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Resumo: O presente artigo pretende discutir as condi¢fes de nascimento da identidade
politica negra nas sociedades racistas da América Latina. A partir de uma hipotese de
leitura de Macunaima (o herdi sem nenhum carater) na qual haveria na obra de Mario de
Andrade um processo de embranquecimento correspondente a viagem do heroi para Séo
Paulo, definimos e distinguimos os conceitos de idiossincrasia de governancas e
idiossincrasia racial. Em seguida, apropriamo-nos e movimentamos 0s conceitos de
“consciéncia e memoria”, “sujeito/‘Eu’”, “ser negro” e “perspectivismo das narrativas e
da Historia”, baseados nos escritos de Lélia Gonzalez, para questionarmos a identidade
do movimento negro. E, por fim, propomos uma “identidade’/afinidade (identidade
Macunaima), para 0 movimento negro revoluciondrio contemporéneo, atenta aos
processos e politicas de embranquecimento das colénias luso-espanholas.
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Macunaima, whitening and identity

Abstract: This article intends to discuss the conditions for the emergence of black
political identity in Latin America racist societies. Starting from the presentation of a
reading hypothesis of Macunaima (o herdi sem nenhum caréter) in which there would be
a whitening process on the hero's trip to Sdo Paulo, we defined and differentiated the
concepts of governance idiosyncrasy and not just racial idiosyncrasy. After that, we
questioned the black movement’s identity. And, finally, to propose an “identity”/affinity
(Macunaima identity), for the revolutionary contemporary black movement, regarding the
whitening policies in the Portugal and Spanish colonies.
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Laroié Exul

Introducéo

O movimento negro brasileiro, podemos quica estender para todos 0s grupos e
movimento de discussdes “identitarias”, nos ultimos quarenta anos, ou pelo menos desde
a consolidacdo da “Constituicdo Cidadd” de 1988, tem passado por longas discussoes
sobre a legitimidade de sua existéncia. Desejosos de indicar a frivolidade desse
movimento, repetidas vezes questionam-no sobre quais sdo seus sujeitos politicos ou

quais sdo as pautas democraticamente relevantes — que ndo estariam impondo supostos
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“ideais segregacionistas” aos moldes norte-americanos ou de “racismo as avessas” —
dentro de um pais tradicionalmente tido como “cordial”, onde existiu um encontro
democratico da miscigenacdo entre indios, negros e portugueses, a alva princesa “aboliu
a escraviddo” num gesto de benevoléncia, e tivemos o “branco mais negro do Brasil”
como um dos pais da bossa-nova e génio da Musica Popular Brasileira. Contudo, desde
2012 com a sancdo da Lei de Cotas e as Jornadas de Junho de 2013 — talvez possamos
apontar para o0 estado embrionério desses momentos em 2003 e 2008 com as leis
(10.639/2003 e 11.645/2008) de inclusdo dos aspectos histérico-culturais afro-brasileiros
e indigenas na educacdo basica brasileira —, podemos dizer que os debates raciais
iniciaram no Brasil uma nova onda. Uma nova fase que paulatinamente foi se adequando
a crescente formacdo de uma classe média negra com maior escolarizagcdo, acesso aos
bens de consumo e postos de trabalho. Progressivamente adequada também a hegemonia
dos debates raciais norte-americanos/ocidentais, exemplificando, no aumento do
consumo brasileiro das producdes culturais e intelectuais afro-americanas, no
fortalecimento do imaginario da Black Excellence ou dos bilionarios negros norte-
americanos/Black billionaires. Ou mesmo ajustada ao aumento do uso de uma linguagem
neoliberal que torna palatavel as premissas de uma vida mediocremente meritocratica,
pois vejamos como ¢ suave 0 uso massivo das palavras: “mérito”; “vontade” e o
“trabalho” liberal; “empreendedorismo”; “microempresariado”; “colaborac¢éo”;
“mercado”; “gastos ptblicos”; “ser seu proprio patrdao”; etc. Enquanto, por outro lado, as
discuss@es politicas de contestacdo revolucionaria ao status quo racial, género-sexual e
socioeconomicamente normativizado foram sendo eclipsadas por uma incessante busca
pelos verdadeiros/melhores e mais auténticos protagonistas de consumo — politico,
cultural, econémico, assistencial etc. — no capitalismo e plutocracias atuais. Em resposta
ao fortalecimento de um tipo de movimento negro que é “essencialmente” corporativista,
conformista e apatico, as forcas conservadoras e negadoras da vida, dos sacerdotes da
branquitude eurocéntrica, ndo demoraram para adequarem suas antiquadas premissas
(como a “democracia racial”, o “bom negro”, o “preto de alma branca”, o “presidente
negro” [ou o “amigo negro” do presidente]) as disputas pelo recente espacgo publico
configurado. E o que temos percebido é que — embriagado pela charlatanice de “pretos
no topo” — toda criatividade do movimento negro e de um movimento revolucionario
aparenta estar sufocada e dependente de nomeacdes essas ou aquelas para fundacgoes,

secretarias e ministérios estatais.
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Motivados pela certeza da possibilidade de um movimento negro revolucionério,
forcosamente construido por nomes como Lélia Gonzalez, Abdias Nascimento, Solano
Trindade, Lorenzo Kom'boa Ervin, Amilcar Cabral, entre outros. Escrevemos este artigo
para resistir ao aparente “beco sem saida” em que se encontraria a criatividade dos que
estdo as margens: “Sim, ainda ha uma canhestra opgéo!”, gostariamos de dizer para essa
criatura encurralada.

Sendo assim, partindo de uma hipotese de leitura de Macunaima — o herdi sem
nenhum carater (1928) sob a perspectiva conceitual de Lélia Gonzalez — nos conceitos
de consciéncia e memoria, embranquecimento, movimento negro politico, racismo
disfarcado —, desenhamos estas linhas para discutir as condi¢des de constituicao politica
do sujeito para 0 movimento negro. Para assim propor uma “identidade”/afinidade das
experiéncias do movimento negro (chamaremos de identidade Macunaima) que
problematize as coloca¢des metafisicas de um sujeito/ser negro racialmente coessencial

ou consanguineo, romantico ou realista.

O abandono da consciéncia para ir a Sdo Paulo

Comiam de uma perna, [Cunhambebe] segurou-a frente a
minha boca e perguntou se eu também queria comer.
Respondi: “Um animal irracional ndo come um outro igual
a si, e um homem deveria comer um outro homem?”.
Ent&o ele mordeu e disse: “Jauéra iché. Sou uma onga. E
gostoso™ (Hans Staden)

Segurando Macunaima na mao, esse livro ja de muitas exegeses, gostariamos de
lancar uma hip6tese, uma opinido, uma estratégia de leitura e de conexdes possiveis com
o trabalho de Mario de Andrade que nos ajudem a pensar problemas contemporaneos da
“identidade” do sujeito e suas experiéncias no movimento negro brasileiro e da Améfrica
Ladina. Desde ja, deixamos nitido que nossos interesses e vontades nao se direcionam
para uma exaustdo ou apresentacdo das “verdadeiras” intengdes do autor ou do projeto
modernista brasileiro, mas para a feitura da nossa suposicdo numa possibilidade de
partida para questdes. Inspirados na epigrafe aludida acima, tentaremos no artigo
reproduzir o ato de Cunhambebe que, com uma mordidela no outro — Macunaima é nosso
outro! —, prova do seu proprio gosto e alteriza sua existéncia. Que delicia!

O pedaco do corpo de Macunaima que escolhemos para a primeira mordidela é
aquele que antecede a chegada do herdi a cidade macota de S&o Paulo e em que podemos

encontrar o detalhamento de um problematico “mito fundador” da identidade brasileira.
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Estamos falando do embranquecimento, da lavagem do pretume, passado por Macunaima
— descrito no comego da obra como: “preto retinto e filho do medo da noite”* nascido na
tribo dos Tapanhumas — depois de mergulhar na cova deixada pelo pezdo do Sumé no
meio do rio em que navegava com seus dois irméos (Maanape e Jigué) rumo a cidade

paulistana. Esta no livro:

O heréi depois de muitos gritos por causa do frio da 4gua entrou na cova e se lavou
inteirinho. Mas a agua era encantada porque aquele buraco na lapa era marca do pezdo
do Sumé, do tempo em que andava pregando o evangelho de Jesus pra indiada brasileira.
Quando o hero6i saiu do banho estava branco loiro e olhos azuizinhos, agua lavara o
pretume dele. E ninguém seria capaz mais de indicar nele um filho da tribo retinta dos
Tapanhumas.

