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SER NEGRO: UM ESTUDO DE CASO SOBRE “IDENTIDADE NEGRA”

Francisco Carlos de Lucena
Jorge dos Santos Liffa

Resumo:

O artigo reflete sobre a necessidade de pensarbcsmo “identidade” uma vez que se quer
interpretar fendbmenos no mundo. Assim, faz-se undesde caso sobre militantes negros da
cidade de Mossoré no Rio Grande do Norte com ctigbjele demonstrar como o “ser”, ao
participar de um movimento dialético, constréi-seno “identidade” a partir da diferenca.
Assim, 0 “ser”, expresso como “ser negro” enquédittentidade negra”, € pensado como um
fendbmeno dindmico e contextual. A identidade nadosea uma realidade estanque, mas
sujeita as transformacfes e mudancas tanto ao grivphl como da sociedade. De modo
geral, o artigo procura articular uma discussague a identidade negra possa ser pensada
como produto dos contatos e da mistura das ralgas;de outros fatores como a relagdo com
0 continente africano e o uso do corpo negro. Cssu, ibuscamos, através deste estudo de
caso, apresentar como o “ser”, a “identidade”, mmEteconstruido pela alteridade.

Palavras-Chave:Ser Negro. ldentidade. Alteridade. Brasileiro.

A cidade de Mossoro localiza-se no semi-arido do ®ande do Norte, distando
277 Km de Natal, a capital do estado. No Censo08& 2o IBGE, a populacdo de Mossoro
foi estimada em 234.390 habitantes. E consideradaln@ente a segunda cidade mais
desenvolvida do estado, sendo suas principais dates econdmicas a extracdo e
industrializacdo de sal, a extracdo de petrolelizesln pela Petrobras, a agricultura irrigada e
0 comércio logistico.

O surgimento do movimento negro de Mossoré esteimmiado ao mundo do teatro
mossoroense e a participacdo de pessoas ligagesjadatolica. Ele se formou na década de
1980 atraveés do grupo de teafferra e do grupoTartaros Foi basicamente desses dois
grupos teatrais que sairam os militantes do mowimneagro. Esses grupos de teatro eram
formados, em sua grande maioria, por atores “négkdavia entre eles o interesse em
abordar, em seus espetaculos, questdes relativgsremonceito racial. Perseguindo tal

objetivo, tentavam inserir a questdo do racismagenda das apresentacoes teatrais. Apesar
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de existir uma certa mobilizagdo desses atorepwnmento somente comegou a se organizar
em 1985 (Lucena, 2007). O processo de organizagdortemente influenciado pela visita
do Frei David a Mossof6No ano de 1985, Frei Davi realizou um seminéin,Mossoré, no
qual se discutiu sobre aspectos do racismo nadsmBebrasileira. Esse seminario foi o
estopim para que 0s atores comegassem a orgamzarimento negro na cidade.

E importante enfatizar que, neste artigo o0 movimeegro esta sendo pensado como
uma forma de organizacéo politica dos “negros” coobjetivo de lutar por igualdade racial,
buscando colocar a cultura como base valorativatidalade ético-politica (Hanchard, 2001;
Guimaraes, 1999). No caso de Mossor0, 0 movimeagwonse expressa atraves do bloco
carnavalescdlaria Espaia Brasae dalouvacdo a Baohd Entdo, quando falamos em
movimento negro mossoroense estamos nos referieskencialmente, a organizacdo e
realizacdo dessas duas atividades. Também é imporésclarecermos que o sentido de
militdncia negra empregado no artigo se refererg@mjamento dos militantes na efetivacéo
dos eventos do movimento negro local.

A discussao, neste estudo, sobre “ser negro” madaliesse “Ser” numa visao
metafisica ou essencialista. Aqui, Ser negro é goestdo de “identidade social” na sua
dimensao seletiva e relacional. Entendemos quadabdo o “Ser” dessa forma, evita-se
pensé-lo de maneira estatica. E nessa perspeetacional que desenvolvemos a discussao
sobre “Ser negro” enquanto indicador de “identidaglgra”. Em relacdo a “raca” e o discurso
da mesticagem, estamos nos apoiando num referdediato que entende tais realidades
como historicamente determinadas e constantemémézadas nas praticas sociais. Dessa
forma, portanto, pretende-se afastar da discuss@ wisdo monolitica da elaboracdo de
“identidades negras”.

Para melhor delimitar o sentido em que esta sengmrezyada o0 “Ser” engquanto
“identidade” neste artigo, partimos premissa, ade desde Platdo r8ofistaquando reflete
sobre o principio de alteridade, de que as “idadid” sdo construidas através de um jogo
dialético entre semelhanca e diferenca. Essa idimléhplica que as “identidades” ndo sao
elaboradas isoladamente, mas a sua producédo ssofaetudo, com base na percepcéao da

alteridade e nas relacdes estabelecidas entraupeggrPara que um grupo ou uma sociedade

8 Frei Davi é diretor executivo da EDUCAFRO. A EDUBRO — Educacéo e Cidadania de Afro-descendentes e
Carentes — é uma associagdo da sociedade civiisgincrativos que atua no Sudeste do pais. bptivo é
buscar promover a inclusdo da populacdo “negra’umagersidades publicas e particulares do Brasié &a
EDUCAFRO: http://www.educafro.org.br.

