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RESUMO

O ensino de histéria e cultura afro-brasileira tornou-se obrigatério a partir de 2003 com a
Lei 10.639. Até essa data, a histdria que nos foi contada, principalmente através dos livros
didaticos, impregnou no imaginario coletivo a representacdo dos corpos negros como
corpos desprovidos de humanidade, corpos reificados, sem nenhuma reagao ao sistema de
escravidao a que foram submetidos. Apesar do processo de exclusdo que ainda vivenciam
na contemporaneidade, a histéria das negras e negros na didspora africana e afro-brasileira
exige outra narrativa que venha restituir a essa humanidade o seu lugar de protagonismo
e resisténcia na formacao do Brasil. Esse é o objetivo desse texto.

Palavras-chave: Racismo, escraviddo, identidade, diaspora, historia afro-brasileira e
africana.

ABSTRACT: The teaching of afro-brazilian history and culture became mandatory in 2003
with Law 10.639. Until that date, the story that was told to us, mainly through textbooks,
impregnated in the collective imagination the representation of black bodies as bodies
devoid of humanity, reified bodies, without any reaction to the system of slavery to which
they were subjected. Despite the process of exclusion that they still experience today, the
history of black women and men in the African and Afro-Brazilian diaspora requires another
narrative that will restore this humanity to its place of protagonism and resistance in the
formation of Brazil. This is the purpose of this text
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RESUMEN: La ensefianza de la historia y cultura afrobrasilefia se hizo obligatoria en 2003
con la Ley 10.639. Hasta esa fecha, la historia que nos contaron, principalmente através de
libros de texto, impregnaba en la imaginacidn colectiva la representacion de los cuerpos
negros como cuerpos desprovistos de humanidad, cuerpos reificados, sin ninguna reaccidn
al sistema de esclavitud al que fueron sometidos. A pesar del proceso de exclusién que
todavia experimentan hoy en dia, la historia de las mujeres y los hombres negros en la
didspora africana y afrobrasilefia requiere otra narrativa que restaure a esta humanidad a
su lugar de protagonismo vy resistencia en la formacién de Brasil. Este es el propdsito de
este texto.

Palabras-clave: racismo, esclavitud, identidade, diaspora, Historia afrobrasilena y africana.

Introducgao

E verdade, é claro, que a identidade africana ainda estd em
processo de formagdo. Ndo hd uma identidade final que seja
africana. Mas, ao mesmo tempo, existe uma identidade nascente.
E ela tem um certo contexto e um certo sentido. Porque quando
alguém me encontra digamos, numa loja de Cambride, ele indaga:
“Vocé é da Africa?” O que significa que a Africa representa alguma
coisa para algumas pessoas. Cada um desses rotulos tem um
sentido, um preco e uma responsabilidade. (ACHEBE apud APPIAH,
2014, p.112)

O escritor nigeriano Chinua Achebe, quando faz essa reflexao a respeito do “ser
africano”, evidencia a questdo da identidade africana, como uma identidade em
construcdo, ao mesmo tempo que evidencia, também, o quanto ela é abstrata. Quando
perguntamos a um francés se ele é europeu, de uma forma geral, esse interlocutor ndo vai
titubear em responder que sim, embora, na maioria das vezes, sua identidade francesa
esteja em primeiro lugar. O brasileiro, ao ser identificado como latino-americano, vai
estranhar, mesmo o Brasil sendo o maior pais da América do Sul, enquanto um
estadunidense achard normal ser chamado de americano. Partindo dessa premissa,
percebemos que a construcdo das identidades passa por questdes complexas. E sobre tais
questdes que pretendemos discutir de forma pontual, em especial, sobre a identidade afro-

brasileira e africana, no periodo colonial até os dias atuais.
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O Brasil, notoriamente, é conhecido por ter, em numero absoluto, a maior
populacdo negra do mundo, perdendo somente para a Nigéria, entretanto, seus
descendentes, advindos das didasporas africanas, pouco ou quase nada sabem sobre os seus
antepassados. Esse ndo reconhecimento tem a ver com o processo orquestrado pelo
Estado brasileiro, que em sua histéria procurou ndo valorizar os produtos culturais vindo
dessas popula¢des. Uma dessas estratégias de desvalorizacdo estd na educacdo formal, na
maneira como a populacdo negra foi narrada e representada nos componentes curriculares
especificos, fato ratificado por Ferro (1983, p.11 apud SANTOS,2019), “ndo nos enganemos:
a imagem que fazemos de outros povos, e de nds mesmos, estad associada a Histdria que

nos ensinaram quando éramos criancas. Ela nos marca para o resto da vida”.

Com a implementacdo da Lei 10.639, de 2003, sancionada pelo entdo presidente
Luis Inacio Lula da Silva, a representacao negra e africana, ainda que de maneira timida,
comecou a ser alterada nos bancos escolares e, dessa forma, na sociedade brasileira.
Registra-se que a luta por outra histéria vem de longa data, e a prdpria lei € um
desdobramento das lutas dos movimentos sociais negros, entre outros, que justamente
queriam ver sua histdria contada de outra forma e, por conseguinte, ser reconhecida e

valorizada.

A questdo da escraviddao no mundo e no Brasil

Ao longo dos tempos, a populacdo negra brasileira mostrada nos livros de Histéria
como objeto, de modo que quando falamos sobre escravidao, logo vem a mente, aimagem
de pessoas negras acorrentadas e sendo chicoteadas. Essas cenas ainda estao em alguns
livros didaticos, infelizmente, pois € uma histéria veridica, mas, a escraviddo ndo pode ser
ligada somente a histéria dos africanos negros que vieram para América, no nosso caso
especificamente, para o Brasil. Como nos aponta o pesquisador Jacob Gorender, em seu

livro, O escravismo colonial (2016):
(...) E tentador equiparar o escravismo colonial ao capitalismo e isto nos
conduz a um beco sem saida. Igualmente tentador é equipara-lo ao

escravismo antigo. A esta Ultima tentacdo cedeu Genovese quando
escreveu que o0s sistemas escravistas das Américas devem ser
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compreendidas como um modo de produgdo essencialmente arcaico,
donde ndo ser paradoxal que o historiador se refugie na ideia tdao informe
de “um paradoxo especifico”. Pela sua escala, o escravismo americano
apresentou a aparéncia de ressurreicdo do escravismo mediterraneo
antigo, sobretudo o romano. Hd em ambos, de fato, o traco comum do
trabalho escravo como tipo dominante de exploracdo da mao de
obra. Mas a estrutura e a dindmica foram distintas em um e outro, tanto
que a sociedade imperial romana se defrontou com o impasse
representado pela impossibilidade de evolugdo do escravismo patriarcal
arcaico ao escravismo mercantil moderno (...). (GORENDER,2016, p. 87-
88).

