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Resumo: O autor, neste ensaio, pretende encaminhar duas proposi¢des. Em primeiro
lugar, formular umaleitura, parcial efragmentada, sobre a consolidacdo de determinadas
questBes que seriam constituintes do campo dos estudos de relacfes raciais, a partir da
perspectiva das ciéncias sociais e notadamente da antropologia no Brasil. Em segundo
lugar, aintengéo € apontar acrescente politizagao desse campo, que acompanhaapolitizacéo
dasidentidadesraciais, assim como aconsolidacdo e aexpansdo deuma*“ agenda’ politica
negrano Brasil contemporaneo. Procura, ademais, demonstrar, apartir dos estudos sobre
identidade negraem Salvador, naBahia, aspectos do processo de formagao deidentidades
negras contemporaneas, ponto de apoio paraapolitizagdo das lutas culturais em torno da
raga. Tais proposic¢oes podem ser compreendidas contra o pano de fundo mais amplo da
modernizagdo conservadoraque o Brasil tem vivido nas ultimas décadas e em relagdo aos
efeitos dessamodernizag&o naformag&o de sujeitos sociais dentro e foradauniversidade.
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O front racial na antropologia brasileira

Gostaria, neste breve ensai o, de encaminhar
duas proposi¢des. Em primeiro lugar, formular
uma leitura, parcial e fragmentada, sobre a
consolidac&o de determinadas questdes, que
seriam constituintes, a partir da perspectiva
socioantropoldgica, do campo dos estudos de
relacBes raciais no Brasil. Em segundo lugar,
minhainteng&o é apontar acrescente politizacdo
desse campo, entendido como um conjunto de
posi ¢des estruturadas em torno do jogo concor-
rencial eminentemente académico (Bourdieu,
1989), que acompanhaa politizacdo dasidenti-
dades raciais, asssim como a consolidagéo de
uma"“agendapoliticanegra’ no Brasil contempo-
raneo. Ambas as proposi¢des podem ser com-

* Bolsista de pos-doutorado (Fapesp) no Departamento de
Antropologia da Unicamp. Texto apresentado na Reunion
de la Red de Estadisticas Etnico-Raciales Brasil, Colombia,
México, Francia. 12 y 13 de Octubre, México. Ciesas —
Centro de Investigacion de Antropologia Social y el IRD.

preendidas contra o pano de fundo mais amplo
damodernizagao conservadoraque o Brasil tem
vivido nas ultimas décadas e em relacdo aos
efeitos dessa modernizac@o na formacgéo de
sujeitossociais. Mas, antes, é preciso fazer uma
peguena digressao sobre 0s pressupostos tedri-
COos que me auxiliam.

Em primeirolugar, minhaleituraalmejaser
histérico-processual. O que significadizer que
procuracompreender 0 processo em telade um
ponto de vista efetivamente histdrico, ou sgja,
determinado pela agdo humana contingente,
ambientado no mundo das sedimentagdes histé-
ricas e configurado como concreto ou “sintese
de muitas determinacfes’. Este &, assim, um
estudo de discursos e interpretacfes, socioan-
tropoldgicas e paliticas, tal como estes tém se
constituido historicamente ao longo de um
periodo considerado. Esse interesse historico
pode ser traduzido como o interesse de recuperar
a historicidade do processo em seus diversos
desdobramentos, porque é sobre aHistériaque
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0 processo se volta para reconstituir identida-
de(s) afrodescendente(s) ou negra(s) e para
fazé-la(s) “falar” dointerior de narrativas hege-
moni zadas, como ainscri¢ao antropol égica. Em
segundo lugar, parte dos argumentos desenvol-
vidos apbia-se naquilo gque esta descrito como
“andlise de classe” (Guimarédes, 2002), o que
implicadizer que aanalise damudancasocial,
entendida como baseada na préticados homens
como agentes cognoscentes, € feitaatravés do
estudo daformag&o de sujeitos sociais, que, em
uma interacdo dialética com as estruturas, as
constituem ao tempo em gue se estruturam reci-
procamente. Esse espaco de formagdo é um
territorio de lutas e conflitos. Descrever a mu-
danca na formagéo das identidades, e sua
representacdo napréticaantropol gica, signifi-
caria, entdo, descrever essas|utas como disputas
por identificac&o, reconhecimento e hegemonia.
Esse aspecto historico, “artefactual”, dis-
Cursivo, estratégico e combativo € o que gostaria
de destacar, na medida em que é esse aspecto
gue parece ligar a“reinvencdo de si” do negro,
edas novas subjetividades afrodescendentes, as
transformacdes historicas e tensdes presentes
no debate antropol égico recente sobre o tema,
notadamente neste momento, em que as politicas
de acdo afirmativaparanegros sfo reivindicadas
no Brasil. Ora, grande parte das criticas a essa
reivindicagéo efeitaapartir deum lugar marcado
pelaexpertise antropol dgica. E antropdl ogos séo
algunsdosintelectuaisbrasileiros maisloquazes
a argumentar contra as cotas para negros na
universidade (Fry & Maggie, 2004; Fry, 2005).
De qualquer modo, ao invés de enfatizar o
aspecto essencializante dasidentidades negras,
preferiria, de outro modo, apontar suas caracte-
risticas criticas e por em relevo, em contrapar-
tida, o peso cristalizado das representacoes,
discursose préticasraciaizados que constituem
0 ambiente paraas relacbes raciais no Brasil, o
qual, ao contrario do que normalmente seima-
gina, éexcessivamente essencializado, inclusive
pelo concurso das ciéncias sociais (Pinho &
Figueiredo, 2002). Desse modo, é possivel
compreender a racializacdo do negro, de suas
préticas eidentidades, como algo produzido no
teatro de operactes das disputas por poder e
hegemonia, ao longo de um movimento historico
estratégico, pontuado por tomadas de posicéo e
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formagéo de fronts e linhas de combate. Ao
assumir uma perspectiva antifundacional,
procuro assim descontruir esses objetos petrifi-
cados e algo encantados, sacralizados pela
ideologia e consagrados a dominacdo e ao
obscurecimento.

