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Resumo: E consenso, entre os estudiosos das Literaturas Africanas de Lingua
Portuguesa, considerar o impacto das novas formas de olhar para o devir
histérico e a significacdo cultural da populacio negra, dentro e fora da Africa,
que culminaram no Movimento da Negritude franco6fona e suas releituras, sobre
a construcdo de uma literatura autenticamente africana nas entao coldnias
portuguesas. A poesia produzida nesses espacos, sobretudo a partir do final dos
anos 40 do século XX, reclama a possibilidade de trazer para o seu centro tanto
o drama do homem negro e da mulher negra colonizados quanto a valorizacao
de sua cultura. O presente artigo pretende apresentar brevemente o historico do
movimento da Negritude e vislumbrar alguns dos seus pressupostos em
exemplares da poesia africana escrita em portugues.
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Abstract: It is a consensus among researchers of Portuguese-speaking African
Literatures to consider the impact of new ways of looking at the historical
development and cultural significance of the black population, inside and
outside Africa, which culminated in the Francophone Negritude Movement and
its reinterpretations, on the construction of an authentically African literature in
the then Portuguese colonies. The poetry produced in these spaces, especially
from the late 1940s onwards, claims the possibility of bringing to its center both
the drama of the colonized black man and black woman and the appreciation of
their culture. This article aims to briefly present the history of the Negritude
movement and glimpse some of its assumptions in copies of African poetry
written in Portuguese.
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(...) fazer ver a coisa, a objetificacdo, a
desumanizacao, pode possibilitar um exercicio
de imaginacdo politica e poética de um outro
mundo.

Fatima Lima.

Demasiadamente longo foi o caminho percorrido para dar visibilidade as
iniciativas destinadas a repensar o lugar do negro na Historia do Mundo. A
orquestracdo da modernidade euro-ocidental, entre os séculos XV e XVI,
alicercou-se no desmantelamento progressivo de civilizacoes inteiras e diversos
complexos culturais, sobretudo na Africa, mas também na Asia e nas Américas.
Estima-se que, entre 1450 e 1500, cerca de 150 mil escravizados negros e
escravizadas negras tenham sido capturados.

Uma outra modernidade, dessa vez entre os séculos XVIII e XIX,
sustentada pela filosofia iluminista e sedimentada pela Revolucao Industrial, ao
mesmo tempo em que proclama “Liberdade, Igualdade, Fraternidade”, recoloca
a Africa no centro das negociacdes comerciais, nas quais a moeda corrente é o
corpo negro. Desenrolam-se, assim, uma série de acordos que preveem uma
distribuicdo mais “igualitaria” do territério e dos bragos africanos. Dois dos
exemplos mais emblematicos sdo: 1) o Tratado de Ultrecht (1713), no qual
Inglaterra e Espanha acordaram a introducdo de escravizados nas possessoes
espanholas (4800/ano)2; e 2) a Conferéncia de Berlim (1884-1885), durante a
qual Inglaterra, Franca, Alemanha, Italia, Portugal e outros paises “donos do
mundo” concordam em ocupar regioes diversas do continente africano. Franca,
Inglaterra e Portugal, por exemplo, ja dispunham de importantes possessoes,
tendo-se lancado na defesa do territério que mais condizia com seus interesses.

No mesmo século XIX, embora o mundo europeu ainda estivesse longe
de uma construcao intelectual e social que colocasse em xeque o lugar de
subalternidade extrema a que o negro escravizado foi relegado, algumas
iniciativas, ainda que sob a égide do protecionismo religioso colonial, dao

alguns passos visando minimizar o aviltamento do homem negro e da mulher

2 Cerca de 94 anos depois, em 1807, a Inglaterra extingue o comércio negreiro de suas colénias —
uma das “moedas de troca” era, provavelmente, a participacao “voluntaria” dos negros na tropa
que resistia ao avanco de Napoledo —, e comeca a pressionar outras poténcias europeias a
fazerem o mesmo.
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negra. Em 1818, por exemplo, o juiz Bushrod Washington, da Suprema Corte
norte-americana, apoia o primeiro grande retorno de negros escravizados para a
Africa, movimento denominado “American Society for Colonizing the free
People of Color”. O direcionamento filoséfico do movimento era inspirado nas
ideias do Reverendo Robert Finley, que entendia que a situacao do negro norte-
americano melhoraria na medida em que eles retornassem para o lugar “onde
Deus os tinha criado”.