Sdo perceptiveis, na citagdo em destaque, os diferentes tempos/espacos da
escravidao. A proépria palavra escravo tem suas origens no eslavo, povos que foram

colocados em estado de serviddo. A esse respeito, ndo obstante, o autor acrescenta que:

De acordo com Charles Verlinden termo, sctavus foi usado por germanos, num
limitado periodo dos séculos X e Xl, aplicando-as cativos de origem eslava, trazidos do
Oriente europeu. Sclavus (em alemado, Sklave) indicava, portanto, o cativo estrangeiro,
procedente de pais eslavo, e o distinguia do servus, da prépria nacionalidade germanica. O
novo termo morreu com aquele trafico de eslavos vendidos na Alemanha. Quando, porém,
no século Xlll, os venezianos e genoveses passaram a carrear a bacia do Mediterrdneo um
fluxo constante de cativos do Mar Negro, o termo sclavus lhes foi aplicado de novo e se
tornou de uso corrente na Itdlia. Dai se estendeu a outros paises, sendo adotado nos textos
franceses e ingleses a fim de distinguir os servos nativos dos cativos estrangeiros. De fato,
porém, a distincdo, inicialmente relativa apenas a uma diferenca étnica, converteu-se em
distincdo entre categorias sociais, num processo demorado e irregular acompanhado por

Marc Bloch (GORENDER, 2016, p.111).

Ainda segundo Gorender (2016), o termo escravo existe antes do trafico Atlantico,

que inclusive foi uns dos denominados traficos negreiros.

Na Peninsula Ibérica, os termos captivus e sarracenus gradualmente
substituiram o termo servus, o que se explica pelo numero crescente de
muculmanos reduzidos ao cativeiro durante a Reconquista Cristda. Mas o
trafico de cativos dos paises eslavos introduziu o termo sclavus também
na Espanha, durante o século XIV. Em Portugal, é no século XV que o novo
termo escravo se generaliza, significativamente, comenta Brion Davis,
num momento em que comegava a tomar corpo o trafico de negros.
Igualmente aqui, a distincdo de origem étnica ou racial adquiriu conteido
social. (GORENDER, 2016, p.111-112).
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Sendo assim, o termo escravo acaba ganhando corpo com o trafico negreiro para
as Américas. Esse trafico serve como argumento, nos dias atuais, em discussGes contrarias
as politicas de agdes afirmativas2. A escravizagao dos africanos pelos préprios € uma
argumentacao de “senso comum” que reduz um assunto complexo a uma simples
exemplificacdo. Como ja comentado nesse texto, sim, houve escraviddo no continente
africano, assim como em outros continentes, a exemplo da prépria Europa. No entanto, ao
fazermos tais comparacdes, cometemos um grande deslize para com a analise histérica, o
anacronismo, visto que esses povos escravizados sO vao ter a consciéncia de continente
apos o processo de exploracdo que culminou na Conferéncia de Berlim, no final do século
XIX, processo esse que ocorreu de fora para dentro, no qual grupos sociais distintos foram

forcados a conviver em um mesmo territorio.

Acerca da questao do trafico, o historiador congolés Elikia M'Bokolo apresenta um

argumento importante para nossa linha de raciocinio:

Podemos interrogar-nos interminavelmente sobre o que teria sido
resultado das dinamicas sociais, politicas, demograficas e econ6micas de
que a Africa deu provas dos séculos VIl ao XV, se ndo se tivessem
registrado os traficos negreiros. Uma coisa é certa: estas dinamicas foram
quebradas, abafadas, desviadas pelos traficos escravagistas. E necessario
comegar por lembrar este fato de evidencia cuja importancia nem sempre
é levada em conta: se a escravatura foi uma pratica de todas as
sociedades humanas num momento ou outro da sua histéria, nenhum
continente conheceu, durante um periodo tao longo (VII-XIX), uma
sangria tdo continua e tdo sistemdtica como o continente africano.
Porque aquilo que torna Africa especifica é, ainda mais do que a
escravidao, o trafico de escravos, quer dizer o comercio regular dos seres
humanos reduzidos a escravatura para serem vendidos, realizando-se o
conjunto da operagdo por meio do recurso a uma violéncia sem
precedentes (...). (M'BOKOLO, 2009, p. 209).

De acordo com Elikia M’Bokolo, o continente africano foi o que sofreu de maneira
sistemdtica com os processos de traficos negreiros, tanto internos como

transoceanicos. Se, num periodo anterior, a escraviddao ndo era uma pratica inerente so a

2 Ademanda por reparagdes visa a que o Estado e a sociedade tomem medidas para ressarcir os descendentes
de africanos negros, dos danos psicoldgicos, materiais, sociais, politicos e educacionais sofridos sob o regime
escravista, bem como em virtude das politicas explicitas ou tacitas de branqueamento da populacdo, de
manutencdo de privilégios exclusivos para grupos com poder de governar e de influir na formulagdo de
politicas, no pds-abolicdo. Visa também a que tais medidas se concretizem em iniciativas de combate ao
racismo e a toda sorte de discriminagGes (ULISSES, 2007, p.32).
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Africa negra, a partir do trafico Atlantico, assim ela passara a ser conhecida. O autor escreve
a respeito das justificativas religiosas que, outrora, ja encontrava respaldo no Isla, com a
“maldicdo de Can”. Nessa mesma direc¢do, o “salvar suas almas”s foi a justificativa da igreja

catolica no apoio ao trafico negreiro ibérico para as Américas.

O sistema da escraviddo no Brasil, segundo Jacob Gorender (2016), foi “inovador”,
haja vista ndo ter sido usado anteriormente, o plantation. Na col6nia americana
portuguesa, se utilizava de forca de trabalho escrava negra africana em larga escala, no
momento em que o sistema econdmico denominado mercantilismo era monetizado.
Portanto, tal sistema necessitava de mao de obra assalariada, pelo menos em teoria. Sobre

essa questdo, Gorender faz a seguinte consideracao:

Impde-se, por conseguinte, a conclusao de que o modo de produgdo
escravismo colonial é inexplicdvel como sintese de modos de producdo
preexistentes, no caso do Brasil. Seu surgimento ndo encontra explicagao
nas dire¢cdes unilaterais do evolucionismo nem do difusionismo. Nao que
o escravismo colonial fosse invencdo arbitrdria fora de qualquer
condicionamento histdrico. Bem ao contrario, o escravismo colonial
surgiu e se desenvolveu dentro de determinismo socioecon6mico
rigorosamente definido, no tempo e no espaco. Deste determinismo de
fatores complexos precisamente, é que o escravismo colonial emergiu
como um modo de producdo de caracteristicas novas, antes
desconhecidas na histéria humana. Nem ele constituiu repeticdo ou
retorno do escravismo antigo, colocando-se em sequéncia "regular" ao
comunismo primitivo, nem resultou da conjuga¢do sintética entre, as
tendéncias inerentes a formacao social portuguesa do século XVI e as
tribos indigenas. (...). (GORENDER, 2016, p.85).