Nem bem Jigué percebeu o milagre, se atirou na marca do pezdo. Porém a agua
ja estava muito suja da negrura do her6i e por mais que Jigué esfregasse feito maluco
atirando &gua para todos os lados s6 conseguiu ficar da cor do bronze novo. Macunaima
teve do e consolou:

— Olhe, mano Jigué, branco vocé ficou nao, porém pretume foi-se e antes fanhoso
gue sem nariz.

Maanape entédo é que foi se lavar, mas Jigué esborrifara toda dgua encantada para
fora da cova. Tinha s6 um bocado 14 no fundo e Maanape conseguiu molhar sé a palma
dos pés e das maos. Por isso ficou negro bem filho da tribo dos Tapanhumas. S6 que as
palmas das maos e dos pés dele sdo vermelhas por terem se limpado na agua santa.
Macunaima teve do e consolou:

— Né&o se avexe, mano Maanape, ndo se avexe ndo, mais sofreu nosso tio Judas!?

Ao bem apontar para a constituicdo étnico-cultural do Brasil e sintetizar as
narrativas raciais eugenistas e higienistas que haviam por essas terras (vejamos como
negritude é colocada como uma sujeira ndo/mal lavada), Mario de Andrade é um copista®
do fendmeno social brasileiro do século XX e suas contradi¢des. Entretanto, para além
do carater rapsodo da escrita de Mario de Andrade, interessa-nos mais, nesse trecho
supracitado, um olhar-através que leia como um “todo” o processo da viagem, de
deslocamento e de transformagcéo®, passado por Macunaima. Assim sendo, a poga magica
de branqueamento é apenas uma pontualidade de um “quadro” que envolve a totalidade
da chegada dos irmé&os em Sao Paulo e os momentos precedentes da partida, quando, num

curioso feito descrito no pequeno paragrafo que inicia o quinto capitulo do livro (Piaimd),

1 ANDRADE, M. Macunaima, o her6i sem nenhum carater, p.13.

2 lbidem, p. 46.

3 Copiando as vezes textualmente, cf. ANDRADE, M. A Raymundo Moraes. Diario Nacional, S&o Paulo,
ano 5, n° 1262, 20 set. 1931, p.3.

4 Cf. MAIA, G. Mario de Andrade: a viagem e o viajante.
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0 “her6i sem nenhum carater” deixa a sua consciéncia no alto de um mandacaru de dez

metros da ilha de Marapata (a “Ilha da Consciéncia”)®.

No outro dia Macunaima pulou cedo no uba e deu uma chegada até a foz do rio Negro
pra deixar a consciéncia na ilha de Marapata. Deixou-a bem na ponta dum mandacaru de
dez metros, pra ndo ser comida pelas sadvas. VVoltou pro lugar onde os manos esperavam
e no pino do dia os trés rumaram pra margem esquerda da Sol.®

Com a perspectiva dos trés momentos da viagem pela margem esquerda da Sol,
trés perguntas nos parecem inevitdveis e que, ao serem respondidas por nos,
corresponderiam a hipdtese de leitura e de conexdes que estamos pretendendo com o livro
de Mario de Andrade. Sdo elas: Por que Macunaima deixou sua consciéncia no alto de
um mandacaru? O que € isso, denominado por “consciéncia”, deixado pelo herdi na ilha
de Marapatd? Qual genealogia podemos estabelecer entre a ida para Sdo Paulo, o
abandono da consciéncia e o embranquecimento do personagem nas aguas do rio?’

Para evitarmos um falseamento do ponto de partida de nossa argumentacdo, a
pergunta que metodologicamente responderemos por primeiro € a que nos faz pensar em
0 que € isso abandonado por Macunaima na ilha de Marapaté, pois, se entendermos o que
é a “consciéncia”, talvez consigamos estar mais confortaveis para responder as outras
duas perguntas. Sem duavida, existem varias formas para adentrarmos nessa primeira
questdo e teorias da consciéncia ndo nos faltariam para uma resposta pretensiosamente
precisa. Contudo, optaremos neste artigo pelo caminho de uma linguagem que evita a
“esséncia” ou a quididade da consciéncia e tentaremos localiza-la numa topologia da

personalidade dos entes humanos. Entendidos, esses ultimos, menos por um ideal

5 Cf. Euclides da Cunha em A Margem da Histéria. Segundo o escritor, na ilha de Marapata, os homens
atraidos pelas riquezas dos seringais deixam suas consciéncias para se submeterem a um trabalho que os
tornam escravos da economia capitalista mundial da borracha.

6 ANDRADE, M. Macunaima, p. 45.

7 Alternativas de interpretacdes que contestam as perguntas pelo porqué e pela genealogia podemos
encontrar em Maia (cf. MAIA, G. Mario de Andrade: aviagem e o viajante) e Lima (cf. LIMA, S. Amaz6nia
babel: linguas, ficcdo, margens, nomadismos e residuos utdpicos). Em sintese, as autoras apresentam
quatro perspectivas do abandono da consciéncia para a partida em dire¢do a So Paulo, sdo elas: 1) Um
abandono de impeditivos éticos na jornada de reconquista do Muiraquitd (LIMA, G. Op. cit.); 2) Uma
prote¢do/preservacdo da consciéncia indigena, seus valores culturais e lingua (MAIA, G. Op. cit.); 3) Um
processo, tipicamente modernista, de aceitagcdo do outro paulistano, urbano, civilizado (LIMA, G. Op. cit.;
MAIA, G. Op. cit.); 4) Relacionando com 0 momento do retorno do herdi e da busca de sua consciéncia na
Ilha de Marapatd, que Macunaima ndo consegue encontrar, mas se satisfaz com uma consciéncia hispano-
americana/latino-americana, que marcaria uma proximidade social, histdrica e politica entre brasileiros e
hispano-americanos (LIMA, G. Op. cit.).
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universal de humanidade® e mais por aqueles humanos marginais ou quase-humanos®
(Macunaima sendo também um quase-humano) que estdo em situacdes de subalternidade,
colonialidade, exploracdo e exterminio. Aqui, nossa principal referéncia para pensarmos
a consciéncia no tépos dos quase-humanos esta nos trabalhos de Lélia Gonzalez, mais
exatamente, em um artigo, talvez um dos mais conhecidos da filésofa amefricana,
intitulado Racismo e sexismo na cultura brasileira (1980). Nesse artigo, a fil6sofa
brasileira nos apresenta um possivel modo de como as narrativas socioculturais e
histdricas sdo construidas num jogo de exclusdes e inclusdes' entre as localidades da
consciénciall e da memérial?. Trata-se de uma proposta de relativizacdo da
personalidade, da narrativa da Histéria (a histéria que a Historia conta)’®, da
subjetividade basica politico-ocidental (0 Eu, o sujeito)'*, entre outros arquétipos da
epistemologia ocidental, o que é apresentado por Gonzalez. Ndo no sentido fraco e
mediocre com que os discursos universalistas/totalizantes (do uno ou do miultiplo)®®
denunciam na relatividade uma paralisia ou um “vale-tudo” das ideias. Mas sim numa
colocacdo forte e afirmativa da existéncia/vida e da forja de valores ou cultura®® pelos
guase-humanos, porque apresenta as instituicdes pretensiosamente basicas em relacao as
localidades da consciéncia e da memoria — sem, com isso, excluir outras localidades

possiveis.

8 Cf. RAMOSE, M. Sobre a Legitimidade e o Estudo da Filosofia Africana, “Pluriversalidade e Exclusio
Filosofica™.

® “Tem alguma coisa dessas camadas que é quase-humana: uma camada identificada por nds que esta
sumindo, que esta sendo exterminada da interface de humanos muito-humanos. Os quase-humanos sdo
milhares de pessoas que insistem em ficar fora dessa danca civilizada, da técnica, do controle do planeta. E
por dancar uma coreografia estranha sdo tirados de cena por epidemias, pobreza, fome, violéncia dirigida”
(KRENAK, A. Ideias para adiar o fim do mundo, p. 70). Em Lélia Gonzalez também encontramos
referéncias a essa categoria dos “sub-humanos”, cf. GONZALEZ, L. Primavera para as rosas negras: Lélia
Gonzalez em primeira pessoa, “A categoria politico-cultural da amefricanidade” (1988), p. 330.

