M.R.A./ Depoimento CPODC, 2007).

Além da influéncia do irmao, ela relata que a percepcdo para a questdo do
preconceito racial comegou também na escola onde trabalhava enquanto professora, através

do olhar sobre a experiéncia de discriminacao vivida por uma colega professora.

“Tinha uma professora na escola em que eu trabalhava que era muito
discriminada. Uma das professoras negras. Ela falava baixinho, os
meninos pintavam e bordavam com ela, e a gente falava: “Maria
José, te impoe mais”. Ela também era filha de ferroviario, mas muito
timida, muito recuada. Al nos ja comeg¢avamos a falar dessa historia
do preconceito racial. Eu tenho a lembranga que a revista Realidade,
em 1967, foi o primeiro veiculo de comunica¢do a abordar essa
questdo do preconceito racial. Eles fizeram a experiéncia de mandar
para um hotel um casal de negros e um casal de brancos. Ai, para os
negros ndo tinha vaga e para os brancos tinha. Nos levamos isso para
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o colégio e comeg¢amos a discutir. E acho que ai come¢ou” (M.R.A./
Depoimento CPODC, 2007).

Quando ja estava no magistério, em 1967 comeg¢a um momento de desconstrucao
de si, a partir do estabelecimento de uma nova relagdo com o corpo e o cabelo, os quais
podem ser entendidos como elementos constituintes da construcdo identitaria. A ida ao Rio de
janeiro, no mesmo ano, reforca esse processo que ela denomina como uma “lavagem

cerebral”.

“[...] E eu também acompanhava o movimento dos Estados Unidos. A
Angela Davis vai ser a minha inspiragdo. Quando eu vi aquela mulher
com aquele cabelo natural imenso, e os Jackson Five, aquela familia
todinha, ai me encantei. Eu disse: “Ah vou deixar meu cabelo ficar
assim.”. E parei de passar pasta. Isso ja era 1967, 68, eu ja estava no
magisteério e tudo. Em 1967, eu vou ao Rio pela primeira vez. Fiquei
lda onde meu tio morava, em Parada de Lucas, mas ia para o centro. E
ja tinha o movimento hippie, aquelas pessoas com as tunicas, saias
longas, e ja tinha negros também usando o black power. Eu disse:
“Meu Deus!” Fui acompanhando a lavagem cerebral que eu tive para
o bem, para me assumir como negra. Isso refletiu também no meu
vestuario. Eu disse: “Nossal!” As roupas que eu levei, todas tdo
formais. Eu me vestia tdo formalmente que as minhas fotos com 20
anos parecem de uma senhora. E la as pessoas davam for¢ca. Porque
era novidade também vocé ir deixando o cabelo natural. Foi no final
dos anos 1960, quando ja tinha o movimento Black Rio, na Zona
Norte, e eles ja estavam todos com aqueles cabelos enormes,
passavam perto de mim e cumprimentavam. Pronto, ai eu comecei a
ver que estava relacionada de fato com a comunidade. E achando
aquilo muito bonito” (M.R.A./ Depoimento CPODC, 2007).

Podemos pensar a relagdo com o cabelo como uma inscrigdo que possui outras
finalidades, muitas vezes distintas do objetivo estético. Ele transforma-se em um valor
simbolico a partir do qual o individuo se reconhece como pertencente do grupo. Nilma Lino
Gomes (2002) analisa o tema, afirmando como desde a infancia o relacionamento com o
cabelo expressa questdes delicadas para negros(a), principalmente para as meninas, que
dificilmente ocorre sem conflitos e sofrimento. Segundo a pesquisadora: “estes embates
podem expressar sentimentos de rejei¢do, aceitacdo, ressignificagdo e, até mesmo, de negacao

ao pertencimento étnico-racial” (p. 44).
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No caso de M. R. A. a ressignificacdo do cabelo foi conduzida pelo processo de
identificacdo com experiéncias semelhantes em relacdo a assun¢do do corpo e dos cabelo
negros: Angela Davis, ativista que usava o cabelo black power ¢ o grupo musical Jackson
Five. Mas, as situagoes de discriminagdo, ocorridas na volta a Sao Luis, destacam os conflitos
inerentes a esse processo. Ela torna-se alvo dos olhares e piadas pelas ruas que percorre, em
funcdo do ser uma das primeiras a assumir o seu cabelo natural e, por mais que reagisse, nao

deixava de se questionar o que faria a partir de entdo. Era uma questido que a incomodava.

“[...] Quando retornei, o cabelo ja estava bem carapinha. Ai foi um
choque. Eu acabei sendo a primeira mulher negra a usar o cabelo
assim natural em Sdo Luis. Chamava a aten¢do da rua inteira e era
agredida, me davam vaia na rua: “E, mulher, de onde saiu isso?”. “E
Tony Tornado?” Eu preciso saber o ano que Tony Tornado apareceu
no festival com o cabelo black power, porque eles me chamavam
assim: “Tony Tornado, vai alisar esse cabelo!”. E eu era timida. O
magistério tinha me libertado para o fato de comunicar com mais
desembarago, mas eu era timida. Eu disse: “Nossa, e agora?”. Mas
nunca pensei, em nenhum momento, em alisar o cabelo. Estudava na
Alianga Francesa, que era na Gongalves Dias, aqui em Sdo Luis, e eu
tinha que descer uma longa rua, que era a rua dos Remédios. Tinha o
colégio particular de Sdo Luis. Bastava ter um aluno na janela ou na
porta e para a janela. Quando eu tinha que passar na frente do
colégio, ja estava aquela aglomeracdo so para e ver e dar vaia. “E,
diabo, vai alisar esse cabelo!”. “O que é isso? E o cdo?”. E eu tinha
que enfrentar isso, ndo sei quantos dias durante a semana, mas nunca
mudei de rua. Eu poderia ir pela outra rua para ndo passar na porta
do colégio. Eu dizia: “Ndo. E o meu cabelo. Ndo vou deixar que esses
moleques me abatam.”. Mas aquilo incomodava. Até entdo eu era
uma pessoa anonima, ninguém me olhava. De repente, toda cidade te
olha. [...]Se ia para a rua do Comércio, entrava em uma loja, quem
estava vendendo parava de vender, quem estava comprando também.
Horrivel! E desde essa época tem gente que fala: “Tu passa perto da
gente e nem olha”. Eu digo: “Desde o tempo que me vaiavam na rua
que eu aprendi a ir olhando so6 para a frente” (M.R.A., Depoimento
CPODC, 2007).

Em 1971, entra na universidade para cursar comunicagdo social. Mas a
participagdo no grupo de teatro, Laborarte, ¢ apontada como uma mudanga em relacao as
situacdes de discriminagdo vivenciadas, pois passa a compartilhar de um circulo de
reconhecimento e expressdo de sua identidade ¢ como menciona passa a ‘“‘ter mais for¢a”

vinda das pessoas com as quais comega a conviver.
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“[...]Essas pessoas, que tinham acesso a informagdo, ja viam a minha
aparéncia vinculada com o movimento negro americano. E bem
verdade, eu pensei: “Fu estava fazendo, por enquanto, o ‘“meu
movimento”. Era isolado. Mas ai eu ja come¢ava a pensar: “Eu tenho
que fazer alguma coisa. Isso é mais sério do que pensam” (M.R.A.,
Depoimento CPODC, 2007).

Na universidade, também, expressa um sentimento de soliddo em relacao ao
movimento que fazia. Ela menciona como era taxada de falar sobre uma questao (racial) que
ndo era vista como uma realidade, mas sO estaria em sua cabeca. Era uma pessoa

questionadora

“Tudo foi um processo. Quando entrei para a universidade ja
comecei a falar da questdo racial. Alguns diziam: “Que nada. Isso
estd s6 na sua cabe¢ca”. E eu sempre saia em defesa. [...]Eu ja
comecei com uma atitude, toda vez que falavam de preto perto de
mim, fosse local de trabalho, fosse onde fosse, eu ja dizia: “Sim,
porque é preto? E tu és branca?”. Al eu comecei também nessa, como
se fosse uma caga de pureza de sangue, dizendo: “Quem é branco
aqui? Todo mundo quer ser descendente de portugués, de francés, que
passou aqui so dois anos. E de indio e preto? Ninguém descende de
preto? E teu nariz? E esse teu cabelo?” Mas era uma luta solitaria,
era eu sozinha” (M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).

O sentimento de soliddo d4 lugar a procura por fazer algo, quando comeca a
buscar conhecimento e a partir de uma rede de relagdes que vai sendo construida com
outros(as) negros(as) da inicio do processo de construcdo coletiva do CCN, como veremos

mais adiante.

3.2 Encontro com as historias coletivas: refletindo sobre a identidade negra

O exame das trajetorias individuais nos permite identificar as agdes dos agentes em
diferentes configuragdes e situagdes sociais, seus movimentos, recursos, os modos de ver e
perceber as experiéncias que conduziram a formagdo de suas identidades, bem como, como

procuram maximizar ou minimizar relagcdes e determinados assuntos. Segundo Mario Grynszpan
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(1990) centrar a visdo nas experiéncias dos agentes ¢ refletir também sobre padrdes e mecanismos

sociais mais amplos.

As trajetérias apresentadas até aqui ddo a dimensdo de como sdo diversas ¢
heterogéneas as historias e como os agentes se entendem como negros(a) € como esse
entendimento vai surgindo. A andlise leva a diregdo da discussdo sobre a relagdo entre
memoria, tradicao e identidade. Para entender o “trabalho da memoria”, cito Pollack (1992)
quando afirma que a construcdo da memoria estd intimamente relacionada ao momento
presente, ou seja, ao lugar social e politico em que individuos e grupos se encontram, quando
acionam suas lembrangas. Neste sentido, é¢ em fun¢do do presente que se retiram elementos do
passado para descrever o que se pretende representar. A memoria ¢, portanto, seletiva. Mas,
nesse processo, esses mesmos elementos sdo ressignificados, isto €, adquirem um novo
sentido. E perfeitamente possivel que, por meio da socializagdo politica, ou da socializagio
historica, ocorra um fendmeno de proje¢do ou de identificagdo com determinado passado, tao
forte que podemos falar numa memoria quase que herdada. Assim, esta tem um papel
fundamental na formacdo de comunidades imaginadas e na construcdo da identidade, na
medida em que ¢ um fator extremamente importante do sentimento de continuidade e de
coeréncia de uma pessoa ou de um grupo na reconstrucdo de si. Ao aciona-la, individuos e
grupos negociam suas identidades, seus valores, seus desejos e seus projetos de vida. Desse
modo, a memoria possui, entdo, um papel politico e estd intimamente relacionada a nog¢ao de

tradicao.

Esse trabalho de memoria € bastante perceptivel nos relatos dos agentes, no
sentido de ser um exercicio de reflexividade sobre o passado. Expressdes como “fudo isso eu
vi”, “hoje que eu percebo da importdancia”, “hoje eu vejo”, ou mesmo o fato de mencionar
que naquela época ndo se falavam de quilombo, ndo se pensavam naqueles termos,
demonstram como os agentes estdo reconstruindo seus modos de ser. Esse processo de
reconstru¢do do passado ¢ influenciado pela aquisicao de disposi¢des, conhecimentos € uma

posicao de militante.

Bergson (2006), em “Matéria e memoria”, descreve a memdria como um conjunto
de imagens, ndo no sentido de um acumulo de lembrangas. Nesse conjunto, algumas sdo
trazidas & consciéncia e essa escolha ¢ realizada “gracas a eficacia real que lhe confere, a
lembranga 1til, aquela que completara e esclarecera a situagdo presente em vista da agdo
final” (BERGSON, 2006, p. 209). Neste sentido, podemos pensar a seletividade em tocar em

determinados assuntos e reforgar outros, tal como podemos ver quando se referem as
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configuragdes familiares. As familias sdo distintas, no que tange ao formato, sendo compostas
por uma rede de parentesco que ndo estd, necessariamente, ligada por lagos consanguineos,
mas por vinculos afetivos de compadrio ¢ amizade. Assim, vemos agentes que estdo inseridos
em uma interseccao entre familia biologica e familia social e outros que depois de sair do seio
bioldgico passam a residir com tio, primo, padrinhos, amigos. As memorias associadas a esse
espaco de socializagdo véem permeadas de referéncias de pessoas que influenciaram de
alguma forma a constru¢do da identidade negra. Em geral mulheres (avds, maes, madrinhas),
mas também irmdos. Em alguns casos, os agentes apresentam suas familias como
constituintes de um lado branco e outro negro, ou um lado indigena e outro negro, e observa-
se a tendéncia em refor¢ar o lado familiar negro, em detrimento dos outros vinculos
familiares, os quais sdo pouco mencionados durante as entrevistas e, mesmo quando isso

acontece, ocorre em termos de um conflito em relagao a qual identidade “assumir”.

O fato de estar em um “lar negro” nao leva, necessariamente, a uma consciéncia
sobre a identidade negra. E no processo de diferenciacio que a identidade se constroi. Neste
sentido, temos o caso da convivéncia com “brancas brasileiras”, “brancos entre aspas” e a
afirmacdo de que se sentia a “ameixa do pudim”, os quais mostram como a identidade esta

13

apoiada nas nocdes de ‘“eu”, “nods”, “dentro” e “fora”. E, ainda, como a identidade ¢
despertada pela saida da cidade de origem, onde a percepcdo de praticas racistas e

discriminatorias proporcionou um novo olhar sobre as relagdes vividas

As experiéncias nas escolas e universidade também revelam essa percep¢ao
enquanto outsiders, enquanto minorias. A educagdo ¢ vista como um investimento para romper
com esse lugar. As narrativas destacam a necessidade de estudar, “de ser o primeiro”, de se impor
diante aos outros pelas notas e assim adquirir certo respeito. Vemos, entdo, uma disposi¢do em
aproveitar os estimulos proporcionados em distintas circunstancias, tais como, viver em um lar de
classe média alta que permitiu o acesso a uma educacdo de qualidade; e a possibilidade de
adquirir bolsa de estudos; o capital social que estimulou deslocamentos entre cidades ¢ a
possibilidade de viver em um novo espago onde essa educagdo ¢ oferecida, contrastando com a
situagdo de caréncia dos niveis de ensino do lugar de origem. Para todos os agentes, a escola e
a universidade aparecem como espaco das primeiras experiéncias ¢ manifestagdes em grupos,
como grémios estudantis, movimento de estudantes, o que é considerado como momento

importante para o “despertar” de engajamentos futuros no movimento negro.

Nao tio diferente da memoria, Hall (1996) sublinha que toda identidade parte de

uma posi¢ao, um lugar e tempo particulares, de uma historia e uma cultura que sao especificas
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e caras a quem produz o enunciado sobre si. O autor utiliza sua experiéncia de vida para
ilustrar esse pressuposto, reconhecendo o lugar de onde advém sua preocupagdo sobre o tema

da identidade cultural e, principalmente, sua produgao identitéria:

Nasci e passei minha infincia e adolescéncia numa familia de baixa classe-média, ja
Jamaica. Toda a vida de adulto tenho vivido na Inglaterra, na sombra da didspora
negra — na “barriga da fera”. Escrevo tendo ao fundo uma vida de trabalho em
estudos culturais. Se este ensaio denotar a preocupagdo com a experiéncia da
diaspora e suas narrativas de deslocamento, lembre-se entdo que todos os discursos
sdo “localizados”, e que o coracdo tem suas proprias razdes (HALL, 1996, p. 68).

Assim, ao falarem de si, os agentes destacam onde estdo fincadas suas origens
raciais. Desse modo, creditam importancia ao entendimento enquanto negros(a) a partir da
afirmag¢do de uma origem comum, que ¢ tanto social, quanto simbolica, ligada a uma
“tradicdo” e modo de ser africanos. Desse modo, dois agentes que vieram das regides
localizadas no interior do estado (L. F e M. A.) apontam com mais énfase em suas narrativas a
questdo do pertencimento ao quilombo. A afirmagdo da identidade negra comeca, assim, com
a necessidade reforcar uma identificacdo com a descendéncia africana, uma “tradi¢ao”
advinda daquele lugar. As “evidéncias” que apontam para justificar essa origem quilombola
sdo apresentadas pelo modo coletivo em que a familia vivia, a ideia de um arranjo familiar
onde a mulher era influente no grupo, a presenca de manifestacdes culturais e religiosas e

praticas cotidianas que diferem dos modos urbanos, por exemplo.

A “tradicdo”, dessa maneira, pode ser pensada de acordo com Lenclud (2013, p.
157), quando afirma ser “um ponto de vista que os homens do presente desenvolvem sobre o
que os precedeu, uma interpretacdo do passado conduzida em fungdo de critérios
rigorosamente contemporaneos”. A utilidade principal de uma tradicdo ¢ oferecer a todos
aqueles que a enunciam e a reproduzem no dia-a-dia o0 meio de afirmar sua diferenca e, por
isso mesmo, de assentar sua autoridade e poder. Conforme ressalta, acionar uma “tradi¢ao”,

seja ela qual for, € uma questdo de fungdo:

A tradig¢@o ndo deriva somente de uma problematica em termos de significado, mas
também de uma problematica funcional. Ela ndo se contenta de dizer alguma coisa
do passado, ela o diz em vista de certos fins que comandam, seguramente, o
contetido da mensagem. Se ¢ um ponto de vista, ¢ também um dispositivo que tem
sua utilidade no geral (e no singular) e no particular (e no plural). A utilidade geral
de uma tradicdo ¢ fornecer ao presente uma caucdo para o que ele é. Ao enuncia-lo,
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uma cultura justifica, de certo modo, sua situagdo contemporaneca. A tradigdo de uma
cultura sdo suas referéncias, sua ficha funcional, seus testemunhos de moralidade;
sua heranca. Mas, diferentemente das herancas politicas, sempre suportadas e
vilipendiadas, trata-se de uma heranga constituida de modo bem livre, como vimos,
e que ¢, geralmente, celebrada (LENCLUD, 2013, p. 158).

Portanto, a “tradi¢do” de que se fala ¢ aquela que demarca uma heranca didsporica
entre Brasil e Africa. A dispora, enquanto fendmeno, pode ser entendida como algo mais que
um éxodo ou um deslocamento, pois como afirma Paul Gilroy (2001, p. 22) “parece
imperativo impedir que a didspora se torne apenas um sindnimo de movimento”. O “algo a
mais” refere-se ao carater conflituoso e violento que estd em sua base, ilustrado pelas buscas,
capturas, negociagdes de venda, armazenamento, a travessia do Atlantico, a chegada e
adaptacao ao territorio desconhecido e as manifestagdes culturais de homens e mulheres em
novas terras. A didspora africana no Novo Mundo foi caracterizada pela violéncia fisica e
cultural, impulsionada e propagada pelos paises europeus que nela viam grande fonte de
lucro. Dessa maneira, a ideia de tradicdo reflete-se no fato de que “nunca fomos apenas
musculos, porque trouxemos conosco nossas tradi¢des”, sublinhando-se “as continuidades
historicas, conversagdes subculturais, fertilizagdes cruzadas intertextuais e interculturais, que
fazem parecer plausivel a no¢do de uma cultura negra distinta e autoconsciente” (p. 353-354).
Em sua visdo, este uso ¢ fundamental e inevitavel, visto que os racismos operam de forma

consistente no processo de negacao da historicidade e cultura negra.

Hall (2003), no texto “Pensando a Didspora: Reflexdes sobre a terra no exterior”,
afirma que nossos povos tém suas raizes nos — ou, mais precisamente, podem tragar suas rotas
a partir dos — quatro cantos do globo, desde a Europa, Africa, Asia; foram forcados a se juntar
no quarto canto, na “cena primaria” do Novo Mundo. Suas “rotas” sdo tudo, menos “puras”.
A grande maioria deles é de descendéncia “africana”. Assim a “Africa ¢ o significante, a
metafora” que corporifica a cultura, ndo se resumindo a uma viagem de redescoberta, pois ¢
producao obtida pelo conhecimento da tradicdo, devendo ser relida a partir do presente, do
lugar de negociacdo das identidades culturais em contextos pods-coloniais. Por isso, diz Hall,
“ndo ¢ uma questdo do que as tradicdes fazem de nds, mas daquilo que nés fazemos das
nossas tradi¢cdes”, pois a “cultura ndo ¢ uma questdo de ontologia, de ser, mas de se tornar”
(2003, p. 44). A tradicdo representa tanto o passado constantemente requisitado, quanto uma
reorientagdo da propria tradigdo, fruto do contato, as vezes contraditoério, com culturas
diferentes. Desse modo, salienta que a Africa é, em cada conjuntura histérica, diferentemente

retrabalhada, relida e interpretada em contextos em que ha a potencialidade da sua
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representacdo. Outro ponto igualmente significativo para o qual nos alerta Hall (1996) no
artigo “Identidade Cultural e Diaspora” ¢ pensar a forma como essa “Africa” é utilizada como
recurso, como matéria-prima. Assim, a énfase dada as expressdes “auténtico quilombo”,
“territorio tradicional”, “terra de tradi¢do africana” sdo acionadas como formas essenciais de
representar esse lugar de pertenca “original”, no sentido do que realmente foi. Nao importa
muito de qual Africa se fala. Observa-se que persiste a representacio de uma Africa una,

indistinta e homogénea, na qual os africanos constituem o “povo” deste continente.

Hall (1996) afirma que evocar marcos de um passado diasporico desempenha
papel em lutas pos-coloniais, que buscam modificar modos de ver o mundo em prol de formas
emergentes de representa¢do entre identidades marginalizadas. Utilizando os estudos de
Fanon, a relagdo com o passado ¢ descrita como uma “busca apaixonada”, um recurso as
historias alternativas, em contraposicdo aquelas impostas pelo dominio colonial e pela
colonialidade do poder, ndo no sentido de mostrar o que as narrativas legitimadoras oficiais

ocultaram ou contam parcialmente, mas de um re-contar esse passado.

Em direcdo semelhante, cito Bourdieu (2010) quando sublinha que ndo se trata de
“resgatar” historias para atestar uma justificativa, mas reapropriar-se de um modo de construir
e avaliar tal passado. Neste sentido, destaca que o estigma gera a revolta contra o estigma, que
comeca com a reivindica¢ao publica deste enquanto emblema. Neste caso, o que se busca ¢
destacar uma representacdo que ndo seja o sentido estigmatizado de quilombo, enquanto local
de fuga, local de fugitivos revoltados. A reapropriacao €, entdo, uma bandeira, um emblema
de reconhecimento de uma identidade negra tradicional. A meméria de residir em um
quilombo ficou resguardada por um sentido culturalista, de forma a evidenciar caracteristicas

que sugerem uma continuidade e analogia historicas com os modos de vida africanos.

A ideia de pertencer a uma “raiz tradicional” também estd associada na fala de
alguns agentes a partir de caracteristicas de pessoas tidas como referéncias para a construcio
dessa identidade. Assim, observam-se qualificagdes do tipo “alma negra de resisténcia”

referindo-se a atitude da mae em ter enviado a filha para estudar.

O entendimento acerca da identidade negra nao é linear, comporta diferengas,
bem como, um carater dindmico e contextual. A analise sobre a vida desses cinco negros(as)
mostra como a deflagracdo do entendimento sobre si ¢ destacada como algo inerente as suas
historias de vida, mesmo que ndo fosse visivel e manifestada no passado, acreditam que em

algum momento da vida isso aconteceria. Esse entendimento ndo depende s6 de um olhar
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sobre si, mas também na relacdo com o olhar do outro, que em muitos casos estd permeado

por hierarquias.
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4. NEGROS(AS) EM “MOVIMENTOS”: a construcao da identidade coletiva

De acordo com Denis-Constant Martin (1994) os discursos identitarios
contemporaneos se pretendem militantes e proclamam assim a necessidade, para o grupo, de
dispor de um circulo de reconhecimento, muitas vezes associado a vivéncia e/ou memoria de
vitimiza¢do e estigmatiza¢io. E um dos fundamentos da agdo de grupos organizados, que

procuram no espago publico, a afirmacdo de direitos e demandas especificas para o grupo.