3 A respeito dessas justificativas, cumpre observar o que M’Bokolo expde, a partir de meados do século XV:
assistimos a formagao do arsenal ideoldgico destinado a justificar o trafico e a escravatura dos africanos. Ao
descrever a alegria do Infante D. Henrique perante "a novidade daqueles servos [...] ndo por sua quantidade,
mas pela esperanga dos outros que podia haver", Zurara explicou ainda "que a for¢ga do maior bem era deles
mesmos, que posto que os seus corpos estivessem em alguma sujeicdo, isto era pequena cousa em
comparagao das suas almas, que eternamente haviam de possuir verdadeira soltura" (1937, pp. 79-80).
Encontram-se no mesmo célebre cronista portugués referéncias ao mito, ja em vigor nos paises do Isl3,
segundo o qual a escravatura dos africanos estava justificada pelas Sagradas Escrituras: "E haveis de notar
gue estes negros, posto que sejam mouros [isto €, mugulmanos] como os outros [os arabes], sdo porém
servos daqueles por antigo costume, o qual creio que seja por causa da maldigdo que depois do dilivio langou
Noé sobre seu filho Cam, pelo qual o maldisse, que a sua geragdo fosse sujeita a todas as outras geragées do
mundo, da qual estes descendem, segundo escreve o arcebispo D. Rodrigo de Toledo e assim [Flavio] Josepho,
no livro das Antigliidades dos Judeus e ainda Gualtero [Gauthier de Chatillon], com outros autores que
falaram das geracdes de Noé depois do saimento da arca" (p. 85). E claro nesta data que a opinido corrente
encontrava ja numa interpretacdo falaciosa das Escrituras a justificacdo histdrica e teolédgica da escravatura
dos negros (M’BOKOLO, 2008, p.262).
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Autores como Stuart Hall (2003), Paulo Gilroy (2012), Kwame Anthony Appiah,
(2007), Achille Mbembe (2018), entre outros, tratam da questdo da diaspora africana, ou
negra, que trouxe muitissimas pessoas do continente africano para as Américas, em seus
estudos nos quais refletem para além da coisificacdo dessas pessoas que foram forgadas a

atravessar o oceano, em navios tumbeirosa.

Essas pessoas vieram de maneira coercitiva para trabalhos forcados e ndo eram
consideradas seres humanos, mas um “instrumento”, “uma peca” para efetivacdo da
producdo de produtos agricolas no sistema de plantation, ou para servicos domésticos. As
pessoas negras serao tratadas como animais, mesmo que pareca forte essa expressao, uma
vez que o socidlogo e antropdlogo Gilberto Freyre em sua obra fala de uma relagdo amena
entre brancos e negros se se pensa sobre outros lugares em que houve escraviddo. A
“Escola Paulista de Sociologia”, liderada por Florestan Fernandes, vai denominar essa

relacdo de “Democracia Racial”, tema que abordaremos adiante.

Voltando a questdo da coisificagdo do negro na escraviddo, no Brasil importa

salientarmos outra passagem de Gorender:

O oprimido pode chegar a ver-se qual o vé seu opressor. O escravo podia
assumir como proépria e natural sua condi¢cdo de animal possuido. Um
caso-limite dessa ordem se depreende de relato de Tollenare. Em
Pernambuco matavam-se escravos de um inimigo por vinganga, como se
mataria seu gado. Um senhor de engenho, ganhara a inimizade de
moradores despejados das terras que ocupavam, confiara um negro ao
visitante francés a fim de acompanha-lo nos passeios o negro nao ousava
aproximar-se do povoado dos moradores hostis e se justificava: “O que
diria 0 meu senhor se a gente me matasse?” (GORENDER, 2016, p.94).

4 A respeito do termo tumbeiro, M’Bokolo salienta: Os navios negreiros portugueses eram chamados
tumbeiros. Uma descri¢do entre outras, a do franciscano italiano Carli, mostra as condi¢Ges de viagem de
Angola ao Brasil (35 dias para alcangar Pernambuco, 40 para a Bahia, 50 para o Rio de Janeiro) nos principios
do século XVII: Os homens estavam empilhados no fundo do pordo, acorrentados, por medo de que se
revoltassem e matassem todos os brancos a bordo. As mulheres estava reservada a segunda entreponte. As
que estavam gravidas eram concentradas na cabina da ré. As criangas estavam empilhadas na primeira
entreponte como arenques num barril. No caso de quererem dormir, caiam uns em cima dos outros. Para
satisfazer as suas necessidades havia sentinas mas, como muitos receavam perder o seu lugar, aliviavam-se
onde se achavam, sobretudo os homens cruelmente acumulados de tal modo que entre eles o calor e o cheiro
se tornavam insuportaveis (Citado por Frédéric Mauro, Le Portugal et I'Atlantique au XVlle siécle, 1570-1670,
Etude économique, Paris, SEVPEN, 1960, p. 171) (M’'BOKOLO, 2008, p.294-295).
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N3o obstante, esse exemplo é extremo, mas evidencia a condi¢cdo de “coisa” das

pessoas negras. O autor chega a uma conclusao triste:

Casos-limite semelhantes eram possiveis, porém ndo foram o
caracteristico do comportamento dos escravos em todas as épocas. Seu
comportamento e sua consciéncia teriam de transcender a condicao de
coisa possuida no relacionamento com o senhor e com os homens livres
em geral. E transcendiam, antes de tudo, pelo ato criminoso. O primeiro
ato humano do escravo é o crime, desde o atentado contra o senhor a
fuga do cativeiro. Em contrapartida, ao reconhecer a responsabilidade
penal dos escravos, a sociedade escravista os reconhecia como homens:
além de inclui-los no direito das coisas, submetia-os a legislagdo penal.
Essa espécie de conhecimento tinha, esta claro, alto preco. Os escravos
sempre sofreram as penas mais pesadas e infamantes. As mutilagdes nao
so foram previstas pelo direito romano como também pelo Cédigo
Filipino portugués e pelas vdrias legislacbes penais das colbnias
americanas, num momento ou noutro, inclusive no Brasil. Mas a pena
mais cruel, justamente por ser uma pena, implicava o reconhecimento de
gue se punia um ser humano. (GORENDER, 2016, p.94).