Antes de aprofundar a leitura sobre os pressupostos tedrico-filosoficos
basilares do Movimento da Negritude, parece-me relevante dedicar algumas
linhas para os seus antecedentes historicos. Ao longo do século XIX, outros
movimentos de retorno a “terra-mée Africa” foram organizados, sobretudo a
partir dos Estados Unidos da América, o que torna esse espaco um dos
principais redutos intelectuais, ainda no século XIX, voltados para repensar a
importancia da identidade cultural do negro no mundo. Em 1863, em resposta a
situacdo paradoxal em que a sociedade norte-americana vivia (incentivo ao
retorno de negros a Africa x sistema escravocrata), ocorre a emancipacio dos
escravizados nos EUA. Pouco mais de trinta anos depois, em 1896, vem a
publico The supression of the African slave trade, importante publicacao de
Willian Burghardt Du Bois (1868-1963), entao com 28 anos. Em 1903, publica-
se Almas negras. As obras — responsaveis ora por lancar um novo olhar sobre o
comércio/trafico de africanos escravizados, que sustentou a economia mundial
por mais de quatro séculos, ora por propor uma forma de ser negro que
atravessa fronteiras e percursos histéricos — terdo, certamente, influenciado as
reflex6es de pensadores como Sylvester Willians, advogado antilhano (Antilhas
Britanicas), o qual parece ter cunhado o termo “pan-africanismo”, proferido na I
Conferéncia Pan-Africana, realizada em 1900, em favor dos negros colonizados.
Du Bois, participante da Conferéncia, declara: “Naturalmente, a Africa é a
minha patria”.

O conceito de Pan-africanismo estd atrelado a constataciao, ao
mapeamento e a reflexdo sobre as relacdes entre a Africa e o mundo,
pontuando, sobretudo, as pontes historicas (ainda que tragicas), culturais e
intelectuais que “irmanam” os negros do/no continente africano e da/na

diaspora. Dr. Du Bois prossegue na criacao de espacos de debate e promocao da
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filosofia pan-africanista. Um passo importante, nesse sentido, foi a fundacao da
Associacao Nacional para a Promocao das Gentes de Cor, que se tornara, anos
mais tarde, o cerne filosofico do “Black Renaissance”s. O arauto dessa proposta
sera, sem duvidas, o poeta norte-americano Langhston Hughes, idealizador do
Harlem Renaissance e autor do poema “The Negro Speaks of Rivers” (1921), um
grito sobre a historia tragica do negro na diadspora, mas também uma ode a
valorizacao da identidade e da cultura negras.

Uma série de congressos voltados para o debate sobre o pan-africanismo
foi realizada no eixo EUA-Europa, apés o fim da Primeira Guerra Mundial:
Paris (1919), Londres e Bruxelas (1921), Londres e Lisboa (1923) e Nova Iorque
(1927). Alias, o desenrolar e o desfecho das duas Grandes Guerras, sobretudo a
Segunda, facultou aos intelectuais preocupados com a reconstrucao de um lugar
de autonomia para os negros no mundo a possibilidade de formular novas
perspectivas sociais, culturais e, finalmente, politicas para o povo negro. Apesar
da precedéncia de Dr. Du Bois — cujo volume Almas Negras teria influenciado o
Renascimento Negro dos anos 20 e 30 —, podemos destacar outros nomes
fundamentais para a reconstituicdo das raizes dos ideais da Negritude. Os
pressupostos filosoficos do humanista, diplomata, historiador, sociélogo e
médico haitiano, Jean Price-Mars, por exemplo, logram nao s6 pensar a
situacao do negro, mas as relacoes entre os homens ao longo dos tempos. René
Maran (1887-1960), escritor martiniquense, surpreende com a publicacdo do
seu romance Batouala (1921), que, funda, na narrativa ficcional afrodiasporica,
o grito contra a colonizacdo francesa na Africa.