Nos processos identitarios os atores estabelecem relagdes de disputa por recursos
que podem ser materiais ou simbolicos, entre eles recursos econdmicos, ecologicos,
territorios, objetos de valor moral, religioso, memorias, reconhecimento etc. No caso das
identidades negras, o que estd em disputa nos contextos de identificagdo faz parte de um
entendimento coletivo sobre as desigualdades no acesso a esses bens, isto é, envolvem valores
e crengas construidas coletivamente (HALL, 2003). Desse modo, as produgdes identitarias

estdo atreladas a dimensdo coletiva.

A nocao de identidade coletiva na literatura sobre movimentos sociais pode ser
entendida pelas consideracdes de Melucci (1996, p. 70), o qual conceitua esta nogdo como
“uma definicdo compartilhada, produzida por um numero de individuos (ou grupos em um
nivel mais complexo), sobre as orientagdes de suas agdes e o campo de oportunidades e
constrangimentos no qual suas acdes acontecem”. Para essa perspectiva, a identidade coletiva
¢ um fendmeno que acontece no nivel grupal, sendo central para dar ao grupo a coeréncia e a
energia necessarias para mobilizar seus constituintes na a¢do coletiva. Pizzorno (1988)
destaca que a identidade coletiva ¢ resultante do sentimento de solidariedade que provoca uma
rede de interagdes, onde individuos se comunicam e influenciam-se mutuamente para a agao

coletiva.

Neste caso, podemos pensar a formacdo dos movimentos negros como indicativos
da existéncia, ainda que difusa, de um sentimento de pertencimento a um grupo social
especifico, definido pela raca, que da sustentacdo a um compartilhamento de valores comuns
e também as estratégias e expressdes de contestagdo e resisténcia. As nog¢des de identidade
que os agentes constroem ndo servem apenas para definirem-se para eles mesmos, sdo
também uma representagdo diante dos demais. Desse modo, quando falo de “negros(as) em

movimentos” destaco como a constru¢ao da identidade coletiva que envolve: a) a entrada na
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militancia, como disposi¢do que envolve amplas incursdes; b) a institucionalizacdo de um

0; ¢) 0 sentimento de pertencimento a uma “causa’.
grupo; p

4.1 Movimentos Negros no Brasil: defini¢do e breve historia

Utilizei ao longo do texto a expressdo “movimentos negros” no plural com o
objetivo de delimitar o seu sentido marcado por uma pluralidade de organizacdes, praticas e
temporalidades. Essa caracteristica plural reflete-se no ambito da sua abordagem historica,
pois como afirma Soares (2016), qualquer tentativa de evidenciar uma periodizacdo desse
movimento no ambito nacional € correr o risco da contestagdo frente as suas intimeras
possibilidades e manifestagdes. Assim, a autora sublinha que, enquanto um conceito que ¢
complexo e dindmico, ¢ preciso lembrar que ao longo do tempo esse movimento assumiu

formas bem distintas?>.

Neste sentido, € possivel identificar uma primeira fase, a partir de defini¢cdes que
atribuem a génese dos movimentos negros ao periodo da colonizagdo, isto ¢, desde o
momento em que negros(as) foram trazidos(as) para o Brasil, ¢ possivel perceber algum tipo
de resisténcia e reagdo a ordem colonial excludente. Nesta perspectiva temos como exemplo

Joel Rufino dos Santos (1994) e Petronio Domingues (2007).

Santos (1994) traz a seguinte definicdo em relagdo aos movimentos negros:

[...] todas as entidades, de qualquer natureza, e todas as agdes, de qualquer tempo [ai
compreendidas mesmo aquelas que visavam a autodefesa fisica e cultural do negro],
fundadas e promovidas por pretos e negros [...]. Entidades religiosas [como terreiros
de candomblé, por exemplo], assistenciais [como as confrarias coloniais],
recreativas [como “clubes de negros™], artisticas [com os inimeros grupos de danga,
capoeira, teatro, poesia], culturais [como os diversos “centros de pesquisa”] e
politicas [como o Movimento Negro Unificado]; e agdes de mobilizacdo politica, de
protesto anti-discriminatério, de aquilombamento, de rebeldia armada, de
movimentos artisticos, literarios e ‘folcloricos’ — toda essa complexa dindmica,
ostensiva ou encoberta, extemporanea ou cotidiana, constitui movimento negro
(SANTOS, 1994, p. 157).

2 A autora apresenta um extenso quadro da memoria dos movimentos negros com marcos, datas da historia de
luta e resisténcia em varias regides. Ver: SOARES, Iraneide da Silva. Caminhos, pegadas ¢ memorias: uma
histéria social do negro Brasileiro. In: Universitas Relagdes Internacionais, Brasilia, V. 14, n. 1, p. 71-87,
jan/jun., 2016.
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O autor da citagdo acima apresenta um significado amplo e dindmico, destacando
que a luta negra integra formas que envolvem a resisténcia negra no escravismo, as rebelides
de escravizados, a formagdo de quilombos, as irmandades religiosas, formas da solidariedade
e resisténcia frente a opressdo escravocrata. Ainda, de acordo com ele, tem-se verificado ndo
somente fugas em termos de quilombos, mas também uma resisténcia individual cotidiana
que se expressava por formas explicitas e implicitas, tais como, acdes tacitas, a partir de
insultos, deboches, o estreitamento de lagos e formacdo de uma rede de relagdes oculta aos

senhores, chegando, inclusive, a suicidios.

“[...] para comegar, que o enfrentamento individual ou coletivo sem formacdo de
comunidade alternativa (a sabotagem ao trabalho, o aborto, o suicidio, o infanticidio,
o envenenamento, ctc.) foi bastante mais comum do que se queria supor. E, mais
importante, seu alcance variou conforme o contexto politico geral. Tera sido menor,
por exemplo, em periodos de calmaria politica; maior, por vezes decisivo, nos
momentos de ruptura. O enfrentamento individual, por via de agdo criminosa,
contribuiu para o desgaste do sistema produtivo, acarretando, pelo menos em um
caso — o da Abolicdo — a desestabilizagdo da situag¢ao conservadora. Esse processo
invisivel, de cupim, verdadeira guerrilha, ¢ que acabou por tornar o trabalho
assalariado, afinal, mais rentavel do que o escravo” (SANTOS, 1999, p. 126).

Domingues (2007) afirma que pode entender por movimento negro a luta dos
negros na perspectiva de resolver seus problemas na sociedade abrangente, em particular os
provenientes dos preconceitos e das discriminagdes raciais, que os marginalizam no mercado

de trabalho, no sistema educacional, politico, social e cultural.

Essas definigdes visam, principalmente, romper com o siléncio mantido, por
muito tempo, pela histdria oficial e pelas narrativas legitimadoras da nagdo brasileira, em
relacdo as manifestacdes e organizacdes negras. Ao destacar todas essas lutas, o objetivo ¢
indicar que houve uma resposta a violéncia fisica ocorrida durante o periodo colonial e
desconstroem representacdes que por muito tempo insistiram em afirmar uma resignacao por
parte dos escravos. De acordo com Soares (2016) os quilombos representaram somente uma
das formas de resisténcia e combate ao escravismo criminoso contra os africanos e seus
descendentes na didspora negra. Sua formacdo visava a rejeicdo contra a condi¢do de
escravizagdo imposta aos africanos. Além dos quilombos, foram muitas as formas de
resisténcia a escraviddo negra, quer seja coletiva ou individual. A exemplo das revoltas
(Malés/BA, Balaiada/MA), importantes eventos tiveram a participacao dos afrodescendentes.

Como também podemos mencionar as irmandades de santo (Nossa Senhora da Boa Morte/BA



106

— por volta de 1820); Irmandade de (Nossa Senhora do Rosério - Caic6/RN - 1680); Sao
Benedito dos Homens Pretos (RJ, 1640), bem como os clubes e agremiagdes; a imprensa

negra ¢ tantas outras formas de resisténcia e luta pela aboli¢cdo da escravatura.

Em um segundo momento, os movimentos negros passam a ser abordados a partir
do contexto pds-abolicionista, onde a liberdade veio acompanhada de marginalizagdo. Inicia-
se, assim, um longo processo de luta para se ter acesso aos bens e aos servicos e desfrutar de
tudo o que a nacdo produzia. De acordo com Schwarcz (1993) a luta pela abolicdo e,
posteriormente, pelo “progresso de pessoas de cor” ocorreu pelo enfrentamento as teorias
racialistas predominantes no final do século XIX e inicio do século XX, que classificavam as
pessoas em ragas. Como parte dessa €poca, temos, por exemplo, a revolta da Chibata dos
marinheiros negros no Rio de Janeiro em 1910, que teve como representante Jodo Candido,
onde estes se opunham ao modo como eram tratados e exigiam o fim dos castigos corporais,
pratica remanescente do escravismo, mas vigente até aquele momento. Domingues (2007)
identifica também como exemplos do periodo grémios, clubes e associacdes de carater

cultural e assistencialista:

Em Sao Paulo, apareceram o Clube 13 de Maio dos Homens Pretos (1902), o Centro
Literario dos Homens de Cor (1903), a Sociedade Propugnadora 13 de Maio (1906),
o Centro Cultural Henrique Dias (1908), a Sociedade Unido Civica dos Homens de
Cor (1915), a Associagdo Protetora dos Brasileiros Pretos (1917); no Rio de Janeiro,
o Centro da Federacdo dos Homens de Cor;6 em Pelotas/RG, a Sociedade Progresso
da Raga Africana (1891); em Lages/SC, o Centro Civico Cruz ¢ Souza (1918).7 Em
Sdo Paulo, a agremiagdo negra mais antiga desse periodo foi o Clube 28 de
Setembro, constituido em 1897. As maiores delas foram o Grupo Dramatico ¢
Recreativo Kosmos ¢ o Centro Civico Palmares, fundados em 1908 e 1926,
respectivamente (DOMINGUES, 2007, p. 103).

Concomitantemente a isso, havia uma imprensa negra, assim chamada por ser
constitutiva de um conjunto de jornais publicados por negros, responsavel por divulgar o que
se considerava ser o mais importante para a vida dos negros, tais como denuncias sobre a
segregacdo racial que predominava em varias regides do pais, bem como, “as mais diversas
mazelas que afetavam a populagdo negra no ambito do trabalho, da habitacdo, da educagdo e
da saude” (DOMINGUES, 2007, p. 105). Como exemplos, € possivel verificar que a literatura

cita: “O clarim da Alvorada”, “A voz da raca”, “O Getulino”, “A Raga”, entre outros.
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Seguindo o percurso historico, em 1931, surge a Frente Negra Brasileira (FNB),
na cidade de Sdo Paulo, na conjuntura politica da Revolugdo de 1930, a qual marca a ascensao

de Getulio Vargas a presidéncia. De acordo com Domingues (2007, p. 105-106):

Estas foram as primeiras organizagdes negras com reivindicagdes politicas mais
deliberadas. Na primeira metade do século XX, a FNB foi a mais importante
entidade negra do pais. Com “delegacdes” — espécie de filiais — e grupos homonimos
em diversos estados (Rio de Janeiro, Minas Gerais, Espirito Santo, Pernambuco, Rio
Grande do Sul e Bahia),19 arregimentou milhares de “pessoas de cor”, conseguindo
converter o Movimento Negro Brasileiro em movimento de massa. Pelas estimativas
de um de seus dirigentes, a FNB chegou a superar os 20 mil associados. A entidade
desenvolveu um consideravel nivel de organizagdo, mantendo escola, grupo musical
e teatral, time de futebol, departamento juridico, além de oferecer servico médico e
odontologico, cursos de formagdo politica, de artes e oficios, assim como publicar
um jornal, o A Voz da Raga.

Sobre a sua atuacdo, Florestan Fernandes (2008, p. 57) destaca que se tratava de
uma tentativa de resposta a fragmentacdo dos movimentos negros. Como agdes, cita: a
realizagdo de desfiles, passeatas, reagdes a manifestacdo de preconceitos de cor,
reinvindicagdes para admissdo de negros no mercado de trabalho, como a antiga aspiracao de
inclusdo de negros na Guarda municipal civil de Sdo Paulo, composta na sua maioria por

imigrantes, oferecimento de cursos de alfabetizacao para adultos, cursos de formagdo social.

Soares (2016) destaca que a FNB possuia cardter politico, recreativo e
beneficente, com intengdes de se tornar uma articulacdo nacional, quando em 1936 torna-se
partido politico. Porém, por conta de um Decreto, em dezembro de 1937, j4 no contexto
ditatorial do Estado Novo, todas as formas de participacdo politica da sociedade civil foram
inviabilizadas, o que ocasionou a extingdo da FNB. Embora nesta fase tenha sido mais dificil
aglutinar algum tipo de mobilizagdo, isso ndo significou a auséncia completa de organizagdes.
Uma das que ganharam visibilidade foi a Unido de Homens de Cor (UHC), fundada em Porto
Alegre, em 1943, que contou, posteriormente, com representagdes em vdrios estados,
incluindo o Maranh@o. Domingues (2007, p. 108) afirma que “sua atuag¢do era marcada pela
promog¢ao de debates na imprensa local, publicacdo de jornais proprios, servigos de
assisténcia juridica e médica, aulas de alfabetizagdo, agdes de voluntariado e participagdo em

campanhas eleitorais”.

Em 1944, surge o Teatro Experimental do Negro (TEN), no Rio de Janeiro, sob a
lideranca de Abdias do Nascimento, que também compartilhava com a FNB o ideal da

articulagdo e inclusdo da populagdo negra e da valorizacdo da cultura negra. Domingues
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(2007) define o TEN como um grupo teatral, constituido apenas por atores negros, que
viabilizou ndo somente a atuagdo artistica, mas outras atividades como: a publicagdo do jornal
Quilombo, a oferta de cursos de alfabetizagdo, de corte e costura, a fundac¢do do Instituto
Nacional do Negro, do Museu do Negro, a organizacao do I Congresso do Negro Brasileiro, ¢,
um tempo depois, a realizacdo do concurso de artes plasticas que teve como tema Cristo

Negro, com repercussdo na opinido publica.

Segundo BARCELOS (1996), as iniciativas do TEN foram fundamentais para
promover uma nova fase de mobiliza¢do negra no Brasil, por apresentar questdes que viriam a

ser demandas na luta politica dos movimentos negros. Conforme cita:

Com o TEN aumentou o tom da critica as relagdes raciais no Brasil. Ricardo Miller
menciona um documento originado em um dos diversos encontros organizados sob
o patrocinio do TEN, que propde, entre outras medidas, a criminalizacdo da
discriminacdo racial. Um outro documento chama a aten¢do de Regina Pinto pelo
emprego do termo afro-brasileiro “para designar o negro; a valorizagdo, embora
ainda incipiente, das religides afro-brasileiras, até entdo praticamente ignoradas
pelas elites negras; o reconhecimento das organizacdes, que o documento denomina
de populares, como as escolas de samba” (BARCELOS, 1996, p. 195).

Soares (2016, p. 73-74) destaca que essas iniciativas ndo dialogavam sozinhas,

eram influenciadas por eventos que aconteceram fora do pais:

O mundo vive o pos Segunda Guerra Mundial, com a criagdo da Organizagdo das
Nagdes Unidas (ONU) em 1945, quando o cenario mundial ainda abalado com as
atrocidades provocadas pela Guerra, traz a tona as discussdes acerca dos direitos
humanos. O racismo e o antissemitismo evidenciado apds a Segunda Guerra
precisam ser vistos pelo mundo como um tema a ser combatido. Hannah Arendt
(apud LAFER, 1991) resume esse contexto afirmando que os homens no sio iguais,
como formulado no artigo 1° da Declaragdo Universal dos Direitos Humanos de
1948. Mas se tornam iguais como membros de uma coletividade em virtude de uma
decisdo conjunta que garante a todos direitos iguais. A igualdade, portanto, ndo ¢ um
dado, ¢ uma construcdo claborada convencionalmente pela acdo dos homens
enquanto cidaddos de uma comunidade politica. Ainda nesse contexto historico, a
luta por igualdade de direitos e pela descolonizagdo ganha a consciéncia mundial.
Trata-se de uma conjuntura em que ganha forga as politicas de acdes afirmativas.
Nos anos que sucederam o processo de descolonizagdo da Africa, Américas e Asia,
as populagdes nativas dos paises envolvidos verificaram a necessidade de um
apoderamento efetivo dos seus paises, das suas terras. Naquele momento historico,
os paises que saiam dos dominios da Europa tiveram que se defrontar com o urgente
problema de substituir em tempo relativamente curto, os europeus que dantes
monopolizavam todos os postos de comando da sociedade, inclusive a rede de
ensino, pelos nativos, os verdadeiros donos das terras. Os povos africanos, asidticos
e americanos deram o direcionamento a ordem vigente para a reintegragdo, posse €
diregdo politicas dos seus paises foi a chamada “indigenizag@o” ou “nativizagao”.



109

No periodo de 1945 a 1964, o pais vive um periodo democratico onde o debate
politico voltou-se para temas da integragdo nacional, do desenvolvimento econdémico e
desigualdades regionais. Os movimentos ndo chegaram a ter uma presenga maior no espago
publico, limitando-se as atividades desenvolvidas pelo TEN. A esse fato Hanchard (2001)
sugere como consequéncia a falta de definicdo de objetivos e propostas por parte dos
militantes. Tendo em vista a influéncia da revolucdo cubana e do socialismo enquanto uma
utopia vigente no pais, acreditava-se que o negro seria incluido socialmente a medida que as

conquistas socialistas fossem acontecendo.

E importante ressaltar que nessa época, o pais pregava fervorosamente o mito da
democracia racial. Esse mito, sustentado pela obra de Gilberto Freire, Casa Grande e Senzala
(1933), legitimava o mito de uma igualdade racial e uma convivéncia harmonica entre negros

e brancos, ignorando todo o racismo velado existente no pais (PEREIRA, 2008).

Em 1964, a ditadura que foi implantada a partir do golpe militar desarticulou a
luta politica do movimento negro organizado. O TEN, por exemplo, perde sua vitalidade com
o comeco do regime militar, em 1964, sendo totalmente extinto anos depois, em 1968, quando
Abdias do Nascimento segue para os EUA em exilio. Seus militantes eram vigiados pelos
orgdos de repressdo. A discussdo publica da questdo racial foi censurada. Os militares
aderiram ao discurso de democracia racial, transformado em discurso oficial do governo. As
lutas raciais, assim, foram consideradas contravengdes, € as entidades politicas negras
consideradas perturbadoras da ordem publica, criando um problema que supostamente nao

existia: o racismo no Brasil.

A terceira fase dos movimentos negros ocorre no bojo do contexto de transi¢do e
abertura democratica, pds-ditadura. Na década de 1970, porém, houve o inicio da volta de
organizagdes raciais como, por exemplo, o Centro de Cultura Negra em 1972 (Sao Paulo) ¢ o
Grupo Palmares em 1971 (Porto Alegre). Houve, ainda, a volta da imprensa negra, com os
jornais Arvore das Palavras (1974), O Quadro (1974), Biluga (1974), Nagd (1975), entre
outros. Também nos anos 1970 surgiu o movimento Soul no Rio de Janeiro (DOMINGUES,
2007). Somente em 1978, com o ato de abertura do Movimento Unificado Contra a
Discriminagao Racial (MUCDR), em Sao Paulo, reinicia-se no Brasil uma mobilizacao negra

voltada para a dentincia sistematica do racismo (SOARES, 2016).

Esse periodo ¢ marcado, sobretudo, por uma mudanca de referéncia: os

movimentos negros “africanizaram-se”. Rompem com a ideia de “assimilagdo” presente nas
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fases anteriores, para constituir-se a luta antirracista, a partir da premissa de mobilizagdo e
dentincia sistemdtica do racismo. O movimento iniciado em 1970 tinha como base de luta a
identidade do negro. Houve uma busca pelo que ¢ “genuinamente” negro, os padrdes de
beleza, a culindria africana. O termo homem ¢ mulher de cor foi completamente abandonado,
passando a ser utilizado o termo negro como simbolo de aspectos da negritude (cabelo,
vestimenta, religido, musicalidade) como simbolos de orgulho, ndo mais de vergonha ou

constrangimento. A identidade negra transforma-se em simbolo de militancia.

Do ponto de vista da teoria dos movimentos sociais, podemos compreender essa
terceira fase pela 6tima do surgimento dos “Novos Movimentos Sociais”. Melucci (2001) e
Touraine (2006) sdo alguns dos estudiosos que focam a analise na dimensdo da identidade
coletiva que esses movimentos destacam. Eles situam que na década de 1960 tanto na Europa
quanto nos Estados Unidos da América, a teoria dos Novos Movimentos Sociais visava
ampliar as andlises da agdo coletiva. Os movimentos surgidos naquele momento
diferenciavam-se do movimento social classico, o de operarios. Esses novos movimentos
tinham como sua principal caracteristica a reivindicacdo de uma “identidade”. Etnia
(movimento pelos direitos civis), género (movimento feminista), estilo de vida (movimento
pacifista), entre outros, tornaram-se aspectos importantissimos de identificagdo social,
aspectos que possuiam uma forga mobilizadora que reunia massas e as faziam marchar juntas
em protestos pelas cidades. Para a teoria dos Novos Movimentos Sociais as mobilizagcdes ndo
tinham um interesse em contrapor-se ao Estado, mas sim a propria sociedade, com o intuito de
romper com padrdes sociais que marginalizavam certos grupos, tais como mulheres, negros,
homossexuais, entre outros. Esses movimentos seriam grupos de pressdo social que buscavam

reconhecimento social as suas identidades particulares.

E importante ressaltar que as organizagdes citadas aqui sdo as que mais tiveram
visibilidade em ambito nacional. Contudo, isso ndo significa que outras ndo estavam atuando
no mesmo periodo que essas. Meu intento ¢ apenas dar uma dimensdo das formas de
mobilizagdo que comportam os movimentos negros Brasil, em torno da denuncia e
desmantelamento do racismo e da discriminagdo racial, ao lado da amplitude e pluralidade das
iniciativas coletivas, organizadas pelos negros(as). Integram essa pluralidade, negros e negras
que estdo no espaco publico promovendo atividades voltadas para a valorizagdo da populagdo
negra, sem estarem necessariamente filiadas a organizagdes, tais como maes de santo, chefes
de terreiro, etc. Desse modo, entendo como “militante” esses ‘“porta-vozes”. Sao

representantes que, além de construirem uma imagem de si e dos outros, tornam visivel o
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grupo “manifesto, virtual, ignorado, negado” para os demais grupos (BOURDIEU, 2010). A
presenca e a atuagdo de porta-vozes autorizados para falar em nome do grupo e para
representd-la em distintos espacos publicos ¢ relevante para a criagdo de um circulo de
reconhecimento.

4

E no contexto da terceira fase dos movimentos negros que a memoria de
militdncia dos cinco agentes ¢ construida. Desse modo, na proxima se¢do apresento como se
deu a entrada nesse campo de militancia. E, em seguida, as incursdes e praticas que envolvem

tanto os movimentos negros, COMo outros espagos.

