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Sessdo Tematica 09: Cidade, historia e cultura em disputa

Resumo: A histéria da raca negra brasileira e sua luta por direitos sociais, incluindo o reconhecimento e a
patrimonializacao da heranca cultural africana e afro-brasileira, foi contada por uma elite intelectual branca que
ocupava os espacos de poder e tomada de decisdes da sociedade brasileira, desde o periodo colonial, depois da
Proclamacao da Republica, e ao longo do Século XX. Essa elite dominante branca pautou uma histéria hegemaénica
da patrimonializacao da cultura brasileira que negligenciou a participacao das ragas nao-brancas e também
formadoras da nacao brasileira. Revisitar periodicamente a histdria e ndo toma-la como uma verdade universal,
foi postulado por intelectuais brancos, e diz respeito ao que pesquisadores e ativistas negros chamam de “disputar
narrativas com a histéria hegeménica”, colocando a raga negra como protagonista de sua propria versao da
historia. Logo, a partir das contribuicoes de tedricos e ativistas negros, entidades e coletividades negras que
constroem o Movimento Negro, é possivel disputer narrativas com a histéria hegemadnica e conhecer uma “outra
historia” ou uma “outra versdo desta historia”.
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DISPUTING HISTORICAL NARRATIVES: THE RECOGNITION OF
THE BLACK RACE AND THE HERITAGE OF AFRICAN CULTURAL
HERITAGE

Abstract: The history of the black Brazilian race and its struggle for social rights, including the recognition and
patrimonialization of African and Afro-Brazilian cultural heritage, was told by a white intellectual elite that occupied the
spaces of power and decision-making in Brazilian society, since the colonial period, after the Proclamation of the Republic,
and throughout the 20th Century. This white dominant elite guided an hegemonic history of the patrimonialization of
Brazilian culture that neglected the participation of non-white races that also formed the Brazilian nation. Periodically
revisiting history and not taking it as an universal truth, was postulated by white intellectuals, and concerns what black
researchers and activists call “disputing narratives with hegemonic history’, placing the black race as the protagonist of
their own version. of history. Therefore, based on the contributions of black theorists and activists, black entities and
communities that build the Black Movement, it is possible to dispute narratives with hegemonic history and learn about
“another story” or “another version of this story’.

Keywords: dispute narratives; heritage; african cultural heritage; black race.

NARRATIVAS HISTORICAS EN DISPUTA: EL RECONOCIMIENTO
DE LA RAZA NEGRA Y LA HERENCIA CULTURAL AFRICANA

Resumen: La historia de la raza negra brasilena y su lucha por los derechos sociales, incluido el reconocimiento y la
patrimonializacion la herencia cultural africana y afrobrasilea, fue contada por una élite intelectual blanca que ocupo los
espacios de poder y toma de decisiones en la sociedad brasilena, desde el periodo colonial, posterior a la Proclamacién
de la Republica y durante todo el siglo XX. Esta élite dominante blanca guié una historia hegeménica de patrimonializacion
de la cultura brasilena que descuido la participacion de las razas no blancas que también formaron la nacién brasilena.
Revisar periédicamente la historia y no tomarla como una verdad universal, fue postulado por intelectuales blancos, y se
refiere a lo que los investigadores y activistas negros llaman “narrativas en disputa con la historia hegeménica”, colocando
a la raza negra como protagonista de su propia version de la historia. Por lo tanto, a partir de los aportes de tecricos y
activistas negros, entidades y comunidades negras que construyen el Movimiento Negro, es posible disputar narrativas
con la historia hegemonica y conocer “otra historia” u “otra version de esta historia”.

Palabras clave: narrativas en disputa; patriménio; herencia cultural africana; raza negra.
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INTRODUCAO

Entre o final do Século XIX e o inicio do Século XX, eventos como a Abolicao do sistema
escravagista brasileiro (1888) e a Proclamacdo da Repiblica (1889), conferiram a “jovem
nacao brasileira” o carater de nova e abolicionista que, muito em breve, buscaria afirmar-se
também enquanto moderna. Contudo, os primeiros passos na busca pelo reconhecimento de
uma identidade nacional brasileira foram marcados por uma sociedade hierarquicamente
estratificada de modo nao tao distante daquela existente no periodo colonial.

Na tentativa de abracar ideais de progresso e modernidade, o Brasil construiu narrativas
histdricas que disfarcaram (e acentuaram) a segregacao social existente no pais, pautando
seus ideais de desenvolvimento e reconhecimento identitario bastante influenciados por
ideologias europeias. A agao de atores sociais diversos como o poder pablico, a imprensa, a
igreja, a policia e a elite intelectual (branca) garantiu a construcao de uma imagem nacional
pejorativa da raga negra (dos africanos e seus descendentes) e toda a sua esséncia,
expressoes de fé, manifestagoes artisticas e culturais, habitos e praticas sociais.

No periodo conhecido como Pds-abolicao, promoveu-se por todo o pais a nova condicao
social alcancada pelos negros, ex-escravizados, ditos “livres”. Apos a assinatura da Lei Aurea
pela Princesa Isabel, difundiu-se a primeira narrativa construida sobre a raca negra, presente
desde o nascimento da Republica: a narrativa dos negros livres.

Desacorrentados fisicamente, os negros estavam livres na sociedade..., mas, esta jovem e
moderna nagao nao admitia religides de matriz africana; imigracao nao-branca; perseguia as
dancas, ritmos e festejos africanos e afro-brasileiros; nao empregava negros e, nao
suficiente, criticava suas moradias, seu estilo de vida, seu corpo, em um ideal de liberdade
institucional e simbdlico afinal, a raca negra seguia “presa a correntes intangiveis”. Como
pontua Abdias Nascimento™:

Teoricamente livres, mas praticamente impedidos de trabalho, ja que o imigrante europeu tinha
a preferéncia dos empregadores; 0 negro continuou escravo do desemprego; do subemprego;
do crime; da prostituicao e, principalmente, da fome; escravo de todas as formas de
desintegracao familiar e da sua personalidade (Nascimento, 2016, p.200)

O contraponto alcangado pelos negros no Pds-abolicao brasileiro esteve no que de fato foi a
garantia de sobrevivéncia da raga negra desde a colonizagao: a coletividade.
“Institucionalmente livres”, os negros podiam organizar-se em entidades e grupos coletivos
de arte, cultura, trabalho e, este novo cenario permitia que através da acao coletiva, a raga

" Abdias Nascimento (1914-2011) — foi um pesquisador e ativista, negro, que atuou em colaboracdo com
movimentos sociais negros brasileiros ao longo do Século XX, contribuindo na fundacao de coletividades negras
como o Teatro Experimental do Negro (TEN, Rio de Janeiro, 1944); o Movimento Negro Unificado contra a
Discriminacdo Racial (MNUCDR, Sao Paulo, 1978). Abdias deixou um legado de textos, artigos, publicacdes,
refletindo sobre as questdes étnico-raciais no Brasil e atuou junto a militancia negra contra o racismo, o
embranquecimento e na luta pelos direitos sociais da raca negra.
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negra resistisse contra as correntes sociais e, juntos, mantivessem vivas tradicoes, rituais,
expressoes artisticas, manifestacdes culturais e, acima de tudo, a negritude enquanto
esséncia da forca negra. Conforme pontua Lélia Gonzalez*:

No periodo que se seguiu a Aboli¢ao, o negro buscou organizar-se em associacdes — entidades
[...] consequéncia direta de uma confluéncia entre o movimento abolicionista, as sociedades de
ajuda e da alforria e dos agrupamentos culturais. (Gonzalez, 1984, p.21)

Durante as primeiras décadas do Século XX, o Estado brasileiro nao reconhecia
constitucionalmente as racas negras e indigenas como formadoras da identidade nacional.
Além disso, buscava firma-se enquanto nacao moderna abracando ideologias europeias que
contribuiriam sistematicamente para uma continuidade da estrutura social segregada de
modo similar ao periodo colonial: na qual a raga negra é tida como inferior. Os artistas e
intelectuais brasileiros (majoritariamente brancos) estavam influenciados por movimentos de
vanguarda e do modernismo europeus, que abracavam as transformacbes urbanas, a
modernizacao e o embelezamento das cidades; e um Estado que incorporou ideologias
sanitaristas, eugenistas e higienistas europeias como alternativas de higienizagao social para
o caminho do progresso e desenvolvimento.