Desigualdade e representacdo

O desenvolvimento dos estudos sobre
relagBes raciais marca o momento de profissio-
nalizagdo e institucionalizagdo das ciéncias
sociaisbrasileirasnosanos 50. Florestan Fernan-
des e achamada Escola de Sociol ogia Paulista,
a0 mesmo tempo em que fundam as ciéncias
sociais modernas, também inauguram aproble-
méticacentral do campo, em oposi¢ao, inclusive,
aos chamados estudos afro-brasileiros, voltados
principalmente para o Nordeste tradicional e
para préticas negras consideradas “culturais’
eloutradicionais.

Florestan e seus alunos interessaram-se
pel o problemado negro nasoci edade de classes,
eacidade de Sao Paulo seriaositio privilegiado
para a investigacdo, na medida em que seriao
pdlo dindmico do capitalismo brasileiroeolugar
onde a nova sociedade de classes estava sendo
forjada. Tais estudos sofrem inflexéo definitiva
guando, apartir daEscola Sociol 6gicaPaulista,
0s nimeros, ou dados estatisticos agregados,
passam a fazer parte da argumentacdo. Esta-
tisticase ciéncias sociaistém umarelacéo longa
eduradoura, masno Brasil aénfase culturalista
dosestudosafro-brasileirosinibiu essautilizag&o.
No bojo do processo de profissionalizag&o das
ciénciassocials, 0 uso de estatisticas ganhaforos
relevantes porque estas séo vistas como evidén-
cias objetivas de realidades sociais determi-
nantes e como model osfiéisderegistro (Arruda,
1996).

Alain Desroisiéresfaz umadiscussdo inte-
ressante sobre as relages entre a producdo do
conhecimento estatistico e o desenvolvimento
das ciéncias sociais e do Estado moderno
(Desroisieres, 1990). A objetificacdo estatistica
significariao processo derealizagdo cognitivae
ingtitucional maisimportante dasciénciassociais,
usando-as, cientistas sociais conseguiram
transcender particularismos e contingéncias,
sem perder devistaaconcretudeeoindividual,
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e focalizariam objetos mais gerais de conhe-
cimento. Por outro lado, estatisticas formam
parte integral de politicas de Estado e de
controle de populagéo (Foucault, 1992), ndo de
umamaneiraderivativaou margina, masintrin-
secamente. Assim, a transcendéncia da contin-
gencialidade permite 0 deslocamento do plangja-
mento e do entendimento daimanénciado |local
e do concreto para o universal e o abstrato.

Por outro lado, as estatisticas sO s possi-
vels através da construgdo de categorias que
ndo sdo dadas naturalmente, mas produzidas
como objetos, coisas construidas, em acordo, é
6bvio, com circunstancias sociais determinadas.
Como no caso das categorias raciais, as quais
demonstram exemplarmente o que Desroisiéres
aponta como a representatividade politica e a
luta por representac&o. Basta que pensemos no
amplo debate que se estabelece faz vinte anos
no Brasil entre o IBGE, académicose militantes
negros sobre o uso das categorias raciais no
censo parague tenhamos um exemplo bem pré-
ximo dessalutapelarepresentacéo (Petruccelli,
2005).