° As informacBes sobre o baoba sdo obtidas no site Fdndacdo Joaquim Nabuco. O site é:
http://www:fundaj.gov.br.
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configure um determinado processo de auto-afirmég&ige necessario que exista um outro
grupo ou sociedade tomados como contraste (Cami®d0liveira, 1976). As identidades,
porém, nao se elaboram a partir de uma polarizaséamque entre o eu e o outro. Elas sao
marcadas por tensdes e negociacdes, colocandmgwese&eomo realidades construidas
mediante as subjetividades das pessoas e do aostmial (Valle, 1999). Isso sugere que as
identidades nem sdo homogéneas em termos grupes) e&ontinuas no tempo. Elas estao
sujeitas as mudancgas sociais e aos desdobramesta®junturas politicas locais e globais
(Hall, 2006). Diante disso, é importante saliemae as “identidades” ndo obedecem a um
modelo fixo. Para uma analise acerca da constrdedtdentidades sociais”, € muito mais
proveitoso buscar entendé-las a partir das relapde®s membros de certos grupos articulam
com outros considerados como diferentes. De fatop énterior dessas relacdes que as
identidades se modificam. Vale enfatizar ainda guédentidade” apresenta-se também
como um elemento politico e organizativo, poderatoestrategicamente negada ou afirmada
de acordo com a conjuntura social e politica, nal @sta inserida num dado momento
histérico (Barth, 2000). Assim, pensar “ser negé’pensar uma identidade vivida nas
diferencas.

Como destacamos, a “identidade” € sempre definmaeemos relacionais. Dessa
forma, as categorias sociais de auto-identificag@® produzidas no ambito das relacdes
sociais e das disputas de poder (Elias & Scotsf00)2 Isso implica que a “identidade”
resulta da manipulacdo de uma imagem positiva @ativea do grupo. Com efeito, 0s
processos identitarios se baseiam no fato de quesseempre o outro de alguém; o outro de
um outro (Platdo, 1972. Agier, 2001). Assim, a tilde individual ou coletiva se forma a
partir de um olhar sobre 0 outro; ou a partir dwaolkjue o outro possui sobre nés. Isso coloca
em foco questdes relativas a conflitos e aliandasdo a “identidade” uma roupagem, de
certa forma, contingente. Desse modo, as “identislachdo devem ser pensadas como
categorias fixas no tempo e no espaco. Elas seralabatravés de complexas interacdes dos
individuos com seu grupo e com o grupo de forafigarando um espaco de encontro de
subjetividades (Du Bois, 1999 [1903]).

A “identidade” remete a se pensar sempre num caminacabado e renovavel.
Caminho esse que se constroi mediante um trabahelatboracdo de um passado mais ou
menos comum e de uma memoria coletiva que se dipaxilhado pelo grupo (Elias &
Scotson, 2000). Como sugere Max Weber, € precisoegista uma crenca subjetiva numa

origem comum para se criar lacos de solidariedade eomunh&o no grupo (Weber, 2000
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[1922]). Isso ndo exclui, de forma alguma, a preaeso conflito e da heterogeneidade no
interior da formacd&o identitaria. Mas, tal crenghjstiva é necesséria e apresenta-se com um
fio norteador da “identidade” social. Vale salierqae os discursos sobre a origem comum do
grupo sao usados como legitimadores da “identidagtepal, perfazendo uma retorica
estratégica no sentido de dar maior destaque aesso0 identitario (Capone, 2005). De certa
forma, os processos de elaboracdo de “identidadesis’ sdo marcados também por
“enquadramento de meméoria” (Pollak, 1989). “Enqaatrnto de memoaria” é definido pelo
autor citado como sendo o “trabalho de reintergéetancessante do passado em funcdo dos
combates do presente e do futuro” (Pollak, ibid,Q). Dessa maneira, pode-se colocar que a
formacdo de “identidades sociais” € permeada palmatho de construcdo da sua historia,
utilizando os elementos considerados mais relesatganemaoria coletiva do grupo. De modo
que, quando vamos analisar as “identidades”, npardmos antes com inovagoes, invencdes
e uma grande abertura para as demandas do mursgmigre

Em consequiéncia disso, a analise sobre “identiddeleg se deslocar simplesmente
do conteudo cultural dos grupos para o estudo aagéncia e da manutencéo das formas de
categorizacdo desses grupos ou sociedades (Paufigbaeiff-Fenart, 1998). Ou seja, ndo
existe uma correlacdo estreita entre tracos cust@specificos e “identidade” de um grupo
social. Entdo, bem mais importante para se pendantidade” é buscar entender como as
pessoas, em seus contextos de interacdo, estaefismdb e definindo as outras pessoas
como pertencentes ou ndo a um determinado grupal.sbessa forma, categorias genéricas
como “indio” ou “negro” ndo dao conta do processof@macao das “identidades”, sendo
mais proveitoso refletir e buscar entender a fororao as pessoas estéo se reportando as suas
identificacOes, mediante os contextos de interagd® mudancas. Pois, quem se define como
“negro”, em um dado contexto, pode ndo assumir &mmaeauto-afirmacédo em outro contexto
e situacdo sociais (Sansone, 2003). Portanto)ex&ef sobre “identidade” pressupde sempre
uma contextualizacdo densa das especificidaderet#gdes sociais vividas pelos individuos
envolvidos. Nesse sentido, um Ser que, no contiiendfico, é identidade imutavel de si
para si mesmo, em outros estudos, como na Antrgigglo Ser enquanto “identidade” € um
fendbmeno dinamico, seletivo e situacional (Oliveiz803). Dessa forma, dependendo do
contexto social e politico, “identidades” podemstegir; outras podem ser silenciadas.
Pensar assim as identidades permite consideragss®as como agentes sociais capazes de

operar e construir sua cultura, modificando-a esficrmando a si mesmo de acordo com seus
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valores e com interesses politicos, mesmo que pestesso de transformacgéo da cultura e
das “identidades”, ajam muitas vezes de modo irgente.