O qualificativo “cruel” utilizado pelo autor nos basta para resumir o
comportamento escravagista ilustrado. Em relagdo a suposta passividade dos escravizados,
o pesquisador Clovis Moura, em seu livro Quilombolas (1989), argumenta que, embora
considerados “coisa”, os escravos tiveram varias formas de revolta a essa condicao.
Contudo, na historiografia classica do Brasil colonial, a exemplo de autores como Caio
Prado Jr, as justificativas para escravizacdo do negro e nao dos indigenas ndo encontram
argumento até hoje. Em alguns livros didaticos, antes da Lei 10.639/03, e infelizmente
ainda apds essa lei, autores argumentam que as pessoas negras eram escravizadas por
serem “mais fortes”, porque ndo conheciam a terra e "logo ndo poderia fugir” e, ainda,

porgue o “indio [seria] preguicoso”, porque “fugia para mata e nao era forte”.

Caio Prado Jr., em seu livro Histéria Econémica do Brasil (1981), fortalece esse

preconceito ao afirmar que:

(...) Ao contrario do México e dos paises andinos nao havia no territério
brasileiro sendo ralas populagdes de nivel cultural muito baixo. Ndo seria
grande, por isso, 0 servigo que prestariam aos colonos que foram
obrigados a se abastecer de m3o-de-obra na Africa. Os indigenas
brasileiros ndo se submeteram com facilidade ao trabalho organizado
que deles exigia a colonizacdo; pouco afeitos a ocupagbes sedentdrias
(tratava-se de povos semi-nd6mades, vivendo quase unicamente da caga,
pesca e colheita natural) resistiram ou foram dizimado em larga escala
pelo desconforto de uma vida tdo avessa a seus habitos. Outros se
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defenderam de armas na mao; foram sendo aos poucos eliminados, mas
ndao sem antes embarcar consideravelmente o progresso da colonizagcao
nascente que, em muitos lugares e durante longo tempo, teve de avancar
lutando e defendendo-se contra uma persistente e ativa agressividade do
gentio. (PRADO Jr, 1981, p.12).

Esse renomado historiador, considerado por Antonio Candido, Sergio Buarque de

|II

Holanda e Gilberto Freyre como o “intérprete do Brasil”, ao argumentar os motivos para o
uso da “m3o de obra” vinda da Africa, por conta da quantidade diminuta da populacdo
indigena e por todas as outras consideracGes aqui realizadas, legitima a ideia de uma

subserviéncia e passividade dos povos vindos do continente africano.

Revoltas e resisténcia negra e africana no Brasil

Clovis Moura, ainda pouco estudado e referenciado na historiografia, foi um
entusiasta de uma histéria em que se demonstrasse a protagonismo das populagées negras
vinda da Africa. Nesse sentido, se colocando contrario aos “classicos” que, na leitura do
autor, ndo procuram pesquisar a fundo a presenca negra em solo brasileiro, ou que, muitas
vezes, “mistificavam” a sua presenca na formacdo étnico-cultural brasileira. Esse autor,
mormente, discorre sobre a resisténcia dos povos africanos escravizados nas Américas,
colocando-se em oposto a Caio Prado Jr. em relacdo a falta de conhecimento dos africanos
acerca do territério colonial brasileiro, embora fosse verdade, isso ndo impediu o

surgimento de um fen6meno que ja ocorria no continente africano: os quilomboss.
Sobre os quilombos, Moura expoe:

Quilombo era, segundo definicdo do rei de Portugal, em resposta a
consulta do Conselho Ultramarino, datada de 2 de dezembro de 1740,
"toda habitacdo de negros fugidos que passem de cinco, em parte
despovoada, ainda que ndo tenham ranchos levantados nem se achem
pildes neles". Dessa forma, no Brasil, como em outras partes da América

> 0 termo quilombo é mencionados por varios autores e estd em relatos de viajantes portugueses no século
XVI: de acordo com Antdnio Cadornega, o Mplmbu deste bloco se compde por Musiimbe (Sumbis), Nkimbe
que comeca o Nkénge (Gemgue) que era tido como um dos paises de onde originavam os guerreiros Jagas,
denominado por ele por Quilombos [Kilombo (Cardonega,lll:168-169)]. Este autor, j& no século XVII,
sublinhava que este pais pertencia aos “Quinbundu” (BATSIKAMA, 2011, p. 21).
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onde existiu, o escravismo moderno, esses ajuntamentos proliferam
como sinal de protesto do negro escravo as condicdes desumanas e
alienadas a que estavam sujeitos. (MOURA, 1989, p.11).

Podemos pensar nessa definicdo, grosso modo, que as favelas brasileiras sao
grandes “comunidades quilombolas” uma vez que parte significativa da populacdo negra
vive nelas, muitas vezes desassistida pelo Estado e vista de maneira preconceituosa pela
sociedade de modo geral. O autor deixa claro a resisténcia em grupo de escravos que
procuraram se desvencilhar da condicdo de “coisa”, e acrescenta que esse tipo de
organizacao de rebeldia ocorreu em toda as Américas:

Na Col6mbia, Cuba, Haiti, Jamaica, Peru, Guianas, finalmente onde quer
que a escraviddo existisse, o negro marron, o quilombola, portanto,
aparecia como sinal de rebeldia permanente contra o sistema que o
escravizava. Em Cuba, eram os palenques, muitos deles famosos. As vezes
- escreve Fernando Ortiz -, os escravos fugitivos reuniam-se em locais
ocultos, montanhosos e de dificil acesso, com o objetivo de se fazerem
fortes e viverem livres e independentes, conseguindo, em alguns casos, o
estabelecimento de culturas a maneira africana e constituir até col6nias
quando conseguiam uni-se a algumas negras forras cimarrones, o que era

frequente. Os escravos, em tal estado de rebeldia, diziam-se apalancados
e os retiros, palenques. (MOURA, 1989, p12).

Houve outras maneiras de rebeldias dos escravos, a exemplo do ataque direto aos
seus “senhores”; aos abortos praticados pelas mulheres quando estupradas pelos
colonizadores; o boicote no trabalho do campo, com a quebra dos instrumentos de

trabalhos, ndo obstante:

A Metrépole nao se conformava com aquilo que considerava um insulto
a sua autoridade. Toma providéncias. Em 1741, mandard que seja
rigorosamente cumprido o alvara de. 7 de margo daquele ano - onde - se
mandava: ferrar (ferro em brasa) com um F na testa (Fujdao) todo negro
que fugisse e fosse encontrado em quilombo, e cortar uma orelha em
caso de reincidéncia. (MOURA, 1989, p. 19-20).

Os castigos corporais foram uma constante no periodo colonial brasileiro e imperial.
Nas pracas publicas, os pelourinhos serviam para a populagdo como “entretenimento” e

como exemplos para Os escravos que se rebelassem. O caso de marcar uma pessoa como
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se fosse gado e/ou Ihe cortar uma orelha deixam patentes, diferente do que Gilberto Freyre

aponta em sua obra, o quanto a relagao entre brancos e negros no Brasil ndo foi harmonica.