No comeco dos anos 80, outrareviravolta
nos estudos de relagBes raciai s pdde ser atribuida
a0 uso de bases de dados macicas. Ostrabalhos
de Carlos Hasenbalg e Nelson do Valle Silva
parecem dar até hojeotom dasanalises. Olivro
de Hasenbalg, Discriminac&o e desigualdades
raciais no Brasil, insiste no argumento de que
as desigualdades raciais ndo podem ser atri-
buidas ao passado, ao atraso ou a algum fend-
meno de demora cultural, mas formam parte
integrante damodernizagdo capitalista, atenden-
do a interesses de exclusdo dos negros da
competicdo diretacom os brancos, concentrando
assim rigueza e beneficios (1979). A classifi-
cacao ou categorizacdo racial € em si mesma,
por outro lado, muito probleméaticano Brasil. Os
censos oscilaram entre diferentes modos de
classificar as pessoas, e umaverdadeirabata ha
semidtica trava-se pela denominacdo correta:
negros e brancos, n&o-brancos e brancos, bran-
cos, pardos e negros etc.t

Esses trabalhos citados vieram a luz nos
estertores do Ultimo periodo militar brasileiro,

1. O quesito cor foi introduzido nos censos de 1872, 1890,
1940, 1950 e 1960.

inaugurado com o golpe de abril de 1964. A
ditadura promoveu a efetivaintegracéo econé-
mica do Brasil com o mundo e, internamente,
entre suas diversas regides. Ao mesmo tempo,
marcou-se como um periodo de fortes investi-
mentos publicos de caréter desenvolvimentista
e estruturante? (Araljo, 1995; Faria, 1980;
Oliveira, 1980). Entre 1969 e 1974, vivemos no
Brasil um periodo no qual severificou umataxa
média de crescimento da economia de 10,9%
ao ano. Observaram-se umaexpansao do crédi-
to, com aconsequiente el evacdo do nivel econé-
mico dossalérios, assm como umaintensificagcéo
do deslocamento campo—cidade, dai a impor-
tante urbanizacdo etc. (Skidmore, 1998).

Se 0 periodo em questéo representou um
desenvolvimento espantoso da economia, este
ndo distribuiu igualmente seus efeitos entre a
populagdo e, como costumaacontecer, ariqueza
concentrou-se nas maos daqueles melhor posi-
cionados naestruturasocial. No final do regime
militar, percebeu-se que a diferencaentre ricos
e pobres aumentou e a rigueza do pais, que
cresceranesse periodo, concentrava-se namao
de uma pequena elite. A crise econbmica e a
desmoralizago internacional do regime (como
nacrise daescravidao), aém de questdesinter-
nasentre osmilitares, propiciaram alentatransi-
¢ao brasileiraparaum regime deeleicdeslivres.
Iniciada com Ernesto Geisel, que assumiu a
presidéncia em 1974, mas levada finamente a
efeito pelo sucessor que ele escolhera, Jodo
Batista de Figueiredo, a distensdo completou-
seatravés do acordo de clpularealizado apés a
frustracdo da campanha das eleicbes diretas,
levando primeiro Tancredo Neves, e depois seu
vice José Sarney, antigo aliado do regime elider
populista regional, ao poder (Aradjo, 1995;
Skidmore, 1998).

Ora, foi enmeio atal ambiente politico que
essa reconversdo dos estudos sobre relacdes
raciais deslocou, anos ap6s o ciclo da Unesco,
a hegemonia dos estudos culturalistas sobre o
negro, que dominavam aperspectivasociol 6gica,
com determinada énfase para os estudos sobre
“culturanegrd’, tal como estahaviasido definida
nos anos 30 pelos estudos afro-brasileiros, de

2. Além, é claro, de ter promovido todo tipo de violéncia e

abusos, tipicos de um regime autoritario e criminoso.
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forte inspiragéo freyreana, ou seja, culturalista
e assimilacionista. Foi também nesse ambiente
que novas identidades politicas e culturais
afrodescendentes comegaram a ser forjadas.
Primeiro vejamos a go dahegemoniafreyreana
€, em seguida, um pouco das novas identidades
negras.

Hegemonia ideologica do
assimilacionismo culturalista

Gilberto Freyre recorda, no prefacio apri-
meira edicdo de Casa grande & senzala, a
impresséo que lhe causou, em meio a graves
preocupacfes sobre os destinos nacionais, a
visdo deum grupo de marinheirosbrasileirosem
meio aneve nos Estados Unidos:

Era como se tudo dependesse de mim e dos de
minha geracdo; de nossa maneira de resolver
questdes seculares. E dos problemas brasi-
leiros, nenhum que meinquietasse tanto como
0 damiscigenagéo. Vi umavez, depoisdemais
detrésanos macicosde ausénciado Brasil, um
bando de marinheiros nacionais — mulatos e
cafuzos — descendo n&o me lembro se do S&o
Paulo ou do Minas pelaneve moledo Brooklin,
deram-meaimpresso de caricaturasde homens
[...]. A miscigenacgdo resultavanaquilo. Faltou-
me quem me dissesse entdo, como em 1929
Roquette-Pinto aos arianistas do Congresso
Brasileiro de Eugenia, que ndo eram simples-
mente mulatos e cafuzos os individuos que eu
julgavarepresentarem o Brasil, mas cafuzos e
mulatos doentes. (Freyre, 1995 [1933], p. xlvii)