10 «“Consciéncia exclui o que a memoria inclui” (GONZALEZ, L. Op. cit., p. 194).

11 “lugar do desconhecimento, do encobrimento, da alienagdo, do esquecimento, e até do saber” e do
discurso ideoldgico (Ibidem).

12 “[o0 lugar] do ndio saber que conhece, [...] de inscri¢des que restituem uma histéria que nio foi escrita,
[...] da emergéncia da verdade, dessa verdade que se estrutura como ficgdo™ (Ibidem, nota nossa)

13 Cf. 0 samba e samba-enredo campedo da G.R.E.S Estagdo Primeira de Mangueira de 2019, Histéria para
ninar gente grande (FIRMINO; DOMENICO et al. Histdria pra ninar gente grande). Em Lélia Gonzalez,
a tensdo entre a “historia oficial” e narrativas ndo contadas pelo oficialismo é trabalhado com frequéncia,
veja: GONZALEZ, L. Op. cit., “Lélia Gonzalez: Depoimento” (1980); “A mulher negra na sociedade
brasileira” (1981); “De Palmares as escolas de samba, tamos ai” (1982).

14 O preconceito (prejuicio), o vicio linguistico do fildsofo ocidental de buscar uma “coisa em si”, uma base
estavel, neutral, solida, desinteressada, metafisica, verdadeira “por tras” dos seus valores. Notamos que
estamos fazendo uso de um vocabuldrio nietzschiano de obras como Sobre a verdade e mentira no sentido
extramoral, Genealogia da Moral (com destaque para sua primeira dissertacdo — ““bom e mau’, ‘bom e
ruim’”) e Além do bem e do mal (com destaque para o prélogo e o capitulo primeiro — “do preconceito dos
filosofos™)

15Cf. DELEUZE, G.; GUATTARI, F. Mil platds: capitalismo e esquizofrenia, vol. 1, “Introducio: rizoma”.
16 Cf. CABRAL, A. La cultura, fundamento del movimiento de liberacion.
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Dessarte, entendendo o conflito de localidades da consciéncia e da memdria, que
podemos entender e legitimar o perspectivismo/relativismo historico-politico das
narrativas. Este tipo de perspectivismo/relativismo que nos aponta para as condi¢cbes em
que uma narrativa é criadal’, com destaque para as narracdes construidas nas coldnias,
sem cair em niilismos da fake news ou discursos conservadores que clamam pela
“interven¢@o militar, moral e dos bons costumes da Verdade”, e nos permite auscultar
com comprometimento o que é reclamado pelos movimentos subalternos, contra-
hegeménicos e de alteridade. Por exemplo, quando os movimentos de negras(os)
protestam pela forma como suas memorias e de seus antepassados sdo contadas, eles
dizem: “De quem ¢ a versao histérica que diz que a compaixao de uma princesa libertou
0s escravos? Escravos? A que consciéncia essas narrativas sdo pertencentes? Quais séo
0s interesses de nos retratarem em uma posicao diminuta e sempre de acordo com a visao
permitida pelos brancos? Por que os quilombos, lugares de resisténcia politica e cultural,
sdo definidos como ‘espacos de escravos fugidos’'®? Por que a capoeira, luta e
manifestagdo cultural de resisténcia dos negros, ¢ definida como ‘luta dos escravos e dos
descendentes de escravos’? ‘Descendentes de escravos’? Com quais interesses nos
nomeiam por escravos, COmo se apontassem uma esséncia escrava em nos, ao inveés de
apontarem o0s verdadeiros responsaveis por escravizarem determinados corpos?”.
Estarmos atentos a essas outras vozes, muitas vezes gritos de protesto®, ndo envolve
cortesia ou o fim da Historia, mas, talvez, o fim de um determinado paradigma
universalista do fazer histérico — morto por suicidio — e o surgimento de narrativas
historicas alternativas em que os tensionamento, as divergéncias e contradi¢fes, 0s jogos
S80 expostos.

Voltando a nossa questdo apds uma pequena contextualizacdo e desenvolvimento
do pensamento de Gonzalez. Isso que Macunaima deixa sobre o mandacaru e
denominamos por “consciéncia” é a localidade (de sua personalidade, do seu

“Eu”/sujeito, da sua historia...) do tipo constritora, atrativa, seletiva, cortante, que desloca

17" Consideramos Lélia Gonzalez uma filésofa que contribuiu para essa concepgdo filoséfica
(“perspectivista”) no Brasil.

18 Sobre a ressignificagdo histérica dos quilombos veja: NASCIMENTO, A. O Quilombismo. In:
NASCIMENTO, A. O quilombismo: documentos de uma militdncia pan-africanista. Rio de Janeiro:
Perspectiva, 2019, pp. 271-312); e GONZALEZ, L. Op. cit., “A mulher negra na sociedade brasileira”
(1981); “Mulher negra, essa quilombola” (1981).

19 ASSUMPCAO, C. No pararei de gritar, “Protesto”, p. 35-36: “Mesmo que voltem as costas/ As minhas
palavras de fogo/ N&o pararei de gritar/ Nao pararei/ Nao pararei de gritar”
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e “deixa de lado”?° o que ¢ oferecido pela memoria?l. Entdo, a partir desse momento do
livro — queremos propor essa leitura —, as memdrias de Macunaima deixam de ser
contingenciadas por uma determinada consciéncia construida até aquela ocasido e passam
a ser cortadas — ndo sem resisténcia, pois as memarias fluem??> — por uma consciéncia
paulistana de embranquecimento que vai “corrigindo-o” tanto nos seus fen6tipos (cor de
pele, olhos e cabelo) como na “identidade” cultural/epistemolégica da gente do herdi®.
Esta € a nossa hipotese de leitura: a ida para Sdo Paulo ndo € um simples
deslocamento espacial marcado pela eventualidade que torna Macunaima branco e que
atestaria a idiossincrasia racial brasileira. E sim a propria viagem, na triade de momentos,

é um deslocamento provocado pela ideologia de embranquecimento e pelas governancas

20 Ao definirmos uma localidade para a consciéncia, estamos de acordo com Foucault quando diz que “[...]
o saber ndo ¢ feito para compreender, ele ¢ feito para cortar” (FOUCAULT, M. “Nietzsche, a genealogia e
a historia”, p. 73); com as colocacBes de Gonzalez sobre o racismo enquanto uma ideologia de
localizacdo/distribuicdo racial dos corpos no capitalismo e sociedades multirraciais contemporaneas (Cf.
GONZALEZ, L. Op. cit., “Cultura, etnicidade e trabalho” [1979]; “A questdo negra no Brasil” [1980]; “A
mulher negra na sociedade brasileira” [1981]; “A categoria politico-cultural da amefricanidade” [1988]); e
com o que os dois filésofos dizem — nas suas especificidades de pensamento — sobre a ideologia, isto €, o
reconhecimento do discurso ideol6gico como um marco constitutivo (e ndo corruptivo) do sujeito, dizem
eles: “o discurso ideolégico deforma a realidade, quer dizer, ¢ wum discurso de
desconhecimento/reconhecimento, na medida em que ele reproduz os interesses de determinados grupos”
(Ibidem, p.84) e “Nas analises marxistas tradicionais a ideologia ¢ uma espécie de elemento negativo
através do qual se traduz o fato de que a relagéo sujeito com a verdade ou simplesmente a relagdo de
conhecimento é perturbada, obscurecida, velada pelas condicfes de existéncia, por relagdes sociais ou por
formas politicas que se imp8em do exterior ao sujeito do conhecimento. A ideologia é a marca, o estigma
destas condi¢es politicas ou econdmicas de existéncia sobre um sujeito de conhecimento que, de direito,
deveria estar aberto a verdade. O que pretendo mostrar [...] é como, de fato, as condicBes politicas e
econdmicas de existéncia ndo sdo um véu ou um obstaculo para o sujeito de conhecimento, mas aquilo
através do que se formam os sujeitos de conhecimento e, por conseguinte, as relagdes de verdade. Sé pode
haver certos tipos de sujeito de conhecimento, certas ordens de verdade, certos dominios de saber a partir
de condic0es politicas que sdo o solo em que se formam o sujeito, os dominios de saber e as relagcbes com
a verdade” (FOUCAULT. M. A verdade e as formas juridicas, p. 34).

21 |_ocalidade fluida que se deixa capturar, ser exclusiva destas ou daquelas consciéncias, mas também que
escapa, é maliciosa, mandingueira e astuta, tem vadiagdo ou “jogo de cintura”, usando um termo de
Gonzalez.