Além dos quilombos brasileiros dos quais, certamente o “Quilombos dos
Palmares”s seja o maior exemplo e das rebelides espontaneas, temos, ao longo do
territério brasileiro, diversos exemplos de revoltas organizadas por escravos ou que
tiveram o apoio dos mesmos. A revolta dos Malés, na Bahia, em 25 de janeiro de 1835,
envolvia escravos que se colocaram contrarios ao cativeiro. Oriundos de regido onde hoje
sdo a Nigéria e Benim, os malés falavam arabe e eram povos ligados ao islamismo, religido
a qual pertenciam em suas terras de origem. Ha relatos de que fizeram parte de grupos de
soldados nos lugares onde foram capturados, por isso conheciam técnicas de guerra.

Episddio como esse enfraquece o argumento da passividade dos povos africanos.

Revoltas dos Malés e o cotidiano dos escravos e ex—escravos

A obra do historiador Jodo José Reis, Rebelido escrava no Brasil (2003), é a
referéncia sobre aquela revolta. O escritor e diplomata Alberto da Costa e Silva, em seu

livro Um rio chamado Atldntico (2011), faz algumas consideragées pertinentes:

Desde a publicagcdo do belo livro de Jodo José Reis, Rebelido escrava no
Brasil: a histdria do levante dos malés em 1835, e de sua tradugdo em
inglés, com o texto bastante ampliado, Slave Rebellion in Brazil: the
Muslim Uprising of 1835 in Bahia, tornaram-se poucos os que continuam
a acreditar que o chamado levante dos malés, em 1835, foi, como se
deduziu de Nina Rodrigues, um jihad islamico (SILVA, 2011, p.189).

Raimundo Nina Rodriguesz foi um médico legista que, no final do século XIX e inicio

do século XX, procurou estudar as popula¢des vindas do continente africano. Em sua obra,

6 Palmares foi a maior manifestagdo de rebeldia contra o escravismo na América Latina. Durou quase cem
anos e: durante esse periodo, desestabilizou regionalmente o sistema escravocrata (MOURA, 1989, p. 40).

7 A respeito de Raimundo Nina Rodrigues, a historiadora Erica Naiara Ribeiro Borges, em seu trabalho de
conclusao de curso intitulado Raga e o mestico sertanejo no pensamento de Geraldo Rocha (2019), escreve
a respeito de Nina Rodrigues: “Rodrigues dedicou-se a antropologia criminal, com a craniometria e a
frenologia. Estudou o cranio de negros para identificar possiveis anomalias que levariam a criminalidade, ele
sempre enfatiza que ndo havia uma raca mestica no pais, mas varias racas mesticas diferentes e coloca-los
numa mesma classificacdo seria uma atitude arbitraria (BORGES, 2019, p. 20).
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Os africanos no Brasil (2010), esse autor nos fala sobre as populag¢des africanas que fizeram
parte dos “mercados de escravos” e, entre outros assuntos, relata a Revolta do Malés como
uma revolta religiosa somente ligada a jihad islamica. No seu livro, Jodo José Reis
reposiciona essa questao dizendo que aquela revolta, para além da questao religiosa, tinha
um cunho politico e social. O antropdlogo Francisco Sandro Vieira alerta ainda que no final

do século XIX e inicio do século XX pouco havia se estudado sobre as populac¢des africanas,

No periodo escravocrata pairavam um total “siléncio” entre os
intelectuais brasileiros sobre os africanos, suas etnias e suas origens Por
esse motivo, ja em 1888, Silvio Romero escrevia: “E uma vergonha para a
ciéncia do Brasil que nada tenhamos consagrado de nossos trabalhos ao
estudo das linguas e das religides africanas. Quando vemos homens,
como Bleek, refugiarem-se dezenas de anos no centro da Africa somente
para estudar uma lingua e coligir uns mitos, nés que temos o material em
casa, que temos a Africa em nossas cozinhas, como a América em nossas
selvas, e a Europa em nossos saldes, nada havemos produzido neste
sentido!” (ROMERO 1879, p.99 apud VIEIRA, 2010, p. 99).

As palavras de escritor Silvio Romero evidenciam o pensamento da época sobre os
“lugares” de cada grupo étnico na formacgao do Brasil, no entanto, chamam-nos a atenc¢ao
para o escasso interesse da intelligentsia brasileira sobre as populacdes africanas, que o
pensador ressalta que na época ainda um numero significativo vivendo no Brasil. A respeito
de Nina Rodrigues, cumpre observar, segundo Sandro Vieira:

Na introducdo de sua principal obra, Os Africanos no Brasil, ele parece
surpreso que os seus estudos anteriores estivessem um dia “face a face”
com a esfinge de nosso futuro — o “problema do negro” no Brasil. Como
médico, ele adverte para o “perigo”, no futuro da sociedade brasileira, da
existéncia, numa populacdo de aparéncia vigorosa, de “possiveis germes
de precoce decadéncia que mereciam sabidos e estudados, em busca de
reparacdo de profilaxia”. Deixava transparecer uma vontade de intervir
na engenharia social brasileira com preocupagdes eugénicas, que ele —

espirito de sua época — considerava como “transcendente questdo de
higiene social” (RODRIGUES 1977, p.1-3 apud VIEIRA, 2010, p. 99).

O que Sandro Vieira aponta sobre as pesquisas de Nina Rodrigues vai ser conhecido
como processo de “branqueamento da populacdo brasileira”. Voltando a questdo dos
Malés, estudada por Nina Rodrigues e que teve outra leitura a partir do trabalho de Jodo

José Reis, Costa e Silva expde:
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Eu sou um desses poucos que nao foi vencido pelos argumentos de Jodo
José Reis e aqui digo por qué. Para contar a histéria daquela rebelido — o
gue fez de modo convincente e apaixonante —, Reis revirou ndao so os
documentos a que ja tinham tido acesso os que antes dele trataram do
assunto, como Nina Rodrigues, Etienne Ignace Brazil e Pierre Verger, mas
muitos papéis mais, e os sopesou demoradamente, e os leu e releu com
olhos habituados a Bahia do século XIX, e |hes interpretou as vozes e as
intengGes com a excepcional inteligéncia que tem da escravidao, do
escravismo brasileiro e do negro baiano. As personagens de seu relato
transitam pelas paginas de seu livro com tamanha naturalidade, que nao
estranhariamos se, a um levantar de palpebras, as vissemos numa rua de
Salvador. Ou se, ao espiar por uma fresta de porta ou de janela,
topdssemos um punhado de homens descalgcos prosternados na direcao
de Meca. (SILVA, 2001, p.189).