4.2 Entrando na militancia

A inser¢do nos movimentos negros ndo ¢ uniforme, mas a decisdo de defender a
“causa” segue uma sequéncia que se inicia antes mesmo de participar no movimento. A porta
de entrada da militdincia que predomina nas narrativas corresponde as experiéncias no
contexto escolar, onde observa-se a participagdo nos grémios estudantis, nos grupos de
jovens, onde se adquire saberes, praticas e disposicdes que ndo estdo necessariamente
relacionadas com a questdo racial. Mas, também ¢ possivel perceber a influéncia de redes
informais, isto é, a mediacdo de outros(as) negros(as), alguns amigos, outros conhecidos ja

enjagados, que conduzem a inser¢do ou formagao a um grupo.

M. L. lembra que o inicio de sua “alma militante”, ocorreu com a participagdo na
Juventude Estudantil Catélica/ JEC, que era um setor da Igreja Catdlica Brasileira/ ACB, que
tinha como principal missdo difundir ensinamentos religiosos entre estudantes secundaristas.
Nesse meio, segundo relata, aprendeu valores como “o comunitarismo, a questdo da empatia

e do respeito”.

“A Juventude (se referindo a JEC) foi para mim uma excelente escola.
Acolheu minha alma militante e fez com que ela desabrochasse a
partir de entdo. O comunitarismo, a questdo da empatia e do respeito
eram trabalhados e nos sentiamos muito acolhidos. Eu gostava muito
de participar da JEC” (M.L., Entrevista concedida, 2018).
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No contexto universitario, a experiéncia ja conhecida na JEC permitiu que ela
decidisse ingressar na Juventude Universitaria Catolica (JUC), o que, por sua vez, tornou-se
uma ponte para que mais tarde fosse convidada a participar do Movimento de Educacdo de
Base (MEB). Conforme menciona, essas trés esferas foram fundamentais para que atuasse em

setores diferentes.

“No JEC, nesse grupo, eu era uma lideran¢a. Era uma forma¢do
catolica pra jovens estudantes, existia todo um leque de
conhecimentos. Depois fui da JUC, na universidade. Entdo essa
formagdo militante que veio do JEC, JUC e MEB. Elas me formaram,
me deram uma alma militante. Eu nunca me vi fora em um outro
caminho sendo militando por alguma coisa, pelas mesmas coisas em
setores diferentes, no meio estudantil, universitdario, no meio rural”.
(M. L. Entrevista concedida, 2018).

No MEB, a agente reconhece que as questdes em relagdo ao negro sio
secundarizadas ou mesmo ndo eram discutidas. Predominavam as discussdes sobre classe e
luta contra a pobreza. E o trabalho era desenvolvido a partir da formagao de liderangas rurais,
o que vai lhe permitir acumular saberes sobre campo, sobre a reforma agraria, educagdo

popular e temas correlatos.

“E eu enveredo por uma militancia por justi¢a, por igualdade, por
liberdade. Ndo se falava em negritude nesse tempo, ndo se falava, ou
quando muito era rapidamente. Era uma luta contra injustica, contra
pobreza. Eu trabalhei no Movimento de Educagdo de Base (MEB) que
era formagao de liderangas, populares e do campo” (M. L. Entrevista
concedida, 2018).

Essa marginalizacdo em relagdo a questdo racial ¢ sentida, principalmente, no
contexto da ditadura militar, quando a interlocutora foi “detida”. Na época, no Brasil, vivia-se
em meio ao elogio da representacdo de um Brasil como uma democracia racial. Desse modo,
o fato de ser negra e estar ali lutando contra a ditadura ndo condizia com a expectativa social
em relagdo ao seu perfil. Desse modo, sofreu discriminacao racial de brancas que estavam na
mesma situacdo que ela e, também, causou surpresa diante dos militares que a abordavam

sobre “o que estaria fazendo ali”. Essa postura discriminatoria em relagdo a ela pode ser
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entendida como um reflexo da predominancia da questdo de classe em relacdo a questdo de

raga, isso ¢, o problema do negro era considerado uma questao de classe. Sobre isso, discorre:

“[...] Entdo é dai que eu, estando nessa luta, de militdncia politica
com comunidades rurais, que eu chego até a ditadura e na ditadura
eu tive problemas politicos sérios. FEu trabalhava em uma
organizagdo, eu trabalhava contra a ditadura, pela justica social,
pela democracia, por cidadania. E por tudo isso, eu fui... como se
chamava naquela época, detida para averiguagdo, nao lembro como
era que se chamava, mas era a prisdo, e eu passei o més de 1971, eu
passei, estava a disposi¢do do servico militar. Eu passei esse tempo
todo com todo os rigores que comportavam nesse momento. Eva 71,
uma das épocas dificeis da ditadura. Depois disso, eu sai do Brasil.
Eu fui para o México. Eu sai da prisdo, mas era um tempo muito
dificil, o meu trabalho era com conscientiza¢do politica de
comunidades rurais e também eu dava aula, eu trabalhava na reforma
agrdria, na equipe nacional da reforma agrdria no Rio de Janeiro, e
eu dava aula de sociologia, em uma faculdade particular, no interior
do Rio de Janeiro, em Duque de Caxias.

Antes, eu fiz Pedagogia, no comego da Universidade Federal do
Maranhdo (conhecida como Faculdade de filosofia). Antes de ir para
o Meéxico, na ditadura, pela minha experiéncia de educa¢do para
comunidades rurais latino-americanas, eu ganhei uma bolsa para o
Meéxico, eu fiquei um ano no México estudando, fazendo formagdo
para trabalho com comunidades rurais latino-americanas, com gente
da América Latina inteira, de todo lugar.

Entdo fiquei no México em 67, quando eu venho dessa formagdo, ai
eu recebo um convite para trabalhar no INCRA, trabalhando no
INCRA entdo eu me envolvi com o contexto politico do Rio de
Janeiro, organizagoes que faziam formagdo politica nessa luta contra
a ditadura, contra a desigualdade. E é dai, que eu passo aquele ano
todo como se dizia presa, a disposic¢do da justica militar. E quando eu
termino, quando eu saio dessa prisdo, ai eu volto ao México para
aliviar um pouco, passar um tempo, dando um tempo como se diz
hoje, mas eu compreendi ai, na prisdo, por mais contraditorio que
parega, eu comego a ver nessa prisdo que a luta por justica, por
liberdade, por democracia, cidadania, ela ndo contemplava as
questoes raciais. E como eu neguei tudo, eu ndo confessei o que fazia,
eu me mantive firme, para ndo delatar ninguém. Entdo como eu
negava, e as meninas quando chegavam, todas brancas, passou uma
mog¢a negra ld, que ela era esposa de um operario, mas ela era
calada, eu nunca soube nada dela, ela nao demorou la.

Entdo postura minha de negar, de dizer que eu estava ali injusti¢ada,
as meninas elas me tratavam com uma desigualdade, que no fundo, no
fundo, essa desigualdade era racial. Esse preconceito era racial. Elas
diziam: olha Maria, me chamam de Maria, nos ndao pudemos. NOs
éramos trés ld dentro de uma salinha bem pequenininha, elas
disseram: Maria a gente ndo pode se reunir com vocé, porque como
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vocé ndo é de organizag¢do, nos temos que fazer nossa reuniao
separada. Ai elas iam, elas duas para um canto da sala, e eu ficava
quietinha vendo elas ali.

Eu sentia que era uma discriminagdo racial, ao mesmo tempo, que
era uma discriminagdo politica, porque diziam elas como eu tinha
negado as referéncias da minha experiéncia, eu ndo ia entregar para
umas meninas que eu ndo conhecia, se ndo comegasse 0 processo
todo de novo. Entdo eu dizia para elas, negava para elas, dizia que
era um equivoco, que ia se esclarecer, que eu ndo tinha culpa, mas eu
sentia nelas aquele... Eu comecei a ver que tinha um tratamento
desigual, que ndo era so politico, era racial na medida em que ao ser
discriminada por ndo ser uma pessoa considerada com consciéncia
politica, de grupo politico, isso também tinha a ver com a ideia de
que ndo se via nessa luta da esquerda politica, ndo tinha pessoas
negras.

Eu me lembro de uma vez que eu mudando de um lugar para outro,
entrou um rapaz, e ai os soldados, o policial que guardava ele dizia
assim: “ei rapaz, o que que tu faz aqui, tu devia ser puxador de
carro”. Comigo eles ndo disseram nada, mas disseram para esse
rapaz negro. Entdo, eu ndo era vista como uma presa politica e,
obviamente, eu ndo correspondia, nem a pratica, nem ao status de um
preso politico, que, na realidade em sua grande maioria, eram,
naquele contexto do Rio de Janeiro, estudantes universitarios, ou
operdrios mas tinha aquela formacgdo diferenciada e tudo. Aqui no
Maranhdo se via mais, porque tinha formagdo dos camponeses,
sindicalistas. Mas no Rio de Janeiro, a grande maioria das pessoas
que estavam comigo, tinha advogado, psicologo, médico” (M. L.
Entrevista concedida, 2018. Grifos meus).

Na trajetoria de L. F a militancia comeca no ginasio, como uma forma de se impor
em meio aos colegas a partir dos estudos, era essa a “saida”. Desse modo, acredita que ¢ a
partir desse contexto que comega a se posicionar em relagdo ao que constantemente

“percebia”, referindo-se ao preconceito, discriminagao.

[...] Eu sempre militei no gindsio, quando eu estava no primdrio eu
era como é que se diz desarnado (Sic), eu sabia discutir, eu estava no
topo, no topo ndo, eu estava entre os melhores alunos da turma e
tinha um destaque de qualquer maneira, lia muito, e eu percebia que
essa era a saida. Participava do grémio estudantil, dos embates
politicos no gindsio, fui orador do grémio, tudo isso a gente discutia,
lia bastante, no grémio, no nosso grupo. Bom, nesta dimensdo, eu
acho que isso construiu, desde la a identidade de eu perceber, eu me
percebia, eu percebia a discriminagdo, o preconceito, tudo que tinha
relagdo com a gente. Agora vocé ndo tinha for¢a para poder se
contrapor. Essa é a realidade do pais, vocé ndo tinha naquela época.
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A repressdo muito maior, o racismo era sutil (L. F., Entrevista
concedida, 2018).

Do grémio estudantil, passa a ter contato com a UMES e essa relagdo
proporcionou a moradia na casa dos estudantes, quando da sua vinda, junto com trés amigos,
para Sao Luis, para a continuagdo dos estudos. Mas, também, um espago de formacao, onde
aconteciam debates, palestras Ele lembra que vivia entre os estudos e a luta politica, no
entanto, sugere que a questdo da identidade negra ndo era colocada pelo movimento

estudantil, algo que ele “jd sabia”.

“Aqui, nos participamos da politica estudantil e tudo. Fizemos muita
coisa errada, pois ndo tinhamos consisténcia ideoldgica, mas isso
acontece. Ficamos na luta efervescente, politica, e fomos estudar no
Liceu. [...] Mas sempre participei da politica. Fiz parte do Centro
Liceista, da politica estudantil, tudo isso. Mas a questdo da identidade
negra ndo era posta, a gente ja sabia”.

[...] Quando eu morava na UMES, a gente assistia as palestras, antes
de 64, Maria Aragdo, Augusto Soares [...], enfim as pessoas que
tinham influéncia no movimento estudantil.

“[...] Bom, eu participei da luta estudantil naquela época. Participei
da reforma de base, governo Jodo Goulart. Ai veio 64, cercaram a
UMES, prenderam algumas pessoas e tudo. Eu tinha chegado em 63.
Ficou os 20 anos de ditadura, que muitos chamam de militar, mas é
uma ditadura civil e empresarial também. Porque a lideranga era
civil e envolveram militares e os empresarios financiaram. Inclusive
financiaram a tortura. A mesma coisa que pode acontecer agora.
Nesse periodo eu fiz vestibular, em 66, no meio do ano, para
medicina. Meus amigos também, cada um em uma drea. Eu ndo podia
pagar cursinho, estudei no Liceu e na época era um bom colégio. Fiz
vestibular, passei e fiz o curso em seis anos (L. F., Entrevista
concedida, 2018).

Na UFMA, ja no curso de medicina, o interlocutor revela ter feito parte do

diretorio de estudantes, o qual foi fechado em 1968, no contexto da ditadura militar.

“[...] Fiz parte do diretorio, secretario geral do diretorio. Era 68,
ditadura dura, eu lembro bem, eu era secretario, ia ser presidente,
mas fecharam o diretorio, mas nos terminamos o curso. O diretorio
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de medicina era Dom Delgado, que foi a pessoa que criou a faculdade
de medicina. Eu sempre me mobilizando, com mais dificuldade do que
antes, mas nos estdvamos dentro de uma ditadura e é por isso” (L. F.,
Entrevista concedida, 2018).

Quando concluiu o curso de medicina, lembra que foi em busca da residéncia
médica em Sao Paulo. Tinha um primo que morava na capital, o que facilitou a sua ida. Nessa
época, pode participar do MNU e das discussdes sobre a continuagao da luta dos movimentos
negros. Depois de terminar a residéncia em S@o Paulo, volta a Sdo Luis e essa experiéncia,

segundo ele, vai ser utilizada para pensar a criacdo do Centro de Cultura Negra do Maranhao.

“E terminei o curso, ndo perdi nenhum ano, ai fui pleitear uma bolsa
na residéncia médica em Sdo Paulo. [...] Fui para Sdo Paulo, fiz a
prova de residéncia para ao Hospital das clinicas, da USP. Em Sdo
Paulo, capital e em Ribeirdo Preto, passei nos dois. Mas optei por
Ribeirdo. Fiquei la durante trés anos. E ai ja era década de 70. Era a
efervescéncia do movimento contra a ditadura e com o movimento
negro. E eu estava por ld, eu estudava e participava do movimento.
Eu tinha um primo que morava em Sdo Paulo, eu vim... Eu ia para
reunioes, o pessoal estava naquele movimento. E eu percebendo tudo
isso, criaram o MNU e eu estava la, presente, participava. Nao
participava de tudo, porque ndo dava para participar porque eu
estava estudando. Entdo durante a semana eu ficava em Ribeirdo, e
no fim de semana eu participava das reunioes, vinha para Sao Paulo.
Mas estava antenado. Foi em 78, ja estava a continuagdo da luta do
movimento negro, porque tem gente que vai escrever e pensa que a
luta comec¢a a agora” (L. F., Entrevista concedida, 2018).

De modo semelhante, a entrada na militancia para P. N. se deu no espaco do
grémio estudantil na escola onde fez o ginasio. Na época, a convite de um de seus professores
cuja influéncia na sua formagao politica constituiram-se como fundamentais para a aquisi¢ao
dessa inclinagdo a politica. Depois de eleito presidente do grémio estudantil, uma das suas
primeiras atitudes foi vincular novamente o grémio a UMES, de modo a ampliar as discussdes

a respeito dos direitos dos estudantes.

“O grémio do Marista tinha se desvencilhado da UMES, na época,
cujo presidente foi Luis Rocha e eu, no segundo ano, ia ter elei¢do
para diretora do grémio do Marista. Vai ter elei¢do para o diretorio e
nos, Kalil e outro professor, diziam “nos queremos que vocé seja o
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candidato a presidente, agora te prepara que tu vais concorrer com
candidato rico, filho desses Rochas, outros Rochas”. Al o diretor do
Marista mandou me chamar: “E ai vocé topa?

[...] Olha e a gente discutia e assim eu fui eleito presidente do grémio
do Marista, minha primeira atitude foi re-filiar o grémio na UMES”
(P. N., Entrevista concedida, 2018).

S. L. e M. R. A trazem em suas memorias as redes informais como porta de
entrada para o inicio da militdncia. O que chamo de redes informais sdo as influéncias
advindas de amigos, conhecidos que j& estdo engajados ou de certo modo compartilham a
mesma inclinag@o para um trabalho coletivo, constituem-se como referéncias nas lembrancas
das interlocutoras. S. L. lembra como se deu a entrada nos movimentos negros, a partir de um

professor que mencionou que um grupo estava se reunindo, o que despertou seu interesse.

“Eu conheci Isidoro Cruz Neto, e na época era professor da
universidade, e ele me falou que o grupo estava se reunindo e ai a
gente comegou a reunir as pessoas. Isso em setembro de 79. Eu
comecei dai, meu interesse”. (S. L., Entrevista concedida, 2019).

Enquanto M.R.A destaca que comecou a fazer o seu movimento de modo
solitario, como ressalta “eu estava fazendo por enquanto o meu movimento. Era isolado”,
mas a vontade de fazer algo de modo coletivo era premente. O contato com um médico da
familia, Cesario Coimbra, que também era negro, comeca a suscitar ainda mais esse desejo
seu. Ele havia estudando no Rio Grande do Sul e participara na €época de uma associagdo de

homens de cor. Ela destaca que:

“[...] E quando eu ia me consultar, ele gostava muito de conversar
comigo, e dizia para minha mde: “Sua filha é muito inteligente, gosto
de conversar com ela”. E nos come¢avamos a falar de preconceito,
discriminagdo, e ele dizia: “Olha, aqui se precisa criar um grupo.
NOs precisamos criar um grupo para ver essas questoes’. Se teve
alguem que me influenciou foi o doutor Cesario Coimbra. [...]
Atendia muitas pessoas. Quem pudesse pagar, pagava. Quem ndo
podia ndo pagava. O consultorio vivia cheio de negros, porque era de
uma regido onde se concentra também a populagdo negra aqui, que é
Cururupu” (M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).
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Podemos observar como sdo multiplas as experiéncias de entrada na militincia,
mencionadas pelos agentes. Os espacos dos movimentos estudantis sdo, muitas vezes, a
primeira possibilidade. Esses espagos acabam abrindo caminho para uma militincia mais
especifica. As trajetérias mostradas aqui, mesmo que de maneira sucinta, permitem analisar 0s

diferentes trajetos individuais de militancia.

4.3 Memorias militantes nos Movimentos Negros

Destaco nesta sec¢do, as praticas e visdes que predominam na constru¢iao das
memorias dos agentes que participaram/participam dos movimentos negros no Maranhao.
Como dito na introdugdo, tratam-se de agentes que sdo identificados como representantes
quando se fala de movimentos negros no Maranhdo, enquanto fundadores do CCN, primeira
instituicdo voltada para a questdo racial no estado do Maranhdo. Desse modo, aparecem nas
narrativas dos agentes, principalmente, o processo de criagdo do CCN, no periodo histérico da

década de 1970, no qual participaram.

O CCN foi criado em 1979, por um grupo de negros(as) que estavam discutindo o
racismo, ja na década de 70, acompanhando o movimento nacional de abertura politica e
surgimentos dos novos movimentos sociais. Assim, como em outros estados era necessario
garantir uma representagao e dar visibilidade as demandas da populagdo negra. M.R.A lembra
que inicialmente o objetivo era constituir um grupo de estudos, mas em dezembro de 1979,
isso vai ganhando contornos de institucionalizagdo. Desse modo, ela parte para o Rio de
Janeiro no intuito de buscar as entidades negras que estavam por 14, ver seus estatutos,
conversar com outros militantes. O objetivo era formalizar o grupo que aqui se constituia.
Nao havia nome, ainda, e nem estatuto, a Unica coisa da qual tinham certeza era o desejo de
“fazer pesquisa, ir para comunidade negra e denunciar o racismo e o preconceito” (M.R.A.,

Depoimento CPODC, 2007). O inicio ¢ lembrando da seguinte forma:

“Eu ja tinha despertado havia muito tempo para o problema do
preconceito e do racismo e ja abordava essa questdo, porque promovi
muitas palestras sobre o tema. Esse comité politico foi antes da
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Anistia. 205 Todo o pessoal de esquerda resolveu se reunir para
langar candidatos, todo mundo que fazia oposi¢do a ditadura. Isso foi
muito bom porque também foi um aprendizado. Eu ia para a periferia,
conversava com os moradores, sabia das historias e, ao mesmo
tempo, a gente estudava e discutia muito. E, mais uma vez, eu jd
ficava colocando a questdo, mas a verdade é que eu falava so. Os
outros ndo estavam entendendo bem, porque ainda estavam muito
naquele mito da democracia racial. Ainda estavam convencidos de
que no Brasil ndo tinha isso, era sé nos Estados Unidos e na Africa
do Sul. Mesmo as pessoas do grupo, os estudantes da minha turma
diziam: “Ndo]...], vocé esta exagerando. Isso ndo é assim. Vocé quer
transformar isso aqui nos Estados Unidos?”. Eu falava so, ndo tinha
ressondancia. Ai chegou 1979, e ja tinha o MNU. Eu fiquei sabendo de
tudo, quando comegou o MNU em Sdo Paulo, lendo nos jornais. La
onde eu trabalhava, no Instituto de Pesquisas Economicas e Sociais
do Estado do Maranhdo, recebiamos os jornais de Sdo Paulo e do
Rio. A essas alturas eu também ja tinha uma bibliografia, eu viajava
muito, trazia livros sobre negros, comprei o do Florestan Fernandes,
A integragdo do negro na sociedade de classes e outros titulos. E ja
tinha uma leitura também, ndo era so coisa da minha cabeca. Al tinha
um professor de educagdo fisica negro que ainda mora aqui, o Isidoro
Cruz Neto, que é de Sdo Paulo e estava sempre em contato com o
povo de la. Embora ele nunca tenha militado como os demais que
depois chegaram, a contribui¢do dele nessa nossa historia do
movimento é importantissima, porque ele foi no meu trabalho um dia
e disse: “Por que nos ndo fazemos aqui um movimento, uma passeata
no 20 de Novembro?”. Tinha havido um manifesto em Sdo Paulo e
eles iam fazer uma passeata la no 20 de Novembro. O MNU ja estava
forte em 1979. Eu estou dizendo que falava sozinha, ndo é? Ainda ndo
tinha conseguido ninguém que desse ouvido a esse negocio. Eu disse:
“Isidoro, como é que a gente vai fazer isso aqui se ndo tem nem
consciéncia negra? Todo mundo se diz moreno”. Aqui todo mundo se
chamava de moreno. Chamar de preto aqui, so quando queria
ofender. “Nos vamos, vocé chama umas pessoas, eu chamo outras.
Vamos ver, nos reuniremos e ld se decide "— ele disse. Tinham criado
também a Sociedade de Defesa dos Direitos Humanos nesse mesmo
ano, em fevereiro de 1979, e estavam com uma casa alugada na rua
da Saavedra. Como o pessoal da Sociedade era todo do mesmo comité
de que eu tinha feito parte em 1978, conversei com eles e eles
disseram: “[...] a gente pode ceder uma sala para vocés”. Era uma
casa grande. Ai nos marcamos a primeira reunido em 19 de setembro
de 1979. Sempre com a minha mania de anotar tudo, em toda reunidao
tinha uma ata e eu botava a data bem em cima. Ainda guardo até hoje
os manuscritos. Entdo, a primeira data esta la: 19/ 9/ 1979. Eu
também anotava quem estava na primeira reunido, na segunda, na
terceira. Foi fundamental sermos duas pessoas. Pelo menos eu ja ndao
estava mais sozinha (M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).
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No trecho, é possivel observar a necessidade de romper com um lugar que ¢
invisibilizado pelas narrativas legitimadoras da diferenca étnico-racial. Para ela era preciso

sair da condigdo de “militante sozinha” para agir coletivamente.