E pertinente evidenciar que a formacéo de “idedédaenvolve também os fluxos e
simbolos culturais globais (Hannerz, 1997). O rdéerautor enfatiza que as “identidades”
locais séo influenciadas por dinadmicas globaisygrando modificacées em seu interior. Hall
(2006) também salienta que o processo de globabzag sobretudo, questdes relativas ao
consumismo, seja como sonho ou seja como realidemlecam as pessoas dos mais
diferentes lugares do mundo numa situacdo de g&#eracom simbolos globalmente
vivenciados.

Em relacdo as “identidades negras” e suas relacdes a modernidade e a
globalizagdo vale salientar a discussdo acercaiadsgpata negra (Gilroy, 2001). O autor
sugere que a “cultura negra”’ e as “identidadesasgao criadas e redefinidas através de
uma troca triangular entre o continente africandpgo Mundo e a diaspora negra na Europa.
Para o autor, esses processos de reelaboracaaksita efetivados através de uma “conexéo
que deriva tanto da transformacéo da Africa peldisias da diaspora como da filiagdo das
culturas da diaspora a Africa e dos tracos afrisaamerrados nessas culturas da diaspora”
(Gilray, ibid, p. 372). O que se destaca na arguag&io de Gilroy (ibid) é, justamente, a
énfase na capacidade de “identidades negras”, f@sna partir da diaspora, em dialogarem
com a modernidade. Isso implica em afastar a dd&ousobre “identidade negra” de sua
associacdo com a tradicdo e com essencialismos) costuma ser associada em muitas
interpretacdes (Sansone, 2003). A “identidade riegano qualquer outra “identidade”, é
extremamente dinamica.

A “identidade negra” é um valor disputado em ceodlisociais e intergrupais. A sua
formacado pressupde um trabalho de organizacéo wwo gvu sociedade. Esse trabalho de
organizacdo € feito através da reconstrucdo, pelpog de sua propria histéria. A
reconstrucéo da histéria do grupo se faz de acowdoas caracteristicas historicas e sociais,
com as quais se relaciona. Desse modo, a “idemtidagra” somente torna-se inteligivel
dentro do seu contexto cultural. Assim, o concdio‘identidade negra”, empregado neste
artigo, encaminha-se no sentido de entendé-la aomm realidade dinamica e contextual,

podendo ser sintetizada na argumentacdo de Sansone:

[..] A identidade negra, como todas as etnicidadésrelacional e
contingente. Branco e negro existem, em larga raedich relacdo um aos
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outros; as “diferencas” entre negros e brancosmradonforme o contexto e
precisam ser definidas em relacdo a sistemas rasi@specificos e a
hierarquias globais de poder, que foram legitimadodermos raciais e que
legitimam os termos raciais (Sansone, 2003, p. 24).

A “identidade negra”, entendida da forma como @mauaitado coloca, permite uma
discusséo na qual se priorizem as particularidadesontexto social e cultural. Abordar a
“identidade negra” dessa maneira viabiliza articutzs uma discussao sobre a “identidade
negra” dos militantes, buscando evidenciar a manei€ certa forma particular, de eles se
auto-afirmarem como “negros”. Assim, a “identidackgra” ndo se torna uma representacao
geneérica, onde se essencializa o significado dénsgro”. Mas, € interpretada como um
construto intersubjetivo, determinado pelo contexocial e pelos significados das
experiéncias interpessoais referentes ao processautb-afirmacdo das pessoas. Dessa
maneira, é possivel refletir sobre os varios ddtentes de natureza pessoal e de natureza
coletiva que influenciam no processo de auto-afgdnaou de negacao da “identidade negra”,

no decorrer deste artigo.

Para iniciar a reflexdo sobre a construgdo de umr “$gro” como
“identidade negra” ente os militantes negros masswes, gostariamos de
destacar que ndo havia, entre eles, uma polarizeag@al absoluta ou
totalmente definida. As categorias de auto-idexatfdo podiam expressar
significados proprios de um sistema de relagdegisaque opera segundo
multiplas logicas classificatorias (DaMatta, 19983 falas dos militantes
evidenciaram, sobretudo, a construcdo de “identislatbgras” formadas a
partir de representacdes sobre “cor”, “raca” e uméstacial. A “cor” esta
sendo entendida, neste artigo, como um critérissiflaatorio que leva em
consideracao aspectos fenotipicos e sociais (Gaualc1996). Em relacdo
ao fendtipo, vérios fatores da aparéncia, comod#pcabelo e o formato do
nariz, sdo canalizados para definicdo da “cor” @sspa, ficando subjacente
a associacdo com a idéia de “raca’. Os aspectisisdatfluenciadores da
definicdo da “cor” englobam, dentre outros, a sigocial, as relacdes de
amizade e prestigio que a pessoa possui. Ja “emta’sendo usada como
uma categoria social e historicamente determinalj@tivando naturalizar
diferencas e desigualdades sociais através de sourgld biologizante
(Banton, 1977). Assim, a “raca” esta, essencialmdigada a cultura e ao
contexto social, afastando tal conceito de qualgugestéo de determinismo
bioldgico.

As falas de alguns dos militantes evidenciavam uptgsso de auto-afirmacgao

permeado por representacdes sobre “cor”, “racaistuna racial. A fala seguinte é bastante
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ilustrativa de tal realidade. Primeiramente, petgonos ao militante qual era a sua “cor” e ele
respondeu que era “pardo”. Entdo, a pergunta qugusioi sobre qual seria o significado de
“pardo” para ele. Na realidade, queriamos sabépalo” era entendido, pelo entrevistado,
como a sua auto-idetificacdo, ou se relacionavaaspa descricdo de sua “cor’. Comecamos
a conversar e, no decorrer da entrevista, eleuaplicar a diferenca que existia entre ter a
“cor” da pele “parda’ e ser “negro”.