Esse autor ndo concorda com Jodo José Reis argumentando a forma apologética
que esse trata do assunto, todavia, os reflexos do levante s3do tratados por Costa e Silvaem

seu livro no qual ele discorre sobre uma didspora baiana que ocorre para o Rio de Janeiro:

(...) Buscavam os mugulmanos viver reunidos nos mesmos logradouros.
Mas o que decidia o local onde se fixava uma familia ndo era ser crente
nos orixds, nem mugulmano, catélico, iorub3, jeje ou hauca, porém, sim,
ter vindo de Salvador, fazer parte daquilo que podemos definir como
didspora baiana. Foi a partir dessa nova identidade que novas teias de
solidariedade se teceram. Era por intermédio de Salvador que se
importavam de Lagos ou de Ajudd nozes-de-cola, cauris, azeite de dendé,
sabdo e pano da costa. Passou-se, assim, no Rio de Janeiro, algo muito
semelhante ao que acontecera com os africanos que retornaram do Brasil
a Africa, e formaram em Acra, Anexd, Ajudd, Badagry, Porto Novo e Lagos
0s seus bairros préprios, e desenvolveram uma nova identidade grupal, a
de “brasileiros” (SILVA, 2011, p.183).

Costa e Silva (2011) em outro trecho escreve sobre o grupo de revoltosos que
sobreviveram a Revoltas dos Malés e que ndo foram expulsos ou mortos. Esses grupos
acabaram saindo de Salvador e regido por conta do estigma que sofriam pds revolta.
Percebe-se que nessa “diaspora baiana” também vieram outras pessoas que nao
participaram do levante e com elas trouxeram contribui¢cdes culindrias, culturais, novas
formas de socializacdo e economia. Inferimos que esses ex-escravos foram também para o
Rio de Janeiro, que era a capital, sendo assim tiveram mais oportunidades. Essa migracao

influenciou na venda de livros, como nos aponta o autor:

No o dia 22 de setembro de 1869, o conde de Gobineau, na época
ministro da Franga no Brasil, escreveu num relatério politico para o
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Quaid’Orsay que os livreiros franceses Fauchon e Dupont costumavam
vender todos os anos, em sua loja no Rio de Janeiro, quase cem
exemplares do Alcordo. Embora muito caro (entre 36 e 50 francos
franceses), o livro era comprado quase que exclusivamente por escravos
e ex-escravos, que tinham de fazer grandes sacrificios para adquiri-lo.
Alguns deles compravam o livro a prestacdo, e levavam um ano para paga-
lo. Como os Alcordes eram escritos em arabe — e a mao, pois, naquela
época, ndo eram ainda impressos (e para este fato me chamou a atencdo
John O. Hunwick) —, Fauchon e Dupont importavam também gramaticas
daquele idioma, com explicagdes em francés, pois os escravos e ex-
escravos desejavam aprender o drabe, a fim de ler e compreender o livro
sagrado no original. (SILVA, 2011, p.177).

Um dado curioso acerca de se ter o “cordao” como o livro mais vendido, sendo que
a obra estava escrito em arabe e as explicagdes em francés, é que parte das pessoas que o
adquirira era poliglota, pois além da lingua materna do seu grupo étnico, em Africa, ainda
tinha que falar o portugués do colonizador, além do arabe e o francés. Se o Brasil até hoje
tem um grupo pequenos de leitores, chama atenc¢ao os sacrificios que essa populagao fazia
para adquirir tal artefato, principalmente pelo alto preco. Essa questdo em particular

denota outro ponto sobre essa migragdo:

Muitos de seus membros foram mandados de volta para a Costa africana
pelas autoridades brasileiras, outros retornaram a Africa por vontade e
iniciativa prdprias, por ndao aceitarem continuar a ser governados por
infiéis, ou descontentes com as restricdes que seus cultos sofriam no
Brasil, ou insatisfeitos com a desconfianca, misturada a uma espécie de
medo e respeito, que os mugulmanos inspiravam aos outros negros. A
maioria morreu. Alguns deles, ja na velhice, experimentaram a desilusdo
de ver filhos e netos abandonarem, pouco a pouco, o islamismo e se
juntarem a outros grupos religiosos. Tal como aconteceu em Salvador,
onde alguns velhos moslins se queixaram a Nina Rodrigues de que seus
descendentes estavam trocando o islame pelos cultos dos orixds e pelo
catolicismo. (SILVA, 2011, p.186).

Costa e Silva expde que a “didspora baiana” trouxe mudancas drasticas para esse
grupo que ao longo do tempo foi transformando seus aspectos socioculturais, um deles
mais marcante foi a religiosidade, ja que alguns passaram para o catolicismo, ou para
cultos afro-brasileiros, que Costa e Silva chama de “orixas”, provavelmente para se referir

ao Candomblé ou a Umbanda.

O autor ndo escreve somente sobre as mudancas dos “povos dos malés”, na

historiografia tradicional pouco,ou nada se escreve sobre os cotidianos dos povos vindo da
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Africa, que, como vimos, foram muitas vezes tratados como “coisas”, ou ndo protagonistas

da sua propria histéria. Costa e Silva afirma:

Quando alguém mencionava, no Brasil dos séculos XVIIl e XIX um africano,
0 mais provavel é que estivesse a falar de um escravo, pois condi¢do
amargava a maioria dos homens e mulheres que, vindos da Africa, aqui
viviam. Mas podia também referir-se a um liberto, ou seja, a um ex-
escravo. Ou a, um emancipado, isto é, um negro retirado de um navio
surpreendido no trafico clandestino. Ou, o que era mais raro, a um
homem livre que jamais sofrera o cativeiro. Escravos, libertos,
emancipados ou livres, poucos estranhariam as paisagens brasileiras,
porque muitas vezes semelhantes que tinham deixado na Africa e que se
haviam tornado ainda mais parecidos gracas a circulacio entre o indico e
o Atlantico de numerosas espécies vegetais, como a mandioca, o milho, o
inhame, o quiabo, o coco, a manga, o Brasil era como atravessar um largo
rio. (SILVA, 2011, p.157).