P. N também destaca a importancia da agente para a formag¢do do grupo e lembra
que no inicio as reunides ocorriam na sede da Sociedade Maranhense de Direitos Humanos. Ja
havia um engajamento contra a ditadura militar, de modo que, esse grupo inicial carregava a
caracteristica de possuir integrantes que estavam atuando também em outros espagos, como ¢

o seu caso, conforme descreve:

“Logo no comego eu participei. Olha M.R.A que fez parte ela para
mim se eu pudesse te dizer na minha cabega, quem foi o grande motor
de juntar, capaz de fazer juntar algumas pessoas e comegar o
movimento, o Centro de Cultura Negra, e todo o movimento, em
defesa da Ragca Negra eu diria que ela foi a mais representativa, mais
expressiva assim pelo tanto que ela se dedicava a isso. Até porque era
e é ainda uma pessoa de muita firmeza.

Olha nos tinhamos criado Sociedade de direitos humanos. Nasceu na
minha casa. Uma briga nossa com Haroldo Saboia, Resultou na
criagdo da sociedade de direitos humanos. E logo depois, nos éramos
todos do MDB, antigo MDB. Todos engajados na luta contra a
ditadura. Ai comega a reforma partidaria, e o grupo se dividiu. Foi
uma turma para cada lado.

Ai logo no comego eu fui em umas quatro reunioes do que na época
era a criagdo do movimento negro, os primordios do movimento
negro, onde estavam lda, um rapaz jornalista Samuel, que ndo sei se
esta vivo, e outros, ou seja, havia um grupo bem representativo de
negros, mas negros assim que ja estavam participando de outros
movimentos sociais e assim foi...” (P.N., Entrevista concedida, 2018).

L. F destaca que o inicio do qual faz parte era marcado por um conflito de ideias.
Em decorréncia das experiéncias de militdncia em outras frentes fez com que cada um se
posicionasse de uma forma diferente quanto ao que deveria ser, qual nome seria utilizado,

como seriam identificados.

Quando eu volto em 78, nos estavamos na luta pela anistia, que foi em
79. Chegando aqui, a professora M. R. A. ja tinha um grupo aqui, é
porque... Era o CCN: a gente se reunia, pessoas se reuniam para
discutir a questdo do negro, ideologicamente as condicoes de saiide,
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condigoes de direitos, tudo isso. Eram vdrios pensamentos
ideologicos, eu, por exemplo, defendia uma coisa, a M. R. A defendia
outro. Mas muitas coisas entendemos. Jodo Francisco era um
militante, ele era da diretoria da UMES, foi meu grande amigo,
passou dois anos da Unido Soviética. Entdo tinha gente com visdo,
digamos assim, mais avangada. Agora, cada um... o que que a gente
fez? A gente somou, as visoes, em defesa dos direitos da populagdo
negra. Nesse ponto, nos estavamos unidos. Se a gente ndo fizesse essa
unido ndo tem jeito. A gente se reunia, iamos em varios pontos, ai
resolvemos criar uma institui¢do, unificamos o nosso pensamento
(L.F., Entrevista concedida, 2018).

Como alertado, anteriormente, o fato de viver em uma sociedade que tinha em seu
imagindrio a perpetuacdo de uma democracia racial, era visivel um desconhecimento a
respeito da propria histéria da populagdo negra no Brasil. Desse modo, M.R.A fala que a
proposta de formar um grupo de estudos foi imperativa sobre as demais. Um de seus

questionamentos era:

E fizemos a primeira reunido para discutir esse negocio: “Faz
manifesto, ndo faz?” Eu coloquei a minha preocupagdo: ndo tinha
grupo formal , ndo tinha nada, ndo tinha consciéncia de nada, e como
a gente ia fazer um manifesto no Dia da Consciéncia Negra? Porque
o MNU ja tinha determinado que o dia 20 de novembro era o Dia
Nacional da Consciéncia Negra. E ganhou a minha proposta de
formar um grupo de estudos, no qual a gente comegasse a discutir as
questoes do preconceito, da nossa historia, e ficassemos chamando
quem tinha as mesmas preocupagoes para participar. Porque tinha
professores também, mesmo sem serem negros, que ja conversavam
comigo dessa auséncia, de ndo ter uma produgdo aqui sobre o negro.
Diziam: “[...], com uma populagdo dessa, ndo ter um livro...? Tem O
negro no Pard, O negro na Bahia, negro ndo sei por onde. Aqui
ninguém produz nada sobre o negro.Essas e outras questoes. tem
mesmo preconceito? Ndo tem preconceito? Existe a democracia?
Como é que o negro se vé? Era uma série de questoes que foram
levantadas para que a gente comegasse a conversar entre nos
mesmos. E depois se pensaria no que fazer. Bem, muita gente
comegou a ficar animada” (M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).

Assim, podemos afirmar que o CCN nasce com esse carater mais culturalista, de
formar primeiramente quem estava inserido nesse espago. S.L., em seu relato, destaca como

havia uma consciéncia de ser negro, mas era algo individual, ndo era voltada para o coletivo.
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Assim, “era uma questdo de nos mesmos nos prepararmos”. Era um trabalho, também, de
ocupacdo de espagos, conforme destaca era preciso transpor as barreiras do racismo e se

mostrar politicamente diante da sociedade.

“E quando a gente comegou a discutir a questdo do negro, fazer a
primeira semana do negro em 1980 nas escolas para discutir a
presenca do negro na nossa cultura, na nossa culindria, isso deu um
“boom” na cidade. Ai teve os espagos culturais, nos frequentavamos
muito o Toque de amor na praia da Ponta da areia, que era um
espaco que reunia os negros no final de semana, a gente ia muito no
espago aberto, iamos muito ali na Jordoa, esqueci o nome, mas era
um clube de reggae muito gostoso. Entdo... ai os casais negros
comegaram a aparecer, as pessoas ndo andavam de mdos dadas pela
cidade, e eu me lembro que ali onde ¢ a Deodoro, quando foi criado o
Centro de cultura negra, a gente se reunia cinco horas, cinco e meia
na Deodoro e de la a gente descia para reunido. “Ah, os baianos tdo
ali”. E como se negro fosse sé baiano. Porque as pessoas comegaram
a usar suas roupas coloridas, seu cabelo black, naquela época eu
também ja usava o cabelo black, a Paula Francinete, a M. R. A. Entdo
tinha algumas negras que comegaram a usar tranga, valorizando a
sua etnia. Entdo assim foi um resgate da identidade cultural, num
aspecto mais amplo e o Centro de cultura negra quando foi
inaugurado, que foi uma luta do movimento no governo de Mauro
Fecury, comprovando que aquele espaco tinha sido mercado de
escravos. Al ele doou a sede para o Centro de cultura negra, que foi
inaugurado. Entdo, assim, tivemos pessoas importantes nessa
trajetoria, como Magno Cruz, Silvia Cantanhede, Ivan, que sdo
militantes, o proprio Avelino, militantes que estdo na luta né, uns que
ja foram... que participaram desse resgate. (S.L., Entrevista
concedida, 2019).

O sentido essencialista de resgate ¢ bastante presente, na narrativa, indicando que
a construcdo coletiva sobre o ser negro(a) demanda uma reacdo aos esteredtipos cunhados
historicamente, tal como a visdo retrégrada de que somente na Bahia havia negros. S. L.
descreve também como isso significou um trabalho interno, isto ¢, dentro da propria familia
na qual estavam inseridos, no sentido de angariar apoio e também um meio de compartilhar
conhecimento sobre as origens e questdes que envolvem a vida de negros(as). Para ela, esse
trabalho era essencial, uma vez que passou boa parte de sua infincia e adolescéncia com a
familia social, de origem branca e pertencente a classe média alta. Fora criada para seguir esse

padrdo, mas percebia a diferenca de tratamento por ser negra.
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“Entdo cansei de fazer reunido do movimento ld em casa, na rua do
Sol, do movimento de mulheres. E assim foi muito importante, vocé
estd no espago, digamos branco, de uma classe média alta, vocé ta ali
lutando pela questdo ideologica e politica da populag¢do negra. Entdo
foi um aprendizado que serviu para que eu tomasse uma posi¢do”
(S.L., Entrevista concedida, 2019).

Ja na década de 1980, o grupo vai ganhando visibilidade. Estudantes e jornalistas
comecam a frequentar e estes Ultimos come¢am a fazer um trabalho de divulgagdo, mesmo
ainda ndo estando definida a identidade do grupo. E preciso ressaltar que o contexto da anistia
ainda era permeado por medo e inseguranga. Algumas reunides eram, muitas vezes vigiadas,

exigindo algum tipo de estratégia para que pudessem de fato acontecer.

“Logico que ainda existia muito medo. A Anistia tinha sido em
agosto. Qualquer ajuntamento, qualquer grupo ainda chamava a
atengdo. Depois eu fui ver nos registros do Dops, ld no Arquivo
Publico do Maranhdo, que em 1983, 84 ainda tinha gente
participando de nossas reunioes e fazendo relato. Tinha os jornalistas
que iam. Hoje, avaliando esse periodo de 25 anos, todo mundo foi
importante. Qual era o problema dos jornalistas? E que todos os dias
eles botavam no jornal, e era um jornal sensacionalista: “Hoje os
negros estdo se reunindo para nao sei o qué.” E tudo o que a gente
discutia as vezes nem era para ser divulgado, e eles ja estavam
botando. E foi gerando uma expectativa na populagdo. Ninguem sabia
que negros eram esses. “O grupo de negros...”. Tanto que uma
senhora uma vez, conversando comigo, ndo sabia que eu fazia parte e
me disse: “Tu ja ouviste falar em um grupo de negros?”. Ai eu disse:
“O que foi?”. Ela disse: “Menina, tu ndo achas isso uma loucura?
Eles querem fazer como se aqui fosse os Estados Unidos. Isso é uma
loucura!”. Eu disse: “Ndo é loucura, ndo, dona Maria. Eu estou no
grupo.” Ela ficou toda sem jeito” (M.R.A., Depoimento CPODC,
2007).

“A primeira reunido dessas pessoas aconteceu na sociedade dos
direitos humanos e coincidiu do Gil td em Sdo Luis, isso era em plena
ditadura militar e o Gil foi convidado e a federal também estava la né,
entdo estava todo mundo junto e misturado. Como a gente sabia que
eles eram da federal, toda a nossa conversa ali, durante uma hora e
meia foi sobre cultura. Ai os caras viram que ndo tinha nada. Quando
eles sairam que a gente comegou a discutir a organiza¢do do
movimento. Entdo assim foi altamente estratégico” (S.L., Entrevista
concedida, 2019).
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A escolha do nome “Centro de Cultura Negra” foi alvo de embates. Como
destaquei, antes, o interesse inicial era ser um grupo de estudos. L. F. e M. R. A. nos dao

alguns indicios dos tipos de questionamentos que foram postos:

“Discutiamos o nome. Eu sugeri que fosse Centro de Estudos da
Cultura Negra, mas disseram: “Ndo. ‘Estudo’ ainda é visto como
coisa de militantes de esquerda, que criam os nucleos de estudos”
(M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).

“No inicio, a sugestdo era ser so cultura, mas ai diziam: “cultura é
muito mais amplo”, porque tinha gente que achava que a gente estava
discutindo cultura na visao de Gilberto Freyre e ndo era, a gente
estava fazendo uma ruptura. NOs estavamos refazendo a historia”
(L.F., Entrevista concedida, 2018).

“Nos recebemos criticas de algumas pessoas do MNU porque
botamos o nome da entidade de Centro de Cultura Negra. Ai eu
perguntei para um companheiro uma vez se ele tinha lido as obras de
Amilcar Cabral, do Mario Pinto de Andrade, entre outros. Ndo era
cultura pelo culturalismo. [...] Porque lé a teoria de Marx, Gramsci
mas ndo lé a historia dos quilombos. Vocé tem que ler, eu sei, para
saber as coisas, mas é eurocéntrica. E esquerda eurocéntrica, que até
certo ponto é racista. Na esquerda também tem racismo, pela
formagdo da esquerda brasileira (L.F., Entrevista concedida, 2018).

A fundacao do CCN ocorreu no Sindicato dos Sapateiros, Lustradores e Gargons,
localizado na Rua de Sao Pantaledo, no Centro de Sdo Luis. Depois de criar o quadro de
associados, em abril de 1980, era preciso a eleicdo de um presidente. Nesse ponto, também,
observa-se a tentativa de romper com uma representagdo de marginalizacdo do negro(a).

Desse modo, buscavam um presidente que significasse uma trajetoria de ascenso social.

“[...] Para nos era interessante que estivesse a frente do grupo alguém
que tinha ascendido através da educagdo, mas que tinha uma origem
de trabalhador, para ndo se distanciar tanto da popula¢do negra com
a qual nos tamos trabalhar ~” (M.R.A., Depoimento CPODC, 2007).

Desse modo, a trajetéria do CCN se inicia. Na fala de seus agentes significou a
concretizagdo do que haviam idealizado, um momento de recontar a historia da qual faziam

parte, do ponto de vista de seus valores e da propria identidade.
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[...] Como eu tinha idealizado. As coisas estavam muito claras na
minha cabega, o direcionamento de tudo. E assim foi... Construimos o
Centro de Cultura Negra do Maranhdo”.[...] Unificamos os nossos
valores, nossa cultura que é anterior a cultura europeia. A gente tem
que defender os nossos valores, que ndo foram colocados na
educacdo presente. Tudo isso estava ld no dia da fundagdao do CCN,
tudo isso foi dito. A primeira coisa que fizemos foi logo fazer uma
cartilha, uma outra historia, cada um ia puxando para o seu lado, eu
era a saude. E a principal coisa que a gente discutiu desde aquela
época era contar outra historia. E comegamos a dar palestras nos
colégios, colocando aquilo que ndo aprendemos na sala de aula, os
valores da cultura africana” (L.F., Entrevista concedida, 2018).

O nosso trabalho de militancia foi um trabalho de conscientizagdo da
populagdo negra em Sdo Luis, que teve um acréscimo dos negros que
estavam mediando em outros estados e que se encontraram aqui, se
encontraram do ponto de vista da propria identidade. E o Maranhdo,
Sdo Luis se diferencia de outros estados, até mesmo da Bahia porque
aqui vocé tem outra relagdo, que é uma relagdo muito mais profunda
de trés raizes né, vocé tem a cultura indigena muito presente, vocé
tem a cultura negra muito presente, vocé tem a cultura portuguesa
muito presente (S.L., Entrevista concedida, 2019).

Do ponto de vista da constru¢do da identidade coletiva, podemos refletir que a
experiéncia de constru¢do do CCN representa para esses agentes a institucionalizagdao de uma
luta negra. O CCN aparece tanto como estruturado pelo trabalho desses agentes, como

estruturante de concepgdes, praticas e saberes sobre o que € ser negro(a).

Bourdieu (2010) fala sobre o papel da representacdo no processo de producao
politica da classe, isto €, a presenga e a atua¢do de porta-vozes autorizados para falar em
nome da classe. Ao mesmo tempo em que criam um grupo, os agentes criam um lugar para si.
A construcdo simbolica que empreendem parte do estigma como meio de empreender uma
reconstru¢do historica do lugar social que ocupam. O estigma produz a revolta contra o
estigma. Por isso, rever a historia do negro, ler pensadores negros, investir em uma estética
afro, evidenciar as relagdes entre Brasil e Africa, ocupar espagos na cidade sdo elementos

caros a formagao da representagdo negra para esses agentes.

Pensando na configuragdo que marca a formag¢do do grupo, destaco, também, o
que sublinha Santos (1999), ao refletir sobre a inser¢ao histoérica e a visdo dos movimentos

negros, a partir da década de 1970. Essa inser¢do acompanha um “boom” educacional, que
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marca esse periodo, a proliferagdo de faculdades particulares estimulada pelo estado como
solugdo para a crise de vagas no ensino superior, ponto critico das relagdes sociedade-governo
desde 1960. Com efeito, os jovens que fundam, nos anos setenta, entidades negras de luta
contra o racismo, sdo invariavelmente dessa geracdo universitaria, primeiro do Rio e Sao
Paulo, onde a proliferacdo de faculdades privadas alcancou notoriedade, mas também em
outros estados. De acordo com ele, a fuga dos candidatos brancos para esses centros de ensino
abria vagas para negros (€ o caso tipico do Maranhdo e do Rio Grande do Sul, onde o grande

nimero de “pretos doutores” ainda hoje causa espanto e gera atritos peculiares).

4.4 “A militancia comeca e ndo acaba”

Nas trajetorias dos agentes, outras formas de atuagdo sdo mencionadas, indicando
afastamentos e continuidades em outros espagos. Mas todos sdo coincidentes em afirmar uma

continuacdo em relacdo ao que iniciaram no CCN.

S. L. afirma que se afastou do movimento por conta do trabalho enquanto

I

assistente social. Mas esse afastamento ndo significou um abandono da “luta” pois “a
militancia comeg¢a e ndo acaba”, sugerindo que € algo intrinseco a quem esta se posicionando

em termos identitarios.

“Eu me afastei do movimento até por questoes mesmo de trabalho. Eu
me afastei de ta direto nas reunioes, mas ndo me afastei da luta, entdo
eu me afastei de td diariamente, principalmente em reunioes. Mas do
processo de luta coletiva ndao tem como ndo esta. Entdo atualmente eu
estou presidente do conselho municipal da familia de Sdo Luis. Estive
como vice-presidente do conselho estadual, a gestdo terminou agora.
E a gente ta na luta, ndo tem como vocé se desvencilhar, vocé largar.
A militancia comega e ndo acaba. Nem que vocé mude de cidade, na
veia estd la. A militdncia estd na veia, estd no sangue. E uma questio
de identidade” (S.L., Entrevista concedida, 2019).

Ela destaca como depois de militar no CCN, passa a olhar para questdo da mulher
negra. A participacdo feminina ndo era discutida, embora fosse notoria a presenga das

mulheres na constituicdo dos movimentos negros. Esse interesse indica que novas questdes
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posicionam os agentes a grupos e redes de relagdes, destacando que na definicdo da

identidade negra outros elementos se interseccionam.

“[...] E, ja em 79 eu comecei a militar no Movimento Negro sendo
uma das fundadoras do CCN. Em 80 nds criamos aqui em Sdo Luis, o
grupo de Mulheres da Ilha e em 82 nos criamos o grupo de mulheres
negras para discutir a temdtica da mulher negra, que era uma
questdo que na época estava sendo bem debatida através da Lelia,
Lelia Gonzalez, inclusive ela teve aqui em Sdo Luis, tivemos encontro
com ela e a participacdo dela foi muito importante, porque nos deu
elementos, além da nossa propria historia, ancestralidade. Nos
também continuamos a discutir naquele momento a politica nacional
e como estava a mulher negra naquele contexto, naquela época de
1980. Entdo foi muito importante. A Sueli Carneiro também esteve
aqui em Sdo Luis, na década de 80. Mulheres que deram uma grande
contribui¢do. Em 90, tivemos a presenca da Angela Davis aqui em
Sdo Luis” (S.L., Entrevista concedida, 2019).

O seu trabalho de assistente social em um hospital publico da capital maranhense
também ¢ mencionado de modo a afirmar que continua na militdncia, considerando que ¢

impossivel pensar essa relagdo como separada.

“Esse trabalho que eu fa¢o aqui com as mulheres também é um
trabalho de militancia, se ndo tiver a via da militancia a coisa ndo
flui. Eu continuo a militancia do ponto de vista do movimento de
mulheres, ampliei... mulher no contexto do feminismo, com enfoque na
mulher negra, e nds implantamos no Socorrdo esse setor onde a gente
faz atendimento, orienta¢do, acompanhamento de mulheres em
situagdo de violéncia doméstica, familiar e sexual. Faz seis anos nesse
trabalho, ja tivemos 4 prémios, trés estaduais e um nacional. Isso
prova que a gente estd no caminho certo. Todo dia é um aprendizado,
todo dia é uma historia. Mas a gente consegue fazer o trabalho que a
gente gosta... a institui¢do me dda todas as condigoes de trabalho. Mas
0 que sustenta mesmo é a militdncia, o ser militante dentro do
profissional. E o que faz a diferenca”.

P. N. também fala de seu afastamento, em fun¢do de outros engajamentos,
principalmente, no ambito dos partidos politicos e pelo seu trabalho. No entanto, reforga, tal
como a interlocutora mencionada anteriormente, como continua a dando atengdo a populagdo

negra nas comunidades onde realiza pesquisa, no sentido de valorizar seus saberes ¢ praticas.
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“[..] Ai logo no comego eu fui em umas quatro reunioes do que na
época era a criagdo do movimento negro, os primordios do
movimento negro, onde estavam ld, um rapaz jornalista Samuel que
ndo sei se estd vivo ainda, Luizdo, ou seja havia um grupo bem
representativo de negros mas negros assim que jd estavam
participando de outros movimentos sociais e assim foi... Chegou uma
hora que eu me flagrei na dificuldade de querer da conta o poder da
conta de tudo. Entdo eu comecei a perceber que eu estava falhando.
Tinha reunido do partido e no mesmo dia tinha reunido do centro de
cultura Negra, que estava pensando em criar nessa época. Entdo eu
fiquei muito dividido e disse Gente vou fazer minha opgdo eu sou um
50, entdo eu optei em ficar mesmo no comité de defesa da Ilha e,
principalmente no PDT, me dediquei 20 anos da minha vida ao PDT.
(P. N., Entrevista concedida, 2018).

M. L. fala de sua militdncia nos movimentos negros da Bahia, local que marca a
sua atuagdo como docente. Nesse estado, ela disse que “entrou em todas as organizagoes”. E
essa experiéncia a fez, inclusive, desenvolver o tema relacionado aos terreiros de candomblé
na Bahia. Ela fala também sobre suas incursdes no MNU, onde participou da dire¢do

nacional.

“Mas ai eu entrei de cara, na Bahia eu entrei em todas as
organizagoes, e quando fui fazer mestrado em Sdo Paulo, a minha
dissertagdo de mestrado foi sobre terreiro de candomblé na Bahia.
Entrei no MNU, onde fui da equipe de dire¢do nacional, eu era
responsavel pela area internacional. E ai quando eu vim para ca, eu
ja tinha ligagoes, tinha amizade... eu conhecia Carlao, Ivan, Magno,
Mauricio, pessoas... ai ja fui direto para o CCN, e hoje eu sou do
conselho consultivo do CCN” (M. L. Entrevista concedida, 2018).

Todas essas falas demonstram que a militdncia ndo ¢ estitica. Os agentes estao
submetidos a diferentes experiéncias que conduzem a deslocamentos diversos. Assim, destaco
como a militdncia desses agentes ¢ tanto reforcada por uns, quando reconfigurada por outros,
indicando, assim, que se trata de um processo suscetivel de mudancas, intensificacdes,
afastamentos e intersec¢do com outros enfoques. Destaco, também, como as experiéncias
vividas e assumidas pelas pessoas que aqui narram suas historias nos movimentos negros
interferem hoje em sua vida profissional, que se tornou um espago também de militancia,

estando direcionada a incentivar a valorizagao das questdes do negro no Brasil.
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CONSIDERACOES FINAIS

Com este trabalho busquei analisar a construg¢do da identidade negra que, como
toda identidade, se constréi por meio de um processo, contrastivo, dialético e relacional.
Assim, a partir do referencial tedrico proposto foi possivel perceber como pensar em
identidades ¢ compreender que esse conceito transita entre identificacdo (igualdade,
semelhanca e pertencas) e diferenca (diferenciagao e oposi¢ao), como posigdes pelas quais os

agentes transitam ao longo de suas trajetorias.