22 E notavel a resisténcia da memoria de Macunaima aos valores paulistanos, por exemplo, na nomeago
dos objetos (elevador, carros, bondes, fabricas...) quando o heréi chega em S&o Paulo ou na negacdo do dia
do Cruzeiro, que para Macunaima é Pai do Mutum. Também sobre a resisténcia da memoria, veja que: “A
cada aventura do her6i [na cidade] ha a necessidade de retornar as origens, aos habitos e costumes da tribo,
ao pensamento selvagem, para restaurar a ordem, para re-equilibrar as forgas que regem a composicao do
her6i” (MAIA, 2003, p. 172, nota nossa).

2 Sobre a ambiguidade da categoria analitica do embranquecimento, diz Petronio Domingues: “o
branqueamento ora € visto como a interiorizagdo dos modelos culturais brancos pelo segmento negro,
implicando a perda do seu ethos de matriz africana, ora é definido pelos autores como o processo de
‘clareamento’ da populag@o brasileira [previsdes eugenistas de fim secular da populagdo negra brasileira;
promessas de formulas quimicas para clarear a pele; incentivo ao sexo/casamento inter-racial para
‘melhorar’ o sangue familiar etc.]” (DOMINGUES, P. Negros de almas brancas? A ideologia do
branqueamento no interior da comunidade negra em S&o Paulo, 1915-1930, p. 566, italico do autor e nota
nossa).
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institucionais e sociais?* implicadas na cidade de S&o Paulo. Quer dizer, as diversas
formas de opressGes existentes no &mago das sociedades desigualmente distribuidas em
valores raciais, académico-cientificos, xenofdbicos, econémicos, geogréaficos, politicos,
coloniais. Desse modo, a triade de momentos (abandono de consciéncia,
embranquecimento nas aguas do rio e cidade de Sao Paulo) passados pelo herdi esta
condicionada a idiossincrasia das governangas existentes no embranquecimento da
cidade paulistana. Esse € o sentido da genealogia que tentamos tragar nos acontecimentos
do quinto capitulo.

“Mas”, poder-nos-iam perguntar atentamente, “o que tem a ver a cidade de Sao
Paulo?” Ou: “Por que vocés a denunciam com aludida hipo6tese?” Resposta: Por tudo e
por nada. Sem jogo de palavras ou puro efeito linguistico. E sim porque, ao denunciarmo-
la por um fortuito infortinio do nome proprio e comum, estamos nos referindo a tudo que
significava historicamente a cidade paulistana no comeco do século XX; e a sua completa
dissolugcdo/rompimento material das suas fronteiras enquanto cidade fisica [0 nada]. Dito
de outra maneira, ao falarmos de Sao Paulo — e por consequéncia do embranquecimento
da cidade paulistana —, estamos nos referindo nesta leitura tanto a sua existéncia historico-
politica, como nome préprio de uma cidade brasileira do comecgo do século XX: Uma
metropole industrial e econbmica, a segunda maior cidade do Brasil depois do Rio de
Janeiro (naquela época capital dos Estados Unidos do Brasil),?® advinda da economia
cafeeira®®. Um centro de migracdes internacionais, segundo ideais de progressdes
eugenistas de diminuicdo dos fendtipos negroides na jovem populacéo brasileira®’,?8 e da
Belle Epoque brasileira?®, ou melhor, uma cidade produto das politicas-econdmicas aos
moldes e de acordo com 0s objetivos dados pelos valores do homem branco elitizado,

rico, europeu, governante. Quanto nos referimos a existéncia imaginaria da “cidade

24 Sobre as governangas institucionais e sociais — praticas cumulativas de legitimacéo institucional e social
da supremacia mundial dos governantes/opressores sobre 0s governados/oprimidos —, cf. MORAES, W.
Estadolatria, plutocracias, governangas sociais e institucionais — predmbulo de um paradigma anarquista
de anélise, 2018.

% Cf. PETRONE, R. A cidade de Sdo Paulo no século XX.

% Cf. MOTA, C. Sdo Paulo: exercicio de memdria. In: Estudos avangados.

27 Paulo Prado (1944 apud DOMINGUES, P. Op. cit., p. 568) em Retrato do Brasil (1928) fazia a seguinte
previsdo: “O que se chama a arianizagdo do habitante do Brasil ¢ um fato de observagao diaria. Ja com 1/8
de sangue negro, a aparéncia africana se apaga por completo: é o fendmeno do passing, dos Estados Unidos.
E assim na cruza continua de nossa vida, desde a época colonial, 0 negro desaparece aos poucos,
dissolvendo-se até a falsa aparéncia de ariano puro”.

28 Entre 1890 e 1929, entraram 1,8 milhdo de imigrantes brancos em Sdo Paulo (DOMINGUES, P. Op. cit.,
p. 568). Dos 900 mil imigrantes que entraram em S&o Paulo entre os anos de 1888 e 1900, 70% foram
emigrantes da Italia (CARVALHO, I. et al., Transformagdes metropolitanas: Sdo Paulo e Salvador, 2010).
2 Cf. DOMINGUES, P. Op. cit., p. 566.
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macota lambida pelo igarapé Tieté”*°. Isto é, no imaginario, o que podemos entrever no

uso textual do adjetivo “macota”?

ou o sentido figurado do verbo “lamber”, Sdo Paulo,
todavia poderia ser o nome comum de muitas cidades coloniais da América Latina, € uma
importante cidade, uma urbe superior, um simbolo do progresso dos homens brancos
(“filhos da mandioca”)®?, suas maquinas e suas fabricas, e marca da ascese civilizatoria.

Assim, para concluirmos por ora nossas interpretacfes, podemos dizer que sdo
duas cidades paulistas (comum e propria) e dois processos de embranquecimento
(fenotipico e epistemologico ou “psicoldgico”). Ambos colocados por um conjunto de
governancas, pelos quais passa Macunaima na mudanca que divisa o livro — poderiamos
dizer, inclusive, que ha talvez um duplo de Macunaima na obra de Maria de Andrade,
divisado no quinto capitulo, como, no filme homénimo de Joaquim Pedro de Andrade
(1968), Grande Otelo e Paulo José eram uma dupla de Macunaima — e que alteram
severamente 0 personagem nas suas historias/narrativas (“a historia que a Historia conta”
X “a historia que Historia ndo conta”), na sua existéncia enquanto sujeito/“Eu” politico
(Macunaima negro x Macunaima embranquecido), no jogo da consciéncia e da memdria

etc.

A identidade Macunaima

Resumindo nossas discussdes da sessdo anterior: sugerimos que 0 processo de
embranquecimento passado por Macunaima, um personagem politico, ndo
corresponderia a um problema de exclusividade racial. N&o seria a resultante de uma
idiossincrasia das ragas ou das querelas epidérmicas/melanodémicas, mas derivaria, numa
perspectividade mais ampla, dos problemas advindos de uma idiossincrasia de
governancas que determinam — segundo critérios raciais, econdémicos, culturais, politicos,
juridicos etc. — quais corpos ou tipos corporais podem criar valores e serem governantes,
e quais ndo podem criar valores e devem ser governados.

Neste segundo tdpico do artigo, partindo da hipotese que temos trabalhado e que

foi resumida acima, € do nosso interesse a investigacdo sobre uma proposta

% ANDRADE, M. Op. cit., p. 42.

31 Se consultarmos diciondrios, podemos encontrar a definigdo de “macota” como um adjetivo que marca
0 prestigio, riqueza e exuberancia de alguma coisa ou alguém.