Na citagao acima, o autor traz varias questdes da diaspora africana para o Brasil,
abordando assunto pouco tratados nos livros especificos, a exemplo: nem todos os
africanos que aqui chegaram eram escravos, alguns deles eram homens livres, ou libertos
que trabalhavam no comércio entre as duas margens do Atlantico. Ele escreve sobre
géneros alimenticios comercializados que hoje fazem parte da nossa cultura alimentar,
acrescentando que um africano, ao cruzar o Atlantico, ndo estranharia o cenario brasileiro,
segundo o autor, pela semelhanca com aquele continente. A respeito dos africanos

libertos que vieram para terras brasileira, o autor ressalta:

E quem eram os africanos que jamais tinham sido escravos e viviam no
Brasil? Eram poucos, Eram aqueles comerciantes africanos que chegavam
da Africa como tecidos do ljebu, do Benim de Cabo Verde, nozes-de-cola,
sabdo da costa, azeite de dendé, certas espécies de pimenta e todo tipo
de mercadorias que encontravam mercado facil na enorme comunidade
de africanos e na ainda maior comunidade de negros e mulatos nascidos
no Brasil, mas que mantinham fiéis & Africa, afetiva religiosa e
culturalmente. Eram também criangas e adolescentes que os pais
mandavam estudar no Brasil. Ndo foi raro, entre Gana e os Camardes, que
réus, chefes e comerciantes africanos enviassem seus filhos a frequentar
escolas na Bahia como fez com trés deles, na metade do século XX, o oba
de Lagos, Kosoko. (SILVA, 2011, p.160-161).

A questao dos africanos libertos é um assunto pouco abordado, justamente porque

a historia classica ndo se deteve a respeito do cotidiano desses africanos, como vimos na

primeira parte do artigo. Outra questdo pouco abordada e complexa é a questdo dos
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escravos que eram de propriedade de outros africanos. Num primeiro momento, essa
situagdo parece algo inexplicavel, haja vista o fato de se pensar na “coisificagdo” de grupo
pelo proprio grupo. Contudo, essa criacdo do sentimento de africanidade, como ja dito,
veio somente no final do século XIX, pés Conferéncia de Berlim. Essas questdes, inclusive,
servem de argumentos para o “senso comum” no sentido de ir contrdrio as politicas de

agoes afirmativas, por exemplo.

No entanto, ndo podemos reduzir o assunto a essa forma, mesmo porque o
processo de colonizagdo brasileira se utilizou de forma sistematica do trafico negreiro para
o Atlantico, retirando forg¢a vital do continente Africano, impossibilitando o seu
desenvolvimento e grande parte da populacdo brasileira descendente foi excluida. Por ora,
salientamos a vinda de africanos livres que traziam escravos. Ressaltamos a questdo de reis

e escravos, a exemplo do que Costa e Silva expode:

No fim do século XVIII, o famigerado traficante de escravos Archibald
Dalzel contou-nos em poucas linhas a histéria de quem fora, até havia
pouco, o jengen ou chefe do bairro Awhanjigo e, por algum tempo, o mais
poderoso dignitario em Badagry. Chamou-lhe Guinguém, tomando por
nome pessoal o que era um titulo, e grafando a palavra como a ouvia. Esse
Guinguém ou jengen experimentou na Bahia dois tipos de vida diferentes.
Primeiro, como estudante, quando jovem, provavelmente durante o
governo de seu pai, que tivera o mesmo titulo. Com a morte deste,
disputou a primazia em Badagry com um outro chefe, Sessou, saindo
vitorioso do embate, em 1776. Mas, poucos anos depois, o akran, chefe
do bairro de ljegba, tornou-se a forca dominante. E o jengen foi, em 1782,
deposto e exilado para o Brasil. Vinte escravos foram embarcados no
mesmo navio para garantir a sua subsisténcia, o que confirmaria a sua
condicdo de deportado politico. Africanos livres que vinham para o Brasil
frequentemente traziam consigo um certo nimero de escravos em vez de
dinheiro. Os escravos podiam ser vendidos um a um, de acordo com as
necessidades de seus donos, como se fossem traveller’s checks ou letras
de cambio. (SILVA, 2011, p.168).

Em primeiro lugar, salientamos a presenca de “sociedades complexas” em Africa,
disputa dindstica comum em qualquer reino. A segunda parte que temos de atentar é sobre
a deportacdo desse membro do reino que trouxe consigo vinte escravos para subsisténcia.
Costa e Silva afirma que seria um tipo de traveller’s checks fortalecendo ideia da
“coisificacdo”, assim como o alto valor desse “produto” pelos argumentos expostos pelo

autor.
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O Negro pos-abolicao na Republica

Além das reflexdes expostas aqui, o historiador brasilianista George Reid Andrews,
em seu livro, Negros e Brancos em S3o Paulo (1888-1988) (1998), faz uma analise
sistemdtica da maneira como a sociedade brasileira procurou encobrir os maus tratos do
periodo da escraviddao. Andrews observa que a populagdo negra, pds-abolicdo, quase nao

aparece na historiografia brasileira:

No transcurso deste século, as retragGes dessa histéria tiveram uma
evolugdo notdvel. A despeito do fato de ter escravizado mais que
qualquer outra nagdao americana e de ter sido o Ultimo pais do
mundo cristdo a abolir a escraviddo (em 1888) entre 1900 e 1950 o
Brasil cultivou com sucesso uma imagem de si mesmo como o primeiro
“democracia racial” do mundo, uma terra em que negros e brancos
conviviam harmonicamente sob condi¢des de quase completa igualdade.
Essa imagem so foi seriamente questionada na década de 1950, quando
pesquisadores subsidiados pela UNESCO, buscando a explicagao do idilio
racial no Brasil, documentaram em vez disso uma forte desigualdade
racial e uma ampla difusdo de atitudes e esteredtipos antinegros. E apds
um hiato de pesquisas sobre as questdes racial, imposto pelos governos
militares da década de 1960, no novo trabalho realizado nas décadas de
1970 e 1980 foi ainda mais critico das realidades brasileiras, algumas delas
chegando ao ponto de caracterizar o Brasil como uma Africa do Sul sem
apartheid. (ANDREWS, 1998, p. 22).

O autor aponta para um fato pertinente para nosso trabalho ja mencionado que
seria chamado “idilico racial” (democracia racial), o que ele mesmo aponta que por meio
de pesquisas feitas pela UNESCO vao encontrar o contrario dessa relacdo harmoniosa, ao

ponto de compara-lo a Africa do Sul do periodo do apartheid, sem o apartheids.

Andrews aponta que, ao buscar informagcdes sobre a historiografia brasileira,

encontrou mais informacoes sobre o periodo da escravidao:

Um local légico para se procurar os elementos desses quadros é a obra
dos historiadores que antes de nds estudaram as relagGes brasileiras.
Quando se pesquisa essa historiografia, descobre-se que ela tende a se
concentrar na experiéncia da escravidao. Tanto como a expressao mais
Obvia e evidente da hierarquia racial na experiéncia nacional do Brasil,

8 Regime segregacionista criado na Africa do Sul, na década de 1940 e perpetuado até as eleicSes de 1994
para presidente de Nelson Mandela, lider do movimento antiapartheid, que ficou preso por quase trinta anos,
regime esse, que por meio do Estado impediu as condigdes minimas de acesso a cidadania, ou melhor a
sobrevivéncia, para a populacido negra privilegiando a minoria branca.
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como a determinante mais importante da situacdo racial do Brasil no
presente. Esse enfoque nao é improcedente, visto que, como
esses autores conclusivamente demonstraram, a escravidao
foi disseminada no Brasil durante o periodo colonial e o século XIX, e
esteve tdao presente no cerne da sociedade e da economia anteriores a
1888 que teve um impacto ainda maior na conformacdo do Brasil
moderno e nos problemas que esse pais enfrenta do que aconteceu nos

Estados Unidos. [...]. (ANDREWS, 1998, p. 25-26).