Considero-me pardo devido a minha origem familisfesmo sendo
considerado pardo, visualmente falando, ndo podeeieconsiderar assim.
Sinto-me negro e me vejo como negro e me definmawegro. E ndo é pelo
fato de gostar e participar de movimentos que anilicontra o racismo. E
porque sinto em meu sangue e em meu ser que saa. r(@ifos do
pesquisador).

O militante, ao enfatizar a questado de sua origamilifar, deixa implicito o fato de
ser produto da mistura de “racas”. A fala do ernstado € perpassada por uma alusdo ao
discurso da mesticagem, ao se referir a sua familien contraponto desse mesmo discurso,
ao se afirmar como “negro”. O discurso do militasugere se refletir acerca dos processos de
disputas e negociacfes inerentes a construcaaldetitiades negras” no Brasil, bem como
dos mitos fundadores da nacdo brasileira, em edpezifabula das trés “racas”. A
miscigenacdo como projeto ideologico da elite bedai colocou o branqueamento da
populacdo como forma de diluir e, gradativamentemér uma nacgéo “branca” (Seyferth,
1995; Munanga, 2004). O que este discurso idealdgimejava era, de certa forma, nao
possibilitar aos “negros” a construcdo de uma idade diferenciada, de uma “identidade
negra”’. No entanto, o discurso da mesticagem rgystaliaridades da construcao da “raga”
em uma nacdo que se deparou, desde sempre, cashlanpitica da mistura (Ortiz, 1985).
Ainda mais, é preciso considerar que o discursandaticagem ndo € apropriado pelas
pessoas de forma neutra. A fala acima permite pesdae a complexidade envolvendo a
construgdo da “identidade negra” do militante esass relagbes com o discurso da
mesticagem.

Em primeiro lugar, a maneira como o entrevistadoepertou a categoria “pardo”
transparece uma dupla vinculagcéo do sentido del¢palNum primeiro momento, ela é usada
com referéncia ao encontro de “racas” diferentasietendo a origem de sua familia. J& em

outro momento, “pardo” parece significar, para elea descricdo da textura de sua pele.
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Mesmo havendo uma associacdo da categoria “pacin’acidéia de “raca”, tal categoria foi
usada, neste caso, como uma dimensao descritipassaa em termos de “cor”. Isso porque
o militante se refere a categoria “pardo” como wawacteristica materialmente visivel de seu
corpo, dando a entender que “pardo”’ apresenta@® @le, mais como uma forma de
adjetivar a pessoa com relacdo a “cor” do que aobstlizar a sua “identidade”. O
significado que estamos dando a dimensdo descdavaor’ se apdia nos argumentos de
Sheriff (2001) sobre o carater descritivo de terngoso “moreno”, “escuro”, “cabelo
cacheado”, que ela ouviu numa pesquisa que reatiaddorro do Sangue Bom, na cidade do
Rio de Janeiro. Para a autora, a dimensdo descdtivdiscurso relativo a “cor” da pessoa,
apesar de ter associagfes raciais, traduz maisleseacao proviséria de aparéncia.

Em segundo lugar, a categoria “negro” aparece la da entrevistado como a
expressdo de seu sentimento de pertenca a poptiegfia’, e atraves da qual ele se afirma.
A sua afirmacado como “negro” indica que, mesmo geasrilndo da mistura de “racas”, tal
mistura ndo o impediu de construir a sua “identdaelgra”. Ao colocar qusente-se negro e
se ver como negra militante destaca elementos subjetivos de secepso identitario. A
identidade ndo é construida somente pela imagemoralda pelo outro. Essa imagem passa
por um processo de reflexibilidade, podendo seradb e até contestada por quem a recebe.
O que nos permite afirmar que as categorias ideiatit sdo elas mesmas fruto de uma
construcdo dialética dos sujeitos que as inverdanpliando mais um pouco a andlise, pode-
se dizer, de certa forma, que os discursos ofjca@imo o discurso da mesticagem ou da
mistura, n8o Sao necessariamente aceitos pelasapasss seus contextos de interagcao. Eles
podem ser questionados. Como sugere Vale de Alm@aaz, p. 31), “a analise da
especificidade ndo significa necessariamente dagéei da excepcionalidade — isto é, de
alguma espécie de luso-tropicalismo ideolégico”.

A énfase dada a mistura racial ou a mesticagem coeppesentantes da
particularidade da nacdo brasileira possui seu iéslégico. No entanto, pode também
revelar aspecto de um sistema de relagbes radiaeycado em tal mistura, apontando
caminhos para se falar em “negros misturados”. €y sma “identidade negra” ciente que é
fruto da mistura de “racas”, e ndo de um sistempadigrizacao racial (DaMatta, 1990). Sem
que a idéia da mistura de “racas” oblitere, neciessante, a construcdo da “identidade
negra”. Desse modo, para alguns militantes, orfegro” brasileiro é racialmente misturado,
configurando uma expressao dos intensos contagoB&a“racas”. Agora, a constatacdo, por

parte dos militantes, de serem racialmente mistsrado foi colocada como um elemento de

SABERES, Natal = RN, v. 1, n.2, maio 2009



http://www.cchla.ufrn.br/saberes 4]

enfraquecimento de suas “identidades negras”. Aunaigacial foi interpretada, na visao de
alguns militantes, como uma realidade que partiasa Brasil.