Todavia, as instituicdes pablicas e a intelectualidade brasileira branca jamais contariam a
“historia oficial” (hegemonica) do pais, admitindo o racismo por tras de seus ideais, adotando
posturas de apagamento, silenciamento e ofuscamento histdrico da raca negra. Por décadas,
o discurso hegemaénico sustentou narrativas que disfarcaram o carater segregador e racista
da sociedade brasileira.

Até o inicio da Era Vargas (1930-1945), nas artes, a intelectualidade brasileira inspirava seus
ideais de modernidade nas vanguardas europeias, e a arquitetura refletia se a verdadeira
identidade nacional estava em um neocolonial portugués ou em um modernismo franco-
suico. As transformacoes urbanas em prol do sanitarismo, do higienismo e do
embelezamento das cidades brasileiras perseguiriam agressivamente tipologias
arquitetonicas verdadeiramente brasileiras, como 0os mocambos, mas jamais reconhecidas
enquanto moradia.

Pelo contrario, a partir do Estado Novo (1937-1945), no momento do nascimento do Servico
do Patriménio Histoérico e Artistico Nacional (SPHAN, 1937), a Constituicao Federal (1937)
sequer faria mencao as ragas negras e indigenas como formadoras da nacao brasileira, logo,
nao surpreendentemente, o 6rgao federal de reconhecimento do patrimonio da nagao, jamais
atentaria ou importar-se-ia com herangas culturais como a africana. O reconhecimento do

2 Lélia Gonzalez (1935-1994) — foi uma intelectual e ativista, negra, que contribuiu com uma vasta producao
literaria sobre as relacoes étnico-raciais no Brasil e, também, aprofundou-se no debate sobre o feminismo negro.
Lélia também colaborou na militancia negra, participando da fundacao e atuacao de diversas coletividades negras
e feministas, como o Movimento Negro Unificado contra a Discriminagao Racial (MNUCDR) e o Coletivo de
Mulheres Negras Nzinga (1986).
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primeiro bem cultural como Patriménio Afro-Brasileiro® so viria a acontecer nos anos 1980,
durante a redemocratizacao brasileira apos décadas das Ditaduras.

Nesse hiato de quase cinquenta anos entre o Decreto-Lei 2537 (1937) e o tombamento do
Terreiro da Casa Branca I1é Ase i\/é Nasso Oka (Salvador, 1986), as narrativas construidas
sobre a raga negra chegaram a alcancar cumes de racismo como a difusao do mito de uma
sociedade brasileira racialmente democratica enquanto promovia, simultaneamente, um
“acorrentamento imaginario” que conduzia ao genocidio progressivo da raca negra e ao
apagamento historico de sua heranca cultural. Por décadas, as teorias da miscigenacao de
racas foram aprofundadas por pesquisadores que, apostando em uma “superioridade
biologica da raga branca”, chegaram a prever um embranquecimento social ao ponto do
desaparecimento da raca negra da sociedade brasileira.

Contudo, essas narrativas histdricas e tentativas de embranquecimento racial brasileiro
foram confrontadas pela acao da coletividade negra através da resisténcia de sua negritude
nas suas organizacoes e entidades coletivas, e na luta dos movimentos sociais negros por
direitos pela raca. O Movimento Negro Brasileiro € aqui entendido como uma entidade que
reine multiplas coletividades negras responsaveis por construir uma outra versao da historia
da sociedade brasileira, seja através das lutas, das celebracoes, da fé. Como pontua a
pedagoga Nilma Lino Gomes*:

0 Movimento Negro &, portanto, um ator coletivo e politico, constituido por um conjunto variado
de grupos e entidades politicas (e também culturais) distribuidos nas cinco regides do pais.
Possui ambiguidades, vive disputas internas e também constrdi consensos ... (Gomes, 2023,
p.27)

O Movimento Negro Brasileiro esta nas comunidades quilombolas; nos terreiros de religioes
de matriz africana; nos blocos e agremiagdes carnavalescas; nos movimentos sociais. O
Movimento Negro Brasileiro enfrentou e enfrenta o discurso hegemonico e institucional do
poder pablico, luta contra o racismo, a discriminacao racial e a “supremacia branca”, preserva
tradicOes, saberes, rituais e expressoes artisticas através de suas entidades culturais, mas,
acima de tudo, contribui para manter viva a negritude na esséncia da raca negra e, foi a acao
dessas coletividades negras que garantiu a resisténcia e sobrevivéncia da raca até a

3 Anteriormente a categoria de Patriménio Afro-Brasileiro, em 1938 houve a inscricao do Museu da Magia Negra
no Livro do Tombo Arqueolégico, Etnografico e Paisagistico, reconhecido como Patriménio, porém, o discurso
sobre a raca negra brasileira @ época dos anos 1930 estava carregado de racismo e a propria nomenclatura do
bem foi renomeada em 2023 como Acervo Nosso Sagrado, numa reparacao historica devida @ comunidade afro-
brasileira, pela conotacao pejorativa historicamente atribuida a expressao “magia negra”.

“Nilma Lino Gomes (1961 — presente) foi a primeira mulher negra a se tornar reitora de uma universidade piblica
brasileira, em 2013 (Universidade da Integracao Internacional da Lusofonia Brasileira). A pedagoga e ativista negra
é reconhecida pelas pesquisas sobre as relacdes étnico-raciais brasileiras, o combate ao racismo, fascismo, e a
sua compreensao dos movimentos sociais como educadores de saberes construidos nas lutas por emancipacao

social.
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contemporaneidade. O Movimento Negro & um ator politico que educa o negro (e a toda a
sociedade) dos saberes apreendidos na luta pela resisténcia negra e, esta luta nunca cessou.

Durante os primeiros anos da “nacionalizacao” brasileira, até meados do Século XX, a
narrativa dos negros livres sustentou um mito de democracia racial, que supostamente
colocava a todos na sociedade como “iguais”, mas disfarcadamente planejava que,
misturando-nos, alcancariamos um modelo superior de sociedade, embranquecido. O Estado
brasileiro possuia leis que proibiam imigracdes nao-brancas, mas promoviam a imigragao
branco-europeia; retirou questdes de raga, cor e etnia dos censos brasileiros; nao reconhecia
a raga negra como parte da nacao, tampouco sua heranga cultural como patrimonio. Nesse
cenario, qual liberdade foi, de fato, alcangada pela raca negra? Que sociedade racialmente
democratica é esta, na qual os negros nao podem ter fé, trabalhar, festejar, ou fazer parte dos
registros nacionais? Por que acreditar que o branco é superior se é ele mesmo quem esta
dizendo isso? Essas (e outras) narrativas estabeleceram uma histéria hegemdnica que precisa
ser confrontada a partir de um olhar centrado na raga negra e na “outra versao da historia”.

A historia hegemonica afirmara que o periodo iniciado nos anos 1980 com o fim dos governos
das ditaduras militares (1964-1985), conhecido como redemocratizacdao brasileira, foi
acompanhado por intensos debates, aprofundamentos teéricos, efervescéncia cultural
nacional e internacional, que contribuiram para a consolidacao de novas teorias e o
desenvolvimento dos mltiplos saberes e ciéncias. O que de fato contextualiza um cenario
favoravel ao reconhecimento de pautas como a patrimonializacao da heranca cultural africana
e afro-brasileira.

Contudo, algumas das conquistas alcancadas nesse interim de transformacoes da década de
1980, ja faziam parte das demandas e lutas defendidas por movimentos sociais negros,
desde muito antes e, entre estas pautas, questdes como o reconhecimento das ragas nao-
brancas e suas herangas culturais foram reinvindicagdes colocadas por ativistas e
pesquisadores negros. Pelo contrario, como ja foi dito, desde os primeiros passos do Brasil
enquanto Republica, a raca negra se articulou coletivamente e lutou por direitos sociais que
sim, tardaram a serem alcancados e ainda estao distantes de suprirem a necessidade de
reparacao historica devida a comunidade afrodescendente brasileira. Nas Ditaduras Militares
essa coletividade negra esteve ainda mais organizada trabalhando pela manutencao da
negritude viva na alma dos negros e lutando contra o racismo e a discriminacao racial, unindo
e mobilizando coletividades negras por todo o pais.