A pesquisa permitiu afirmar que os sentidos e os significados atribuidos pelos
cinco agentes a suas identidades foram construidos nos contextos de suas trajetorias pessoal e
politica. A identidade vai se configurando em seus percursos, inser¢des, nos momentos
vividos, nos circulos sociais nos quais compartilharam suas experiéncias e constroem suas

visOes de si e do mundo.

CASTELLS (2008) cita trés formas de construcdo da identidade: legitimadora,
resisténcia e projeto. A identidade legitimadora, seria aquela introduzida pelas instituigdes
dominantes da sociedade no intuito de expandir e racionalizar sua domina¢do em relagdo aos
atores sociais. A identidade de resisténcia, criada por atores que se encontram em
posicdes/condigdes desvalorizadas e/ou estigmatizadas pela légica da dominagdo. A
identidade de projeto, quando os atores sociais, utilizando-se de qualquer tipo de material
cultural ao seu alcance, constroem uma nova identidade capaz de redefinir sua posi¢do na
sociedade. A constru¢do da identidade pelos agentes reitera de certo modo esse movimento.
Sao identidades gestadas a partir de uma posi¢do militante, 3 medida que perpassam por um
processo de luta que visa uma diferenciacdio e também uma reagdo aos discursos
legitimadores que reforgam uma pretensa harmonia racial, mas que historicamente
localizaram a diferenga étnico-racial a uma posicdo marginalizada, traduzindo-se em

exclusdes sociais, politicas, educacionais, etc.

Na analise das narrativas foi possivel perceber um trabalho de memoria
(POLLACK, 1989), onde os agentes elegem certos elementos (historias, lugares, personagens,
acontecimentos) que consideram essenciais para construir e reforcar a identidade negra.
Logo, em certos momentos, essa identidade pode se traduzir por concepcdes essencializadas,
fixas e permanentes, atrelada a uma tradicdo “auténtica” em relagdo a praticas e a¢des que

indicavam uma origem social e simbolica a cultura africana. Constatar o essencialismo por
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trds da constru¢do identitaria ndo constituiu, para a analise que eu busquei realizar, alguma
primazia valorativa, no sentido de apontar determinada critica que descortinasse a “verdade”
do que ¢ ser negro(a). Ao contrario, o carater inventivo demonstra como as identidades sdo,
no sentido genérico, ficticias e necessarias, colaborando de forma pertinente para a andlise da
identidade negra. Sao ficticias, pois nenhum negro € igual ao outro, e ser negro ndo ¢ uma
entidade fixa e solida. Porém, a identidade faz-se necesséaria como defesa de um grupo ou de
uma coletividade. A identidade, entdo, assume carater de escudo e defesa de si perante o

“outro” ou os “outros”, e também ¢, portanto, uma categoria politica.

Por fim, reforgo, entdo, a relevancia de ter apreendido algo referente a experiéncia
desses negros e negras, os quais expuseram seus modos de “tornarem-se” negros(a) e também
de (re)existirem negros(a), através de um processo incessante de redescoberta de suas

historias individuais e coletivas, a medida que foram convidados a pensar o “ser negro(a).
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ROTEIRO DE ENTREVISTA

1. Vocé pode me falar de vocé? Contar a sua historia de vida até hoje?
2. Qual a origem social?

3. Como eram as relagdes na familia? Na escola?

4. Como se deu a entrada/participagd@o nos movimentos negros?

5. O que ¢ ser negro?
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Entrevista com L. F.

- Eu: Vocé pode me falar de vocé? Contar a sua historia de vida até hoje?

- L.F: Vocé quer saber sobre minha vida?

- Eu: Sim, sua origem, como vocé se reconheceu enquanto negro.

- L.F.: Vocé precisa saber. Eu sou militante conhecido nacionalmente.

- Eu: O senhor...

- L.F.: Senhor nao! Eu ndo gosto de senhor, senhor é como se fosse escraviddo, nos temos
que acabar com isso. O senhor é claro que tem o respeito tudo. Mas o senhor da a impressao
que é o senhor de escravo. Entdo tem que trabalhar isso, vocé pode usar “vocé”, sem
problema nenhum. Senhor de escravos, a dimensdo é essa...

- Eu: Entdo como vocé vé essa questdao do “ser negro”? O que é “ser negro”?

L.F.: 0 que é ser negro? Bem é uma palavra inventada pelos europeus. Assim ndo posso nem
dizer o que é ser negro. Eu ndo posso responder por causa disso.

- Eu: Entdo como vocé se representa?

- L.F.: Eu sou um afrodescendente. Por que quem inventou a palavra “negro’ ndo foram os
negros. Vocé esta estudando a identidade. Débora a questdo da identidade é uma questdao de
construgdo. Eu nasci no territorio do quilombo de saco das almas, no lugar chamado, na
chapada do local chamado bebedouro, mas é la, faz parte do territorio, o territorio é grande.
Essa construgdo, nasci la. Fui para outra comunidade mais proxima. Eu vivi até oito, nove
anos de idade, meu pai, minha mde me levava para as manifestagoes que tinham, tinha festa,
tambor de crioula, tinha tudo isso da populacdo negra, ndo era sé a populagcdo negra no
quilombo, tinha gente de origem indigena, de origem, procedéncia do Nordeste, que vieram
da seca. A grande maioria era negro. Agora a terra ndo estava na mdo dos negros, essa terra
foi doada, foi feita uma doacdo, la na época da guerra da balaiada. Mas como é que eu via?
Eu fui criado ld e a maneira de ser criado na comunidade, vocé assume a identidade
(batendo no peito), a identidade ndo é dada, ela é construida quando vocé ta no meio junto
com a populagdo, participando de todas as manifestagoes, de tudo o que acontece em relagdo
aquele grupo, foi assim que eu vim. E claro que eu sai com nove anos, eu nasci no territorio
saco das almas e depois eu fui para outro territorio proximo e uma coisa me chamou
atengdo, eu lembro bem, meu pai, meu tio eram trabalhadores. Minha avo era mde solteira,
porque naquela época os negros, as negras, ndo tinham nunca casado, tinham filho, era a

tradi¢do africana, quem criou o meu pai e meu tio foi a minha avo. Ela sim era uma
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lideranga, entdo ela passou a sua firmeza de cultura e tudo para gente, a gente percebia.
Hoje eu percebo isso, a importdncia dela naquele grupo.

Porque tinha o territorio Saco das Almas e dentro desse territorio, tinha uma terra, que é a
fazenda Santa Cruz, é meio contraditorio mas tinha. E os negros que sdo meus parentes, e
ainda estdo la, quase nasceram na escraviddo e onde eu nasci ndo fazia parte da fazenda.
Bom, ai eu percebo hoje que aquela identidade foi nascendo ali, a gente foi formando, ela se
formou observando, ou seja, a maneira de ser da gente, eu vou observando, a gente sem se
sentir, vocé vai... Ela até pode ficar reprimida mas sem sentir, eu vivi na comunidade até oito
anos, depois fui pra outra comunidade. Com 10 anos eu vim estudar no Brejo. Mas tem um
dado importante, quando eu tinha 6, 7 anos, eu e meu primo la na comunidade do Bebedouro,
as pessoas que seguiam os pretensos donos da terra, estavam amea¢ando de botar meu pai e
meu tio para fora. Diziam que eles estavam trabalhando, estavam enricando (Sic) e tudo isso,
porque toda pessoa que era organizada na terra, eles procuravam tirar, é assim, eles eram
assim. Meu pai era um homem muito inteligente, muito antenado, era um homem da roga, ele
ndo sabia ler, ndao sabia ler, mas ele tinha uma visdo de mundo, ele sabia dialogar, sabia
defender tudo isso. E eu me lembro que a primeira reagdo de surpresa... a primeira reag¢ao
que eu tive a noticia que eu, meu pai, meu tio, minha avo, minha familia, a gente ia ser posto
para fora da terra. Entdo, por outro lado, quando a gente morava ld, meu pai, a minha avo
era parteira, dangava tambor de crioula, era uma lider, tinha lideran¢a na comunidade. Tudo
isso eu vi e hoje que eu percebo da importancia dela na formagdo da gente e de algumas
pessoas ld, tanto que ela era chamada de Leocadia, quando chegar ld, chama seu Zeca
Leocddia (meu pai), seu Raimundo Leocddia. E quem é o mais importante? E meu pai? E
minha avo, ela que era importante, morava ld na terra da fazenda, botaram ela para fora da
terra, mas ela era muito destemida, muito ativa, e ela deu toda essa dimensdo de tudo isso
que eu percebi. Fui crescendo e vi. Quando eu fui para outra comunidade, chamada Santa
Tereza, meu pai morava agregado lda, em Saco das Almas. Agregado assim, porque a terra
era dos negros, mas ai onde tinha terra quilombola foi tomada, ou enganada, ou os caras
pediam para poder limpar os documentos. Al fomos morar em outra comunidade, meu pai
comprou, na verdade ela e meu pai compraram um terreno. E ai eu fui estudar em Brejo, mas
eu percebia.

Quando eu cheguei em Brejo, uma cidade extremamente racista, cidade antiga, racista, as
pessoas que se chamavam tradicionais, e fui estudar, alfabetizei com professor Raimundo
Batista, depois Padilha. Depois fui estudar no melhor colégio da cidade, fui estudar nas elites

da regido, Educandario Pio XII. Como Brejo era uma cidade importante na década de 50,
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60, as pessoas de Chapadinha, de Buriti, de Sdo Benedito do Rio Preto, os filhos dos que
podiam, os fazendeiros estudavam ld. Chamava-se até pré-semindrio para quem queria ser
padre, era mais nesse sentido, passei a estudar nesse colégio, com bolsa. Tinha o internato e
o externato, eu era do externato, morava na casa da irmd do meu tio, ndo era irmd do meu
pai. Minha avo tinha dois filhos, de dois pais diferentes. O colégio era bem ao lado,
Educandario Pio XIL

Mas eu percebia, eu participava, eu percebia as coisas, tanto que durante o primario, fui o
primeiro aluno da turma, me lembro bem quando o padre que era o diretor, no meio do ano e
no fim do ano era uma festa na hora de dar as notas, era um evento na cidade, eu lembro
muito bem disso. Do primeiro ao quarto ano, eu era o primeiro aluno. Bom, eu percebia a
dimensdo do racismo, do preconceito contra negro no Brejo, na regido, em todos os aspectos.
Na escola também. Claro que hoje é que eu to percebendo como as coisas funcionavam,
porque eu estudei. Mas eu percebia que existia. Tinha festa “de primeira”, os negros la do
Centro operario, “de segunda” e “de terceira”. De primeira era a festa das elites brancas.
Ai quem fosse para ld era discriminado. Na festa de terceira e de segunda e a festa do centro
operdrio eram de trabalhador, era de negro. Isso me despertou, eu percebia as coisas.

Nao fiz o ginasio la (criado em 54), o gindsio ndo tinha em escola publica. S6 havia na escola
Candido Mendes, do estado. Depois foi criado o ginasio brejense, na campanha nacional dos
educandarios gratuitos.

Bom, terminado o ginasio, eu sempre militei no ginasio, quando eu estava no primario eu era
como ¢ que se diz “desarnado”, eu sabia discutir, eu estava no topo, no topo ndo, eu estava
entre os melhores alunos da turma e tinha um destaque de qualquer maneira, lia muito, e eu
percebia que essa era a saida. E tanto que a professora do educanddrio Pio XII... S6 eu sai
do 4° ano primario para fazer o exame de admissdo. Participava do grémio estudantil, dos
embates politicos no ginasio, fui orador do grémio, tudo isso a gente discutia, lia bastante, no
grémio, no nosso grupo. Na década de 70, a luta pela terra, a revolugdo cubana, eu ouvia
muito o rddio, estava antenado com o mundo, eu ouvia rddio na casa da minha tia, chegava
jornal dos hospedes e eu lia tudo.

Bom, nesta dimensdo, eu acho que isso construiu, desde ld a identidade de eu perceber, eu me
percebia, eu percebia a discriminag¢do, o preconceito, tudo que tinha relagdo com a gente.
Agora vocé ndo tinha for¢a para poder se contrapor. Essa é a realidade do pais, vocé ndo
tinha naquela época. A repressdo muito maior, o racismo era sutil. As relagoes eram relagoes

de, ndo digo escravocratas, mas ligadas a escraviddo lda no Brejo.
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Terminado o gindsio, a politica partidaria interferia no gindsio e a gente participava. Eu me
lembro bem, um dia, o dia da proclamag¢do da republica, eu fiz um discurso, quase em todos
os eventos importantes, tinha a¢do do grémio. Entdo nesse dia eu disse que a republica foi
proclamada, pela minha leitura, mas ndo estava proclamada, a independéncia economica,
cultural, tudo isso, na minha percep¢do. Eu ja estava lendo essas coisas.

Eu acho que isso, la da comunidade, a maneira em que a gente vivia, a solidariedade, quer
dizer, a identidade ela existe, ela ¢ bloqueada pela forma das relagoes quem temos no Brasil,
ela é bloqueada pela maneira como foi colocado, como foi feita a escraviddo. Eu ndo consigo
usar essa palavra subalterno, eu ndo uso, esses chavoes eu ndo uso.

E ai eu acho que a minha identidade ela ficou guardada e ela foi no crescente a medida que
eu fui lendo, fui percebendo as coisas, tudo isso, é dificil para mim ter identidade porque meu
pai é negro, eu estava numa cidade que ndo mostrava a importancia do negro, eu fui para
uma escola que ndo mostrava negro importante, falava de Gongalves Dias, mas ndo dizia
direito que a mde dele era negra, ndo dizia da importancia de Luis Gama, que foi uma das
principais figuras. Ninguém falava, as vezes por alto.

Pouca gente sabe, fui dar uma palestra essa semana, “quem sabe quem é Luis Gama”,
ninguém sabia. Reunido aqui, com 20 jovens no coletivo negro. Na verdade, so uma pessoa
sabia. Quer dizer... ai vocé ndo lé, porque os alunos sdo induzidos a ler outras questoes, mas
ndo orientam a ler os livros da nossa origem. Esse é o ponto central, que eu percebo.

No dia que fomos fundar o CCN, eu disse a primeira coisa que a gente precisa saber é da
nossa historia, de onde viemos, quem somos, o que podemos fazer.

Dito isso, essa identidade vai num crescendo, para mim ela ficou guardada. Posso ter
cometido equivocos pois eu estava no interior em uma cidade escravocrata e continua sendo
ainda, na minha opinido. Eu sinto que foi assim a constru¢do, quando vocé vive na
comunidade, eu ndo to dando para frente, quando vocé vive na comunidade, que vocé
absorve as coisas, a cultura, aquilo fica guardado. Vocé pode ser bloqueado em soltar a
identidade. Foi o que aconteceu. A minha identidade eu fui assumindo naturalmente, porque
eu tinha dificuldade pelo ensino que a gente tem, a formagdo, mas aquilo fica guardado, é
intrinseca da populagdo negra. A maneira como eu vivi, com parentes meus descendentes ld
no Brejo, ouvindo tambor de crioula, das manifestagoes, participando de tudo isso. O que faz
com que as pessoas assumam a identidade ¢ ser viver nas manifestagcoes de sua cultura. Hoje
estdo destruindo os quilombos, na minha opinido, pois hoje as igrejas se misturam por la e
vdo distorcendo tudo isso. Ndo é igreja, mas sdo outras dimensoes. E quando eu estava no

colégio, vocé ndo mencionava que era negro, ndo dizia sobre os valores da cultura africana.
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Isso eu vim aprender depois. Mas esses valores sdo intrinsecos a gente. Ndo é s para mim,
mas para qualquer negro. Ele pode estar bloqueado, mas a identidade ta ai. Ela fica
guardada, na hora que ela pode, ela se solta, como ocorreu com muita gente. Depois que
fundamos o CCN, quantas pessoas assumiram suas identidades? Varias, pois tinha um
amparo, um elemento de sustenta¢do cultural, politica, social para poder a pessoa se sentir.
Minha vinda a Sdo Luis, eu terminei o gindsio mais os colegas e meu pai queria que eu
ficasse la no interior, queria que eu fosse alfaiate. Ah, ainda tem isso, além de estudar em
Brejo, eu também fui aprender a ser alfaiate e naquela época tinha que aprender, mas ndo
aprendi. Minha made costurava la na comunidade, minha mde ndo é negra, esse foi o
problema que eu tinha, mas eu superei. Minha mde ndo é negra, minha mde era branca
indigena. Porque a populagdo do quilombo é negra e indigena, além do pessoal que veio de
Ceard. (Mostra a foto da mde). Eu ndo conheci meus avos, nenhum dos dois. Ai vocé tem até
dificuldade, porque vocé tem na cabega que tudo é cultura branca e minha mae era branca,
cabelo assim liso e fazia todas as coisas, cesto, essas coisas tudo ela sabia fazer. Eu lembro.
Entdo tudo isso era complicado. Entdo quando eu terminei o gindsio, la na cidade eu
participei, nos participamos, eu e meu primo que também estava la, de tudo que acontecia na
cidade. E foi ai que eu e ele declaramos aquilo que eu lhe disse sobre a republica
proclamada entre aspas. Terminado o ginasio, o que fizemos. Ai meu pai queria botar uma
alfaiateria, um comércio, algo assim, para mim. Mas eu disse “ndo, ndo quero ndao. Eu vou
estudar”. Ai, eu e mais quatro colegas quem podia vim, quem ndo podia ficou, a gente tinha
ligagoes com o grémio estudantil brejense e ele com a UMES, o presidente inclusive era Luis
Rocha. A gente se comunicava. Ai era forte o movimento secunddrio, na década de 60. E
esses colegas viemos para cd (Sdo Luis) estudar, viemos em cima de um carro que trazia
baba¢u para cd. Foram trés a quatro dias para chegar aqui. A gente ia revezando, um
momento um ia na boleia, outro ia em cima. E, quando chegamos, fomos morar na UMES, na
Unido Maranhense, na Rua do Passeio. Tinha a casa do estudante a UMES, ndo ¢ a UMES
do momento atual, é a Unido Maranhense de Estudantes Secundarios, que foi fechada na
ditadura. E nos quatro fizemos sele¢do para estudar no Liceu e na Escola Técnica. Pois nos
quatro passamos, o gindsio que fizemos era muito bom, viu. Eu e outro colega fomos estudar
no Liceu, e outros na Escola Técnica, pois queriam fazer agronomia.

Aqui, nos participamos da politica estudantil e tudo. Fizemos muita coisa errada, pois ndo
tinhamos consisténcia ideologica, mas isso acontece. Ficamos na luta efervescente, politica, e
fomos estudar no Liceu. Comecei a estudar de noite, para de dia conseguir um emprego, mas

ndo consegui. Al transferi para de dia, que era o cientifico. Meu pai mandava dinheiro e dava
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para comer, a gente lavava a roupa da gente, era uma casa de estudante entdo todo mundo
era solidario. O pessoal da minha geragdo que estava la, todos entraram na universidade,
todo mundo, quase todo mundo. E ndo era facil, na casa dos estudantes tinha gente de todo
lugar e era dificil chegar aqui. Ndo tinha colégio secundario, gindsio no interior. E ndo tinha
o segundo grau, hoje, o cientifico e o classico na época.

Bom, eu participei da luta estudantil naquela época. Participei da reforma de base, governo
Jodo Goulart. Ai veio 64, cercaram a UMES, prenderam algumas pessoas e tudo. Eu tinha
chegado em 63. Ficou os 20 anos de ditadura, que muitos chamam de militar, mas é uma
ditadura civil e empresarial também. Porque a lideranga era civil e envolveram militares e os
empresarios financiaram. Inclusive financiaram a tortura. A mesma coisa que pode acontecer
agora.

Nesse periodo eu fiz vestibular, em 66, no meio do ano, para medicina. Meus amigos também,
cada um em uma area. Eu ndo podia pagar cursinho, estudei no Liceu e na época era um
bom colégio. Fiz vestibular, passei e fiz o curso em seis anos. Mas sempre participei da
politica.

Fiz parte do Centro Liceista, da politica estudantil, tudo isso. Mas a questdo da identidade
negra, a gente ja sabia. Terminei o curso de medicina, fiz parte do diretorio, secretario geral
do diretorio. Era 68, ditadura dura, eu lembro bem, eu era secretdario, ia ser presidente, mas
fecharam o diretorio, mas nos terminamos o curso. O diretorio de medicina era Dom
Delgado, que foi a pessoa que criou a faculdade de medicina. Eu sempre me mobilizando,
com mais dificuldade do que antes, mas nos estavamos dentro de uma ditadura e é por isso.
Quando eu morava na UMES, a gente assistia as palestras, antes de 64, Maria Aragdo,
Augusto Soares [...], enfim as pessoas que tinham influéncia no movimento estudantil. E
terminei o curso, ndo perdi nenhum ano, ai fui pleitear uma bolsa na residéncia médica. Eu
era militante estudantil, do diretorio e também monitor. Era dificil, eu morava na casa dos
estudantes, ndo passava fome, mas era dificil de morar na casa dos pais. Ndo tinha duvidas.
Ndo sei se tinha um pouco de... digamos assim, mais facilidade do que outros, porque eu
nunca reprovei. Terminei o curso indo completar 27 anos, pra quem comegou a estudar com
dez anos de idade...Porque nessa época eu focava.

Bom, formado em medicina e na residéncia estudantil, eu percebia as coisas. Ja havia aquela
efervescéncia da luta. Fui para Sdo Paulo, fiz a prova de residéncia para ao Hospital das
clinicas, da USP. Em Sdo Paulo, capital e em Ribeirdo Preto, passei nos dois. Mas optei por
Ribeirdo. Fiquei la durante trés anos. E ai ja era década de 70. Era a efervescéncia do

movimento contra a ditadura e com o movimento negro. E eu estava por ld, eu estudava e
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participava do movimento. Eu tinha um primo que morava em Sao Paulo, eu vim... eu ia para
reunioes, o pessoal estava naquele movimento. E eu percebendo tudo isso, criaram o MNU e
eu estava la, presente, participava. Ndo participava de tudo, porque ndo dava para participar
porque eu estava estudando. Entdo durante a semana eu ficava em Ribeirdo, e no fim de
semana eu participava das reunioes, vinha para Sao Paulo. Mas estava antenado. Foi em 78,
ja estava a continuagdo da luta do movimento negro, porque tem gente que vai escrever e
pensa que a luta come¢a a agora. E igual um povo do MOQUIBOM, “vocés ndo estio
comegando rapaz! Vocés estdo continuando”. Algo que o CCN fez, porque lé a teoria de
Marx, Gramsci mas ndo lé a historia dos quilombos. Vocé tem que ler, eu sei, para saber as
coisas, mas é eurocéntrica. E esquerda eurocéntrica, que até certo ponto é racista. Na
esquerda também tem racismo, pela formac¢do da esquerda brasileira. Ndo to criticando, to
colocando as contradi¢ées que atrapalham a nossa questdo, porque ndo é sé classe. E raca
também.

Voltando de Sao Paulo, eu residente, eu sei que teve em 78, eu voltei de novo para Sao Paulo,
fazer mestrado e doutorado. E a luta estava mais acentuada, foi na época, que comegaram a
criar o movimento negro unificado, eu estava ld...