Freyre, neste trecho, em certo sentido ecoa
NinaRodrigues,® que, décadas antes, observava
comovido apartida dos Ultimos africanos rumo
aAfricaperdida. NinavianaBahiaosafricanos
partirem, deixando para tras sua heranca na
forma da miscigenacdo. O sangue negro que
contaminou o pais, aponto de comprometer seu
futuro civilizado. Freyreencontrou em NovaYork
0s mesticos, herdeiros desse encontro desafor-
tunado entre racas distintas proporcionado pela

3. Raimundo Nina Rodrigues, médico legista nascido no
Maranhéo, estado do Nordeste brasileiro, é creditado como
principal iniciador dos estudos sobre o negro no Brasil. Sua
obra, eivada do racismo cientifico do século XX, contém
as primeiras descricdes proto-etnograficas da cultura negra
da Bahia nas décadas finais do século XIX.
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escravidd@o. Entre estes dois, é verdade, muita
diferenca. Freyre chama a atencdo n&o apenas
para os mesticos, mas para os mesticos doentes,
de certo modo incorporando umatradi¢cdo costu-
rada de atavismos e preconceitos que foi identi-
ficada justamente como a Escola Nina Rodri-
gues. A doenca, a mesticagem, 0s atavismos e
a degeneracdo racial, todos estes temas conju-
gadosem um grupo definido de eixostedricos e
associados apoliticasinstitucionais claras, gju-
daram a definir a questdo racial no pais.

Sob certo ponto de vista, ragae cultura, tal
com aparecem no corpo dessa tradigcdo, séo
termos simbi 6ti cos, sincretizadosem movimentos
discursivosdefinidos e alegorizados de diversas
formas. O pensamento sobre asracas, aquestéo
damiscigenacéo e o problemanegro setransfe-
rem daareados estudosracialistas para 0s estu-
dos etnolégicos dos anos 30, permanecendo
como substrato para a compreensdo das rela-
¢Oes raciais por meio de uma essencializacéo
da miscigenacéo, fiel da balanca da unidade
cultural nacional. Nesse caso, aculturaé o sus-
tentaculo de um arranjo politico e econémico
gue sereproduz desigual mente ao tempo em que
ideologizaasdiferencassociaiscomo diferencas
naturais e culturais.

Uma matriz importante para a introducéo
da cultura no debate nacional encontra-se na
EscolaNinaRodrigues, que parece definidapelo
esforco retroativo — feito principalmente por
Arthur Ramos—em constituir umatradicdo que
legitimasse seu grupo diante de disputas hege-
m@dnicas no campo cientifico e nadefini¢cdo de
politicas. Essa escolaincorpora, além do mais,
0 combate, protagonizado por Freyre e Ramos,
em torno do espdlio intelectual de Nina Rodri-
gues, cadaqual reivindicando parasi aprimazia
de ter reintroduzido o problema racial, atuali-
zando-0 com osinstrumentos cientificos e teori-
cos da época e, a0 mesmo tempo, mantendo
fidelidade asinspiragdes geniaisde NinaRodri-
gues.

Essa nova visdo, pos-racialista, sobre o
negro aparece associada a outros temas, como
oregionalismo, que, apartir dosanos 30, ecom
inspiragdo modernista, comegou aseincorporar
ao repertorio de definicéo deumideal nacional,
0 qual reservou para o Nordeste brasileiro um
lugar quase mitico de reserva de autenticidade
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ou de locus de um Brasil profundo e essencial,
aindando deteriorado pelaindustrializacéo. Ou
sgja, aausénciade” modernizacdo” teriapermi-
tido que o Nordeste preservasse suas tradicoes
culturais, “recuperadas’ como simbolos de
nacionalidade (Soré, 1998).

A partir dessa perspectiva, 0s congressos
afro-brasileiros dos anos 30 (1934, em Recife,
e 1936, em Salvador) podem ser vistos como
umadasinstancias nas quais se coagulae nego-
cia, de modo ao mesmo tempo institucional e
discursivo, areivindicag@o por um olhar mais
sensivel ainterpenetracdo de saberes distintos,
eruditose populares, com o objetivo dedignificar
a cultura negra e de fundé-la como substrato
para a cultura nacional. Esse movimento, bem
caracterizado como ainstalagdo de certapostura
politicaeintelectual, parece representar aconso-
lidac&o dos estudos afro-brasileiros, chamados
por Ordep Serra com certa ironia de afro-
brasilianismo (Serra, 1995).