Existem outros pontos de vista da historia do reconhecimento da raca negra e da
patrimonializacao da heranca cultural africana e afro-brasileira, mas que nao ocuparam os
mesmos locais de transmissao de saberes que a intelectualidade branca nacional do inicio do
Século XX. Os conhecimentos e as tradicdes que nao foram incorporadas pela historia
hegemonica, sobreviveram na coletividade negra, nos “especialistas da sociedade civil” e,
estes grupos resistiram as correntes sociais, contando uma historia diferente. Nessa “outra
historia”, ou neste “outro lado da historia”, os protagonistas sao os negros e negras brasileiras
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que salvaguardaram seus rituais, praticas culturais, tradicdes e manifestagdes artisticas, para
além do nao-reconhecimento institucional, e contra todo o preconceito social e racial.

Pesquisadores e ativistas negros como Angela Davis (2016) chamam esse momento de
revisitar a historia com olhar centrado no negro de: disputar narrativas. A partir de uma postura
que desconstrua o olhar do colonizador como um “vencedor” ou “fundador”, e confronte a
branquitude histérica por meio de uma leitura e linguagem antirracista, como algo
fundamental para o inicio de um longo e devido processo de reparacao historica.

Para colocar em “termos de brancos”, disputar narrativas é algo que alguns brancos europeus
até informaram, de um outro jeito. O historiador Jacques Le Goff (1996) apontou para a
historia em constante processo de reinterpretacao, no qual os historiadores, incapazes de
abstrairem suas concepgoes pessoais das avaliacoes dos fatos, constroem a objetividade
historica progressivamente, através de revisoes do trabalho historico e do acimulo de
“verdades parciais”. O fildsofo Walter Benjamin (1987) ja havia apontado para a existéncia de
uma "histdria vencedora” racionalista, purista e eurocentrada; que deveria ser escovada a
contrapelo, e destaca: “Nunca houve um documento de cultura que nao fosse também um
documento de barbarie. E, assim como a cultura nao é isenta de barbarie, ndao o & tampouco,
0 processo de transmissao da cultura” (Benjamin, 1987, p.222). Mais objetivamente do que a
historia e a filosofia, a sociologia da educacgao a luz de Pierre Bourdieu (1998) problematiza a
heranca cultural e sua transmissao social como distinta segundo as classes sociais e 0s
capitais cultural, econémico, social, simbadlico, que estao em jogo na sociedade e alimentam
as desigualdades sociais (agravadas por questoes como género e raga).

O socidlogo brasileiro Florestan Fernandes (2016) aponta que as populacoes negras “[...] tém
sofrido um genocidio institucionalizado, sistematico, embora silencioso” (Fernandes, 2016,
p.19) e que “[..] a Abolicao por si mesma nao pds o fim no genocidio, mas o agravou”
(Fernandes, 2016, p.20). O pedagogo Paulo Freire (1968) destacou a necessidade de se olhar
para os oprimidos, e da construcao de uma educacao centrada na autonomia dos jovens, a
integracao dos conhecimentos cientificos com os saberes cognitivos e a importancia de se
compreender a educagdao como um processo de troca de saberes entre os atores sociais.

Estes e outros brancos alertaram para questdes que diziam respeito diretamente as
condi¢oes sociais de transmissao e reconhecimento das herangas culturais e os discursos
estabelecidos que segregavam e hierarquizavam as sociedades. Mas, voltando para os
termos dos ativistas e pesquisadores negros, & fundamental disputar narrativas com a
historia hegemdnica tendo em vista que esta foi contada por um grupo social especifico e
branco, portanto, um olhar distinto para com a raga negra e seu papel na sociedade brasileira.

Logo, considerando que o Brasil, desde o nascimento da Republica, pouco ofereceu como
politica reparatéria aos afro-brasileiros por herdarem as dores e os reflexos do que foi a
pratica do maior crime da humanidade — a escravizagao de pessoas — espera-se contribuir
para a disputa de narrativas historicas contra o discurso que propagou o mito do
colonizador/vencedor/fundador, enaltecendo a raga branca. No entanto, para disputar
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narrativas com a histdria hegemonica e a branquitude social, € fundamental a compreensao
dessas narrativas racistas construidas sobre a raca negra brasileira ao longo do Século XX e
o confronto delas com a histéria contada pela coletividade da raga negra e o Movimento Negro
Brasileiro, logo, quais narrativas circularam sobre a raca negra brasileira ao longo do
centenario da Abolicao da escravidao (1888-1988)?

A possibilidade hipotética apontada por ativistas negros como Abdias Nascimento e Lélia
Gonzalez esta no papel de negritude como reforco identitario e cultural da raga negra, e esta
deve ser resgatada, enaltecida e evidenciada. No entanto, considerando que até mesmo a
negritude foi atacada pela sociedade brasileira, entende-se que a coletividade foi quem, de
fato, garantiu a unido dos iguais (pela negritude) e a resisténcia da raga negra. A coletividade
negra estava nos remanescentes quilombolas, nos habitantes de corticos e mocambos, nos
terreiros de religioes de matriz africana, nas agremiacoes e blocos carnavalescos, nos
movimentos sociais.

Dessa forma, assume-se, portanto, neste artigo, o entendimento de que o Movimento Negro
Brasileiro, entidade formada por mdltiplas coletividades negras que o alimentam, foi quem
contou a “outra versao da histéria” da raca negra e, a aproximacgao e o dialogo com as
coletividades negras € um caminho para a reescrita historica a partir de entdo. Para
alcancarmos niveis de reparacao social historica com a raca negra e a salvaguarda de sua
heranca cultural, revisitar a histéria confrontando narrativas com o discurso hegemdnico é
fundamental. No entanto, &€ também essencial a compreensao da narrativa pautada por quem
foi o verdadeiro protagonista da luta pelo reconhecimento da herancga cultural africana e afro-
brasileira, mas também pelos direitos sociais do povo negro e por politicas de reparacao
historica: a coletividade negra.

O IDEAL DE NACAO DA REPUBLICA BRASILEIRA

O territorio brasileiro foi o maior porto de todo o continente americano da Diaspora Africana,
por onde milhdes de negros africanos desembarcaram para serem escravizados durante o
periodo colonial, e alguns milhares ja chegavam mortos face as péssimas condicoes de
viagem nos navios do trafico. Os grandes aglomerados urbanos brasileiros foram erguidos
com o trabalho da mao-de-obra escravizada negra que, por décadas, foi a forca motriz da
economia colonial brasileira.

O Brasil foi o0 “Gltimo pais” a abolir a escravidao, processo que foi efetivado pela assinatura da
Lei Imperial n°® 3.353, a Lei Aurea, em 13 de maio de 1888, sancionada pela entao Princesa
Isabel (Figura 01). No ano seguinte, com a Proclamagao da Republica Federativa do Brasil
(1889), 0 cenario nacional do final do Século XIX é o de transformacao a partir da ideia do
nascimento de uma nova nagao, abolicionista. Nesse momento, nascia também, a primeira
narrativa construida sobre a raca negra brasileira: a narrativa dos negros livres.
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Figura 1: Gazeta de Noticias anunciando Brazil Livre da escravidao.
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Fonte: Arquivo Nacional, 1888.