Al eu volto pra ca. Ah! Mas em Sdo Paulo tem um evento interessante, e, 78, da luta do
racismo, quatro atletas foram discriminados ld no Clube Tieté, ai ndo deixaram... Depois
mataram um jovem, ai fizeram um ato em frente ao mercado municipal. [Menciona a Revista
da Cult sobre uma das liderancas desse ato]. E o Milton Barbosa, uma das liderangas. Mas
ndo foi ele. Nessa época Abdias do Nascimento. Mas ai eu ja tinha leitura, ja lia Abdias do
Nascimento. Tinha leitura do pessoal da luta da Africa. Tudo isso é influéncia. Fanon, Luis
Gama... tudo isso a gente lia, la em Sdao Paulo, a gente tinha essa literatura.

Quando eu volto em 78, nos estavamos na luta pela anistia, que foi em 79. Chegando aqui, a
professora M. R. A. ja tinha um grupo aqui, é porque... Era o CCN: a gente se reunia,
pessoas se reuniam para discutir a questdo do negro, ideologicamente as condicoes de saude,
condicoes de direitos, tudo isso. Eram vdrios pensamentos ideologicos, eu por exemplo
defendia uma coisa, a M. R. A defendia outro. Mas muitas coisas entendemos. Jodo
Francisco era um militante, ele era da diretoria da UMES, foi meu grande amigo, passou
dois anos da Unido Soviética. Entdo tinha gente com visdo, digamos assim, mais avangada.
Agora, cada um... o que que a gente fez? A gente somou, as visoes, em defesa dos direitos da
populagdo negra. Nesse ponto, nos estavamos unidos. Se a gente ndo fizesse essa unido ndo
tem jeito. A gente se reunido, iamos em varios pontos, ai resolvemos criar uma institui¢do,

unificamos o nosso pensamento.
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Quando eu voltei de Sdo Paulo, fui ser professor da UFMA e médica da Previdéncia. A gente
ja estava formado, mas tinha estudante na UFMA, nas reunides. Unificamos os nossos
valores, nossa cultura que é anterior a cultura europeia. A gente tem que defender os nossos
valores, que ndo foram colocados na educacdo presente. Tudo isso estava la no dia da
fundagdo do CCN, tudo isso foi dito. A primeira coisa que fizemos foi logo fazer uma
cartilha, uma outra historia, cada um ia puxando pro seu lado, eu era a saude... e a principal
coisa que a gente discutiu desde aquela época era contar outra historia. E come¢amos a dar
palestras nos colégios, colocando aquilo que ndao aprendemos na sala de aula, os valores da
cultura africana. No inicio, a sugestdo era ser so cultura, mas ai diziam: “cultura é muito
mais amplo”, porque tinha gente que achava que a gente estava discutindo cultura na visao
de Gilberto Freyre e ndo era, a gente estava fazendo uma ruptura. Nos estavamos refazendo
a historia. Por exemplo, o estado, s6 do ponto de vista eurocéntrico? O estado ja existia ld...
Do ponto de vista da medicina, ja existia la no Egito, tudo isso. Entdo sdo essas civilizagoes
que a gente estava colocando no devido lugar, porque ndo foi colocado na historia. Nos
negros ndo somos descendentes de escravos, somos descendentes de civilizagoes avangadas,
onde seu povo foi tornado em escravo.

[...] O que é ser negro é uma palavra inventada pelos europeus. Assim ndo posso nem dizer o
que é ser negro. Eu ndo posso responder por causa disso.

Eu: Entdo como vocé se representa?

Luizdo: Eu sou um afro-brasileiro. Um afrodescendente. Por que quem inventou a palavra
“negro” ndo foram os negros. Entdo o que é ser negro no Brasil é dificil. E dificil dizer. Mas
quando vocé quiser olhar, do ponto de vista da prdtica, é so olhar na penitencidria que estd
ld o negro. Porque esse nome negro ndo foi inventado pela Africa. Africa negra, ndo existe
esse nome. Foi inventado pelos colonizadores. Vocé vé por exemplo nos trabalhamos muito
com a juventude, principalmente. Educag¢do é ponto central. Qual o ponto central do nosso
trabalho? Educacgdo, a terra, saude, os valores da cultura africana e afrodescendente.

Ah sim o CCN, por exemplo, pois eu ndo falo em termos de professor, tem inser¢oes locais.
Forga, a partir de 79. Lembrei disso porque o professor Zé Carlos Saboia trabalhou. Disse a
partir daqui a historia do Maranhdo vai ser outra, e é. Hoje vocé tem 11% das pessoas
assumindo que é negra, preta. Em termos de pardo e preto, o Maranhdo tem 30% da
populagdo negra, mas ninguém assumia, pois ndo tinha os valores, a cultura. Mostra um
médico, cientista negro, é isso que faz com que. Isso ajuda a pessoa a ser negro. E olhar os
valores, so botam o negro roubando, ndo é isso. Ai o CCN tem inser¢éoes locais e contribuiu

com tudo o que aconteceu nesses 40 anos com relagdo a avangos, em relagdo aos direitos e
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as questoes negras, africanas e afrodescendentes. Passou pelo CCN, ou saiu daqui, direta ou
indiretamente, ou teve influéncia daqui. Ndo tem duvida! Pode até ter erros e equivocos, mas
ndo tem duvidas. Vocé percebe a influéncia do CCN, local, regional, nacional, internacional.
Por que internacional, porque o CCN fez, sediou, coordenou o primeiro coloquio
internacional de quilombos, aqui. O CCN tem assento no... ajudou a construir a politica de
igualdade racial, a Secretaria de Igualdade Racial. O primeiro presidente, secretdrio era do

CCN. E uma luta politica.

Entao, qual o papel? O CCN abriu as portas para a populagdo maranhense assumir sua
identidade negra, ela deu o caminho, na minha opinido. Vem dando o caminho para a
populagdo assumir sua identidade. Enfrentando o racismo, na sociedade e o racismo. O

ponto central é enfrentar o racismo.
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Entrevista com M. L.

Meu nome completo é M. L., e eu nasci no quilombo dos Matoes dos Moreira, em Codo.
Nasci no dia 17 de outubro de 1937. Eu tenho o privilégio de ser filha de duas familias
negras, sendo que a minha mde é uma familia negra reconhecida... A familia da minha mde é
uma familia negra, muito tradicional, que inclusive da nome ao quilombo dos Matoes do
Moreira, onde eu nasci. Nos ndo chamavamos, ndo falavamos em quilombo, mas era um
auténtico quilombo pelo fato de ser um territorio, onde vivia uma comunidade negra, que
vivia de uma produg¢do mais ou menos coletiva, todos eram lavradores, as mulheres
quebravam coco, meu pai tinha uma pequena quitanda, onde negociava a troca do coco com
questoes bdsicas de subsisténcia, o pessoal trazia o arroz, o feijdo, o coco quebrado, babagu,
e al ele vendia agucar, querosene (que naquele tempo se usava), sal, sabdo, oleo... e era essa
troca. Minha made costurava, minha mde era costureira, eu digo num livro meu que até hoje
eu ouco ‘“taquetaque” da maquina... ela cantando e costurando. Lembro muito bem disso.
Agora, la, com meus pais eu vivi até os 5 anos de idade. Quando minha mde teve a coragem,
apesar de eu ser filha unica, minha mde teve a coragem de me mandar... ela chamou a irmad
mais velha do meu pai e pediu pra ela vir trazer pra estudar em Codo, fazer o primario,
porque ld ndo tinha primdrio. Ai eu vim pra Codo. Em Codo, eu fiquei em uma casa que hoje
corresponde a um patrimonio que eu ainda tenho a esperanca de transformar em algo
educacional, cultural, comunitario... que é a casa da professora Filomena Moreira. A
professora Filomena Catarina Moreira foi a primeira professora normalista da cidade de
Codo. Entdo foi nesse contexto que eu nasci e me criei.

Ndo, a gente ndo falava, o pessoal la do sitio falava de Matdo e Matinha, era assim que se
chamava, ndo tinha toda essa organiza¢do quilombola, mas era uma terra, uma auténtica
terra de pretos. O pai, e 0os avos da minha mde eram homens negros, que quando eu penso
negros eu vejo assim aqueles principes africanos. Ndo se falava em consciéncia negra, nem
autoestima, nem quilombo, nem comunidade negra, mas existia digamos esse espacgo de
negritude, reconhecido pela origem das pessoas, pela cor da pele das pessoas, pelos
costumes que eles tinham, eram costumes comunitdrios, costumes religiosos, costumes
culturais, eram expressoes culturais profundamente enraizadas em origens e raizes negras,
eles eram profundamente negros, ndo se falava, ndo se teorizava, mas era um espago negro,
era um territorio negro, eram comunidades negras. Quando eu vim pra Codo estudar, era

também pra uma casa negra, porque a “didinha”, a professora Filomena Catarina Moreira,
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também era negra, ela era filha de uma mulher ex-escravizada. A historia dela eu tenho
muita esperanga que eu ainda consigo resgatar essa historia. A mde dela era uma ex-
escravizada, ela era do tempo ainda... porque a professora Filomena ainda nasceu em 1800 e
a abolicdo foi em 88. Minha mde foi muito corajosa, ela tinha essa alma negra de resisténcia,
minha mde era uma pessoa de resisténcia, uma pessoa de coragem, ela sabia que ela devia
tirar a unica filha dela pra vir pra cidade, pra ter, digamos, uma formagdo maior do que
seria possivel ali dentro dos matoes. Entdo ela me tira da Matinha e me manda pra Codo,
porque ela queria que eu tivesse uma formagdo e eu vim.

Como la, pra onde eu vim, quando eu vim aos cinco anos, era uma escola... eu fiz mais a
dindinha... ela ja era uma professora aposentada. Entdo com ela eu aprendi a ler e a
escrever, eu fiz toda uma formagdo de leitura e escrita, que eu acho que me acompanha até
hoje essa formagdo do saber ler e escrever, contar... Entdo eu ja saio de casa, a casa da
dindinha onde eu fui morar, eu ja saio de lda, para fazer o terceiro, ano primdrio, no grupo
escolar Colares Moreira, com as novas professoras locais. Entdo eu fiz o terceiro, quarto e o
quinto ano do primdrio no Colares Moreira. La no Colares Moreira, eu fui diplomada. E
minha mde mais uma vez avanga e tem a ideia de que eu devo continuar os estudos... em
Codo ndo tinha ainda gindsio, e ela mais uma vez tem a coragem de pedir a minha outra
madrinha, a minha madrinha era a dindinha professora, que por sua vez tinha criado minha
made, minha mde casou, saiu dessa escola casada com meu pai, pra ir morar la no Matoes dos
Moreira, e quando eu termino o primario minha made tem a ideia de que eu devia ir pra Sao
Luis, fazer o gindsio. E ai eu fiz exame de admissdo, 4 anos de gindsio, 3 anos de escola
normal, morando na casa de uma outra madrinha, e era minha madrinha Nhazinha, ela é
mde de uma pessoa conhecida aqui na cidade, professora Ruth Muniz, foi professora do
Senac, foi professora, diretora do colégio de Aplicagdo, foi professora na UEMA. E com essa
familia eu morei um tempo... Na escola normal, do Instituto de Educa¢do, que funcionava a
tarde, no prédio que hoje se chama Liceu Maranhense, de manhd era cientifico e cldssico, e a
tarde era escola normal.

Na casa da dindinha, da professora Filomena, ndo tinha problema, porque ela era negra, a
mae dela era negra ex escravizada, e ela tinha toda uma tradig¢do de costumes... ela ter sido
criada por brancos e por coincidéncia... a grande coincidéncia é que ela, a dindinha, filha da
ex-escravizada, nasceu na rua do sol, naquele lugar que hoje é o museu (o museu da rua do
sol), ela foi criada naquele lugar, entdo ela ja foi, a mde dela, da Filomena ja foi criada
como escravizada, como negra, entdo ela ja tinha todo uma historia de saber o que era ser

negro, e quando nasce a professora, que foi reconhecidamente filha de um dos senhores e
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como sempre acontecia, a irmd deste senhor, e que criava, a quem a mde da prof Filomena
servia, que se chamava Carolina Moreira, a irma dele obrigou, disse olha vocé vai colocar a
filha de Carolina para estudar e ai ela estudou. Entdo ela era filha de um senhor com uma
ex-escravizada. Entdo o meu contexto de negritude ja comeca desde ai. Agora quando eu
chego na casa da minha madrinha, pra estudar aqui em Sdo Luis ja era outro contexto,
porque elas ndo eram negras, elas ndo eram assim brancas de olhos azuis, mas ela eram...
(teve uma amiga do movimento negro na Bahia que era fala em branco brasileiro), entdo elas
eram assim, brancas brasileiras. E, entdo, la ja era um pouco mais dificil. E eu enveredo por
uma militancia por justica, por igualdade, por liberdade. Ndo se falava em negritude nesse
tempo, ndo se falava. Era uma luta contra injustica, contra pobreza. Eu trabalhei no
Movimento de Educagdo de Base (MEB) que era formagdo de liderancas, populares e do
campo. Ai comega o pontapé da minha militancia, mas antes dessa militancia, com lideranga
rural, eu ja trabalhava, eu ja fazia parte da JEC... juventude estudantil catolica. Nesse grupo,
que era uma lideranga, que era uma formagdo catolica pra jovens estudantes, existia todo um
leque. Eu fui da JEC e da JUC, Juventude Universitaria Catdlica. Entdo nossa militancia era
muito assim no sentido de uma formagdo e eu reconheco que a JEC me deu uma substdancia
para ser militante, no sentido, de compreensdo da igualdade, do respeito as pessoas, da
dignidade das pessoas, do zelo pelas pessoas, da tentativa de exercer uma generosidade em
relagdo as pessoas, da busca muito forte em ser igual, mas ndo se falava em cor. Ai eu venho
para o MEB, saio da juventude, passo pela JUC, termino a faculdade, vou trabalhar no
movimento de educagdo de base, que era formacgdo de liderangas rurais. Al ja era uma
formagdo politica, acentuada a nivel de conscientizagdo politica contra a desigualdade e pela
justica social. Entdo essa formagdo, que veio do JEC, JUC e MEB... elas me formaram... me
deram uma alma militante. Eu nunca me vi fora em um outro caminho sendo militando por
alguma coisa, pelas mesmas coisas em setores diferentes, no meio estudantil, universitario,
no meio rural. Entdo é dai que eu, estando nessa luta, de militancia politica, que eu chego até
a ditadura e na ditadura eu tive problemas politicos sérios. Eu trabalhava em uma
organizagdo, eu trabalhava contra a ditadura, pela justica social, pela democracia, por
cidadania... e por tudo isso, eu fui.. como se chamava naquela época, detida para
averiguagdo, ndo lembro como era que se chamava, mas era a prisdo, e eu passei o més de
1971... eu passei, estava a disposi¢do do servigo militar. Eu passei esse tempo todo com todo
os rigores que comportavam nesse momento. Era 71, uma das épocas dificeis da ditadura.
Depois disso, eu sai do Brasil. Eu fui para o México... eu sai da prisdo, mas era um tempo

muito dificil, o meu trabalho era com conscientizagdo politica de comunidades rurais e
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também eu dava aula, eu trabalhava na reforma agrdria, na equipe nacional da reforma
agraria no Rio de Janeiro, e eu dava aula de sociologia, em uma faculdade particular, no
interior do Rio de Janeiro, em Duque de Caxias.

Antes, eu fiz Pedagogia, no comego da Universidade Federal do Maranhdo (conhecida como
Faculdade de filosofia). Antes de ir para o México, na ditadura, pela minha experiéncia de
educagdo para comunidades rurais latino-americanas, eu ganhei uma bolsa para o México,
eu fiquei um ano no Meéxico estudando, fazendo formagdo para trabalho com comunidades
rurais latino-americanas, com gente da América Latina inteira, de todo lugar.

Entdo fiquei no México em 67, quando eu venho dessa formagdo, ai eu recebo um convite
para trabalhar no INCRA, trabalhando no INCRA entdo eu me envolvi com o contexto
politico do Rio de Janeiro, organizag¢oes que faziam formagdo politica nessa luta contra a
ditadura, contra a desigualdade... E é dai, que eu passo aquele ano todo como se dizia presa,
a disposi¢do da justica militar. E quando eu termino, quando eu saio dessa prisdo, ai eu volto
ao Meéxico pra aliviar um pouco, passar um tempo, dando um tempo como se diz hoje... mas
eu compreendi ai, na prisdo, por mais contraditorio que parega, eu comeg¢o a ver nessa
prisdo que a luta por justica, por liberdade, por democracia, cidadania, ela ndo contemplava
as questoes raciais. E como eu neguei tudo, eu ndo confessei o que fazia, eu me mantive
firme, para ndo delatar ninguém... entdo como eu negava... e as meninas quando chegavam,
todas brancas, passou uma moga negra la, que ela era esposa de um operdrio, mas ela era
calada, eu nunca soube nada dela, ela nao demorou la. Entdo postura minha de negar, de
dizer que eu estava ali injusticada, as meninas elas me tratavam com uma desigualdade, que
no fundo, no fundo, essa desigualdade era racial. Esse preconceito era racial. Elas diziam:
olha Maria, me chamam de Maria, nos ndo pudemos... nés éramos trés la dentro de uma
salinha bem pequenininha, elas disseram: Maria a gente ndo pode se reunir com vocé,
porque como vocé ndo é de organiza¢do, nos temos que fazer nossa reunido separada. Ai elas
iam, elas duas para um canto da sala, e eu ficava quietinha vendo elas ali. Eu sentia que era
uma discrimina¢do racial, ao mesmo tempo, que era uma discrimina¢do politica, porque
diziam elas como eu tinha negado as referéncias da minha experiéncia, eu ndo ia entregar
para umas meninas que eu ndo conhecia, se ndo comegasse o processo todo de novo. Entdo
eu dizia para elas, negava pra elas, dizia que era um equivoco, que ia se esclarecer, que eu
ndo tinha culpa... mas eu sentia nelas aquele... eu comecei a ver que tinha um tratamento
desigual, que ndo era so politico, era racial na medida em que ao ser discriminada por ndo
ser uma pessoa considerada com consciéncia politica, de grupo politico, isso também tinha a

ver com a ideia de que ndo se via nessa luta da esquerda politica, ndo tinha pessoas negras.
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Eu me lembro de uma vez que eu mudando de um lugar para outro, entrou um rapaz, e ai os
soldados, o policial que guardava ele dizia assim: ei rapaz, o que que tu faz aqui, tu devia ser
puxador de carro. Comigo eles ndo disseram nada, mas disseram para esse rapaz negro.
Entdo, eu ndo era vista como uma presa politica e, obviamente, eu ndo correspondia, nem a
pratica, nem ao status de um preso politico, que, na realidade em sua grande maioria, eram,
naquele contexto do Rio de Janeiro, estudantes universitarios, ou operarios mas tinha aquela
formacdo diferenciada e tudo. Aqui no Maranhdo se via mais, porque tinha formagdo dos
camponeses, sindicalistas. Mas no Rio de Janeiro, a grande maioria das pessoas que estavam
comigo, tinha advogado, psicologo, médico.

Ld no Mexico, eu compreendi, ai a questdo racial me iluminava. Eu dizia: eu ndo tenho
condicoes em ficar exilada (pois fui convidada para o exilio no Chile). Eu disse eu ndo tenho
condicoes para ficar exilada com esse povo que tinha familia no Rio de Janeiro. E eu tinha
minha mde em Codo, naquele tempo com 70 anos, sem nenhum parente no Rio de Janeiro.
Tem um detalhe grande é que eu fui para a prisdo dia 6 de fevereiro de 71, e eu fiquei
absolutamente incomunicavel, até o dia 6 de junho. Porque juntava varias coisas, uma delas
era que tudo era muito dificil naquele tempo. Por exemplo, a gente td sentada aqui
conversando, quando tem uma ditadura vocé ndo chega na porta porque jd tem alguém lhe
esperando na porta. Eva um periodo muito dificil. E ninguém sabia onde me encontrar, foram
me pegar presa em Pernambuco, trabalhando pelo INCRA. Fiquei 4 meses incomunicdveis,
sem saber se minha mde estava viva e ela sem saber se eu estava viva.

Ndo tive irmdos, fui filha unica. Eu sempre vivi comunitariamente, sempre com pessoas
negras. Eu sai de matoes, mas sempre voltava em Matoes e Matinha, eu sai de Codo, mas
sempre voltava e Codo. Minha mde continuou como minha dindinha, criava os sobrinhos, os
sobrinhos vinham para estudar. Minha mde continuou esse mesmo sistema, que levava
pessoas, filhas dos meus tipos, minhas primas, para estudar em Codo. Quando minha mde
morre, eu passo a criar essas meninas, eu tomei conta delas. Sempre tive uma familia grande,
sempre andei como uma comunidade. Quando eu estava no México de novo, eu cheguei a
conclusdo que eu ndo queria ser exilada, porque a experiéncia que eu tive com aquele
pessoal, eu vi que ndo era uma comunidade, ndo era uma fraternidade, ndo, ndao era. Eu
disse, ndo vou ficar com esse pessoal. Eu vou voltar pro Brasil e ai através de um grande
amigo meu, que é um cidaddo francés, padre de igreja catolica, ele facilitou minha vinda pro
Brasil, porque por ser cidaddo francés, ele tinha a facilidade de entrar pela Guiana francesa,
Belém, Maranhdo. E assim foi... eu me lembro que quando chegamos em Belém, pra eu

entrar no Brasil, ele disse: eu a conheco ha 20 anos, eles carimbaram e eu entrei no Brasil. E
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al nisso, eu comecei a procurar trabalho, quer dizer em plena ditadura era muito dificil pra
mim trabalhar com reforma agrdria, com comunidades rurais, com cidadania e democracia,
eram dreas dificeis pra mim. E ai houve uma ideia, uma moga, amiga, freira, chamada Irma
Maria Luiza de Melo disse: olha na Bahia, no colégio Antonio Vieira, do qual ela fazia parte,
tem uma vaga de professor de inglés. Ai vinda do México, eu tinha passado antes no Canada,
fazer um curso intensivo de inglés. Foi ai que assumi essa vaga e comegou a minha historia
na Bahia. De la, eu comego um trabalho, retomo o trabalho no meio rural, de formagao de
trabalhadores rurais. De ld, esse meu trabalho foi aprovado como uma experiéncia modelo
na Bahia, ai me convidam a coordenar esse trabalho a nivel nacional, ai eu vou para
Brasilia, foi quando decidi fazer o mestrado. Ai vou para Sdo Paulo, na PUC, que era o “fino
do fino”, porque em plena ditadura foram pra la Florestan Fernandes, Paulo Freire, Otavo
lanni, esse pessoal. Entdo eu fiz o mestrado e minha banca me recomendou... a minha
dissertagdo de mestrado foi sobre terreiro de candomblé na Bahia. Mas ai eu entrei de cara,
na Bahia eu entrei em todas as organizagoes.

Entrei no MNU, onde fui da equipe de dire¢do nacional, eu era responsdvel pela drea
internacional... e ai quando eu vim pra cd, eu jd tinha ligagoes, tinha amizade... eu conhecia
Carldo, Ivan, Magno, Mauricio, pessoas... ai ja fui direto pro CCN, e hoje eu sou do conselho
consultivo do CCN.

Eu considero de feliz da pessoa negra que reconhece sua for¢a maior na sua identidade
negra. Feliz da pessoa negra que se considera negra, tem consciéncia negra, que se respeita
como negro, porque com isso, mais da metade do que é preciso para viver no mundo ta
resolvido, que se vocé é negro, se sente negro, gosta de ser negro, reconhece a grandeza de
ser negro, vocé convive mais facilmente na sociedade, com racismo, com desigualdade, com
diversidade, porque o grande problema da nossa sociedade, a sociedade brasileira ainda ndo
compreendeu o valor a contribui¢do da raca negra a nossa sociedade, em termos de valores,
em termos de cultura, em termos de religido, de tradi¢oes, de civilizagoes. A sociedade
brasileira ndo conhece as civilizagoes tradicionais africanas, que nos ddo origem, que sdo
nossas raizes... se a sociedade chegasse a essa compreensdo, essa sociedade seria muito mais
feliz, mais bonita, mais forte.