Na Paris dos anos 30 do século XX, surgem as producoes de estudantes
negros, responsaveis, por exemplo, pelas publicacoes das Revistas Légitime
défense (1932), L’étudiant noir (1934) e Présence africaine (1947-1968), as

quais, de acordo com Maria Aparecida Santilli, no seu antolégico Estorias

3 O Harlem Renaissance ou Black Renaissance (Renascimento do Harlem/ Renascimento
Negro) foi um movimento cultural que se estendeu entre as décadas de 1920 e 1930. O
movimento incluiu as novas expressoes culturais afro-americanas através das areas urbanas do
Nordeste e Centro-Oeste dos Estados Unidos afetados pela grande migragido afro-americana,
das quais o Harlem foi a maior. Apesar de ter sido centrada no bairro Harlem de Manhattan, em
Nova York, muitos escritores negros de colonias africanas e do Caribe, que viviam em Paris,
também foram influenciados pelo Renascimento do Harlem.
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africanas (1985), “intencionam unir-se pela afirmacao da cultura negra, para a
conscientizacao do negro sobre sua propria condicao” (SANTILLI, 1985, p. 174).
Entre os principais nomes envolvidos nessa empreitada, devemos destacar o
poeta, dramaturgo, ensaista e politico martiniquense, Aimé Césaire (1913-
2008), a quem devemos a ressignificacdo do termo “negritude”, despido da
negativizacao do discurso colonial e transformado em sinénimo do orgulho da
identidade negra, surgido no longo poema Cahier d'um retour au pays natal,
publicado na Revista Volontés 10, em 1939. Léon Damas (1912-1978), escritor,
poeta e politico, nascido na Guiana Francesa, e Leopold Sédar Senghor (1906-
2001), escritor e politico senegalés, completam essa que sera considerada uma
espécie de “santissima trindade” do Movimento da Negritude Franc6fona nos
anos 30.

Como nos ensina o professor brasileiro-congolés Kabengele Munanga
(1988), entre os principais objetivos do movimento, cabe destacar: 1) buscar o
desafio cultural do mundo negro (“identidade negra”); 2) protestar contra a
ordem colonial e 3) lutar pela emancipacio de seus povos oprimidos,
conclamando a civilizacao do universal. No entanto, apesar da urgéncia e da
legitimidade desses objetivos, o movimento sofreu duras criticas posteriores,
formuladas por intelectuais que se tornariam grandes estudiosos das relagoes
coloniais. Essas criticas demonstravam, muitas vezes, a insatisfacao desse grupo
de jovens intelectuais, situados no eixo afro-americano, diante de construcoes
dicotomicas promulgadas, principalmente, por Senghor, para quem a razao
estava para a Europa, assim com a emocio estava para a Africa. Tal leitura da
projecdo da Africa no mundo, apesar de apaixonada, reverbera o lugar-comum
do discurso colonial que, ao longo de séculos, desprovia o continente-mae de
razao, justificando o dominio que lhe fora imposto. Sdo pontuais as invectivas
contra a Negritude, declaradas por Wole Soyinka, da Nigéria (“o tigre nao
precisa declarar a sua tigretude”), ou pelo soci6logo daomeano Stanislas Adotevi
(“forma branca de ser negro”). Por outro lado, encontramos em Frantz Fanon
(1925-1961), psiquiatra e ensaista martiniquense, e em Albert Memmi, pensador
tunisiano, escritos que se tornaram classicos entre os estudos sobre as relacoes
coloniais e sua construcao discursiva. Sao da autoria de Fanon os emblemaéticos

Pele negra, mascaras brancas (1952), Os condenados da terra (1961) e Pela
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revolucdo africana (1964), obras que mapeiam o discurso que, ao longo de
séculos, logrou subjugar o povo negro, a fim de dominar-lhe a terra, a forca
bracal e a psique. Por seu turno, Memmi, com seu Retrato mitico do colonizado
precedido do Retrato mitico do colonizador (1973), amplamente inspirado na
obra de Fanon, analisa a criacdo e recriacio de mitos justificadores da
exploracao colonial.