A NARRATIVA DOS NEGROS LIVRES

Com a Abolicao (tardia) da escravidao brasileira, os negros e negras foram desacorrentados
das senzalas e “ditos livres” pela sociedade. No entanto, as condicoes de liberdade alcangadas
pela raga negra brasileira nao contaram com agoes publicas de insercao social dos negros e
negras na vida econdmica; tampouco com qualquer tipo de assistencialismo a condigoes de
moradia, educacao, lazer. Como pontua Abdias Nascimento:

Autoridades governamentais e sociedade dominante se mostraram perfeitamente satisfeitas
com o ato de condenar os africanos 'livres’, e seus descendentes, a um novo estado econémico,
politico, social e cultural de escraviddao em liberdade” (Nascimento, 2016, p.81)

Logo, a perspectiva de liberdade atrelada a realidade social da raca negra durante o Pos-
abolicao brasileiro, esta muito mais proxima de uma “abolicao legislativa” (Nascimento, 2016,
p.200), que apenas legislou sobre o negro livre do sistema escravagista, mas nao criou
politicas reparatérias para toda uma raga ex-escravizada.

No tocante a empregabilidade, a raga negra nao era contratada para empregos formais, sendo
a preferéncia social por empregados brancos, restando aos negros e negras, a prestagao de
servi¢os e a comercializacao informal como fontes de renda. Nos grandes centros urbanos
brasileiros do inicio do Século XX, redutos negros foram formados, em torno das feiras e
atividades comerciais nas areas, normalmente, de centralidades histéricas. No caso da cidade
do Recife, o bairro do Sao José, onde esta localizado Mercado de Sao José, foi uma regiao
ocupada por negros livres que comercializavam ervas, especiarias, objetos ritualisticos. De
acordo com a historiadora pernambucana Isabel Guillen:

Lugares de meméria da cultura negra estao presentes no Bairro de Sao José, considerado um
bairro negro no século XIX, pela quantidade de terreiros que abrigaria e pelas agremiagdes
carnavalescas, como maracatu e grupos de samba. O Mercado de Sao José & um local de
referéncia para a capoeira e para as religides de matriz africana, ja que no mercado e em seu
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entorno encontram-se lojas para a venda de objetos, ervas, animais para os rituais, tanto do
Xango (candomblé) ou da jurema e umbanda (Guillen, 2018, p. 02)

Conforme outro historiador pernambucano, Ezequiel Canario (2023), desde as (ltimas
décadas do sistema escravocrata, antes da abolicdo, a presenca de trabalhadores livres
(brancos e negros), especialmente na prestacdao de servicos domésticos, indicava para o
interesse das sociedades brasileira e recifense em “modernizar-se” (e, também,
embranquecer-se):

Ao utilizar o trabalho de gente livre e branca nos servicos domésticos, a sociedade recifense
acompanhava o processo de mudanca do trabalho escravo para o uso da mao de obra livre e
refletia a ideologia da superioridade da raca branca, atendendo ao processo de
embranquecimento dos costumes e da sociedade brasileira. Essas praticas faziam parte de
uma série de medidas e atitudes destinadas a apagar o passado colonial e de caminhar para
um futuro de progresso (Canario, 2023, p.82)

Logo, entre as condicoes de liberdade dos negros brasileiros do Pds-abolicao, a questao
trabalho ainda os aprisionavam as condicoes desiguais na sociedade. O mesmo
"acorrentamento social” é percebido em outros aspectos da vida da populacao negra; como
as condicoes de habitagao e a perseguicao artistica, cultural e religiosa.

Estados como Pernambuco e Bahia, que receberam grande parte dos negros africanos
traficados como escravizados®, chegaram a adotar decretos que visavam a regulamentacao
dos cultos de matriz africana, sendo estes constantemente perseguidos pela policia e
julgados pejorativamente pela imprensa. Também durante o Pds-abolicao, blocos de
maracatu, rodas de capoeira, afoxés, manifestacdes culturais negras eram constantemente
“confundidas” com toques das religides de matriz africana®, o que levava estes grupos a
serem também julgados, perseguidos e violentamente atacados pela imprensa e policia:

Gazetilha. Maracatu incomodo — queixam-se de que na esquina do beco das almas que da para
arua da Mangueira freguesia da Boa V/ista, existe um maracatu, cujo barulho infernalincomoda
por demais aos moradores daquele beco e rua. E justo que o Sr. Subdelegado respectivo dé por
ali um passeio e faca conhecer os promotores de tal maracatu, que isto ndo é permitido no
centro de uma capital. (Jornal do Recife, 1888, apud. Rabello 2004, p.142)

A liberdade alcancada pela raca negra era proibitiva em diversos aspectos. A intensa
perseguicao artistica, cultural e religiosa, e a constante promocao de uma imagem negativa

5 Segundo as estimativas do The Trans-Atlantic Slave Trade Database, durante o periodo de 1501 a 1866, cerca de
12.521.332 africanos escravizados foram embarcados nos portos do seu continente, destinados aos trabalhos
forcados no Novo Mundo [...] Pernambuco foi a quarta regidao das Américas que mais recebeu africanos
escravizados, com cerca de 853.832 pessoas desembarcadas, ficando atras apenas do Rio de Janeiro, Bahia e
Jamaica (Souza, 2021, p. 01, grifo dos autores).

6 "As religioes africanas no Brasil sempre viveram e vivem perseguidas, ridicularizadas; elas sé evitaram a

repressao através do seu proprio génio-sincretismo” (Nascimento, 1982, p.30).

Anais do XXI Encontro Nacional da ANPUR. Ideias, Politicas e Praticas em
Territorialidades do Sul Global. Curitiba: ANPUR, 19 a 23 de maio de 2025

10



dos negros e negras nao ajudava na insercao social dos “negros livres”, e contribuiam para
um maior distanciamento entre as racas brasileiras. Os negros foram obrigados a adotarem
do sincretismo para indiretamente cultuarem suas entidades religiosas; e tinham a certeza
da repreensao policial a qualquer tipo de manifestacao artistica e cultural que fosse celebrada
por sua comunidade. Os “negros livres” tinham que encontrar suas fontes de rendas na
informalidade e nas prestacoes de servicos afinal, nao eram empregados como os demais
cidadaos brasileiros.

A narrativa construida sobre os negros livres estava “no papel da lei” e no discurso da
imprensa, mas a realidade social da raca negra era de acorrentamento as forcas contrarias
que na realidade limitavam sua liberdade. Essa narrativa de liberdade contribuiu diretamente
para a promogao de uma ideia de que seria possivel aos negros, livres, alcancarem algum tipo
de mobilidade social..., colocando-os equivocadamente em um local de suposta similaridade
a realidade social da raca branca, “preparando o coracao” dos brasileiros para um
aprofundamento nesse debate, com a narrativa da democracia racial.

A NARRATIVA DA DEMOCRACIA RACIAL

Com a liberdade alcancada pela raca negra, os afrodescendentes brasileiros tinham,
supostamente, condi¢des de igualdade a realidade social dos brancos. Apesar de a raga
branca ter ocupado os locais de poder desde o periodo colonial e garantir para siuma “largada
a frente” das demais ragas durante a "nacionalizacao” da sociedade brasileira.
Desconsiderando também, o fato de que os negros livres ja nao tinham os mesmos direitos
de trabalho e lazer que os brancos no inicio do Século XX.

No tocante a moradia, é importante frisar que antes da Abolicdo, os negros e negras
“moravam” com seus senhores e, com a liberdade alcangada, eles precisaram providenciar
um teto para si. Assim como nos agrupamentos para o trabalho, o lazer e a fé, a raga negra
encontrou na habitacao informal e coletiva, uma alternativa para moradia, ocupando regioes
das cidades com mocambos e corticos, por exemplo. Desnecessario dizer que as tipologias
habitacionais da raca negra também seriam alvo de perseguicao social no inicio do Século XX,
sendo intensificada ainda mais durante a Era Vargas.