Ser negro é isso uma busca de nossas raizes, de nossas raizes familiares, nossa historia
pessoal e social, é uma busca para a vida inteira, uma vez que a cada passo, o cotidiano
muda, nos surpreende. E isso exige de nos um olhar diferenciado, sobre a sociedade
brasileira. Exige de nos firmeza, uma tomada de consciéncia, resisténcia, nesse processo de

construcdo identitaria.
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Consciéncia negra é uma postura critica, em frente aos processos de dominagdo, exploragdo,
segregacdo, que colocaram pessoas contra as outras em regimes desumanos. Consciéncia
negra ¢ o reconhecimento das lutas, das mais diversas formas de resisténcia, que foram
criadas no Brasil. E uma busca de reconhecimento de valores, saberes, de cultura, histéria de
tragos civilizatorios de cada uma das ragas que nos constituem, contribuiram e contribuem
para a sociedade brasileira. As nossas raizes africanas, elas vém historicamente desse lugar,

dos impérios africanos.
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Entrevista com P. N.

Participei desde o inicio. Acontece que eu sou digamos assim, um negro muito feliz assumido
ndo poderia ser diferente, so que em determinado momento a gente tem que fazer a nossa
escolha. Olha nos tinhamos criado Sociedade de direitos humanos. Nasceu na minha casa.
Uma briga nossa com Haroldo Saboia, Resultou na cria¢do da sociedade de direitos
humanos. E logo depois, nos éramos todos do MDB, antigo MDB. Todos engajados na luta
contra a ditadura. Ai comega a reforma partidaria, e o grupo se dividiu. Foi uma turma para
cada lado (Fundagdo dos partidos... falou de Pedro Lago, ele é um dos fundadores do PDT).
Entdo, eu, super engajado com a fundagdo do PDT e o tempo, e considerando o meu desejo
de ndo ser irresponsavel e me manter na minha linha profissional e ndo abdicar do meu
dever de trabalhar corretamente, eu tive que fazer uma op¢do...ou eu... Porque o mar época
que eu ia na CPT, eu ia onde me chamavam Eu me engajei no movimento do forum ALCOA,
Comité de defesa da Ilha (vai somando ai...) Ai logo no comeg¢o eu fui em umas quatro
reunioes do que na época era a criagdo do movimento negro, os primordios do movimento
negro, onde estavam la, um rapaz jornalista Samuel que ndo sei se esta vivo ainda, Luizdo,
ou seja havia um grupo bem representativo de negros mas negros assim que jd estavam
participando de outros movimentos sociais e assim foi... Chegou uma hora que eu me flagrei
na dificuldade de querer da conta o poder da conta de tudo. Entdo eu comecei a perceber
que eu estava falhando. Tinha reunido do partido e no mesmo dia tinha reunido do centro de
cultura Negra, que estava pensando em criar nessa época. Entdo eu fiquei muito dividido e
disse Gente vou fazer minha op¢do eu sou um so, entdo eu optei em ficar mesmo no comité de
defesa da Ilha e, principalmente no PDT, me dediquei 20 anos da minha vida ao PDT. Agora
no curso do meu trabalho com dgua doce, eu tive tantos contatos, eu conheci tanta coisa boa
da nossa raga, principalmente na minha regidao de trabalho, o que é a baixada maranhense,
por onde eu andava eu sempre tinha nos meus grupos sempre gente que era engajada no
movimento em alguns lugares inclusive gente quilombola E por ai vai. Logo no comego eu
participei, olha Mundinha que fez parte. Mundinha para mim se eu pudesse te dizer na minha
cabeca. Quem foi o grande motor de juntar, capaz de fazer juntar algumas pessoas e comegar
o movimento, o centro de cultura Negra, e todo o movimento, em defesa da Ra¢a Negra eu
diria que ela foi a mais representativa, mais expressiva assim pelo tanto que ela se dedicava
a isso. Até porque era e é ainda uma pessoa de muita firmeza, faz tempo que ndo tenho

contato com ela, porque quem estd nessas lutas como eu acabei de falar elas (as lutas) sdo
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muito amplas e ha uma precariedade assim de conhecimento, uma precariedade de pessoas
que tenham essa formagdo intelectual, mas apurada apesar de que... Tal como entre os
lavradores e pescadores estdo constituidos aqui no Maranhdo principalmente na baixada
principalmente por negros a gente vé que nos intelectuais temos o conhecimento cientifico o
conhecimento académico que a universidade nos propicia. Mas essa gente pela qual eu tenho
maior respeito, essa gente que vive no campo essa a gente conhece o ambiente, mas muito
melhor do que nos por qué? Por que a gente conhece... Pega o meu caso, eu sou Doutor em
imunologia, entdo eu vou para Baixada vou com a minha equipe levo os meus alunos, levo
professores também e vou levar o conhecimento académico que eu tive que eu estou cada vez
mais aprimorando mas eu ja levo associado com o conhecimento e eu obtive deles porque eu
com todo meu intelectualismo eu chego lda pra conversar com eles para fazer minha pesquisa
eles me olham no comego desconfiados pensando assim o que que esse ai quer mas aos
poucos ele comecaram a compreender que eu estava ali também para aprender com eles e a
hora que... Era assim uma linha ténue mas muito interessante. A hora que eles entendiam
que eu estava ali para somar com eles havia um sinergismo tdo grande essa jungdo de
conhecimento meu e deles... e foi assim que nos fizemos coisas fantdsticas na Baixada e como
eu disse na sua grande maioria ndo vou dizer que foi totalidade mas totalidade das
Comunidades o pessoal era preponderantemente de origem Negra e nessa circunstincia eu
descobri em um determinado povoado na beira de um lago do Rio Turia¢u que se chama

1

“turi”, eu descobri que la tinha uma comunidade com a qual eu tinha o parentesco muito,
muito proximo. Alguém me falou em Miguel Amorim. Miguel Amorim era um tio meu, negro,
que era irmdo do meu avo, pai da minha mde. Ai o povo da comunidade dizia sempre “‘é
como diz o mestre Miguel Amorim”. Al aquilo que ocorreu: “vem ca quem é esse Miguel
Amorim?” “Ah rapaz, Miguel Amorim, ele era carpinteiro, mas ai ele pescava também, ele
morava na comunidade”. Eu disse, “pois me fala mais um pouco desse cara”. Ndo demorou
muito, eles chamaram ld, uma filha deles, uma lideranga negra. Eu comecei a conversar com
ela, ela assim muito altiva. E eu disse “se eu lhe disser que vocé é minha prima, e muito
proxima”. Ela disse “eu ndo acredito”. Eu respondi “pois é, o que vocé é para Miguel
Amorim?”. Ela era neta de Miguel Amorim. Eu disse “e se eu lhe disser que Miguel Amorim
é tio da minha mde?”. Ai pronto, a mulher comegou a chorar e dizer que ndo acreditava, e ai
fomos falar da vida... Ela me obrigou no dia seguinte a adiar minha viagem e me levou ld na
comunidade para eu conhecer meus parentes. Rapaz era uma fila, era como daqui até la na

portaria, principalmente criang¢a. E como é o costume da comunidade, botavam todo mundo

para tomar bengdo. Pois é, entdo é isso ai. E por isso tudo, por todos esses meus
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comprometimentos eu tive que fazer a op¢do com a minha darea profissional e ficar em termos
de atividade, fiquei com atividade sociais e digamos assim politicas com o PDT e mais o
movimento ambientalista de onde também aos poucos eu fui. Foi me faltando o tempo para
ficar, manter o meu engajamento. Agora uma coisa da qual eu muito me orgulho de nunca ter
mudado de lado. Eu fui um combatente da ditadura contra a ditadura e nunca em momento
nenhum eu balancei como eu vi tanta gente balangar e terminou virando paro lado de ld, o
que me doi muito... Dando um passo maior, fazendo atalho porque esse quadro que eu vejo
hoje aqui com presidente de extrema-direita, Bolsonaro, foi eleito, e o governo que tem

aproximadamente 20 Generais... E isso me assusta muito...

Eu venho de duas familias bem distintas: uma familia de negros, A minha bisavo que eu
conheci Avé da minha made que tinha sido escrava, Antonia Entdo a familia da minha mde a
minha mde era filha de dois negros, e A familia do meu pai Era de branco racistas, Olha que
coisa interessante... Mas minha mde Fez uma coisa assim Que eu achei fantdstica Minha made
era muito Carinhosa muito Habilidosa Entdo depois que meu pai casou com a minha mde A
primeira coisa que ela fez foi Conquistar toda a familia do meu pai Ela quase que adotou a
familia do meu pai Portanto foi adotada também por eles, eles gostavam muito dela E depois
que papai casou com mamde Vieram outros quatro irmdos do meu pai Casaram com negras
também. Eu acho assim ele saiu na frente E ai os outros foram seguindo, pois é entdo eu sou
fruto disso ai. Esse Livro que eu t6 falando E muito mais do que falar sobre a minha origem
Racial Eu t6 falando como era Pinheiro Até os meus 16 anos Os costumes A vida da minha

familia E eu me aventurei a fazer um cordel E um cordel sem Normas.

Meu pai era barbeiro, A minha mde era doméstica meu pai antes de ser barbeiro Ele
trabalhou em Olaria Chamavam de Oleiro E finalmente ele passou papai quando ele se

aposentou Como guarda sanitario Ele fez um curso um treinamento como guarda sanitdrio...

A gente sempre privilegiando os estudos, mas isso ai foi com minha mde, foi a minha mae que
desde o comego, teve uma coisa boa. A minha mae... Teve uma inglesa, que se hospedou na
casa, eu ndo lembro exatamente qual foi, como foi a historia, mas teve uma inglesa, que
quando minha made era pequena, minha mde era a mais velha das mulheres, entdo essa
inglesa foi pra Pinheiro e se hospedou, pra passar uns dias, na casa do meu avo, so que ela
se apaixonou pela familia, se apaixonou pela minha mde, porque minha mde era garota
assim, de modo que ela incutiu na cabeg¢a da minha mde, da familia da minha made, a ideia do
estudo e obrigou todo mundo a estudar a tal ponto que a minha mde sabia um bocado de

coisas em inglés, sabia o pai-nosso em inglés, ela sabia cumprimentar as pessoas e lia muito.
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Ela incutiu na cabeg¢a da minha mde a necessidade de ler romance. Ja conheci muita gente
que gosta de ler, agora eu nunca vi ninguém gostar de ler e comentar o livro lido, isso era um
habito da minha mae. Ela ndo tinha empregada doméstica, ela mesma que fazia tudo, lavava,

passada, cozinhava abanando fogo...

A familia do meu pai era racista, mas eram racistas que nunca me agrediram, que sempre
nos aceitaram, eu, meu irmdo, minha irmd, mas vejo isso muito mais pelo trabalho da minha
mde... entdo a minha mae, ela derrubou ou, pelo menos, ela apagou ou reduziu drasticamente
o racismo. Entdo eu nunca senti... Uma unica vez, porque quando eu vim estudar em Sao
Luis, eu fui na casa de uns tios meus, era um tio meu, irmdo do meu pai e ele me receberam
la muito bem. As irmds de papai ja tinham morado em Pinheiro, e ele foi me criticar porque
eu namorava com uma menina morena. Ai eu fui chegando e ele disse: “vem ca que eu quero
conversar contigo rapaz, que historia é essa, porque preto tem que melhorar, tem que limpar
o sangue, procura casar com uma mulher branca”. Ai eu virei para ele e disse: “olha é a
primeira vez que venho aqui, mas eu jamais imaginei que seria a ultima, primeira e ultima”.
Ele disse: “rapaz tu és saliente”. Eu disse: “sou, sou”. Eu, muito audacioso, no meu direito,
disse: “se o senhor quiser que eu continue vindo aqui e continue vendo em vocé um tio meu,
vocé me trate com respeito, eu nunca lhe dei, nem a vocé, nem a ninguém, o direito de
escolher namorada para mim. Entdo o senhor, por favor, quando quiser fazer algum tipo de
reflexdo, guarde o seu conselho para dar para quem o senhor quiser”. Eu passei mais de um
ano sem ir la, eu morava bem perto, mas ndo ia, foi uma luta para eu voltar a ir ld. Ai ele
pediu desculpa, mas ali estava o racismo, nessa historia de limpar o sangue. Eu tinha 16

anos, foi 0 ano em que vim para cd.

Desde crianga, minha made sempre ja dizia “nds somos negros’’, ndo tinha como ndo ser. Ela
insistia. E, antigamente, tinha essa historia o povo dizia “‘é moreno”, ndo tinha a historia do
pardo. Ai minha mde dizia, olha deixa eu dizer uma coisa para vocés “nos somos negros.
Olha a cor do meu pai e olha a cor da minha mde (os pais dela) e olha a cor de Ozete (da cor
de Pelé), olha a cor de Jodo (um tio querido). Nossa cor é essa. Ndo se enganem porque
vocés, porque eu sou um pouco mais clarinha, mas eu sou negra. Eu podia ser como meus
irmdos”. Ela desde o comego deixou isso muito claro para gente: “nos somos negros”. Ndo
tinha essa historia de moreno, e ela se irritava quando alguém dizia que a gente era moreno e
nos dizia: “se alguém disser a vocés que vocés sdo morenos vocés ndao vdo brigar, mas voces
sdo negros, a nossa raga é negra. Ai uma vez papai disse: “‘é interessante, porque é meio a

meio”. A familia de papai, Costa né, era oriunda de portugueses, portugueses que passaram
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por Alcdntara e chegaram até Pinheiro, Peri-mirim também. A minha avd, mde de papai, era
de Peri-mirim. E papai era um gozador, dizia “Clemilda (nome da minha mde) mas é meio a
meio, eles sdo meio negro, meio...”. E ela dizia: ‘“negativo, eu quero que vocés tenham
certeza que vocés sdo negros”... E mamde falava bem: “quando alguém perguntar a vocés,
digam: ndo. Eu sou negro” por que isso vai me deixar muito feliz. Entdo a gente nasceu com

isS0.

Bem, na escola, naquela época ndo tinha nada, quando eu vim para ca (Sao Luis) eu fui
estudar no Marista. O que eu percebia claramente que a maioria dos alunos eram brancos.
Eu vim com bolsa de estudo, bolsa do MEC, eu vim para ca porque eu tinha sido aprovado
em 1° lugar no ginasio em Pinheiro, no colégio Pinheirense, e quem tinha sido primeiro
mantinha a bolsa. Eu estudei no colégio dos padres, mas eu era bolsista. E foi muito bom,
porque eu, com um ano que eu havia chegado aqui, eu nunca percebi aqui nenhum
movimento, nenhum gesto, atitude que me discriminasse. Agora eu também me mantinha na
minha, ndo visitava ninguém, eu queria era estudar, eu queria estudar e foi um negocio
interessante. Havia um desnivel, principalmente, matematica, fisica que era uma matéria que
ndo tinha no ginasio. O primeiro contato foi no Marista. E isso foi um impacto, com dois
meses que eu estava aqui ei lembro que eu chorava muito porque as notas sairam e eram so
notas baixas nessas disciplinas e para mim isso era uma ofensa, um insulto. Pensei “gente eu
vou sair desse colégio”. Eu morava com meu primo. Cheguei para o meu irmdo, que jd
estudava aqui no Marista, ja era aluno. Eu fazia o primeiro ano cientifico e ele ja fazia o
terceiro. Ai eu fui na casa dele, meu irmdo morava na casa desse meu tio, esse que veio com
grosseria comigo. Eu ia na hora que esse tio ndo estava la. Eu cheguei para o meu irmdo e
fiz um pedido: eu quero que vocé va comigo la no colégio Sao Luis, eu vou mudar do marista
para esse colégio porque la a gente tira nota mais facil. O meu irmdo, hoje ja falecido, me
olhou na época e disse: rapaz tu ta me envergonhando, olha o que nossa mae sempre nos diz
“a gente vive num mundo racista, vocés vao enfrentar um mundo racista, entdo, ndo deixem
ninguém pisar em vocés, ndo se deixem humilhar de jeito nenhum, e a arma de vocés é o
estudo e essa ninguém vai tirar de vocés”, entdo tu vem me dizer que quer sair por causa de
nota, a partir de amanha eu vou na tua casa, todo dia, de duas as trés vou te dar aula... Com
uma semana eu vi o que era um estudo novo e dai eu fui desenrolando, fui me dando muito
bem e me impus no marista a partir das notas. A partir da hora que eu comecei a me impor
pelas notas. Ai aquelas pessoas que, apesar de nunca terem me hostilizado, mas também

nunca tinham se aproximado, nos éramos 82 alunos, turma enorme. Entdo a partir do
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momento em que eles viram que eu me sobressaia nas notas, aqueles que tinham mais
dificuldade passaram a encostar, a me convidar para estudar. Entdo, ja no segundo semestre
eu estava dando aula, entendeu, eu estava estudando junto. No final do ano eu ja estava

perfeitamente entrosado no Marista, mas sempre pelas notas, pelo estudo.

Outra coisa, uma referéncia que eu fago, no Marista, negros como eu, havia vdrios, mas nos
éramos a minoria, porque todo rico, o filho estudava no Marista. Mas la ndo era permitido
qualquer tipo de discriminagdo racial, isso era uma coisa interessante. Eu me lembro da aula
de francés e de inglés, la em Pinheiro eu tinha essas aulas, mas eram muito precdrias.
Quando cheguei aqui, o professor de inglés era um irmdo marista, no primeiro dia ele
chegou e disse tudo em inglés. E eu querendo acompanhar e ndo acompanhava, ele chegou
perto de mim e disse “ndo se assuste, que é assim mesmo . Ele repetia bem devagar, ai eu fui
pegando de tal modo que no final do ano eu entendia todas as aulas dele. No final da aula,
ele usava batina, metia a mdo no bolso e entregava um papelzinho para cada um e dizia “me
contem essa historia ai” e cada um de nos tinha que se virar para escrever aquilo em inglés.
Ao longo das aulas, sempre que tinham oportunidade, eles (os professores) combatiam a
discriminagdo racial, era sempre mostrando, na visdo religiosa, que éramos todos filhos de
Deus e que era inadmissivel um branco se julgar melhor do que o negro. Eu tenho essa boa
lembranga na escola. No final do primeiro ano, eles fizeram em todas as turmas a escolha do
melhor amigo da turma, cada um colocava no papel... e eu fui escolhido o melhor amigo.
Entdo isso me deu um gas. Ja no segundo ano, eu fui com tudo, mas isso nunca me fez ficar

prepotente, me animou é claro.

O grémio do Marista tinha se desvencilhado da UMES, na época, cujo presidente foi Luis
Rocha e eu, no segundo ano, ia ter eleicdo para diretora do grémio do Marista. Aqui tinha
um professor, irmdo de Jodo Mohana, chamava-se Kalil Mohana, era professor de historia.
Ele me chamou e disse: Policarpo, eu tava conversando com o diretor do Marista e o irmado
Daniel (professor de inglés) tu sabe que Daniel é puxa-saco dos alunos ricos, mas ele te
respeita muito, tu sabia que eles respeitam muito? Vai ter eleicdo para o diretorio e nos
queremos que vocé seja o candidato a presidente, agora te prepara que tu vais concorrer com
candidato rico, filho desses Rochas (outros Rochas)”. Ai o diretor do Marista mandou me
chamar: “E ai vocé topa?” Até entdo eu acompanhava a politica, mas era completamente
despolitizado. Ai foi o Kalil Mohana que nos politizou, nos obrigava a ler cada texto, livros
interessantes e nos obrigava como exercicio de historia a assistir as sessoes da Assembleia

legislativa, onde tinhas grandes tribunos, para gente aprender a falar e relatar depois como
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exercicio de aula o que que a gente tinha aprendido, o que que a gente tinha ouvido la. Olha
e a gente discutia e assim eu fui eleito presidente do grémio do Marista, minha primeira

atitude foi re-filiar o grémio na UMES.

Ai depois eu fui pra Fortaleza, fazer faculdade em Fortaleza, fui como bolsista da SUDENE,
ja no terceiro ano, fui aprovado no concurso de bolsa da SUDENE e eu, pobre, ganha um
bolsa de dois saldarios minimos naquela época para estudar, fazer agronomia em Fortaleza,
al eu fui. Agora Fortaleza, naquela época, era extremamente racista, o cearense era
extremamente racista, foi em 1963, eu comecei a faculdade em 1964, no ano do golpe. Mas
eles eram racistas, ndo sdo racistas de tratar mal, mas sdo incapazes de se referir a uma
pessoa negra, sem dizer assim ‘“‘nego velho”, ndo chamam preto, é negro, chamam “isso é
coisa de negro”. E naquela época, voltando para Sdo Luis eu percebi isso aqui também, ndo
comigo, mas eu ouvia isso para todo lado, “Ah isso é coisa de preto”. Fazendo barulho “isso
¢ coisa de preto”, Ladrdo “Ah isso é coisa de preto”, entdo... voltando ainda mais, em
Pinheiro, enquanto eu nunca senti essa... porque a minha mde me fez, nos fez, nos trés, nos
enxergar desde o comeg¢o como negro, mas ld em Pinheiro tinha um clube que era tudo so de
branco, entdo a gente ja fazendo o ginasio, a turma ia para la. A minha familia ndo deixava,
nem a minha mde, os irmdos dela ndo deixavam nem a gente passar perto, porque eles nao
queriam que a gente ndo sofresse uma discriminag¢do “sai dai que tu é preto”, porque assim
que era, a baixada todinha, a baixada toda, Viana Penalva, Matinha, Mongao, Sao Bento,
Peri-mirim, Alcantara eram cidades altamente racistas. Até hoje em Pinheiro tem um local
chamado Ponta Branca, por que Ponta Branca... porque la s6 morava brancos. Ai com o
passar do tempo, voltei em Ponta Branca, em 1982, quando eu fui candidato a prefeito de
Pinheiro, e em 82 quando eu cheguei la, ai eu ja olhei varias brancas casadas com negros, ai
isso me deu liberdade para ir aos poucos chegando, conversando. Os mais velhos diziam aqui
era assim, preto ndo entrava, so branco. E isso é a marca do Maranhdo. O Maranhdo era e é
ainda extremamente racista, tem aquele racismo velado e tem uma outra coisa que a minha
made chamava muito atengdo para um tipo de racismo, ela lia muito, ela dizia: “vocés sabem
que o pessoal fala muito assim em racismo mas tem um tipo de racismo que é tdo perverso
que o racismo do branco... E desse que tem a nossa cor, do negro como a gente que é mais
clarinho. Tu quer ver? As familias tais, tais, tais, eles so se referem a fulano de tal como
preto, como preto safado, so porque eles sdo mais clarinhos”. Esse era o nosso meio, um
grande mérito de minha mde foi ter nos acordando para tudo isso, dizer muito cuidado,

estudo sempre porque a gente vive em uma regidao, um estado extremamente racista. Al tanto
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é assim, que depois que eu me formei em agronomia, tinha uma festa que o pessoal de
Pinheiro fazia, todo ano, ld no clube que no passado era muito racista, era uma festa que eles
faziam para os pinheirenses que tinham conseguido se formar. E eu cheguei formado, quando
eles souberem, eles foram ld em casa entregar o convite e minha mde disse: “mas onde ¢ que
vai ser essa festa?” Vai ser no casino. Entdo ela completou “meus filhos ndo vdo no casino
porque tem historias ndo com eles, mas com outras pessoas, que sdo negras como eles que
foram até retiradas do clube, meus filhos ndo vao”. Foi uma luta, uma luta, até que foram la
em casa explicar para mamde que o clube tinha fechado, passou ndo sei quantos anos
fechados e que foi um grupo que assumiu que mudou até de nome, nem era mais casino, e

esse grupo tinha arrendado.
Entdo foi isso ai, essa é a minha historia...