No Brasil ninguém é plenamente branco e nem plengmegro. O Brasil
tem uma mistura muito gostosa de racas e de s@ngueacho fantastica a
mistura racial brasileira. O sincretismo religicdo Brasil € fantastico. O
sincretismo religioso da Bahia é muito parecido @formacédo do Brasil.
Porque o Brasil € uma nacéo que nao teve planejaraansua formacéo. O
nosso pais se formou aproveitando um pouco de @atiara que aqui se
misturaram. Entdo, esta mistura de racas gerouca beasileira. Vocé
imaginar o Brasil sem esta mistura fica dificil. Bcho que ndo deveria
haver nenhuma barreira racial no Brasil justameotecausa desta mistura
racial. (Grifos do pesquisador).

Eu acho que no Brasil ndo tem brancos puros. Nd®sale trés racas, da
miscigenacao. Nao existe pureza racial no nossa aimo também nao
temos negros puros. O nosso negro é miscigenadosdtos misturados.
Esta mistura é maravilhosa porque nds ndo podeimes glem é branco e
nem quem é negro. N0s somos miscigenados. Masy a# conseguimos
aceitar que somos impuros. Sao trés sangues guencaras veias dos
brasileiros. Entdo, eu ndo posso dizer que sounamia pura. Mas, eu tenho
gue me assumir como negra porque é a minha coroeosameus
antepassados. (Grifos do pesquisador).

Nos discursos dos militantes transparecem aspdetosna interpretacdo da mistura
racial como realidade intrinseca as relagfes mbiasileiras. No entanto, para os militantes
ela ndo significa o desaparecimento gradual do r&iegcomo almejado no mito do
branqueamento. A mistura foi colocada como um far@rgue impossibilita, na visdo deles,
a existéncia de “brancos” e “negros” puros. Adermassfalas acima colocam os argumentos
de Gilberto Freyre (1998 [1933]) de cabeca paradhaio invés de afirmarem que, devido a
mistura, os brasileiros ndo podem ser racistafglas evidenciam que a mistura das racas é
precisamente o motivo pelo qual os brasileiros adéieriam ser racistas. Portanto, a mistura
das “racas” € vista ndo como justificativa de umeieslade na qual as relacdes raciais sao
mais amenas, como é cotejada em Freyre (ibid).

Dessa forma, as representacdes sobre a mistued sacarticulam dinamicamente
com o processo de auto-afirmacdo dos militantesl@g acima. De fato, para eles a mistura
configura uma realidade da qual ndo se pode fllgirmodo que, nascidos da mistura das
“racas”, ndo podem se considerar “negros” purogivAncia com a mistura ndo fez com que
0s entrevistados tivessem uma “falsa conscién@afakr ou desprestigiassem a “cultura
negra”. Pelo contrario, eles se afirmaram como roE€ge destacaram ter orgulho de tal
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identidade. O que sugere uma interpretacao danmaistliocando-a ndo meramente como uma
barreira a formacdo da “identidade negra’. Schw#2f01) destaca que € preciso que
levemos a sério o processo de formacdo da nac&ilelreg processo esse fortemente
marcado pelas representacdes de miscigenacao eran@iltural. Também é necessario
considerar que os discursos da mistura racial,aapkesser articulados ideologicamente pela
elite, sdo negociados e re-interpretados pelapaess

Pode-se ver nas falas acima que a mistura ragies@ma-se como uma negacéo da
“pureza” de ser “negro” e também de ser “brancsSolparece indicar, pelo menos no caso
desta pesquisa, que a significacdo de ser “negéw’ deve ser entendida como uma
polarizagcédo estanque entre “negros” e “brancossigdificado que os militantes deram as
suas “identidades negras” ndo exclui a presencaigtura de “racas”, ab mesmo em que
configura uma resisténcia aos discursos que evacamistura como inibidora da formacao de
“identidades negras”. Também é relevante destacemteapretacdo de Jodo Pacheco de
Oliveira sobre a idéia de “indios misturados”. Pafaautor, a questdo da mistura nos povos
indigenas do Nordeste brasileiro precisa ser adarde forma dinamica, evitando qualquer
reducionismo que induza a afirmacdo da perda de ideatidades étnicas (Oliveira, 1999).
Com efeito, pensar a mistura na sociedade brasitgio simplesmente como sinénimo de
dominacdo da elite “branca”, mas como um process@ @& partir do qual “brancos”,
“negros” e demais categorias raciais sao elaboragassenta-se como instigante.

Vale salientar que a “identidade negra”, para ddgantes, além das relacbes com a
mistura racial, associa-se também a questdo desaséepassados africanos. Nesse sentido, 0
continente africano surge como uma referéncia paato-afirmacéo da “identidade negra”.
Certamente, as representacdes sobre a Africa aBoratlas a partir das suas trajetérias de
vida nos contextos locais de relagbes sociais.l#cde com os antepassados africanos pode
ser interpretada como uma forma de afirmacéo dassafricanas. Desse modo, os militantes
buscam dar maior realce a suas “identidades negx&dé destacar a argumentacao de
Capone (2005) na qual enfatiza o movimento de besda valorizacdo das raizes e das
tradicoes africanas dentro do candomblé. Para@aaubl énfase nas ancestralidades e nas
tradicdes culturais africanas, no contexto do canié, representa um movimento de
resisténcia perante o sincretismo religioso. AssirAfrica e as ancestralidades africanas sdo
buscadas, também, no sentido de afirmacdo sociahtgeo contexto local, e como uma
forma de manter lagos simbolicos com o continefrieamo. E relevante também destacar a

discusséo sobre a diaspora negra para o Novo Merndodo o processo de influéncias que as
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idéia e simbolos associados a Africa exerceranmescem sobres os processos de elaboragio
de “identidades negras” fora do continente afric@itroy, 2001).