32 0 trecho de descricdo das maquinas paulistas e da cidade de Sdo Paulo por Macunaima no 5° capitulo
(Piaimd) é belissimo. Das descri¢des de Sdo Paulo, destacamos também a que é feita pelo herdi no 9°
capitulo (Carta pras icamiambas).
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contemporanea — gostariamos de dizer extemporanea® — de construgdo de um mito
politico da identidade, sob insignia irbnica da identidade Macunaima, para as
experiéncias do movimento negro e de resisténcia aos problemas raciais e de
embranquecimento® da Améfrica Ladina. Melhor dizendo, para os movimentos
antirracistas das regides de colonizacdo portuguesa e espanhola — onde houve/ha, segundo
Lelia Gonzalez, no unissono da colonizagdo mundial eurocentrada que imprimiu nos
colonizados a crenca na supremacia do colonizador e justificou diversas formas de
exploracdo/opressao as quais os colonizados foram submetidos, uma das duas faces do
racismo americano, no caso, o racismo disfarcado da América Latina em contraface ao
racismo aberto da colonizagio anglo-sax6nica, germanica ou holandesa® 3¢, Para
evitarmos a vagueza da soliddo argumentativa ou daquilo que costumam chamar de falta
de rigor, é importante dizer que a tese que estamos desenvolvendo nesta segunda se¢édo
encontra suas orientagdes dadas nos escritos de Lélia Gonzalez (Racismo e sexismo na
cultura brasileira), quando a autora nos apresenta um problema-cunaima das narrativas

(afro)identitarias do comeco dos anos 80:

(...) basta que a gente pense nesse mito de origem elaborado pelo Mério de Andrade que
é 0 Macunaima. Como todo mundo sabe, Macunaima nasceu negro, “preto retinto e filho
do medo da noite”. Depois ele branqueia como muito crioulo que a gente conhece, que se
bobear, quer virar nordico. E por ai que da pra gente entender a ideologia de
branqueamento, a logica da dominagdo que visa a dominacdo da negada mediante a
internalizacdo e a reproducdo dos valores brancos ocidentais. Mas a gente ndo pode
esquecer que Macunaima € o her6i da nossa gente (...). Isto sem falar nos outros como
Zumbi, Ganga-Zumba e até mesmo Pelé. Que se pense nesse outro herdi chamado de a

3 F. Schopenhauer como educador, p. 15: “Quio esperangosos [...] podem ser todos aqueles que néo se
sentem cidadaos deste tempo; pois, caso fossem, estariam contribuindo para matar seu tempo e parecer com
ele — quando, na verdade, desejam despertar seu tempo para a vida, a fim de seguir vivendo nessa vida
desperta”.

3 E muito importante para esta sessio uma ampliacio do significado de embranquecimento para ideologia
de embranquecimento como podemos ver em Gonzalez: “[...][a ideologia do branqueamento] consiste no
fato de os aparelhos ideoldgicos (familia, escola, igreja, meios de comunicagdo etc.) veicularem valores
que, juntamente com o mito da democracia racial, apontam para uma suposta superioridade racial e cultural
branca” (GONZALEZ, L. Op. cit., “O Movimento Negro na ultima década” [1982], p. 171, nota nossa).

% Cf. GONZALEZ, L. A categoria politico-cultural de amefricanidade. In: Tempo brasileiro. Rio de
Janeiro, v. 92, n° 93, p. 69-82, 1988.

3 Gostariamos de destacar que, para entendermos a diferenca das duas faces do racismo, ha uma hipétese
relevante em Gonzalez sobre a histdria das sociedades ibéricas (localizadas numa regido de antigo contato
com diversos grupos étnicos) e um modelo social rigidamente hierarquico de categorizagdo dos individuos
— que podemos exemplificar com as leis normativas de tratamento outorgadas em 1597 por Filipe 11 de
Espanha/Filipe | de Portugal e Algarves. Isto é, distinguindo-se das tradicionais visdes sociolégicas
brasileiras em que o contato ibérico com outros povos teria “abrandado”, “amenizado” ou “cordializado” a
severidade da colonizagdo, Lélia Gonzalez propde que o contato prévio realgou e aprimorou tecnologias
hispano-lusitanas de dominac&o e categorizacgéo latentes do “outro”. E importante que, com esta nota, ndo
confundamos as palavras e pensemos que o disfarce, em nenhum grau, ameniza uma violéncia.
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Alegria do Povo [Garrincha], nascido em Pau-grande (...). Os herois oficiais ndo tém nada
a ver com a “alma da nossa gente” (...)*".

Em dessemelhanca com os “herois oficiais” que estdo nos quadros historicos®,
Lélia Gonzalez atualizou o mito politico de origem de Mario de Andrade para a “questdo
do negro brasileiro” num contexto pos-fundacional do MNU (Movimento Negro
Unificado, fundado em 1978 — curiosamente 50 anos depois da primeira edicdo de
Macunaima) ao converté-lo numa blasfémia irdnica de anunciacgéo, que ultraja o juizo de
Deus — e da Deusa! —, da importéncia politica desse movimento negro emergente de
discutir e disputar o imaginario, as narrativas, as mitologias brasileiras e os cidaddos
resultantes dessa paideia®**°. “Por que em forma de ‘blasfémia ironica’?” Porque, em
Gonzalez, encontramos a altivez herética do dizer “N&do” a previsibilidade de um canone
politico ocidental dos “ideais em si”, sejam eles “ideais em si” de branquitude ou
negritude. Ao apropriar-se da linguagem que “pertenceria”/marcaria a vitoria do
colonizador, levando-a para outro lugar e elevando essa nova condicéo da linguagem, a
blasfémia em pretugués, como uma bandeira para 0 movimento negro (a bandeira da
nossa gente), Lélia Gonzalez ajudava a construir uma politica, disputa de forcas, da
imanente afinidade dos corpos marcados pela raca, sem exclusividade — porque sdo
notorios os seus trabalhos sobre classe, género e os atravessamentos dessas trés
categorias. Dizendo de outra maneira, nos debates onde, com regularidade, podemos
encontrar pessoas discutindo as definicbes da “identidade em si” (romanticas ou

realistas), a metafisica da vitima, a carteira de fala — que calam ou abrem bocas, acionam

3" GONZALEZ, L. Primavera para rosas negras: Lélia Gonzalez em primeira pessoa, p. 206-207, grifo e
nota nossos.

38 Cf. nossa décima terceira nota de rodapé e o trecho do samba referenciado ali: “desde 1500 tem mais
invasdo do que descobrimento, tem sangue retinto pisado, atras do heréi emoldurado, mulheres, tamoios,
mulatos, eu quero um pais que n&o esta no retrato” (FIRMINO; DOMENICO et al. Op. cit.).

39 Sobre a disputa da formagdo multiétnica do cidaddo brasileiro, Lélia Gonzalez fez um memoravel
discurso na passeata pelas ruas do Centro do Rio de Janeiro do dia 20 de novembro de 1983. Cf. Cultne
Acervo. (2012, novembro 14). Cultne doc - Lélia Gonzalez: 20 de Novembro de 1983 [Arquivo de video].
Disponivel em: <https://www.youtube.com/watch?v=BFnvKcsL gJI>.

40 Como sera melhor pormenorizado no préximo paragrafo (nosso “breve paréntesis”), estamos fazendo
uso dos conceitos de “mito politico” e “blasfémia irénica” — gostariamos de propor também uma leitura
desse ultimo conceito fruto da conjungdo simples das palavras “blasfémia” e “ironia” — nas acepgdes que
foram forjados por Donna Haraway. Trata-se de uma proposta nossa de ler o pensamento de Lélia Gonzalez
— quando fala em “mito de origem” ou “herdi da nossa gente” — com as lentes ciborguianas da feminista
estadunidense. N&o no sentido de que Lélia Gonzalez ou Donna Haraway tenham-se se lido ou estado em
contato, o que ndo seria impossivel se levamos em conta as varias passagens de Lélia pelos Estados Unidos
nos anos de 1970-80 (cf. RATTS, A.; RIOS, F. Lélia Gonzalez. Séo Paulo: Selo Negro, 2010, “Amefricana:
deslocamentos e horizontes de uma mulher negra na diaspora”), mas com o objetivo de estabelecermos
comunicagdes entre essas duas autoras feministas que produziram intelectualmente envoltas de um mesmo
habitat de discussfes do feminismo negro e das “mulheres de cor” que desestabilizaram os fundamentos do
feminismo liberal.
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ouvidos para determinadas vozes e fazem falar vozes durante os aplausos, 0s primeiros
sendo abafados pelas palmas e os outros ndo entendendo aquilo que aplaudem —, Lélia
Gonzalez, em alternativa, levou a discussdo para uma politica ndo-transcendental, da
crueldade que torce corpos, acumula forcas, em que se € inegavel e constitutivo ao negro
ladino amefricano o processo de embranquecimento. No local em que havia/ha a
tendéncia para as ideias de alienagdo, corrupcao, fratura da identidade negra/preta®!, Lélia
Gonzalez levantou a voz, numa jogada ir6nica, e fez com que justamente o personagem
branqueado*? fosse o “heréi da nossa gente” — ao lado de figuras mitologicas
tradicionalmente importantes no movimento negro como Zumbi dos Palmares e Ganga-
Zumba, ou mesmo, Garrincha e Pelé. Se fizermos uma careta de dlvida para as
afirmacdes anteriores, veremos que a transa de Gonzalez pode ser sintetizada numa
pergunta, que se arrastou nos ultimos 40 anos, pelo menos, e que podemos traduzir na
seguinte forma cotidiana de linguagem do movimento negro: Em que condig6es podemos
pensar num sujeito para 0 movimento negro se existe uma ideologia do
embranquecimento ou, 0 que tem sido muito colocado nos dltimos anos por uma parcela
da militdncia negra, uma “passabilidade” entre os corpos melanodérmicos e seus
fendtipos?