Andrews (1988) acrescenta que os historiadores se concentraram mais ao periodo
da escravidao, principalmente por conta dos efeitos delas na sociedade brasileira, diferente
da sociedade estadunidense que também teve escraviddo e sofreu com esse processo.
Contudo, Andrews coloca que, nos Estados Unidos, a populagao escravizada nao foi maior

que a brasileira:

[...] A escraviddo esteve em vigor no Brasil durante cento e cinqlienta
anos antes de se tornar um componente importante da sociedade e da
economia norte americana, e so foi abolida vinte e cinco anos depois da
emancipagao nos Estados Unidos; no decorrer da existéncia da
escravidao, foi importado para o Brasil um nimero de africanos nove
vezes maior que aquele importado para os Estados Unidos; e no
momento de suas respectivos independéncia, a proporcdo de
escravos na populacdo brasileira era mais que o dobro de escravos
na populag¢do norte-americana. (ANDREWS, 1998, p.25-26).

Para esse autor, o processo de escravismo no Brasil foi maior do que nos Estados
Unidos e, além disso, afirma ele que as marcas dessa escraviddo na sociedade brasileira sao
prementes. Dessa maneira, a presenca da populacdo negra na configuragao sociocultural
desse pais é maior que nos EUA. O autor escreveu sobre as posicOes de Gilberto Freyre,
principal expoente sobre a “democracia racial” e sua contraposicdo tendo como maior

figura Florestan Fernandes:

Durante as ultimas décadas de sua vida, Freyre moveu-se visivelmente
para direita, apoiando a ditadura militar pds-1964 e unindo-se ao
denunciar, como o comunismo e antibrasileira qualquer que questionasse
o conceito de democracia racial. Entre estes questionadores destacou-se
o sociologo Florestan Fernandes (1920-1995), critico vigoroso de quase
todos os aspectos da sociedade brasileira, e particularmente de seu
sistema de relagGes raciais. Um dos coordenadores da pesquisa
subvencionada pela UNESCO nas décadas de 1940e 1950, Fernandes e
seus colaboradores produziram muitos livros e artigos atacando o “mito”
da democracia racial e revelando da desigualdade e da discriminagao
racial em seu pais. Como militares da década de 1960 definiram essa
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critica como um ato de subversdo, no expurgo académico de 1969,
Fernandes foi cassado de seu cargo de professor da Universidade de Sao
Paulo, e posteriormente ensinou nos Estados Unidos e no Canada. No
final da década de 1970, quando o Brasil comegou a sua gradual transi¢cdo
de volta a democracia, ele péde reassumir o ensino em S3o Paulo e em
1986 foi eleito deputado federal pelo Partido dos Trabalhadores, e nessa
qualidade trabalhou na Assembleia Constituinte, que escreveu a
Constituicao. (ANDREWS, 1998, p. 28).

Consideragoes Finais

O perfil tracado por Andrews (1998) dos dois pesquisadores, Florestan Fernandes e
Gilberto Freyre, deixa claro suas distingdes, ndo so intelectuais mas também politicas e
ideoldgicas. Como vimos ao longo deste artigo, a “democracia racial”, ou outras teorias que
procuravam amenizar a escraviddo e seus efeitos para configuracdo de desigualdade entre
os negros e brancos na sociedade brasileira, a exemplo dessas distor¢des na sociedade

brasileira, registramos esse trecho da historiadora Adelania Rocha de Souza ( 2019, p.9):
E o nosso Brasil? (...). Ainda existe o famoso “complexo de vira-lata” aqui
no nosso pais, infelizmente. Nés temos que superar isso. Esta ai essa crise
politica, econdmica e psicossocial. Temos uma heranca cultural, uma
heranga que tem muita gente que gosta do privilégio. Mas existe uma
tendéncia de o camarada querer aquele privilégio para ele. Ndo pode ser
assim. Essa heranca do privilégio é uma heranca ibérica. Temos uma certa
herancga da indoléncia, que vem da cultura indigena. Eu sou indigena. Meu
pai é amazonense. E a malandragem, nada contra, mas a malandragem é
oriunda do africano. Entdo, esse é o nosso caldinho cultural. Infelizmente,

gostamos de martires, lideres populistas e dos macunaimas. (MOURAO
apud ALBUQUERQUE, 2018).

Essa afirmacdo do atual vice-presidente da Republica, general da reserva Ant6nio
Hamilton Mourdo, vem de uma ideia anterior as ideias de Gilberto de Freyre, no periodo
do final do século XIX e inicio do século XX, com Raimundo Nina Rodrigues e a frenologia,
pensamento ja abandonado hd muito tempo pela sociologia e antropologia
contemporanea, pois liga questdes “raciais”, “bioldgicas”, em que o comportamento dos
grupos étnicos estaria predeterminado. Uma afirmagdo como essa evidencia que embora
se tenha avancado com a Lei 10639/2003, com toda uma producao bibliografica, ainda ha

um longo caminho a percorrer. O vice-presidente Mourao faz uma afirmagao anacronica,
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mesmo sendo representante de uma populacdo em que pelo menos cinquenta por cento
sao de descendentes dessa didspora negra africana para o Brasil. O préprio presidente Jair
Messias Bolsonaro, no periodo eleitoral, reforcou esses conceitos anacronicos. Rocha de

Souza expoe:

(...) Este dltimo, [Jair Bolsonaro] alias, foi denunciado pela Procuradoria
Geral da Republica por ofensas proferidas contra a populagao negra e as
comunidades quilombolas durante palestra no clube Hebraica, no Rio de
Janeiro, em abril de 2017, processo que foi posteriormente encerrado
pela justica. (SOUZA, 2019, p.09).

Em ambas ac¢des, as representacdes sociais indigenas e negras cobraram na justica
reparagdes pelos pronunciamentos racistas feitos. Contudo, os processos foram
arquivados. Isso diz muito da sociedade brasileira em que vivemos, que, infelizmente,
mantém um racismo estrutural. Varios sdo os autores e movimentos negros e sociais que
se colocam contra uma historiografia racista que percebe a populagdo negra como objeto
e com discurso vitimista, como vimos ao longo deste artigo. O combate ao racismo é uma

luta constante que ndo pode se abrandar.
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