Para os militantes, “ser negro” associa-se tambénmuso especifico do corpo
“negro”. Com relacdo ao uso de caracteristicastiigicas como marcadores identitarios para
0s “negros”, € inspiradora a argumentacao de Nog(£998 [1955]) na qual destaca que as
relacdes raciais brasileiras se ddo em funcao demga racial. Fato que o autor denomina
de preconceito de marca. Por um lado, existe untepsd de estigmatizacdo das
caracteristicas fenotipicas “negras”. Tais car@étieas sdo, geralmente, associadas a
animalidade ou a rusticidade. Nesse caso, é exerapéssociacdo que se faz de pessoas
“negras” com macacos ou com animais rusticos. Npesguisa realizada na comunidade de
Acaud, no estado do Rio Grande do Norte, foi exddth pelos entrevistados uma relacao
entre “raca” e animalidade (Valle, 2006). Vallewargenta que a idéia de “raca” articulada por
seus informantes estava proxima de um mundo setvageda bruto, ndo domesticado, nao
civilizado ou manso. Esta idéia de rusticidade rativilidade € associada a “raga” negra ou
aos “indios”. Nesse sentido, existe uma nocdo tidmidade atrelada as representacdes
sobre as caracteristicas fenotipicas “negras” édamindigenas. Por outro lado, pessoas
“negras” tém usado a aparéncia “negra” e a exibagi@estualidade “negra” de forma a
construir uma imagem positiva do “negro”. Esse &atimlencia que a aparéncia da pessoa faz
parte dos fatores norteadores da construgcdo datitidele negra”. Porém, a forma como a
aparéncia da pessoa se relaciona a elaboracdoadédsutidade negra” é culturalmente
determinada. Isso implica que, por si sO, ela nZamdiita coisa sobre a “identidade negra”.
Como se pode ver nas falas seguintes, a quest&mndaucao da “identidade negra”, entre 0s

militantes, se liga também a elementos relativapazéncia, a “cultura negra” e ao continente

africano:

Minha identificacdo como negra se relaciona priaménte com os aspectos
culturais. Isso é muito importante porque desdei@eg a gente ja sabe que
é diferente e vai enfrentar muitos desafios. NoOscgecamos nossa
caminhada sendo vitimas de muitos preconceitogatOees relacionados a
estética que também influenciaram muito. Se vocénégro, as pessoas
olham para vocé e ja vao querendo |Ihe desclagsifita sinto muito isso
aqui em Mossoré. Eu achava que quando ficasseaadati ia acabar, mas,
ainda sinto o olhar preconceituoso das pessoas.

Minha vontade pessoal de me auto-proclamar negrartas de uma coisa
gue chamo de prova do espelho: predominancia dastessticas fisicas
que me aproximam - e que sdo majoritarias - dosepientes da Africa
(cor, cabelos, tracos fisicos). Minha identificagidtural com estes. O
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sentimento de igualdade e de estimular as pesssasato-proclamarem e
se orgulharem da condicdo de negros. Ser negrongiataé afirmar a sua
identidade levando em consideracdo a sua proveajéacsua origem (0
continente africano), as suas raizes culturaidcerperencial nesta finda da
Africa. Mas, sobretudo, reconhecendo que vocé semidoigenado, sendo
misturado mantém e afirma as principais referesaila povo negro e da
populagdo negra (nariz e o cabelo,) e as suasilagies culturais. Entéo, eu

z

considero que vocé se assumir como negro € ass®stdr conjunto de
valores. E vocé olhar e ver que do conjunto daumisfjue vocé foi gerado
tem maiores caracteristicas de negros. Ai, a \&oida sua cor da pele passa
a ter um valor secundario.

Eu sou uma pessoa que sinto orgulho e gosto degen. Se eu tivesse que
escolher, escolheria novamente ser negro. Issapayq apreendi a admirar
0s negros que hoje séo referéncias na HistoriardsilBE ndo s6 por isso,
mas, pela prépria cultura, pela identidade culteraé eu tenho com as
tradicdes afro-brasileiras e pela prépria hist@gands. NGs, o povo negro
que saiu da Africa e por meio de navios chegou aquiBrasil como
escravos e que foram capazes de influenciar arautasileira.

Nestas falas, um dos pontos importante é a refr@uccontinente africano como
lugar de origem e das tradi¢bes “negras”. Tal égfeia ao continente africano como lugar de
origem aproxima-se do que Max Weber, digonomia e Sociedad€000 [1922]),
denominou de crenca subjetiva da origem comum dpogrPara o autor, tal crenca em uma
origem comum funcionaria como elemento construtigosentimentos de pertenca grupal, e
assim formador da identidade social do grupo (We2@00 [1922]). Nestas falas, a Africa é
simbolicamente mobilizada através da questdo diawvilo povo africano para o Brasil. Esse
complexo e amplo processo de trocas de simboldéiasientre a Africa e outras partes do
mundo denomina-se de Atlantico Negro (Gilroy, 200Bis simbolos e idéias associadas a
Africa sdo redefinidos nos contextos culturais iec¥ale enfatizar que a Africa, ao ser
mobilizada no sentido de fazer parte da elaboragitidentidade negra”, funciona como
lugar de origem das culturas e tracos fenotipicegros” (Sansone, 2003). Aléem disso, as
falas revelam, novamente, a idéia de mistura raci@lo um elemento presente na construcao
das “identidades negras” dos militantes citadomaciOutra vez, as representacdes sobre o
mito das trés “racas”, fundadoras do Brasil, apareaelacionadas aos processos de
construcdo das “identidades negras”.