O que é ser negro depende do ponto de vista, porque ser negro aqui no Maranhdo é ser
discriminado, é ser visto como um cidaddo de segunda categoria, a menos que ele tenha um
salve conduto... qual o salve conduto dele? E o estudo. Certa vez eu vi, o Sarney fez um artigo
dizendo que gragas a Deus o MA ndo é racista. Eu disse, entdo Sarney ndo conhece o MA,
primeiro que o MA é um estado essencialmente negro, quem conhece o MA como eu, dos 217
municipios, so tem 4 que eu ndo conhego, é essencialmente negro e em poucos lugares aqui
do Brasil, negro sofre tanto quanto aqui no MA. E... entdo isso tudo é pra responder o que é
negro aqui, ser negro é ta morando na periferia, é ta desempregado, é ta no presidio, ta
sofrendo nas delegacias, é ta sendo expulso de terra, porque cada expulsdo dessa que vocé vé
va atras, va verificar... ah o grileiro expulsou duas mil familias, va ver quem sdo essas duas
mil familias, raramente vocé encontrava uma familia que ndo tivesse negro, na sua maioria,
ou na sua esséncia sdao negros. Quando vocé associa isso a falta de educagdo, a populacdo
pobre sempre foi mais oprimida, entdo por ser mais oprimida que ela foi e continua sendo e
vai ser por muito tempo negada os direitos de educagdo, saude, saneamento, de perspectiva
de vida, de ter uma aposentadoria digna, vd nos hospitais, va no que eu chamo de circuito da
saude, aqui mesmo em Sdo Luis, verifique o caos que ta ai, va em uma fila, verifica na fila,
pra vocé ndo ter muito trabalho é melhor contar quantos brancos tém. Ndo quero dizer que
branco ndo sofra, branco pobre sofre tanto quanto negro, so que o negro ainda carrega o
fardo de ser negro, porque a sociedade vé assim, ela ndo enxerga o negro com suas virtudes,
que foi o grande construtor. Como é que se nega para sociedade esse conhecimento de que o
negro foi e é o grande construtor desse pais, desse estado, quem foi que fez a lavoura desse

estado, cana-de-agucar foi feita por quem, algoddo feita por quem, ai volta mais para cd,
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pesca feita por quem, arroz, milho, feijdo, mandioca, feita por quem... quem sdo os
contingentes de trabalhadores rurais e de pescadores e que vdo e se arriscam... e ai do resto
da populagdo se ndo tiver o pescador para pescar. Entdo ser negro aqui no MA, eu vejo
assim, ser negro no MA é a figura a quem tem sido, e continua sendo negado todos os direitos
basicos e eu so6 vejo uma saida, eu pego o meu caso, as coisas que ddo certo comigo eu quero
que dé certo com os outros, eu imagino que elas possam dar certo. O que que me fez chegar
de uma familia tdo humilde como eu conto aqui até um nivel maximo, hoje sou doutor, me
aposentei pela universidade, tenho padrdo de vida razoavel, foi o estudo e ai eu fico me
perguntando: mas por que que para mim deu certo e ndo se da, ndo se garante esse direito
basico para toda a populagdo que é essencialmente negra, ou seja, pra mim vocé vira, vai
pra la, vai pra ca, a questdo basica pra mim é a educagdo. Educagdo de qualidade. Entdo
para mim a grande revolu¢do que a gente tem que fazer nesse pais, nesse estado é uma

transformagdo na educagdo. E é o meu sonho vé um estado sem analfabetos.

Como é que eu vejo o negro do MA. O negro do MA, hoje vocé vai encontrar nos garimpos
do Pard, porque foram expulsos de suas terras, ou vieram morar nas periferias das grandes
cidades, como Sdo Luis, Bacabal, Imperatriz, Santa Inés, ou na sua grande maioria foi para o

garimpo...

Vejo a perspectiva, eu so vejo perspectiva boa, sair dessa faixa do sofrimento terrivel para
encontrar o caminho de uma ascensdo social, uma libertagdo, eu so vejo se for através da
educacgdo, associada com esporte, com arte, eu vejo isso. Eu tenho muita vontade de ver o
MA liberto e para mim falar de MA liberto significa em remendar as injusticas feitas

principalmente com a raga negra pelo MA.
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Entrevista com S. L.

Meu nome ¢ S. L., tenho 61 anos, sou natural de Sdo Luis. A minha familia materna é do
municipio de Sao Bento, com origem indigena, e a minha familia paterna é de Coroatd, com
origem africana. Fui atleta da selecao maranhense de Handball, na década de 70, 80 e 90.
Fiz o curso de servico social, terminei em 1982, entdo eu entrei na universidade no momento
da ditadura militar, em 78 e ja sai em 82, ja na abertura politica. E, ja em 79 eu comecei a
militar no Movimento Negro sendo uma das fundadoras do CCN. Em 80 nos criamos aqui em
Sdo Luis, o grupo de Mulheres da Ilha e em 82 nos criamos o grupo de mulheres negras para
discutir a tematica da mulher negra, que era uma questao que na época estava sendo bem
debatida através da Leila Gonzalez, inclusive ela teve aqui em Sdo Luis, tivemos encontro
com ela e a participagdo dela foi muito importante, porque nos deu elementos, além da nossa
propria historia, ancestralidade. Nos também continuamos a discutir naquele momento a
politica nacional e como estava a mulher negra naquele contexto, naquela época de 1980.
Entdo foi muito importante. A Sueli Carneiro também esteve aqui em Sdo Luis, na década de
80. Mulheres que deram uma grande contribuicdo. Em 90, tivemos a presenca da Angela
Davis aqui em Sao Luis. O nosso trabalho de militancia foi um trabalho de conscientizag¢do
da populagdo negra em Sdo Luis, que teve um acréscimo dos negros que estavam mediando
em outros estados e que se encontraram aqui, se encontraram do ponto de vista da propria
identidade. E o Maranhdo, Sao Luis se diferencia de outros estados, até mesmo da Bahia
porque aqui vocé tem outra relagdo, que é uma relagdo muito mais profunda de trés raizes
né, vocé tem a cultura indigena muito presente, vocé tem a cultura negra muito presente, vocé
tem a cultura portuguesa muito presente. Como é que a gente vive nesse mix cultural neh?
Entdo assim, a cria¢do do bloco AKOMABU, nos anos 80, foi uma forma também de trazer a
nossa cultura, inclusive o nome akomabu foi dado por Olivier, um africano que estava aqui...
que significa “Ndo deixar a cultura morrer”, e o akomabu foi assim, fez a grande diferenga
em despertar a nossa consciéncia negra, porque Sao Luis era uma cidade que tinha muitos
negros, mas as pessoas ndo se comsideravam negras, “ah eu sou morena, moreno claro,
moreno escuro”’, aquela coisa de gueto né, sempre nos bairros. E quando a gente comegou a
discutir a questao do negro, fazer a primeira semana do negro em 1980 nas escolas pra
discutir a presenga do negro na nossa cultura, na nossa culinaria, isso deu um “boom’ na
cidade. Ai teve os espagos culturais, nos frequentavamos muito o Toque de amor na praia da
Ponta da areia, que era um espago que reunia os negros no final de semana, a gente ia muito

no espago aberto, iamos muito ali na Jordoa...esqueci o nome, mas era um clube de reggae
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muito gostoso. Entdo... ai os casais negros comegaram a aparecer, as pessoas ndo andavam
de mdos dadas pela cidade, e eu me lembro que ali onde é a Deodoro, quando foi criado o
Centro de cultura negra, a gente se reunia cinco horas, cinco e meia na Deodoro e de ld a
gente descia para reunido. “Ah, os baianos tdo ali”. E como se negro fosse sé baiano.
Porque as pessoas comecaram a usar suas roupas coloridas, seu cabelo black, naquela época
eu também ja usava o cabelo black, a Paula Francinete, a M. R. A. Entdo tinha algumas
negras que comegaram a usar tranga, valorizando a sua etnia. Entdo assim foi um resgate da
identidade cultural, num aspecto mais amplo e o Centro de cultura negra quando foi
inaugurado, que foi uma luta do movimento no governo de Mauro Fecury, comprovando que
aquele espaco tinha sido mercado de escravos. Ai ele doou a sede para o Centro de cultura
negra, que foi inaugurado. Entdo, assim, tivemos pessoas importantes nessa trajetoria, como
Magno Cruz, Silvia Cantanhede, Ivan, que sdo militantes, o proprio Avelino, militantes que
estdo na luta né, uns que ja foram... que participaram desse resgate.

A minha mde trabalhava como doméstica na casa dos Colares Moreira, ai quando ela
engravidou, ela continuou trabalhando la, quando eu nasci na maternidade Benedito Leite,
eu sai com ela para essa casa onde ela trabalhava. E eu acabei sendo criada por essa
familia. Quando eu tinha 6 anos a minha mae casou e foi morar com o marido, onde ela teve
mais seis filhos. E eu fiquei com a familia, nessa casa, que fica na rua do Sol, onde Aluisio
Azevedo escreveu “O mulato”. Entdo a minha familia social foi a terceira familia a morar na
casa, depois que morou Aluisio Azevedo. Foi muito importante, ter conhecimento desse
quadro, ter vivido aquela infdancia. Entdo, assim, deu para ajudar na propria formagdo,
estudei em escola particular. Entdo eu tive acesso a informagdo, e isso fez com que mais
tarde eu trabalhasse esse aprendizado em prol da popula¢do negra, em prol da comunidade
negra, do resgate da minha propria identidade.

Eu era a ameixa do pudim, porque era todo mundo bem mais claro, digamos “brancos” entre
aspas, e eu criado entre eles da mesma forma que os filhos eram criados mas chega um
momento que a coisa é. Eu tinha tudo para ndo pensar como eu passei a pensar. Havia um
projeto para mim, entdo estudar, ir para faculdade, me formar, casar e cuidar da vida. Entdo
esse era o projeto da familia para mim, so que chega em determinado momento que eu
entendi que ndo era aquilo. Entdo eu procurei me colocar no que que eu queria. Entdo cansei
de fazer reunido do movimento la em casa, na rua do Sol, do movimento de mulheres. E assim
foi muito importante, vocé estd no espago, digamos branco, de uma classe média alta, vocé
esta ali lutando pela questdo ideologica e politica da populacdo negra. Entdo foi um

aprendizado que serviu para que eu tomasse uma posi¢dao. Hoje continuou me relacionando
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com a familia, uns estdo morando em Brasilia, outros em Fortaleza, outros estdo morando
em Jodo Pessoa, outros estdo morando no Rio, outra parte esta aqui. A gente se reune, senta,
conversa, entendeu. Assim, ndo mudou porque eles entenderam que a minha posi¢do era uma
posig¢do politica, independente, de qualquer coisa eu teria que ter, fazia parte, faz parte da
minha natureza.

Assim, como eu fui atleta, uma atleta sempre td ali no meio da “muvuca”, participei de muito
JEM’s e o que aconteceu na época da juventude. Eu fui jogar no Rio Grande do Norte, e eu
jogava toda de preto. Ai comegcaram a me chamar de King King e ai eu disse King Kong nao,
al comegaram a me chamar de black, black. Ai o sobrenome “black” ficou muito tempo
incorporado na minha pessoa. E por que que eu tirei o black? Porque eu fui participar de um
seminario em Sao Paulo, na passagem de ida tinha assim “Silvia Leite”, na volta colocaram
“Silvia Black” e ai no guiché... eu disse meu amigo ndao vamos demorar ndo, é so meu filho
conferir os documentos, se o CPF bater se, a identidade bater entdo é a mesma pessoa.
Apesar de ndo ser black no documento, mas a pessoa é a mesma pessoa. Entdo foi
interessante, eu disse vou resgatar meu sobrenome, ai resgatei o “Silvia leite”. Tem 8 anos
que eu resgatei... ndo, mais, foi em 2002, ndo, foi 2004. E em 2004. Entéo algumas pessoas
daquela época ainda me chamam, mas eu achei necessidade de resgatar meu nome, meu
sobrenome. E foi, assim, bem interessante, tanto é que hoje meu nome profissional é Silvia
Leite.

Eu me afastei do movimento até por questoes mesmo de trabalho. Eu me afastei de esta direto
nas reunioes, mas ndo me afastei da luta, entdo eu me afastei de td diariamente,
principalmente em reunioes. Mas do processo de luta coletiva ndo tem como ndo estd. Entdo
atualmente eu estou presidente do conselho municipal da familia de Sdo Luis... estive como
vice-presidente do conselho estadual, a gestdo terminou agora. E a gente esta na luta, nao
tem como vocé se desvencilhar, vocé largar. A militdncia comega e ndo acaba. Nem que vocé
mude de cidade, na veia esta la. A militancia estd na veia, esta no sangue.

A minha familia bioldgica, eles se reconheciam como negros. Minha mde frequentava uma
casa de culto africano, entdo assim, eu sempre ia né. Na minha adolescéncia eu sempre tive
relagdo com a minha familia biologica e continuei mantendo, quer dizer sempre estou com
minha mde, tem uma irmd que estd na Sui¢a, tenho uma sobrinha sui¢a, muito engragado, ao
mesmo tempo branca, tem os tragoes (Sic) negroides dela. Entdo, assim, a familia é
fundamental, tanto a familia materna, tenho seis irmdos, sete comigo, como na familia do
meu pai que sdo 9 irmdos, 9 comigo, e a familia social. Entdo eu tenho trés familias, que a

gente se relaciona bem. Entdo, assim, eu sou resultado da relagdo do Edir Jansen com a
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Faustina Leite, mas ambos tiveram outros filhos. Mas a gente se relaciona bem. Minha avo
era indigena, tanto é que a gente tem o olhinho assim bem puxado...

Na época deu um no, deu um no, até porque pela propria esséncia, porque eu tenho a raiz
indigena e eu tenho a raiz africana. Mas isso la pelos idos dos anos 80, deu um no, tipo assim
“qual é?” é umbanda, é candomblé... Isso deu uma confusdo, porque eu achava que era de
uma forma, e na hora era de outra. Assim, o que predominava mesmo era a linhagem
africana mas até eu resolver isso foi um processo né, eu tive que ir a Bahia, conversar com a
mae Estela pra poder entender isso ai, pra poder me situar. Foi um periodo muito louco,
porque a questdo espiritual, ela é um eixo na nossa vida e se vocé ndo souber manter esse
eixo, vocé fica fora do eixo, literalmente. E foi um periodo assim muito louco da minha vida.
Hoje eu mantenho a linhagem do candomblé.

Na UFMA eu fiz servigo social e na UFMA nds criamos... as unicas negras da minha turma...
nos criamos uma equipe chamada “sacizada”. Eram as unicas negras da turma, nos éramos
seis. Entdo assim, a gente gostava de festa, “Ah o pessoal so gosta de festa”. Entdo a gente
tinha o momento de festa, mas tinha o momento de sentar pra estudar, a gente tirava nota
boa, “Ah mas como é que vocés tiraram nota boa?”, eu dizia “ndo, porque a gente curte,
mas a gente também tem que ter responsabilidade”. Entdo nos formamos, trés estdo em
Brasilia.

Esse trabalho que eu faco aqui com as mulheres também é um trabalho de militancia, se ndo
tiver a via da militancia a coisa ndo flui. Eu continuo a militancia do ponto de vista do
movimento de mulheres, ampliei, a mulher no contexto do feminismo, com enfoque na mulher
negra, e nos implantamos no Socorrdo esse setor onde a gente faz atendimento, orientagdo,
acompanhamento de mulheres em situagdo de violéncia doméstica, familiar e sexual. Faz seis
anos nesse trabalho, ja tivemos 4 prémios, trés estaduais e um nacional. Isso prova que a
gente ta no caminho certo. Todo dia é um aprendizado, todo dia é uma historia. Mas a gente
consegue fazer o trabalho que a gente gosta... a institui¢do me da todas as condigoes de
trabalho. Mas o que sustenta mesmo é a militancia, o ser militante dentro do profissional. E o
que faz a diferenca.

Eu conheci Isidoro Cruz Neto, e na época era professor da universidade, e ele me falou que o
grupo tava se reunindo e ai a gente comegou a reunir as pessoas. Isso em setembro de 79. A
primeira reunido dessas pessoas aconteceu na sociedade dos direitos humanos e coincidiu do
Gil ta em Sdo Luis, isso era em plena ditadura militar e o Gil foi convidado e a federal
também tava la né, entdo tava todo mundo junto e misturado. Como a gente sabia que eles

eram da federal, toda a nossa conversa ali, durante uma hora e meia foi sobre cultura. Ai os
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caras viram que ndo tinha nada...quando eles sairam que a gente comegou a discutir a
organizagdo do movimento. Entdo assim foi altamente estratégico.

Olha ser negro no Brasil é tornar-se negro, porque apesar de nascer dentro da etnia como
afrodescendente muitos ndo se consideram. Recentemente tivemos um episodio lamentavel:
aquele cidadado que sempre na campanha de Bolsonaro, aparecia do lado dele, todo mundo
achava que era o seguranga, mas era um candidato a deputado estadual e ele foi eleito, e
agora em meados de maio ele disse que ndo ta la representando o movimento negro. Ele é um
negro, mas ndo se sente enquanto tal, e a Benedita da Silva deu uma “paulada’ nele, porque
as pessoas precisam acordar... por que hoje ha um indice elevado de jovens negros sendo
assassinados? Por que que as mulheres negras lideram o indice de agressao e violéncia? O
indice de mortalidade materno-infantil? Quer dizer nds somos a maioria da populagdo que é
desprovida de uma série de direitos enquanto populagdo. Isso é resquicio de como a lei aurea
foi assinada e de como a popula¢do negra ficou no Brasil, ficou a margem dos processos.
Entdao cada um procurou se virar, a mulher negra por ter a capacidade de gerenciar e de
prover através do alimento ela acabou segurando a familia dela, vendendo comida, fazendo
faxina, sendo costureira, entdo no sul e sudeste vocé vé como os negros seguraram e como oS
negros conseguiram uma certa posi¢do. No norte e nordeste ficou aquela coisa muito mais
dificil, todo mundo na parte rural, um vem para cidade, cresce e traz outro. Entdo foi uma
relagdo diferente, isso tem a ver com que? Com a presenca da industria, entdo em Sao Paulo
vocé tem uma elite negra, que veio do trabalho na industria, no porto, na alfaiateria, entdo
vocé tem uma diferenca, e essas familias lutaram para sobreviver, mas a grande maioria
ficou alheia nesse processo.

“Ser negro é um tornar-se porque ninguém nasce né”, quem puder misturar o sangue para
clarear ai nasce uns mulatos tudo confusos. E a mesma coisa da mulher, a mulher vai se
perceber enquanto mulher feminista ela tem que tornar-se assim como a popula¢do negra,
porque a historia abafou... toda lideranca negra, no periodo escravocrata, no periodo do
seculo XIX, do século XX ela é pouco conhecida entre a popula¢do negra. Entdo nossos
herdis sdo desconhecidos, entdo essa geragao de bisnetos e tataranetos é que tdo resgatando.
O movimento social no Brasil sempre existiu, desde que o negro botou o pé aqui no pais.
Entdo os maiores movimentos sociais nesse pais foram liderados pela popula¢do negra, do
periodo escravocrata, do periodo abolicionista, do periodo pos-abolicio e na
contemporaneidade.

Olha ha todo um trabalho que o movimento negro, que o CCN, tem feito, o governo do estado

criou a secretaria de igualdade racial, criou a delegacia de crime de injuria e racismo e de
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intolerdncia religiosa, mas é preciso denunciar sempre né. E algo que vocé néo pode deixar
passar. Varias pessoas conhecidas sofreram discriminagdo, Anamélia Mafra do CCN... teve
toda uma mobiliza¢do. Hoje temos a saude da populagdo negra, um decreto que falta ser
efetivada. Muitas coisas no Maranhdo tém sido feitas em prol da popula¢do negra. Educagdo
quilombola. Também populagdo indigena. Muitas coisas, diferente e outros estados, o
Maranhdo estd avang¢ando. A gente vé o avango do debate, inclusive o curso da Ufma,
Histéria da Africa, o vinico no Brasil.

Pergunta se esse povo que veio para ca quer voltar... “Aqui o quilombo é outro. Aqui a
histéria é outra, as relagées sdo outras. E diferente. E uma coisa muito mais ligada. Mais
intensa”.

Olha ndo. Na verdade a gente sempre sente, a gente passa. Ser negro no Brasil, sem sofrer
nenhuma discriminagdo é ndo perceber, entdo a gente passa por discriminagdo, mas a gente
tem que estar preparado para reagir e para questionar. Entdo a gente precisa estar atento a
tudo isso. Hoje eu to com 61 anos, eu sou atenta a tudo o que acontece, com todos os meus
direitos, muito atenta a tudo isso. Hoje a nossa briga, ela tem um outro formato. Hoje vocé
vai para o embate, vocé vai para legislagdo. Ndo tem negocio de ficar chorando atrds do

canto.
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TERMO DE CONSENTIMENTO LIVRE E ESCLARECIDO

Declaro, por meio deste termo, que concordei em ser entrevistado(a) e/ou
participar na pesquisa de campo intitulada O “TORNAR-SE NEGRO(A)”: construgdes
identitarias de negros(as) no Maranhdo” desenvolvida(o) por Débora de Jesus Lima Melo, no
Programa de Pos-graduacdo em Ciéncias Sociais/ Doutorado em Ciéncias Sociais da
Universidade Federal do Maranhdo. Fui informado(a), ainda, de que a pesquisa é orientada
pelo(a) Prof® Dr. Carlos Benedito Rodrigues da Silva, a quem poderei contatar/consultar a
qualquer momento que julgar necessario através do telefone n°® (98) 982719717 ou e-mail:

cbrodriguesilva@gmail.com

Afirmo que aceitei participar por minha propria vontade, sem receber qualquer
incentivo financeiro ou ter qualquer onus e com a finalidade exclusiva de colaborar para o
sucesso da pesquisa. Fui informado(a) dos objetivos estritamente académicos do estudo, que,
em linhas gerais € analisar a constru¢do do que ¢ ser negro. Fui também esclarecido(a) de que
os usos das informagdes por mim oferecidas estdo submetidos as normas éticas destinadas a
pesquisa envolvendo seres humanos, da Comissdo Nacional de Etica em Pesquisa (CONEP) e

que meu nome s sera divulgado, caso eu autorize.

Fui ainda informado(a) de que posso me retirar dessa pesquisa a qualquer
momento, sem prejuizo para meu acompanhamento ou sofrer quaisquer sangdes ou
constrangimentos. Atesto recebimento de uma copia assinada deste Termo de Consentimento
Livre e Esclarecido, conforme recomendagdes da Comissdo Nacional de Etica em Pesquisa

(CONEP), tendo a oportunidade de ler e esclarecer minhas davidas.

Sao Luis , de de

(Assinatura)