Criticas a parte, € consenso, entre os estudiosos das Literaturas Africanas
de Lingua Portuguesa, considerar o impacto das novas formas de olhar para o
devir historico e a significacao cultural da populacdo negra, dentro e fora da
Africa, que culminaram no Movimento da Negritude francéfona e suas
releituras, sobre a constru¢do de uma literatura autenticamente africana nas
entdo colonias portuguesas. A poesia produzida nesses espacos, sobretudo a
partir do final dos anos 40 do século XX, reclama a possibilidade de trazer para
o seu centro tanto o drama do homem negro e da mulher negra colonizados

quanto a valorizacao de sua cultura. Segundo Patrick Chabal,

[embora] nas colonias africanas portuguesas a negritude nunca
tenha tomado a forma amplificada e exaltada que assumiu no
império francés, houve um processo semelhante, mesmo que
nao tenha havido ‘influéncia direta’. A negritude é, dessa forma,
a mais explicita e manifesta fase de nacionalismo cultural que se
pode encontrar na literatura africana moderna. (CHABAL,

1994, p. 55)

O centro de efervescéncia e recepcao dos postulados da Negritude pelos
futuros poetas e prosadores das Literaturas Africanas de Lingua Portuguesa foi,
em grande medida, a famosa CEI (Casa dos Estudantes do Império).
Hospedagem para os estudantes oriundos das terras de Portugal “no Ultramar”
e centro de observacao e controle — ou da tentativa de controle — de toda uma
intelectualidade “perigosamente” em formacao, a CEI logrou tornar-se uma
espécie de “ninho de serpentes”. Nesse caso, a “surucucu, cobra maldita” (RUI,
1985) morderia as bases discursivas e literarias do proprio sistema colonial.
Carlos Everdosa, no seu Itinerdrio da literatura angolana (1972), identifica os
jovens estudantes angolanos, por exemplo, reunidos em diversas associacoes

culturais, em Angola e Portugal, como intelectuais
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fortemente impressionados pelas correntes neo-realistas da
literatura, do cinema e da pintura, triunfantes no pos-guerra, e
mais tarde nao sé pela descoberta da negritude que desde 1935
vinha sendo propugnada por Senghor e Césaire, mas também
pelo exemplo de escritores negros norte-americanos (...) e do
cubano Nicolas Guillén. (EVERDOSA, 1972, pp. 94-95)

Seja de maneira recorrente ou em raras composicoes, diversos poetas,
sobretudo angolanos, mocambicanos e santomenses, trouxeram para os seus
escritos o novo sopro de vida a cultura africana proclamado pela Negritude.
Francisco José Tenreiro, tem participacao fulcral nesse processo, visto que,
entre seus pronunciamentos na Assembleia Nacional Portuguesa -
representando Sao Tomé e Principe — e a escrita poética, logra trazer as
discussdes em torno da Negritude para os espacos africanos sob colonizacao
portuguesa. Ao lado de Mario Pinto de Andrade, organiza a coletanea Poesia
negra de expressdo portuguesa (1953). Andrade é enfatico ao, na apresentacao
da coletdnea, evidenciar o protagonismo do poeta santomense dentro do

universo da Negritude em lingua portuguesa:

Quem pela primeira vez exprimiu a ‘negritude’ em lingua
portuguesa foi sem sombra de davida Francisco José Tenreiro
no seu livro Ilha de Nome Santo, datado de 1942. Devemos
assinalar que ele encontrou por si, individualmente, as formas
mais auténticas de expressdo subjectiva e objectiva da
‘negritude’. A ITha de Nome Santo aparece assim como um feliz
encontro dos temas da sua terra de origem (S. Tomé) e ainda
como exaltacio do homem negro de todo o mundo.
(ANDRADE; TENREIRO, 2000, p. 16)

Pires Laranjeira identifica nos poetas africanos, sobretudo a partir dos
anos 40, uma espécie de Negritude latente, marcada pela escolha de novos
temas e novas geografias para a poesia. Em Literaturas africanas de expressdo

portuguesa, ao pensar a negritude de Anténio Agostinho Neto, afirma:

(...) é notoria a referéncia concreta a elementos da realidade
geografica, historica e cultural, a demarcacdo de um espaco
fisico, a criacdo de uma cosmovisio e de um imaginario
africanos, a recusa da subjetividade, da abstracio e do
intimismo. Essa é a via da sua aproximacao ao modo narrativo
(da tradicao ancestral ou da ocidental), numa luta desesperada
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contra a tradicdo do lirismo portugués e ibérico, em busca da
fundacao do discurso de uma nova nacionalidade literaria na
lingua portuguesa. (LARANJEIRA, 1995, p. 94)

O poema “Confianca”, de Neto, parece ser um exemplo inegavel de uma

nova orientacao para conceber o valor do homem negro no mundo:

O oceano separou-me de mim

enquanto me fui esquecendo nos séculos
e eis-me presente

reunindo em mim o espaco
condensando o tempo

Na minha historia
existe o paradoxo do homem disperso

Enquanto o sorriso brilhava
no canto de dor
e as maos construiam mundos maravilhosos

John foi linchado

o irmao chicoteado nas costas nuas
a mulher amordacada

e o filho continuou ignorante

E do drama intenso
duma vida imensa e 1til
resultou certeza

As minhas maos colocaram pedras
nos alicerces do mundo
mereco o meu pedaco de pao (NETO, 1985, p. 41).

Ao longo dos versos de Agostinho Neto, passamos da constatacdo da
tragédia da exploracao colonial, da violéncia e da diaspora forcada, a ascensao
de um “eu” confiante de sua “vida imensa e til”, percebendo-se como motor da
propria histéria e como “alicerce do mundo”, o que lhe traz a certeza sobre o
direito “ao pedaco de pao”. Ouvimos, entdo, aqui, a voz da antropdloga
brasileira Fatima Lima, que nos serve de epigrafe, ao compreender que a arte
negra, ao “fazer ver a coisa, a objetificacdo, a desumanizacao, pode possibilitar

um exercicio de imaginacao politica e poética de um outro mundo”4.

4 Reflexdo compartilhada em aula para turma do Programa de P6s-Graduacao em Linguistica
Aplicada da UFRJ, no primeiro semestre de 2022.
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Nao podemos, no entanto, reduzir o alcance dos ecos da Negritude a Casa
dos Estudantes do Império — uma instituicao colonial, sediada na metrépole — e
aos intelectuais que por ali passaram. Noémia de Sousa e José Craveirinha,
referéncias incontornaveis da poesia mocambicana, nao foram “abrigados” pela
CEI e sao dois dos nomes que melhor e mais frequentemente traduziram em
poesia os ideais negritudinistas, sobretudo no que diz respeito a valorizacao das
culturas nascidas no ventre da “terra-mie Africa”. Noémia de Sousa, por
exemplo, mergulhou numa poesia oscilante entre ideias neorrealistas e
negritudinistas, apesar de declarar desconhecer a Negritude franc6éfona quando
escreveu 0s 43 poemas reunidos no volume Sangue negro. Para Pires

Laranjeira, sua negritude ¢é “intuitiva”, visto que

(...) a especifica situacao colonial de Mocambique, mais dada a
discriminacao racial do que Angola, e o seu conhecimento da
lingua francesa e inglesa, permitiram que as mesmas fontes
(Black Renaissance, Indigenismo haitiano e Negrismo cubano),
associadas a divulgacdo do Neo-realismo e do Modernismo em
Mocambique, originassem um discurso de Negritude (...).
(LARANJEIRA, 1995, pp. 269-270)