Também é relevante salientar o fato do estigmaidnac como um elemento
construtor de “identidade social” (Bourdieu, 20083. falas acima revelam que o olhar e as
acOes preconceituosas serviram como despertarpara as suas auto-afirmacdes como

“negros”. O que ocorre nestes casos é a percedoase € diferente, e que tal diferenca
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estabelece posi¢Bes socialmente diferenciadas rnf@off 1978). Quando a diferenca é
percebida, pode ter inicio um processo de refldae relativo ao significa de tal diferenca e,
consequentemente, a formacéo de uma postura carar@l estigma (Du Bois, 1999 [1903]).

O estigma funciona, entdo, como um impulso parareuersao. Neste caso, fatores como a
educacdo e condicbes socioeconbmicas sao impatame “lutas de classificacao”
(Bourdieu, 2000). Voltamos novamente as reflex@&dffman (1978), para pensarmos no
complexo processo referente a elaboracdo do estigmial. Isso porque nas falas acima
foram destacados elementos que apontam aspectoanddara, até certo ponto particular, dos
militantes perceberem que eram vistos como difesgré que essa diferenca se estabelecia
pelo fato deles apresentarem tracos fenotipicaxciasis a “raca” negra. O estigma vai se
consolidando através das relagfes sociais, a0 mesnpm em que as pessoas estigmatizadas
desenvolvem sobre ele uma forte reflexibilidade. Eah reflexibilidade, colocam em
guestionamento e avaliacdo a auto-imagem e a imagEmpossuem dos outros (Elias &
Scotson, 2000; Goffman, 1978).

A percepcdo de que se € socialmente diferente daserse gradativamente, de
forma mais ou menos particular para cada pesseatded de estigma social. De fato, sdo as
interacbes da vida cotidiana que faz, de certo madon que 0 grupo socialmente
estigmatizado desperte para o olhar diferenciagorgcebe (Du Bois, 1999 [1903]). Para Du
Bois, as atitudes racistas e discriminatorias gntesn-se como extremamente degradantes e,
ao mesmo tempo, reveladoras de que existe um nmimdalores no qual o “negro” € visto
como inferior. Assim, pode ter inicio um processadtodescoberta da pessoa como “negra”.
Ao conversar com uma militante, perguntei comafeeu processo de auto-afirmacédo. A sua
resposta aproxima-se da argumentacdo de Du Bal§ §ibbre o processo de autodescoberta

gue o0s “negros” estao sujeitos a enfrentar.

Na infancia eu acho que ndo aceitava muito na idéiaer negra. Eu ndo
entendia e as pessoas diziam que eu era morershBua que ser morena
era uma coisa boa. Mas, as mesmas pessoas queamaveln de morena,
guando tinham uma raiva, me chamavam de negrataojergente enfrenta
muitas dificuldades na escola, embora na minha tashém sentia um
certo olhar diferenciado. Isso se dava porque o inmedio tem a pele clara.
As pessoas diziam que o menino tinha nascido cambelo bom, mas, a
menina tinha o cabelo ruim. Eu me lembro que quaadgara a mercearia
0S meninos me jogavam pedras e diziam: “olha aqueddainhd. Com isso
eu fui despertando para a valorizagdo da minhaicamde negra.
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Para a entrevistada, a valorizacdo da sua condgé&oegra” se constituiu através de
um processo reflexivo sobre as maneiras como etatasnvezes, tratada. O tom das
conversas que ouvia fazia de sua “cor” um fatoresobqual pensava a sua proépria dignidade
como ser humano. Quando se mora numa familia qaeyéssoas de pele “clara”, o olhar
diferenciado pode ser percebido mesmo entre odidaes. Como destaca, até na sua casa,
ouvia conversas com tons racistas referente a essop. Porém, foi justamente tal vivéncia
com a estigmatizacdo que a fez se valorizar e samas como “negra”. O relato da
entrevistada serve, de certa forma, para se peasewnflitante luta subjetiva envolvendo os
processos identitarios. Ademais, é interessanta wotlestaque dado ao tipo de classificagédo
racial que recebia, de acordo com a natureza ta®Hes sociais em que ela estava envolvida.
Era chamada de “morena” nos momentos amistosoa ehamada de “negra”, quando se
envolvia em conflitos. Esta oscilacdo classificatgeflete um pouco da natureza politica
dessas categorias classificatorias de “cor” e “ragluralidade de termos referentes a auto-
identificacdo racial das pessoas implica numa mieaibilidade ou numa maior rede de
possibilidades delas se classificarem e seremifitasias, de acordo com o contexto das
relacdes (Sheriff, 2001

Durante a pesquisa, outros militantes também eafatin fatores relacionados aos
preconceitos raciais como constituintes dos seusepsos de auto-afirmagao como “negros”.
Nos relatos seguintes, estdo colocados mais elemassociados a questao da autopercepcao

como “ ser negro”. Pode se observar que, em totkss i destacado o processo de

reflexividade diante dos atos racistas, advindogotalos proprios familiares como da
sociedade em geral. A vergonha e a humilhacadadssfpor quem é estigmatizado podem se

reverter numa fonte de forca e de resisténcia aanéstigma (Goffman, 1978).