No interim dessa pergunta, para ndo confundirmos os mitos ou as ironias e
explicitarmos os conceitos elencados nos paragrafos anteriores, abramos um breve
paréntesis. Nosso escopo conceitual quando falamos de mito politico, blasfémia irdnica
ou simplesmente ironia — em muito distante da utilizag&o corriqueira na ortodoxia da
filosofia ou do ensino de filosofia ao se fazer ode a uma Hélade reluzente, no socratismo,
ou caudilhismo da politica brasileira — esta baseado no uso feito por Donna Haraway no

Manifesto ciborgue: Ciéncia, tecnologia e feminismo-socialista no final do século XX

41 Cf. nota 20.

42 Nos chama atencéo que Lélia Gonzalez em outro momento de seus trabalhos caracteriza um personagem
politico que também estd encaixado no sistema racial de embranquecimento da sociedade brasileira, mas
que nao € elevado ao status de herdi, de mito de origem, e sim é duramente criticado. Estamos falando do
negro jabuticaba, que com muito humor foi descrito por Gonzalez como: “preto por fora, branco por dentro
€ com um carogo que ndo da para engolir” (GONZALEZ, L. Op. cit., “A esperanca branca” [1982], p. 134).
Fica-nos a pergunta: Poderiamos tracar uma dualidade entre o negro jabuticaba e o Macunaima
branqueado? Acreditamos que sim, mas por questdes de objetividade ndo esmiucaremos esse tema, mas
citaremos outro trecho de Gonzalez sobre o negro jabuticaba (ibidem, p. 135): “A psicologia do
‘jabuticaba’ ¢ das mais interessantes. De um modo geral é negro (negra) que ‘subiu de vida’. Como o
processo de ascensdo social do negro brasileiro ocorre normalmente em termos individuais, ele passa pela
lavagem cerebral do branqueamento. Ou seja, cada vez mais distanciados da comunidade negra, ele vai
internalizando e reproduzindo os valores ideologicos ‘brancos’ (racismo), chegando ao ponto de se
envergonhar e finalmente desprezar sua comunidade de origem. Como ele conseguiu ascender, passa a
achar que a negrada ndo é nada, que ndo se esfor¢a, que ndo gosta de trabalho, que é irresponsével, etc.
(inclusive, por exemplo, que o povo nao estd preparado pra votar). Portanto, a negada ¢ inferior mesmo”.
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publicado em 1985. Nesse ensaio, a autora estadunidense se esforca para aproximar os
debates feitos no feminismo, no socialismo e no materialismo com os rearranjos da vida
e das relacGes sociais (por consequéncia, rearranjos nas relacdes de classe, raca e género)
inaugurados no “capitalismo tardio” com 0s avangos cientificos e tecnolégicos do final

do século XX — chamados por Donna Haraway de “informatica da dominagio™*® —

;e
desenvolver a vista da proximidade estabelecida uma moldura para seu conceito
epistemoldgico e politico de ciborgue**. Quer dizer, um mito politico ou blasfémia
irdnica® de construgio da “experiéncia das mulheres” no circuito integrado®® e
politicamente firmados no feminismo, socialismo e materialismo; uma mitologia néo
correspondente as pretensdes holisticas ou de busca por uma linguagem comum ou
universal, mas coincidente a “[...] uma poderosa e herética heteroglossia™*’ do anseio de
estabelecer conexdes*®, construir “unidade politica” desromantizada e hiper-
realista/plastica; um mito politico de coalizagdo das afinidades e marginalidades, ndo das
identidades naturalizadas/essenciais*®, em que as dualidades, até entdo essenciais numa
l6gica da dominacdo dos “outros”, sdo postas em questionamento™. Nessas condicdes
que, finalizando a digressdo, introduzimos no pensamento de Gonzalez um dialogo com
Donna Haraway por meio dos conceitos de mito politico — como narrativa de relacdes
sociais vividas em que se aponta possibilidade de mundos possiveis — e blasfémia
ironica® — enquanto uma qualidade do mito politico de lidar com o humor/alegria (aquilo

que € gay, gaia) e 0 jogo sério, por exemplo, que deve haver na confusdo de fronteiras e

4 Destacamos no ensaio de Haraway o quadro das dominagdes hierarquicas das velhas estruturas
capitalistas para as novas estruturas da “informatica da dominagdo”. Cf. HARAWAY, D. O Manifesto
Ciborgue: Ciéncia, tecnologia e feminismo-socialista no final do século XX, p. 59-60.

4 “Um ciborgue ¢ um organismo cibernético, um hibrido de maquina € organismo, uma criatura de
realidade social e também uma criatura de ficcdo. Realidade social significa relages sociais vividas,
significa nossa construcdo politica mais importante, significa uma fic¢do capaz de mudar o mundo. Os
movimentos internacionais de mulheres tém construido aquilo que se pode chamar de “experiéncia das
mulheres”. Essa experiéncia ¢ tanto uma fic¢do quanto um fato do tipo mais crucial, mais politico. A
libertacdo depende da construcdo da consciéncia da opressdo, depende de sua imaginativa apreenséo e,
portanto, da consciéncia e da apreensao da possibilidade. O ciborgue é uma matéria de ficcdo e também de
experiéncia vivida — uma experiéncia que muda aquilo que conta como experiéncia feminina no final do
século XX. Trata-se de uma luta de vida e morte, mas a fronteira entre a ficcdo cientifica e a realidade social
¢ uma ilusdo otica” (Ibidem, p. 36).

4 Cf. Ibidem, p. 35-36.

46 Ibidem, “As mulheres no circuito integrado”.

47 Ibidem, p. 99.

48 |bidem, p. 40.

4 Cf. Ibidem, p. 46.

% Haraway cita longamente as dualidades: “eu/outro, mente/ corpo, cultura/natureza, macho/fémea,
civilizado/primitivo, realidade/aparéncia, todo/parte, agente/instrumento, o que faz/o que é feito,
ativo/passivo, certo/errado, verdade/iluséo, total/parcial, Deus/homem” (ibidem, p. 91).

51 Ou falamos de Macunaima como uma proposta de construcdo de mito politico, cheio de ironia e blasfémia
na identidade Macunaima.
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na responsabilidade de cri&-las — para nos referirmos ao gozo e afli¢do, existentes nas
tensdes/marginalidades/contradi¢cbes ndo resolvidas e ndo resolviveis em totalidades
universais, metafisicas, apostatas ou niilistas, que o “herdi da nossa gente” (0 mito de
origem apropriado por Gonzalez ou a nossa identidade Macunaima) invoca. Trata-se de
uma proposicao de ponte entre as autoras®?, dentro do nosso objetivo de pensar o sujeito
do movimento negro, para ampliarmos o Iéxico analitico dos trabalhos de Lélia Gonzalez
e podermos pensar numa “identidade” da “experiéncia dos negros” imbuida das
provocacbes pos-modernas feitas por Haraway ao movimento da “experiéncia das
mulheres” com 0 conceito de ciborgue.

Retomando a pergunta que foi colocada e considerando os elementos da digresséo,
a nossa resposta é direta: As condicGes para pensarmos um sujeito das experiéncias do
movimento negro, mas ndo sO nesse caso — pois acreditamos que esse raciocinio possa
ser estendido para os outros movimentos “identitarios” —, devem ser aquelas que apontam
para sua propria constituicdo imanente enquanto vida-vivente, perspectividade,
simulacro/simulagio® ou cibernética (regulacio e comunicacio)®* das personalidades.
Dessa forma, o ser negro/sujeito do movimento negro é aquele que é criado/forjado para
reunir organismos autodeterminados, cibernéticos (sistemas que se regulam e comunicam
em retornos), que sao afins, e ndo que sdo ‘“‘coessenciais” ou ‘“‘consanguineos” —
inexistentes estas qualidades da linguagem comum ou néo, elas ndo sdo relevantes para a
politica das resisténcias.