Para que a “ saida de emergéncid’ (parao
problema da mesticagem) se apresentasse, 0
conceito de cultura teria de ser introduzido.
Stocking Jr. aponta o trabalho intitulado Chan-
ges in the bodily form of the descendants of
immigrants, publicado por Boas, como um
divisor de dguas. Nesse estudo, Boas demonstra
como alteraces fisicas no formato da cabega
processavam-se rapidamente e por fatores
sociais, desacreditando e afinal levando ao ridi-
culo as medi¢Bes cranioldgicas. Ora, Freyre
surge no horizonte dasidéias como o introdutor
dasubstituicdo deragapor cultura. Assim tam-
bém, Arthur Ramos, disputando ao mesmo tempo
em gue Freyre o legado de Nina, coloca-se como
o granderevisor daobrado mestre maranhense,
justamente substituindo anogéo deracapelade
cultura. E neste ponto quero chamar a atencéo
para a conexao feita como umatransicao entre
doistermos que se substituem para recompor o
mesmo jogo discursivo. Como esté explicita
mente exposto em Ramos.

Muito depois haveria de se provar que o
pretenso mal da mesticagem é um mal de
condicdes deficientesdemeio social ecultural.
Se substituirmos na obra de Nina Rodrigues
0s termos biol 6gicos de Raca e M esticamento
pelas no¢bes de CULTURA e Aculturacdo, as

concepcdes adquirirdo completa e perfeita
atualidade. (Ramos, 1962, p. 57)

Nessa estratégia discursiva, o termo, se
raga ou cultura, ndo importa tanto assim. O
que importa é criar condicBes para que se
produza um povo adequado aos imperativos da
civilizagdo ou do progresso. Como afirma
Corréa:

A trgjetériadadesgracatedricaem qual caiu a
definicdo de raga, e sua substituicdo pela de
cultura, aponta assim menos para uma ruptura
definitivacom que se poderiachamar paradig-
ma determinista do que por uma continuidade
entre ambas e, em todo caso, asuapertinéncia
a0 mesmo universo de sentido que a histéria
da constituicdo da escola [Nina Rodrigues]
esclarece. (Corréa, 2001, p. 258)

O gue a histéria da escola esclarece é a
imbricacdo entre interesses de controle e disci-
plinamento social metamorfoseados como
preocupacdes eugénicas, sanitaristas, médicas,
psiquiatricasetc. O que em Ninaapareciacomo
um desafio, “ esfinge do presente”, ademandar
um esforco de superacéo pelo bem do interesse
nacional, reaparece em Ramos e em Feyre como
aculturacdo e miscigenacdo, em uma palavra,
assimilag&o. Agora, aquestdo € como transfor-
mar a massa desordenada de cafuzos e mulatos
em parte integrante do corpo nacional, degluti-
los, canibalizé-|os, como nainspiragdo moder-
nista, t&o loquaz naformacdo de certoimaginério
freyreano.

Raca e cultura participam assim de um
mesmo continuum estratégico inserido no movi-
mento mais amplo de acomodac&o entre uma
elite branca, ou orientada por valores simboli-
zados como brancos e ocidentais, e a grande
maioria da populagdo, em um ambiente de
modernizagdo. Repetido através de suas muta-
¢Oes, vemos 0 mesmo movimento deincorpora-
¢ao0 de uma popul acdo inoculante como um mal
interno transformado de tabu em totem por uma
elite antropéfaga. Essa passagem parece torna-
dapossivel justamente pela mutagdo mulatada
natureza (raga) em cultura. Uma passagem
canibal metaforizada em inimeros objetos da
cultura e na propria associagdo entre o0 ato
sexual e a deglutico, metafora amplamente
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reforcada e enraizada por todo o imaginario
sexual associado ao negro e anegrano Brasil e
convenientemente amplificadapel o modernismo
de 1922. “S6 a antropofagia nos une. Social-
mente. Economicamente. Filosoficamente”
(Andrade, [1928] 1996, p.19). A mesticagem,
cancer gue corroia a pretensdo branca, torna-
se elemento operador daintegracdo nacional e
a0 mesmo tempo de suamodernizago caracte-
rizada como subordinante (Nunes, 1994).

Os estudos afro-brasileiros comegcaram a
ser contestados e a perder a hegemonia nas
pesquisas sobre relacdes raciais no Brasil a
partir dosanos 50, com aprofissionalizacdo das
ciéncias sociais e com os desdobramentosdo ja
citado “ciclo daUnesco” de estudos sobrerela-
¢Oesraciaisno Brasil. O conjunto das pesquisas
reconhecidas como o “Ciclo daUnesco” redli-
ZOU-se seguindo as recomendacdes da 52 sessdo
da Conferéncia Geral da Unesco em Florenga,
(ue aprovou o projeto de pesquisadelineado pelo
proprio Arthur Ramos, por essa época diretor
do Departamento de Ciéncias Sociais desse
0rgdo. Nessa mesma conferéncia, aprovou-se
al2Declaracdo sobre Racga, que, sob o impacto
das atrocidades nazistas, negava qualquer
determinacdo para raca e procurava desgua-
lificar cientificamente qualquer afirmativa
racista. Apésamorte de Ramos, Alfred M etraux
—amigo e “mentor” de Pierre Verger — assume
em abril de 1950 o Setor de Relacdes Raciais
do Departamento de Ciéncias Sociais daUnes-
co. O Brasil foi escolhido para laboratério das
pesquisas sobre relacBes raciais gragas a sua
fama de “paraiso racial” e aos esforcos de
alguns intelectuais brasileiros e estrangeiros
ligados aUnesco (Maio, 1999).