As ideologias europeias das vanguardas artisticas e do modernismo, quando incorporadas
pela intelectualidade branca, serviram ao proposito de promoverem a necessidade de
transformacoes urbanas que permitissem um embelezamento e modernizagao dos centros
urbanos brasileiros. O sanitarismo, a eugenia e o higienismo (também influéncias europeias)
foram abragados como caminhos de higienizacao das cidades brasileiras e, nesse momento,
o discurso do poder pablico volta-se diretamente para as habita¢6es sociais dos negros como
"0 mal que deveria ser combatido” pois impedia o ideal de progresso almejado. Segundo a
historiadora Renata Moraes (2013):
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Discutia-se nos meios académicos de Recife, de demais capitais brasileiras, o que fazer para
melhorar a estrutura urbana [...] havia um virus a ser combatido, como ja foi dito, e ele estava
localizado justamente naquela moradia do pobre. Cortico, favela e mocambo estao ligados por
um interesse avido a elas destinado por parte da engenharia, do urbanismo, da politica de cunho
higienista, vendo essas formas de se viver como representacao da corrupgao humana a partir
do lugar em que se vive. No Recife, encontramos o mocambo como o portador do estigma
execravel: moradia de negro, de ex escravo, de pobre; torna-se simbolo do atraso e da
desordem que envergonha todo o estado. S3o notadas diversas politicas de combate a
expansao dessa forma de moradia, todas elas baseadas em principios de limpeza bioldgica e
social (Moraes, 2013, p. 07, grifos dos autores).

O discurso de limpar as cidades brasileiras das “mazelas” sociais era difundido pelos
periodicos locais, endossado pelos projetos puablicos, e apontavam os afrodescendentes
brasileiros e suas herancas culturais como “a sujeira que deveria ser limpada”. Ainda usando
0s mocambos recifenses como exemplo, de acordo com Cavalcanti (2015):

0 mocambo era o resquicio do passado, do atrasado, ndo combinava em nada com a proposta
de tornar o Recife uma cidade moderna, bonita e higiénica. 0 mocambo incomodava a cidade,
ofuscava-a, revelava suas misérias e contradi¢des. Nas décadas de 1930 e 1940 era quase
unanimidade no Recife: o mocambo era um problema! Era o que expunha a pobreza da cidade
e sua severa desigualdade social, sua defasagem habitacional, era o que envergonhava, era o
“feio” e deixava a cidade “feia”, era o nao civilizado, o atrasado, o que deveria ser retirado
(Cavalcanti, 2015, p.217, grifos dos autores)

A cidade do Recife e seus mocambos tornam-se um caso emblematico quando, durante o
Estado Novo (1937-1945), o Interventor Federal Agamenon Magalhdes (inclusive uma
personalidade branca que ganhou nome de avenida na cidade) criou o projeto intitulado Liga
Social contra o Mocambo (1939), atuando por cerca de cinco anos na destruicao e remocao
destas comunidades das areas consideradas nobres da cidade, expulsando-os para as
margens. O governo federal apropriava-se da real necessidade de habitacao popular, para
promover uma imagem negativa da raga negra a partir dos mocambos e, assim, justificar a
postura de remocao dessa populagao. Segundo a historiadora Geane Cavalcanti (2015):

Os jornais do Recife anunciavam a criacao da Liga Social contra o Mocambo com entusiasmo,
mesmo quando ainda era um projeto. O Jornal Pequeno remete a questao enaltecendo o
Interventor pela sua "coragem” de enfrentar o problema do mocambo, considerando esta uma
acao crista. Segundo o mesmo Jornal a acao deveria ser louvada pois os mocambos nao
combinavam com a cidade “civilizada”, além do mais ‘o mocambo nao degrada, s6 e s6, a nds
de condicdo de gente culta, mas é um atentado aos sentimentos cristaos de um povo’
(Cavalcanti, 2015, p. 220)

Nos poucos anos de atuacao, a Liga Social contra o Mocambo produziu resultados nada
expressivos, segundo relatorio apresentado afirmando que: "havia sido construidas 5.707
casas no Recife e 8.109 no interior, lembrando que em 1937 os mocambos chegavam a mais
de 45.000 apenas na capital...” (Cavalcanti, 2015, p.223).
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A medida que a sociedade brasileira se aproximava de meados do Século XX, 0 que antes
foram discursos, matérias de jornais e perseguicoes policiais, agora tornavam-se projetos
legais, respaldados em ideologias racistas, que usavam de um argumento social e
habitacional, para segregar a sociedade que se autopromovia enquanto uma sociedade
racialmente democratica. A intelectualidade branca historiou que a “jovem e moderna
democracia racial brasileira” tinha os seus negros livres, mas nao registrou que esse ideal de
liberdade era limitado no caso das racas nao-brancas.

O proprio entendimento de raca formadora da nacao brasileira, nao registrava os negros e os
indigenas em suas primeiras constituicoes federais, sendo este reconhecimento alcancado e
registrado apenas na dltima e atual Constituicao Federal (1988). Na versao da CF de 1937,
por exemplo, estas ragas nao sao mencionadas. O Brasil construiu um ideal de nacao que
buscava um modelo branco-europeu e, para fazer isso, hierarquizou, segregou, perseguiu e
inferiorizou as racas nao-brancas, enquanto era vendido como uma sociedade racialmente
democratica, configurando um mito e, como pontua o sociélogo Aristeu Portela:

o mito da democracia racial tornou-se parte essencial da conformacao da sociedade moderna
no Brasil, e especificamente da manutencado e readequacao, a um novo regime politico-juridico,
de hierarquias e dominacdes que possuem raizes na sociedade escravocrata e senhorial. E,
assim, nao pode ser visto como uma mera sobrevivéncia do “antigo regime”, mas sim como
aspecto central da reconstituicdo das relagbes raciais no Brasil pés-abolicio e pos-
Proclamacao da Republica. (Portela, 2020, p.157)

Logo, a narrativa de uma sociedade racialmente democratica servia para enganar 0s negros
— que buscavam ser aceitos —, promover uma imagem internacional de uma nagao moderna,
mas que na realidade, atendia a manutencao da raca branca no topo da hierarquia social
brasileira. Durante a “nacionalizacao” da sociedade brasileira, o negro foi entendido como
livre, com possibilidade de mobilidade social, podendo alcangar condi¢des similares aos
brancos, mas o ideal branco ainda foi refor¢ado enquanto superior, dando vida a uma terceira
narrativa e, desta vez, explicitamente racista: a narrativa do embranquecimento social.

A NARRATIVA DO EMBRANQUECIMENTO SOCIAL

0O embranquecimento social faz parte do debate incorporado pela intelectualidade branca e
pelo poder pablico durante o inicio do Século XX, intensificado com as politicas urbanas
sanitaristas da Era Vargas, e para chegar a propor cenarios nos quais esperava-se alcancar
um branqueamento da nagao brasileira, foi estimulada a ideia da superioridade da raga branca
e dainferioridade das racas ndao-brancas. A narrativa do embranquecimento social € uma das
mais nocivas a raca negra pois, ao dialogar com todos (negros e brancos), ela “fere a
negritude” fazendo com que os “negros livres e habitantes de uma sociedade racialmente
democratica”, desejassem serem brancos, almejassem padroes brancos.
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Uma das primeiras politicas de embranquecimento social adotadas desde os primeiros anos
da Republica, estao nos decretos de imigracao. No final do Século XIX e durante as Guerras
Mundiais, o Brasil assinou decretos que estimulavam a imigracao branco-europeia, e inclusive
garantiam mais direitos sociais aos imigrantes do que as populagdes nao-brancas. Um
exemplo esta no Decreto-Lei 7967, de 18 de setembro de 1945, regulando a entrada de
imigrantes com a necessidade de “preservar e desenvolver na composicao étnica da
populagao as caracteristicas mais convergentes da sua ascendéncia europeia” (Nascimento,
2016, p.86). Além do estimulo a imigracao branca, havia nos decretos, o desestimulo as
imigracdes provenientes da Africa e da Asia (ndo-brancas).

Outro discurso que reforgou a narrativa do embranquecimento social, esteve nas teorias de
miscigenacao racial, que desenvolveram estudos, fincados na suposta superioridade biologica
da raga branca, chegando a prever que em questao de décadas seria possivel alcangar um
embranquecimento total da nacdo brasileira. Segundo Oliveira et al, pesquisadores
sanitaristas como Roquette-Pinto e Lacerda (1911), previram em seus estudos que “a partir
de informacgoes extraidas de 1872 e 1912, o autor faz um calculo estimado para um periodo
de cem anos, ou seja, para o ano de 2012" (Oliveira et al, 2022, p. 07) quando haveria uma
supremacia racial branca e o apagamento das ragas negras e indigenas.