Essa formulacao de um discurso poético de Negritude, fomentado entre a
consciéncia critica e a exaltacao das culturas negras, é o cerne, por exemplo, do

poema “Samba”, de Noémia de Sousa, do qual extraimos alguns versos:

No oco saldo de baile

cheio das luzes ficticias da civilizacao

dos risos amarelos

dos vestidos pintados

das carapinhas desfrisadas da civilizacao

o subito bater de jazz

soou como um grito de libertagao,

como uma lanca rasgando o papel celofane das composturas
forcadas.

Depois,

veio o som grave do violao

a juntar-lhe o quente latejar das noites

de mil Ansias de Mae-Africa,

e veio o saxofone

e 0 piano

e as maracas matraqueando ritmos de batuque,

e todo o salao deixou a hipocrisia das composturas
encomendadas
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e vibrou.

Vibrou!

(..)

Ritmos fraternos do samba,

heranca de Africa que os negros levaram

no ventre sem sol dos navios negreiros

e soltaram, carregados de algemas e saudade,
nas noites mornas do Cruzeiro do Sul!

Oh ritmos fraternos do samba,

acordando febres palustres no meu povo
embotado das doses do quinino europeu...
Ritmos africanos do samba da Baia,

com maracas matraqueando compassos febris
— Que é que a baiana tem, que é —

violoes tecendo sortilégios xicuembos

e atabaques soando, secos, soando...

Oh ritmos fraternos do samba!

Acordando o meu povo adormecido a sombra dos embondeiros,
dizendo na sua linguagem encharcada de ritmos

que as correntes dos navios negreiros nao morreram nao,

s6 mudaram de nome,

mas ainda continuam,
continuam,

oh ritmos fraternais do sambal!
(SOUSA, 2016, pp. 85-87)

Os versos de “Samba” oscilam entre o deslumbramento diante da
grandeza estética e da forca de resisténcia dos ritmos produzidos pelos negros
no mundo, pontualmente o jazz e o samba, e a consciéncia sobre a tragédia,
sobre a situacao de opressao experimentada também pelos negros.

Nesse sentido, “Manifesto”, de José Craveirinha, torna-se um poema
emblematico, podendo mesmo ser entendido como uma espécie de “arte
poética” dos postulados da Negritude na literatura de lingua portuguesa. Entre a
saudaciio da beleza do homem negro africano e a exaltacio da Mae Africa, surge
a metaforizacao lirica das agruras da colonizacao:

Oh!

Meus belos e curtos cabelos crespos

e meus olhos negros como insurrectas

grandes luas de pasmo na noite mais bela

das mais belas noites inesqueciveis das terras do Zambeze.

(...)

Oh!

Meus dentes brancos de marfim espoliado

puros brilhando na minha negra reincarnada face altiva

e no ventre maternal dos campos da nossa indisfrutada colheita
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de milho
o calido encantamento selvagem da minha pele tropical.

(..)

Ah, M3e Africa no meu rosto escuro de diamante
de belas e largas narinas masculas

frementes haurindo o odor florestal

e as tatuadas bailarinas macondes

nuas

na barbara maravilha euritmica

das sensuais ancas puras

e no bater unissono dos mil pés descalcos.

(..)
(CRAVEIRINHA, 2010, pp. 24-26)

Ao longo da leitura dos versos do Velho Cravo, parece-nos impossivel nao
ouvir os gritos apaixonados de Leopold Sédar Senghor dirigidos para uma Mae-
Mulher-Africa, adorada naquilo que ainda possa guardar de mais “primitivo” e
fundamental a histoéria da civilizacdo. Entre o Movimento da Negritude e as
Literaturas Africanas de Lingua Portuguesa, novas formas de escrever a

historia, a cultura, a mulher e o homem negro sao criadas.
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