Novas identidades afr odescendentes

Consideremos agora a formac&o de novas
identidades afrodescendentes, focalizando em
maior detalhe, e como um caso dentre outros, o
processo tal como ocorrido nacidadede Salva
dor (BA) apartir dosanos 70, ou sgja, dasegun-
da metade da década de 1970 e durante acrise
do regimemilitar.

O carnaval em Salvador tem sido identifi-
cado como o palco fundamental no qual as
novasidentidades afrodescendentes, € aborando
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estilo, pondo em cena performances e mobili-
zando agéncia, realizaram uma intervengdo
como umafraturano campo de significagdo das
relacOes raciais na cidade. Essa fratura é mar-
cadamente associada aos processos gerais de
modernizacdo, assim como pretende-se apoiada
na tradicéo. E, a0 mesmo tempo, reivindicada
como umanovaabertura parafluxosglobaisde
informacé&o, sem abrir mé&o de suaforteinser¢céo
local. E, por fim, constituidacomo umatorrente
de producéo de novas subjetividades e, ao
mesmo tempo, de um sujeito politico coletivo
diferenciado. O carnaval afrodescendente em
Salvador, tomado assim como principal eixo
para os fluxos datradi¢éo cultural afrodescen-
dente e como tronco matriz ou paradigma de
elaboracdo para outras transformacgfes de
identidade e cultura negra, esta estruturado
sobre a memoriareinventada. Toda meméria é
também um trabalho de luto, invocacéo e
conjuracdo. Invocar os antepassados, af astar 0s
fantasmas, expulsar os deménios. Falar sobre
os ausentes, sobre umafaltaque ndo secomple-
ta jamais; a Africa, Aruanda, Ketu. Coortes
sucessivas de personagens, meio histéricas, meio
lendérias, povoam o imaginario afrodescendente
do mundo negro em Salvador. A obsesséo para
com o passado e com os mortos parece morbida
ou regressiva? Provavelmente ndo. Prefiro
concordar com Derridae como eepoderiadizer:

Seme presto afalar longamente de fantasmas,
de heranca e de geraces, geracOes de fantas-
mas, ou sgja, de certos outros que ndo estdo
presentes, nem presentemente vivos, nem para
nods, nem em nés, nem forands, € em nome da
justica. (Derrida, 1994, p. 11)

E em nome da justica, acredito, que os
mortos sao evocados pelas ruas e avenidas de
Salvador. Bob Marley, Mendlik 11, Chaka, Zumbi
dosPamares, Macom X, Jodo de Deus, Martin
Luther King e muitos outros. Justicaparacom
eles e justica para com os vivos. Em nome da
justica, umaguerratem sido travadano carnaval
eno palco daslutas culturaisem Salvador. Vere-
mos como essalutatem se desenrolado e consti-
tuido seu proprio teatro de operagtes.

O contexto ampliado dessa reinvencdo
chamada “ reafricanizacgo” € aquele damoder-



Sociepape E CULTURA, V. 10, N. 1, Jan./aun. 2007, p. 81-94

nidade, tal como ela vem se desenvolvendo no
Brasil. Essa modernidade pode ser encarada,
conforme a defini¢&o de Domingues, como um
processo plural, néo homogéneo e determinado
pel o desenvolvimento de subjetividades col etivas
gue avivem e a pdem em movimento (Domin-
gues, 2001). “ A modernizacao de umasociedade
qualquer tem de ser vista sempre a partir dos
projetos e dos movimentos das diversas subje-
tividades coletivas que para ela contribuem”
(Domingues, 1999, p. 74). Essas subjetividades
ndo preexistem a modernizagdo e ndo sdo o
efeito dela, mas se autoconstituem; ao moderni-
zarem a sociedade, modernizam a si proprias.
Classesou posi¢Oes de sujeito raciais sdo, nesse
sentido, subjetividades, ou publicosreflexivos
(Avritzer, 2000, p. 78), marcadas por processos
de desencai xe ereencaixe reflexivos ancorados
em narrativasde memoria eretradicionalizacgo.
Essas préticas de memoriacol etivasdo eminen-
tementereflexivase* reinterpretam e déo novos
significados a0 passado que se apresenta em
monumentos, festividades e comemoragdes’
(Santos, 2000, p. 92). Nesse sentido, amoderni-
Zag&0 € um processo com muitos autores/atores
que se estruturam reflexivamente a partir de
ressignificagbes coletivas da historia de sua
prépriaconstituicao.