De acordo com o Censo Demografico realizado pelo Instituto Brasileiro de Geografia e
Estatistica (IBGE) em 2011, quase um século depois da previsao de Lacerda, o Brasil possuia
47,7% de autodeclarados brancos; 43,1% de pardos; 7,6% considerados pretos; 1,1% de
amarelos e 0,4% indigenas (Ibge, 2011, p. 76). O tempo provou que as teorias de miscigenagao
racial estavam equivocadas sobre a supremacia branca e sua capacidade de apagar as racas
nao-brancas. Inclusive, nos primeiros censos da Republica e durante boa parte do Século XX,
os critérios de raga, cor, etnia, foram retirados das pesquisas, se consolidando como uma
estratégia de verdadeiro apagamento historico e etnografico.

Mesmo até muito recentemente, os debates em torno de categorias como “pardo”, adotadas
em censos brasileiros, sao abordadas por pesquisas sobre colorismo, e ainda carregam
resquicios da ideia de superioridade, ou de melhor aceitabilidade social, da raca branca e das
“cores mais claras”, levando muitos negros a nao quererem identificar-se enquanto pretos.
Conforme pontua Munanga (1999): “a politica e a ideologia do branqueamento exerceram
uma pressao psicologica muito forte sobre os africanos e seus descendentes. Foram, pela
coacao, forcados a alienar sua identidade transformando-se, cultural e fisicamente em
brancos” (Munanga, 1999, p. 94).

Para a raga negra, o embranquecimento social atingia a esséncia da negritude, flagelando a
alma negra, obrigando-a a fragmentar-se, negar-se, apagar-se. Ao convencer o negro de que
as suas origens raciais eram inferiores, a branquitude anulava a negritude — o que para os
pesquisadores negros, € o Unico caminho para o empoderamento racial negro e o combate ao
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racismo — e ia conquistando negros que desejavam ser brancos e se portavam socialmente
visando atender as demandas dessa sociedade.

Para a raca branca, o embranquecimento social era mais do que favoravel, afinal, a sociedade
clamava por, basicamente, manté-los em seus locais de privilégio e ainda os reconhecia
enquanto raga superior e ideal, que todos deveriam buscar. Segundo Abdias Nascimento
(2016): "os brancos controlavam os meios de disseminar as informacgoes; o aparelho
educacional; eles formulavam os conceitos, as armas e os valores do nosso pais”
(Nascimento, 2016, p. 54).

Esse posicionamento de negacao a negritude e constante enaltecimento aos brancos € o que
Cida Bento chama de Pacto Narcisico da Branquitude (2022), ou seja, um pacto que sustenta a
preservacao de um grupo nos lugares de privilégio da sociedade e para isso, a branquitude se
expressa em “diversos tons” ao longo da historia, respaldada no racismo como estratégia de
inferiorizacao do povo negro e supervalorizagao da populagao branca.

Diante de tantas correntes sociais impostas pela imprensa, pelo poder publico, pelos artistas
e pela elite intelectual branca brasileira, o ideal de nacao brasileira que se construia pela
sociedade até meados do Século XX, escondia um racismo enraizado desde o periodo colonial.
A histdria hegemonica promoveu os negros como livres apos a Abolicao, mas a liberdade
alcancada tinha limites, de religiao, de arte, de cultura, de emprego, de moradia; ou seja, de
cor. Novamente, o que garante o enfrentamento dessas narrativas racistas construidas pela
historia hegemonica, € a luta promovida pela coletividade negra.

A COLETIVIDADE NEGRA E A RESISTENCIA

Diante do cenario brasileiro até meados do Século XX construindo um ideal de nacao
progressista, moderna e fincada em valores de influéncias branco-europeias, restou aos
negros a coletividade como estratégia de sobrevivéncia (e resisténcia). Para além da
resisténcia artistica, religiosa e cultural apesar de nao reconhecida institucionalmente a
heranca cultural africana, e perseguida violentamente; e da sobrevivéncia as condigdes de
trabalho e habitacao informais; a acao da coletividade negra foi fundamental para reforcar a
negritude viva na raca negra.

No momento da redemocratizagao brasileira apos as ditaduras militares, alguns avangos
serdo institucionalmente alcangados pela raca negra e, o cenario de efervescéncia cultural
dos anos 1980 sera encarregado de “ganhar os louros” pelas mudangas sociais. Ha um
reconhecimento do papel dos movimentos sociais atrelados as contribuicoes das lutas nos
anos 1970/1980, apos a criacao do Movimento Negro Unificado Contra a Discriminacao
Racial (MDUCDR), importante ator social negro. No entanto, até mesmo a criacao do atual
MNU contou com o papel de ativistas negros e pesquisadores que ja trabalhavam por direitos
sociais para a raga negra, desde antes das ditaduras militares.
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Ha um hiato na histdria hegemaonica entre o Pds-abolicao e as ditaduras militares que parece
reconhecer a acao da coletividade negra como luta e resisténcia a partir dos movimentos
sociais e do cenario ditatorial da segunda metade do Século XX, quando na realidade essa
postura configura um negligenciamento da uniao dos negros existente antes do MNU, ou seja,
um apagamento historico da narrativa sobre a coletividade negra.

O APAGAMENTO DA NARRATIVA SOBRE A COLETIVIDADE NEGRA

A intelectualidade branca que escreveu a historia hegemonica da raca negra e sua luta por
direitos sociais, reconhecimento enquanto raca e salvaguarda de sua heranga cultural, nao foi
capaz de entender que a cultura negra era também brasileira, e por muito tempo perseguiu e
subjugou festejos e rituais que seriam, posteriormente, abracados como folclore brasileiro e
finalmente tombando e registrando patrimonios afrodescendentes. Essa intelectualidade era
incapaz de perceber que as agremiagOes carnavalescas, os terreiros, 0s remanescentes
quilombolas, os mocambos e corticos, as feiras de ervas e objetos ritualisticos, o sincretismo;
foram acoes de resisténcia da raca negra as condicoes de aprisionamento social vividas
mesmo apos a abolicao e, tais acdes foram possiveis gracas ao coletivo.

A auséncia de reconhecimento institucional da raga negra nao foi algo que passou
despercebido pelos “negros livres da sociedade racialmente democratica da superioridade
branca”. As primeiras iniciativas de coletividades negras reunidas em movimentos sociais que
se colocariam contra o racismo, a discriminacao racial e o embranquecimento social, para
além da perpetuacao de suas tradicoes e a partir de uma luta politica, nasceram em meio ao
contexto de transformac6es impulsionados pela Era Vargas.

Na década de 1930, surge o primeiro grande movimento ideol6gico negro do cenario pos-
abolicao, a Frente Negra Brasileira (FNB) — criada na cidade de Sao Paulo e atuante entre os
anos de 1931 e 1938. A FNB atraiu entidades negras de todos os tipos e classes, e deu inicio
ao processo de integracao do negro na sociedade brasileira da época, lutando e reivindicando
pelos direitos civis dos afro-brasileiros. A FNB tornou-se um marco dos mais importantes
projetos de organizacao politica do negro brasileiro, contudo, divergéncias internas do partido
aliadas as pressoes externas da sociedade durante o Estado Novo contribuiram para a divisao
da FNB e, por consequéncia, ao seu fechamento. Entre os anos de 1945 e 1948, ha uma
intensificacao das agitacoes intelectuais e politicas das entidades culturais negras que,
“"agora, tratavam da redefinicao e implantacao definitiva das reinvindicagdes da comunidade
negra” (Gonzalez, 1982, p.24).

Em 1944, era criado no Rio de Janeiro, o Teatro Experimental do Negro (TEN), idealizado pelo
ativista Abdias Nascimento, e se tornou uma das mais importantes entidades culturais negras
brasileiras por assumir uma posigao critica sobre o racismo e por “seu trabalho concreto de
alfabetizacao, informacao, formacao de atores e criagdo de pegas que apontam para a
questdo racial ..” (Gonzalez, 1982, p.24) inaugurando um processo de organizacdo da
coletividade negra em torno do teatro negro que seguiu por décadas adiante efetuando um
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trabalho cultural, defendendo uma postura critica, politica, e afirmando a negritude como
parte fundamental da raca negra.