Quando eu era pequena mamae nunca deixava saio caivelo solto. Ela
sempre botava 6leo de coco e amarrava porque adb@vaAi vocé vai
crescendo como uma pessoa feia e negra. E o calgitthaim ndo pode
soltar. O bonito é o cabelo solto e liso. Issodoontecendo comigo. Mas
com o tempo fui mudando. A primeiro vez que eudisfilar no pelotdo do
7 de Setembro de Mossoré e a minha turma me escqlhea ser a
representante do pelotao foi frustrante para morgui® quando eu passei na
rua as pessoas disseram: “ah! Uma negra”. Com figsei morta de
vergonha e nao fui desfilar. Depois fui entendeadmensando assim: sera
gue negro nao pode andar na frente nunca? Atémudiaufui entender que
era gente mesmo. E quando entrei para o teatiguioieu me assumi como
negra. E comecei a achar que negro também € bdvide. eu hoje ja
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entendo que sou negra. Que tenho cabelo de nege.tépho nariz de
negra. Pé de negra e orelha de negra (Grifos dpisesior).

Eu sempre me reconheci como negro. Eu me lembravgueinha infancia
alguns colegas diziam brincadeiras que me fezvp#tea cor da minha pele.
Por exemplo, naquela época tinha muasicas que €a que eram racista e
deturpadoras da identidade negra. Eu ndo vou cpatarvocé esta musica
porque seria eu querer perpetuar o preconceitalrdfii acho que vocé se
olhar no espelho e perceber que é negro ndo sigmfinada para sua
identificacdo. Mas, 0 que € importante para a @i@do da identidade negra
€ quando percebemos o olhar diferenciado do oDws.nossos colegas. E
gue esse olhar fere e a palavra fere. Entéo, eidenéfiquei e me assumir
pela dor, pelo olhar de rejeicdo dos outros quevast ao meu redor.

Um ponto interessante nestas falas se refere aa#&afamilia constituir um espaco
no qual os esterestipos negativos relacionadosmegrd” sdo também reproduzidos. Isso até
mesmo entre as familias “negras”, tal como relataa® falas acima. As atitudes racistas
presenciadas na esfera familiar devem configurataschblos a formacdo de “identidades
negras” (Guimaraes, 1999). Mas, 0s processos dsragéo de “identidades negras” nao se
limitam apenas a esfera familiar. Como as falamaatvidenciam, as “identidades negras”
sdo elaboradas através das experiéncias pessw@lasvnos variados espagos sociais de
interacdo. Os mecanismos racistas, inseridos ngripréseio familiar, ndo anulam os
processos de construcdo da “identidade negra” dategminados membros da familia. Outro
ponto importante evidenciado nas falas diz respaiteesisténcia e ao repudio contra a
imagem negativa do “negro”, construida e reprodugzatialmente. Para estes entrevistados,
as suas “identidades negras”, o seu “ser negradnfee constituindo mais pela percepgao do
olhar diferenciado, do que pela constataco dariprégor” da pele. E relevante destacar as
idéias de sofrimento e humilhacdo devido ao estigenécor”, evidenciadas nos relatos. Por
mais que as falas tenham alguns aspectos semeahantsignificado de “ser negro” é
influenciado pela trajetoria biografica dos milteesy tornando-se relativamente particular
para cada um deles.

Por se tratar de um estudo de caso, os apontaman&wsa da formacdo das
“identidades negras” dos militantes ndo possuenhurea pretensao generalizadora. Apesar
de suas falas vislumbrarem elementos encontrado®wdms contextos etnograficos de
pesquisa sobre “identidade negra” no Brasil, etadiguram, de certa forma, a cristalizacéo
das experiéncias biogréaficas dessas pessoas,ntefegequestdo do estigma racial. De fato, o

que propomos articular, desde o inicio do artign, Uma discussdao sobre “Ser negro”
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enquanto “identidade negra” afastado de essenudis dando énfase ao contexto da
pesquisa e as subjetividades dos militantes. Alémadis, as suas falas devem ser entendidas
como socialmente posicionadas, implicando, com, igge elas estdo inseridas num campo
mais abrangente de relagdes. Melhor dizendo, ariprgpvencia deles na militancia € uma
fator importante no sentido da construcdo de unnonpeance dos seus discursos de auto-
afirmag&do como “ser negros”.

No decorrer do artigo, pbde-se perceber que ostamtdis preferem usar
exclusivamente a expressdo “ser negro” como forreaadto-afirmacédo. A pesar do
significado de tal expressao ter um carater swojeexistem alguns aspectos comuns na
forma como os militantes se reportaram as suasitittlrdles negras”. Um deles diz respeito
ao valor que a Africa possui para o significado“sker negro”. De modo geral, a Africa
apresenta-se, para os militantes, como um banagefdeenciais simbdlicos norteadores do
significado das suas auto-afirmacdes. Um outrmetdo colocado refere-se a énfase na
mistura racial e cultural. Para os militantes, atama das “ragcas” expressa as especificidades
do racismo brasileiro e os constituem como “negnegurados”. Ser negro “misturado” néao
enfraquece as suas ‘“identidades negras”, mas reselaetudo, particularidades de tais
formas de auto-afirmacao. Isso porque, mesmo colticgue ndo existe “negro” puro no
Brasil, eles ndo deixaram de evidenciar o orgulhm \@lor de suas “identidades negras”.
Também os aspectos fenotipicos foram destacado® domportantes para suas auto-
afirmacfes, principalmente o cabelo, o formato @dwmizne a “cor’ da pele. Ademais,
percebemos que entre os militantes o significadexgaesséo “negro” se expressa termos de
resisténcia contra o preconceito racial sofridosrmas vidas uma vez que esse preconceito
impOe a necessidade de se pensar como diferenteuttos. Portanto, esses sdo aspectos que
foram recorrentes nas maneiras dos militantes afem um “ser negro” como “identidades

negras” brotado da vivéncia e contato com as ditare
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