Determinadosinfluxos e conexdes globais
estdo presentes na formacdo de um corpus de
referéncia de identidade em Salvador nesse
momento. Desde os trabalhos pioneiros de
Carlos Benedito Rodrigues sobre o black soul
e de Hermano Vianna sobre o funk no Rio de
Janeiro, na décadade 1980, jaestavaevidente
gue uma nova relacdo comegava a se estabe-
lecer entre os jovens afrodescendentes brasi-
leiros, aindustriacultural e elementosdacultura
negraglobal.

Pesquisas subseqguientes tém destacado a
importancia das politicas de manipulacéo da
imagem para a construcdo da identidade do
funkeiro ouregueiro (Silva, 1984; Midlgj, 1995;
Pinho, 2001; Cunha, 1991; Sansone, 1997; etc.).
A dissertacdo de Olivia Cunha, por exemplo,
discute extensamente a importancia do cabelo
dreadlock na definicdo do verdadeiro “rasta’
e nas multiplas interpretacbes externas ou
internas de que o cabelo é objeto. De um lado,
sinal do estigma e da perseguicéo pelapolicia;

de outro, elemento fundamental na propria
filosofia politica “natural” dos rastas. Como
observaum dosinformantesde Olivia: “ Porque
0 cabelo rasta é uma questdo de resisténcia’
(Cunha, 1991, p. 136).

A Bahia dos anos 70 esta descrita na lite-
ratura, por outro lado, como aquela onde justa-
mente comeca a fazer sentir-se os efeitos da
industrializag&o e do desenvolvimento urbano
pleno; assim o momento no qual a industria
cultural assume aimportanciaque normamente
selheatribui, ou sgja, € um contexto de moder-
nizagdo socioecondmica, deinser¢do naesfera
de influéncia dos novos meios técnicos de
aceleracdo do circuito deimagens e mensagens
(Oliveira, 1980). Nesse momento, chegam a
Salvador asimagens dasoul music e dasrevol-
tas negras na Africa e nos Estados Unidos.

Esseambienteideol 6gico, que é semelhante
ao encontrado no Rio de Janeiro eem S&o Paulo,
por exemplo, é habitado pelatrajetdriados pan-
africanismos — associada aos nomes de W.
DuBais, S. Willians, Martin Delany, Marcus
Garvey, eoutros —, assim como pelo movimento
de negritude e pelas lutas pela descol onizacéo
africana(Drake, 1993; Nascimento, 1981; Mo-
rales, 1988). Podemosdizer, assim, queaBahia
globalizava-se e que se somavam aos planos e
contextostradicionaisreferentestransnacionais
ou desterritorializados com maior intensidade.
Risério documenta com vivacidade, por exem-
plo, ainvasdo damusicasoul nosanos 70, mos-
traafebre damusicadisco que chegou primeiro
ao mitico bairro daLiberdade eem outros perifé-
ricos e s depois nos de classe média. James
Brown erao herdi negro do momento, identifi-
cado aos Black Panthers, ao reverendo Martin
Luther King Jr. e a sualuta por direitos civis
para 0s negros norte-americanos.

A febre funk-soul n&o tomou apenas
Salvador, evidentemente, mas seduziu jovens
negrosem diversaspartesdo Brasil. Em“Black
soul: Aglutinagdo espontéanea ou identidade
étnica’, Silvaanalisa o movimento black soul
capitaneado a partir de 1978 na cidade de
Campinas, nointerior de Sdo Paulo, pelo grupo
Afro-Soul. O autor avanca atese que retomaria
posteriormente em seu livro sobre o reggae em
S80 Luis. Paraele, ndo seriam as formas tradi-
cionais de “cultura negra’, entendidas como
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aquel asde origem africana, as Unicas escol hidas
para manifestar ou articular aidentidade negra
para os descendentes de africanos. As formas
modernas e transnacionais de cultura negra
passariam a partir desse momento a operar
“como uma manifestac&o cultural que os iden-
tificava de algumaforma (pel ostipos de roupa,
dancamusica, etc.)” (Silva, 1983, p. 245).