De acordo com Abdias Nascimento, a proposta buscada para o TEM era de: “um teatro que
ajudasse a construir um Brasil melhor, efetivamente justo e democratico, onde todas as ragas
e culturas fossem respeitadas em suas diferencas, mas iguais em direitos e oportunidades”
(Nascimento, 2004, p.220). O TEN assumiu uma importancia que foi além dos limites da
comunidade negra, contribuindo para uma renovacao da experiéncia do teatro brasileiro,
confrontando a, até entao, impossibilidade de as pessoas negras ocuparem palcos de teatros
nacionais e o constrangimento de ver personagens inspirados na raga negra, retratados por

brancos fazendo black-face e a partir de estere6tipos pejorativos.

Em 1945, era realizada a Convencao Nacional do Negro Brasileiro, reunindo liderancas de
movimentos negros de todo o Brasil na cidade de Sao Paulo, que resultou na publicacao de
um Manifesto a Nagao, assinado por Abdias Nascimento, no qual registraram a: “[...] realidade
angustiosa da nossa situacao e do acumpliciamento de varias forcas interessadas em nos
menosprezar e condicionar, mesmo até o nosso desaparecimento.” (Nascimento, 1945, p.01).
Na Convencao, os movimentos sociais também solicitam demandas, como:

1. Que se torne explicita na Constituicdo de nosso pais, a referéncia a origem étnica do povo
brasileiro: a indigena; a negra e a branca.

2. Que se torne matéria de lei [...] o preconceito de cor e raca.
3. Que se torne matéria de lei penal o crime praticado [...]

4. Enquanto nao for tornado gratuito o ensino em todos os graus, que sejam admitidos
brasileiros negros [...]

5. Isencao de impostos e taxas federais, estaduais e municipais [...]

6. Considerar como problema urgente a adogcao de medidas governamentais visando a
elevacao do nivel econémico, cultural e social dos brasileiros (NASCIMENTO, 1945, p.2, grifos
dos autores)

Essas demandas estiveram presentes nos debates entre as coletividades negras e fizeram
parte das reivindicagdes dos movimentos sociais pelas décadas que se seguiram até as
primeiras conquistas. Em 1951 foi criada a Lei Afonso Arinos’ como uma forma de
penalizagao de crimes raciais, mas que ainda falhou em aplicabilidade nos anos iniciais.
Conquistas mais efetivas seriam alcancadas apenas nos anos 1980, durante a
redemocratizacao brasileira, mas depois de muita luta dos movimentos sociais.

7 A Lei Afonso Arinos (1951) foi a primeira legislacdo brasileira criada para o combate ao racismo, proibindo a
discriminacao racial. Contudo, a Lei Afonso Arinos foi constantemente pontuada, pelos intelectuais e ativistas
negros, como uma lei simbélica que, aquela época, “ndo é cumprida e nem é executada” (Nascimento, 2016, p.97).
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A repressao violenta e intensa perseguicao social ocorrida durante as ditaduras militares
reforcou o processo de apagamento historico e embranquecimento da heranca cultural
africana e afro-brasileira. A historia hegemonica aponta o momento precedente as ditaduras
brasileiras como marcado por uma violéncia que contribuiu para uma desarticulacao das elites
intelectuais negras e dos movimentos sociais.

No entanto, foi também durante o periodo ditatorial, que as articulacbes e movimentos
negros — inspirados por lutas negras internacionais — retomam praticas culturais e fazem
surgir novas coletividades que reforcaram o espirito de solidariedade e colaboracao da
comunidade negra a partir dos anos 1970. De acordo com Gonzalez e Hasenbalg (1982), entre
1974-1976, questdes raciais estavam cada vez mais presentes no ambiente académico,
especialmente dos cenarios paulista e carioca, e contribuiram para o acontecimento de uma
série de encontros e articulagdes no eixo Rio de Janeiro-Sao Paulo que culminaram na criagao
de uma entidade coletiva negra que fosse unificada e tivesse carater nacional; nascia assim,
o MNUCDR - Movimento Negro Unificado Contra a Discriminagao Racial (1978).

O MNUCDR foi uma das primeiras acoes coletivas negras que configuram uma reescrita da
histdria hegemaonica, pois ja foi criado em um grande protesto (Figura 2) que reivindicou o dia
20 de novembro como o verdadeiro Dia Nacional da Consciéncia Negra, honrando a meméria
de Zumbi dos Palmares em um ato politico de afirmacao da histéria do povo negro, opondo-
se a data oficial governamental do 13 de Maio — dia da assinatura da Lei Aurea pela Princesa
Isabel.

Figura 2: Folha de Sao Paulo anunciando agao do MNUCDR, 1978.

FOLHA DE S.PAULO

S#io Paulo, sibado, 8 de julho de 1978 . Um jornal a servigo do Braeil * Ano 57 * N.°17.993 -

) as a5 r aioria negros 5 e formar; “Movimento Unificado Contra a
Cerca de duas mil pessoas — em sua grande maioria negros — negras, gue _(ulx‘mtu am o “N N ] f ’ a
sgan anoitecer de ontem na praga Ramos  Discriminagfio”. Alguns trechos da carta, lida em voz alta:
$ al, lendo em coro  *‘Hoje & un: dia historico. Um novo dia comega a surgir para o
e protesto contra  negro. Um novo passo foi dado na luta contra o racismo™. Nao

erta & populagio”, d nal i, .
o racismo L ineo mi%xégpim da carta foram distri-  faltaram os gestos de bmgo direito crgnlxlldo e Qu_nhn f%/l\aado
buidas, A concentragao nasceu do trabalho de sete entidades  — a marca do movimento “Black Power”, dos BUA. .9
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Fonte: Centro de Documentacdo e Memoéria da Unesp - CEDEM, 2022.

O MNUCDR foi pensado pelas coletividades negras “no sentido de defender a comunidade
afro-brasileira contra a secular exploragao racial e desrespeito humano [...] foi criado para que
os direitos dos homens negros sejam respeitados [...] (Gonzalez, 1982, p.43). O MNUCDR
expandiu-se e fortaleceu-se com a adesao de outros estados brasileiros e movimentos
negros locais, como Espirito Santo, Minas Gerais e Bahia; realizando atos publicos contra o
racismo, a discriminacao racial, @ opressao policial e a violéncia da imprensa; coordenando
assembleias nas quais eram redigidos textos e manifestos em defesa dos direitos da
comunidade negra: “"Era bonito de ver aquela negada tao cheia de vida, tao ardorosa, mesmo
que discordante, empenhando-se naquela Assembleia” (Gonzalez, 1982, p.53).

O MNUCDR criou centros de Luta nas cidades, denunciou as perseguicoes e violéncias
sofridas pelos negros nas maos da policia, nas palavras da imprensa, acusou a sociedade
brasileira de racista e criticou o processo de comercializacao e folclorizacao da cultura negra
— a0 mesmo tempo que era ignorada e negligenciada. Além disso, o MNUCDR ofereceu aos
negros um espaco de encontro e troca, entre negros, contribuindo para o empoderamento da
coletividade face as praticas racistas e as tentativas de embranquecimento da sociedade.

Para além da criagao do MNUCDR, que posteriormente mudou o nome para apenas
Movimento Negro Unificado (MNU), os anos precedentes a redemocratizagao brasileira
contara sim com intensa mobilizacao das coletividades negras através de entidades
recreativas e movimentos inspirados em negritudes estadunidenses, como os movimentos
culturais do Soul e o Black Rio, instigados pela juventude negra carioca nos anos 1960 e,
mostrando que: “a negadinha nao é alienada” (Gonzalez, 1984, p.33).