Em Lélia Gonzalez, podemos encontrar o gérmen dessa tese que estamos tentando
defender em pelo menos trés momentos distintos®, dos quais destacamos um trecho de
um discurso em que a filésofa diz: “O nosso movimento ndo ¢ um movimento epidérmico;

0 Nosso movimento € um movimento politico, 0 nosso movimento faz questéo, sim, de

52 Cf. nota 40.

%3 Diz Haraway em nota sobre o que ¢ simulacro/simulacio: “[...] a de copia para a qual ndo existe nenhum
original” (ibidem, p. 103).

5 Apropriando-nos do pensamento de Donna Haraway, gostariamos de considerar Macunaima como um
ciborgue da literatura brasileira.

%5 Durante um discurso na Assembleia Legislativa do Estado do Rio de Janeiro em 1984 [Homenagem a
Luiz Gama e Abdias do Nascimento]; num artigo em que defende seu conceito de amefricanidade no ano
de 1988 [A categoria politico-cultural da amefricanidade]; e numa série de aula, artigo e entrevista dadas
por Gonzalez entre 1988 e 1990 [Cidadania de segunda classe (aula para o Instituto de Pesquisas das
Culturas Negras em 1988 na cidade do Rio de Janeiro); A importéncia da organizacao da mulher negra no
processo de transformacao social (artigo de 1988); Primavera para as rosas negras (entrevista publicada
em 1990)] em que ela parodia o pensamento de Simone de Beauvoir.
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trazer para junto de nos aqueles que realmente escolheram o nosso lado”®; e um trecho

de uma aula transcrita:

Ai me recordo daquela frase de Simone de Beauvoir quando ela diz: “a gente ndo nasce
mulher, a gente se torna”. Do mesmo modo nds ndo nascemos negros, nods nos tornamos
negros! A gente nasce “pardo”, “azul-marinho”, “marrom”, “roxinho”, “mulato claro” e
“escuro”, mas a gente se torna negro. Ser negro ¢ uma conquista. Nao tem nada a ver com
as gradacdes de cor de pele! Isso foi o racismo que inventou!®’

Podemos ver com os trechos supracitados, repetimos para realcar, que “ser negro
¢ uma conquista”, um tornar-se/devir®® que apresenta sua definicio nas tensdes politicas
e de disputa de poder/forca na colonialidade®®; nas manifestacdes de ruas; assembleias;
manifestacBes culturais e artisticas; na construcdo das narrativas, dos corpos e das
personalidades ou, para lembrarmos os conceitos da primeira secdo, na invencao e
estabelecimento de conexdes entre consciéncias e memorias. Portanto, o que queremos,
com o apresentado acima, é mostrar que ndo € como aderecos colocados sobre a “pele
que habito” que o posicionamento politico do movimento negro existe. Isto é, ndo ha um
sujeito a priori ou arquetipico ao qual o movimento negro corresponderia. Toda e
qualquer coisa tida supostamente como a priori no “sujeito” € ja uma implicagdo da
politica (autodeterminada ou heterodeterminada) que deve ser traida, blasfemada e trazida
para o debate do movimento negro.

Dito de outro modo, a partir do estabelecimento das condi¢bes do ser negro e do
reconhecimento dos mecanismos de embranquecimento, denegacdo e neurose® dos
valores africanos e amefricanos (também ‘“amerindios”) na América Latina, 0 que
interessa a Lélia Gonzalez — compactuamos desse interesse — € a disputa crucial dos
corpos branqueados, “mestigos”, “pardos” que sdo politicamente como Macunaima. Um
tipo de disputa que deveria ser levada com uma seriedade maior, por um motivo e duas
razdes, pelos movimentos antirracistas que querem desmitificar a crenga na “supremacia
branca”. Ja que a luta antirracista ndo esta ganha e porque, em primeiro lugar, a gradacéo
de cor é uma invencdo sui generis da logica racista — parecer-nos-ia de pouquissima

poténcia que movimentos antirracistas baseiem seus argumentos em premissas racistas —

% GONZALEZ, L. Op. cit., p. 226-227.

57 Ibidem, p. 361.

%8 Sobre a mudanga na tradicional tradugdo (“torna-se”) da frase de Beauvoir para devir, cf. RODRIGUES,
C. Ser e devir: Butler leitora de Beauvoir. In: Cadernos Pagu. Campinas, n°. 56, 2019.

%9 Cf. QUIJANO, A. Colonialidade do poder, eurocentrismo e América Latina.

0 Cf. GONZALEZ, L. Op. cit., Racismo e sexismo na cultura brasileira (1980) e A categoria politico-
cultural da amefricanidade (1988) para um melhor entendimento da neurose e denegacéo.
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e, em segundo lugar — mas com importancia que ndo é menor —, os indicadores sociais
vao de fato na contramao de um escalonamento das tonalidades de pele. Como podemos
ver em Osorio, quando o autor se pergunta acerca do sentido no uso pelos sistemas

estatisticos brasileiros da categoria de negros como a soma de declarados pretos e pardos:

Embora j& se tenha proposto que a situacdo socioecondmica dos pardos seria
intermediéria entre pretos e brancos, outros estudos com base em evidéncias empiricas
mais solidas mostraram haver nenhuma ou pouca diferenca entre os dois grupos (...).
Pretos e pardos distinguem-se bastante dos brancos, mas virtualmente diferem pouco
entre si em qualquer indicador de situacdo ou posi¢éo social que se possa imaginar.

A agregacao de pretos e pardos tem a vantagem de dissolver o problema do tipo
limitrofe entre essas duas categorias, mas acentua o problema da fronteira entre pardos e
brancos. A representacdo do negro, ainda que varie circunstancialmente, aponta para o
extremo preto das gradagdes de cor. Assim, fica dificil conceber o pardo na fronteira do
branco com o negro, pois os tragos que o relacionam ao “fenotipo” negro estdo
extremamente diluidos. Todavia, deve-se lembrar que o prop6sito da classificacéo racial
ndo ¢ estabelecer com precisdo um tipo “biologico”, mas se aproximar de uma
caracterizacgdo sociocultural local. O que interessa, onde vige o preconceito de marca, é
a carga de tracos nos individuos do gque se imagina, em cada local, ser a aparéncia do
negro. Pardos tém menos tracos, mas estes existem, pois se ndo fosse assim nédo seriam
pardos, e sim brancos; e é a presenca desses tragos que 0s elegera vitimas potenciais de
discriminacdes.®* ¢

Ou seja, ¢ com base nas caracteristicas negroides que “pardos”, “pretos” OuU as
outras pelo menos 130 classificagbes populares no Brasil para “pessoas de cor”
(eufemismos para a populagio negra)®® sdo potencialmente racializados por um mesmo
discurso racista. Afinal, ndo ha 130 racismos no Brasil. Contudo, como esta de modo sutil

no trecho citado de Osorio e dito mais nitidamente em outra parte de seu artigo®, vejamos

61 OSORIO, R. O sistema classificatorio de "cor ou raca" do IBGE, p. 23-24, grifos nossos.

2. OSORIO, R. O sistema classificatério de "cor ou raca" do IBGE, p. 23-24, negritos nossos. Se
observamos os dados emitidos pelo SUS (Sistema Unico de Satde), ISP-RJ (Instituto de Seguranca Publica
do Rio de Janeiro), Infopen (sistema de informacdes estatisticas do sistema penitencidrio brasileiro) e IBGE
(Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica), veremos que “pretos” e “pardos” apresentam uma
semelhangca muito grande em suas condi¢fes de vida — estamos falando em semelhanca de SUS-
dependentes, do nimero de consultas médicas nos ultimos 12 meses, mortalidade materna, acidentes de
trabalho, taxa de homicidios, morte por intervencao de agente de Estado, homicidios dolosos, populagao
carceréria, diminuta populacdo com ensino superior concluido, distribuicdo geoespacial da populacéo, etc.
— e que ambos apresentam um alarmante contraste com o padrao de vida da populacéo branca brasileira. Se
foéssemos concordar ainda em algum grau com o0s que insistem num escalonamento das tonalidades
melanodérmicas ou dos tracos negroides, parecer-nos-ia mais interessante, apesar das nuances de
sofrimento que esse escalonamento proporcionaria, pensar na construgdo de um movimento politico ativo
e propositivo, ndo apenas reativo e ressentido — onde seus “sujeitos” sdo aqueles que sofreram alguma
discriminacéo ou violéncia racial —, que consiga reunir alteridades da governanga racial ou “supremacia
branca”, pois a logica das governangas é a mesma.