Contudo, a partir de meados do Século XX e mesmo durante as ditaduras militares,
celebragoes, festejos, rituais e tradicoes culturais africanas e afro-brasileiras atrairam o
interesse das comunidades brancas. A medida que se intensifica a participacdo e o
envolvimento da raca branca com as manifestacoes culturais negras, estas também ganham
conotagoes atribuidas pelos brancos, dando inicio a construgao da narrativa da folclorizagdo da
heranca cultural negra.

A NARRATIVA DA FOLCLORIZACAO DA HERANCA CULTURAL NEGRA

Segundo Lelia Gonzalez (1982), entre os anos 1950/1960, as entidades culturais de massa
continuaram seu trabalho de resisténcia cultural e, a partir de 1955 “elementos da classe
média branca passaram a frequentar as escolas de samba” (Gonzalez, 1982, p.27) iniciando o
que seria um processo de “reconhecimento e apropriacao capitalista” das tradicoes afro-
brasileiras para entretenimento carnavalesco.

Ironicamente, aquilo que por décadas foi julgado perigoso e violento pela imprensa nacional,
dizia respeito aos frevos, blocos de maracatu, afoxés, capoeiras, agremiacoes carnavalescas,
ou seja, as manifestacoes culturais negras, finalmente comecou a despertar o interesse da
sociedade brasileira branca. Ao longo dos anos, o Carnaval se consolidou como a principal
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festividade brasileira, celebrada em todo o pais por quase uma semana de feriado, fazendo
uso das musicalidades, ritmos, dancas, negras.

O Carnaval brasileiro se torna um verdadeiro “porta-bandeiras” das herancas culturais
africanas e afro-brasileiras, e finalmente, um reconhecimento dos negros como “reis e
rainhas”, e nao como a raca inferior e suja da sociedade. Os ritos carnavalescos exaltam a
mulher negra brasileira — a "mulata” — a partir de um endeusamento que carrega fortes
cargas de agressividade e sexismo.

De acordo com Lelia Gonzalez (1984), a negra rainha é vista no carnaval “distribuindo beijos
como se fossem bencaos para seus suditos. Nesse féerico espetaculo... e féerico vem de fée,
fada, na civilizada lingua francesa. Conto de fadas?” (Gonzalez, 1984, p. 227). Esse
reconhecimento espetacularizado e “ficticio” da mulher negra, da raca negra, durante o
carnaval, também é responsavel por ferir a negritude e ludibriar a raga negra com uma
suposta aceitacao social — com prazo de validade até a Quarta-Feira de Cinzas. Conforme
complementa Gonzalez (1984), a rainha negra: “[...] da o que tem pois sabe que amanha
estara nas paginas das revistas nacionais e internacionais [..] e la vai ela feericamente
luminosa e iluminada no féerico espetaculo” (Gonzalez, 1984, p.228).

Apesar da mudanca de perspectiva da sociedade brasileira para com a compreensao das
festividades negras, esse movimento nao passou despercebido dos ativistas e intelectuais
negros, como pontua Lelia Gonzalez (1984): “Quanto a questao da cultura negra, sérias
criticas foram dirigidas ao processo de comercializacao e folclorizagao que ela tem sofrido por
parte das secretarias e agéncias de turismo” (Gonzalez, 1982, p.62).

As ditaduras militares e “seus valores morais e bons costumes”, repudiavam a raga negra e
todo o seu estilo de vida, mas cobicavam as mulheres negras e se esbaldavam nas
festividades negras. Depois de décadas de perseguicao politica, social, repreensao violenta —
precedente as ditaduras militares —, quando da insercao do branco nas escolas de samba e a
popularizacao do carnaval, tornou-se interessante o olhar para a cultura negra.

E importante lembrar o caso do Frevo, um dos principais ritmos carnavalescos brasileiros,
representativo da cultura popular afro-pernambucana, desde 2012 reconhecido pela
Organizacao das Nacoes Unidas para a Educacao, a Ciéncia e a Cultura (UNESCO), como
Patrimonio Cultural da Humanidade.

Desde o final do Século XIX, com o direito de organizagao coletiva conquistado pelos “negros
livres” do sistema escravagista brasileiro, ha registros da formacao de agremiagdes
carnavalescas de frevo na cidade do Recife. Conforme apontam Correa et al/(2023), em 1889
nascia o Clube Carnavalesco Misto Vassourinhas do Recife, com sede no bairro de Sao José.
Todavia, "o Vassourinhas surge a partir de um grupo de dissidentes do Clube Carnavalesco
Maroim Grande [...]" (Correa et al, 2023, p.3), provando que mesmo antes da abolicdo e da
Republica, coletividades negras ja se organizavam em torno de blocos de frevo, e estes grupos
nao tardaram a legitimar-se enquanto entidades coletivas assim que foram considerados
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livres. O Clube Vassourinhas “é responsavel pelo registro de um dos primeiros frevos
recifenses escritos por pretos: o frevo de Vassourinhas, composto aproximadamente entre
1889, ano de criagao do bloco, e 1907, data da morte de Mathias da Rocha, um dos
compositores...” (Correa et al, 2023, p. 3). Logo, negros recifenses livres foram responsaveis
pela criacdo de um dos frevos mais populares do carnaval pernambucano até os dias
contemporaneos. Mas, no inicio do Século XX, esse tipo de manifestacao artistica era
considerada selvagem, violenta, perigosa.

A redemocratizagao brasileira nos anos 1980 e os direitos conquistados com a queda das
ditaduras militares foram fundamentais para a consolidacao de lutas sociais e resisténcias
das coletividades negras. No entanto, apesar da historia hegemoénica identificar esse
momento de efervescéncia cultural, fica “pouco clara” a participacao das coletividades negras
(contra tantas narrativas racistas) e pelos seus proprios direitos coletivos.

DISPUTANDO NARRATIVAS HISTORICAS

A importancia da disputa de narrativas histdricas, para os brancos, esta no risco a perda de
posicoes em uma estrutura social de poder, que ha muito tempo se sustenta em discursos e
narrativas que mascaram suas reais intencoes. Para os negros, indigenas, ragas nao-brancas,
disputar narrativas é ter o direito de escrita da sua versao da historia, afinal, eles nao
estiveram nos locais que garantiam a sua “participacao heroica” na histéria hegemonica. Para
a comunidade brasileira, disputar narrativas é oferecer uma participacao mais justa e
representativa de todos os povos formadores da nagao brasileira.

m,ou

O que a histéria hegemonica pautou foram narrativas de “negros livres”; “"democracia racial”;
“embranquecimento social”; “folclorizagao da cultura negra”; e agiram em contribuicao para
0 "apagamento historico da raga negra e da forca de sua coletividade”. Para os intelectuais
negros, os ativistas e "especialistas civis” representantes de coletividades negras, essas
narrativas tinham outro nome, e esta historia poderia (e deveria) ser contada considerando o
testemunho de todos os atores sociais envolvidos. Até mesmo pesquisadores brancos
europeus alertaram para a importancia de uma reinterpretacao da historia, considerando
olhares de outras ragas e suas condigdes opressivas de transmissao de suas culturas.

Reflexdes tedricas que versam sobre participacao social; escuta de “mais vozes”; pluralidade
de atores sociais; representatividade; reparacgao historica; tangenciam o fator crucial para o
debate sobre racas, que diz respeito a necessidade de reconhecimento de saberes que
residem em grupos sociais e coletividades especificas da sociedade. Disputar narrativas
historicas diz respeito a ouvir novos conhecimentos, ditos por aqueles que detiveram saberes
construidos na coletividade, na resisténcia. E dar protagonismo aqueles que foram
socialmente (e intencionalmente) excluidos desde os direitos sociais as condicoes
existenciais. Como sabiamente pontua Lelia Gonzalez: “na medida em que nds negros
estamos na lata de lixo da sociedade brasileira, pois assim o determina a I6gica de dominacgao
[...] o lixo vai falar, e numa boa” (Gonzalez, 1984, p.225).
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E necessario dar voz a estas coletividades para que elas possam contar sua versio da histéria
e defenderem-se das narrativas racistas, discursos preconceituosos, malabarismos teoricos
e todas as correntes sociais construidas pela elite dominante branca para apagar o negro e
sua negritude da sociedade.
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