83 Cf. GONZALEZ, L. Op. cit., Primavera para as rosas negras (1990), p. 373.

84 “Portar os tragos do grupo discriminado constitui inferioridade e faz que os sujeitos ao preconceito sejam
sistematicamente preteridos em relacdo aos demais. Todavia, a posse de outras caracteristicas positivamente
valoradas, como educacdo, poder politico, projecdo social e riquezas, pode compensar, a0 menos
parcialmente, as marcas” (OSORIO, R. Op. cit., p. 21)
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que Osédrio modaliza a discriminag&o racial — dizemos aqui: 0 racismo — as caracteristicas
negroides, ndo sendo estas suficientes por elas mesmas para justificarem adequadamente
a exclusao e subalternizacdo existentes nas sociedades desiguais da América Latina. Por
isso, persistimos desde o comec¢o do presente artigo na ideia de uma idiossincrasia de
governancas, em vez de uma idiossincrasia das racas, e defendemos a proposta de uma
identidade Macunaima® para as politicas do movimento negro. Isto é, uma identidade
em que o sujeito embranguecido, em que ha “passabilidade” seja seriamente uma
bandeira de disputa no combate ao racismo e as governancas associadas a ele —
gostariamos de marcar nossa total discordancia sobre o uso, ultimamente frequente, do
termo “passabilidade” como abono a diferenciacdo de pessoas que em algum grau nao
seriam tdo “coessencialmente” ou “consanguineamente” negras/pretas, e atentarmos para
nosso uso da palavra “passabilidade” como a forma pela qual as governangas passam
pelas pessoas® e as constituem enquanto sujeitos politicos.

A identidade Macunaima, advinda daquele personagem (Macunaima) que €
politicamente constituido, refere-se, entdo, ndo a um projeto de integralizacdo ou de uma
“cortina de fumaga” em que 0S negros serdo tratados mais uma vez como um todo de
iguais somados (uma massa imével). Mas se refere a um projeto libertario (um “partido”
de oposicao a todas as formas de governancas institucionais e sociais, como aquelas que
passam por Macunaima embranquecido) em que os problemas de um movimento politico
(ndo baseado em essencialidades ou discursos de pureza sanguinea) de criacgdo,

estabelecimento e escolha das diferentes conexdes sdo colocados sob observacéo.

Muita Milonga pra uma Mironga s6 — consideracdes finais

8 Em sintese: uma construgdo mitoldgica do sujeito, ndo metafisicamente essencialista ou naturalista, para
as experiéncias do movimento negro que aponta para seu processo de constituicdo enquanto uma
perspectiva imanente da politica, e para a consequente importancia de se disputar por afinidades nas
marginalidades ou convergéncias das governancas.

% Interessa-nos muito a metafora que podemos fazer de “passabilidade” como o passar das paginas de um
livro, ou dito de outra maneira, somente no passar das paginas, nas seguintes paginas aquela em que o
personagem seria descrito, por exemplo, como negro, que podemos nos dar contar da idiossincrasia de
governancas que o localizam. No caso do livro escolhido, somente passando as paginas de Macunaima que
podemos ler o branqueamento do personagem. J& na vida cotidiana, exemplos ndo nos faltariam para “preto
retintos e filho do medo da noite”, em que, ao “lermos” suas outras governangas, descobrimos que as pautas
de libertagdo da populacgdo negra ndo lhes interessam, ndo lhes passam, ou mesmo lhes séo contrarias; ou,
por um contraexemplo, para pessoas embranquecidas que, através de “transi¢des”, transpassagens, e da
arcada das implicacBes de governancas que esses transitos proporcionam, tornam-se militantes do
movimento negro e/ou comegam a experenciar 0s entraves do racismo.
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Como dissemos na introducdo deste trabalho, o movimento negro identitario
(roméntico ou realista) dos dltimos anos tem sido encurralado por forgas
retrogadas/conservadoras e seus “capitdes-do-mato”. Entretanto, isso ndo ocorreu por um
hiperdesenvolvimento da direita e seus lambe-botas, pois os argumentos utilizados por
eles ndo sé&o muito distintos de premissas do antiquado capitalismo-colonial brasileiro ou
da América Latina, mas se deu por uma persisténcia Ultima de parcelas proprias do
movimento negro de se deixarem anexar pelas estruturas governantes do Estado, da
plutocracia, do capitalismo, da burocracia, do neoliberalismo, da metafisica ocidental e
sua linguagem essencialista e eugenista. Essa persisténcia, como vimos durante o texto,
tem elipsado cada vez mais a existéncia de um movimento negro politico-revolucionario
de contestacdo as governangas institucionais e sociais — raciais, académico-cientificas,
xenofobicas, econdmicas, geograficas, politicas, coloniais... — que passam pelo ser/sujeito
negro no status quo, enquanto se comercializa um black way of live inalcangével para a
maioria da populacdo negra e melanodérmica, convencida em “ideais em si” de uma
negritude, uma raca pura e superior, na¢do/nacionalismo negro, corporativismo étnico ou
messianismo retinto. Falamos em “estilo de vida inalcancavel”, pois, como pudemos ver
durante o artigo, a maior parte dos entes amefricanos marginalizados dificilmente poderéo
té-lo, sé-lo, alcanca-lo, compra-lo, possui-lo etc. Na medida em que suas existéncias estao
subordinadas e determinadas ndo somente por uma governanca racial, mas sim por um
conglomerado de governancas institucionais e sociais (idiossincrasia de governancas —
como a governanga econdmica que empobrece) de legitimagéo das desiguais distribuigdes
entre governantes e governados. Isto €, como percebemos em Osdrio®’, a passabilidade
da poténcia da violéncia e discriminagéo racial para o ato esta dada no “sujeito” marcado
pela raca de acordo ou sob influéncia, também, das outras governancas.

Por conseguinte a repeticdo massiva desse padrdo de vida inalcancavel e ndo
critica aos outros modos de governancas presentes nas sociedades desiguais da América
Latina, o que temos percebido € que a autoflagelacao, quer dizer, o estabelecimento moral
de uma existéncia pacata, ressentida, mansa, passiva, obediente e irresistivel — sem forca
politica de resisténcia e criagdo de valores, amarrada como ovelha a seu pastor, como o
escravo ao seu senhor —, torna-se nos dias atuais o Unico modo de vida possivel para o
“negro mais auténtico”. Nesse interim, o tipo de “sujeito” ideal para a organizacao politica

do movimento negro ¢é aquele que sofre — preferencialmente a vitima que mais sofre —,

67 Cf. nota 64.
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porgue, como as antigas virgens, castos e ascetas que aceitavam longas penas durante a
vidas, esperando pelo salvador, no caso mais recente, aqueles que melhor colaborarem
durante as duras penas, talvez, a providéncia do Mercado e as suas maos invisiveis (0
deus da gig economy) concedam suas gracas e lhes facam “vencer na vida”, chegar ao
topo, acumularem fortunas de nove zeros. Foi aqui que 0 movimento negro tornou e torna-
se repetidamente impotente as investidas do conservadorismo politico.

Opostos as recentes e enfraquecidas vinculagdes do movimento negro e desejosos
por uma saida revoluciondria — segundo principios anticapitalistas, antirracistas,
autodeterminados, comunalistas/coletivos, socialistas, etc. — do “beco sem saida”
metafisico que 0 mesmo se encontra, propusemos uma hipotese de leitura politica de
Macunaima. Na qual, o banho de branqueamento das personagens € uma parte da
“totalidade” do embranquecimento que envolve a integra da viagem rumo a cidade
embranquecida dos “filhos da mandioca” paulistanos e a idiossincrasia de governancas
existente nessa urbe. Em seguida, exploramos essa hipOtese para chegarmos aos
problemas identitarios do movimento negro contemporaneo — resumidos nas perguntas:
quem ¢ o “sujeito” desse movimento? Em que condi¢des podemos pensad-lo? —; e
propormos, por fim, uma “outra” concepc¢do de sujeito — a marginalizada identidade
Macunaima — que mergulhasse nas temporalidades das vivéncias ou relagdes sociais
vividas e dos mundos possiveis de serem criados (i.e., um mito politico) e disputasse com
humor e jogo sério (i.e., pleno de ironia) as fronteiras pelos corpos governados e
marginalizados para se reconstruir ou reafirmar o carater politico-revolucionério das lutas

antirracistas.
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