O que me parece importante ressaltar,
entretanto, € como esses discursos musicais e
culturaisinteragem com aestruturade relagdes
de poder e servem como instrumentos para a
objetificacdo deidentidades e posi ¢Oes antagd-
nicas em um campo determinado. Como observa
Sansone, ao articular as condigdes de transfor-
macao das realidades metropolitanasno Brasil,
ligadas a passagem paraum mundo detrabal ha-
dores “ndo-garantidos’, globalizacéo e cultura
de consumo, a construcéo daidentidade negra
como forma de acesso a cidadania politica ou
consumista:

A identidade negra se desenvolve dentro do
movimento rumo a uma nova cidadaniae, em
particular, nas suas formas mais popul ares ou
de massa, ndo pode ser vistade forma separada
do desgjo de consumo e protagonismo civil.
(Sansone, 2002, p. 179)

A construcdo de identidades afrodescen-
dentes € um processo de agenciamento ou de
emergéncia de sujeitos negros no contexto
contingente do Brasil contemporaneo. Tal
processo ndo esta acabado, como é dbvio, nem
tem resultado previsivel. Estdsemprereposto e
pode ser caracterizado como uma “luta de
identificagcbeseguerrade posicdes’ (Hall, 2002).
Procuro compreender essa luta como atraves-
sada pela emergéncia de uma consciéncia
insurgente afrodescendente que se materializa
sob duas formas gerais: primeiro na“atividade
consciente” dispersaecomplexa, agenciadasob
a égide do movimento negro, conjunto de
agentes sociais negros ou afrocentrados que
elegeram definir suaidentidade como essencial -
mente politicaou voltadaparaproduzir um efeito
estrutural sobreasociedade brasileiraquefosse
umareal ocacdo de poder e beneficios publicos.
Em segundo lugar, consciénciainsurgente
ensaiamanifestar-se como acoagul agdo deuma
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perspectiva critica que, em alto grau de refle-
xividade, faz a critica radical das politicas de
representacéo racial como instrumentos de
consolidagdo hegemobnica nas artes e nos
discursos eruditos ou competentes.

Um dos aspectos dessa lutatem aver com
arevisdo de significadosraciais e historicos. O
guilombo de Palmares, eaformagenérica“ qui-
lombo”, tem sido, por exemplo, ressignificado
fortemente a partir da reorganizacdo do movi-
mento negro nos anos 70. O quilombo passa a
representar um modelo alternativo de organi-
zacdo da sociedade que desafiou os poderes
coloniais e reinventou um mundo africano —no
caso de Palmares, banto — baseado no trabalho
livre, napropriedade comum daterra, emvalores
tradicionais holisticos etc. A utopia afrodes-
cendente passaaincorporar um modelo histérico
como referénciano passado paraapossibilidade
de futuro e é nesse sentido, por exemplo, que o
Bando de Teatro Olodum, grupo de atoresnegros
originalmente ligado ao bloco afro de Salvador,
montou o espetaculo Zumbi, em 1995, ano do
tricentenario de suamorte. Ao final do espeta-
culo, negando a morte de Zumbi, o Ultimo e
heréico lider de Palmares, a personagem canta:

ARAFAT: Quando Zumbi morreu foi Lemba
guem tratou de seu egum, quando Zumbi morreu
foi Lemba quem tratou de seu egum e depois
foi com ele pro Araketu, pro 118, Timbaladae
Olodum, depois foi com ele pro Araketu, pro
11&, Timbaladae Olodum. Quando Zumbi morreu
veio Quissimbielhefez de seu muqud, quando
Zumbi morreu N’ zambi transformou-o0 em mil
zambis, quando Zumbi morreu N’ zambi trans-
formou-o0 em mil zambis: menininhado gantois,
mée estela, mée hilda, luther king, mandela e
margareth, grande otelo, mée hilda e malcom
X... (Bando de Teatro Olodum, 1995. s.p.)

Quando, no contexto de redemocratizaco
da sociedade e de reorgani zag&o dos movimen-
tos negros, o poeta Oliveira Silveira, do Grupo
Palmares do Rio Grande do Sul, propds o0 20 de
novembro — aniversario da morte de Zumbi —
como Dia Nacional da Consciéncia Negra, o
“13 demaio de 1888", data de promulgacéo da
lel abolicionistabrasileira, passou aser crescen-
temente rejeitado como a celebracdo de uma
falsaabolicéo, e 0 20 de novembro tornou-se a
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dataprincipal do reinvestimento simbélico/histé-
rico da politica afrodescendente no Brasil
(Nascimento & Nascimento, 2000; Mendonca,
1996; Pinto, 1993 € 1990).

Tal conversdo foi possivel porque, durante
todo o regime militar, diversos grupos se organi-
zaramno pais. No Rio Grandedo Sul, ojacitado
Grupo Palmares. No segregado interior de S&o
Paulo, assistiu-se aumaintensa movimentagéo
com o grupo Evoluc&o de Campinas, fundado
por Thereza Santose Eduardo Oliveira, em 1971,
eo Festival Comunitario Negro Zumbi (Fecone-
zu), criado em 1978 e que existe até os dias de
hoje.* Nacapital paulista, o Instituto de Pesqui-
sase EstudosAfro-Brasileiros (Ipeafro), fundado
por Abdias do Nascimento em 1980, no seu
retorno do exilio. No Rio de Janeiro, o I nstituto
de Pesquisa de Cultura Negra (IPCN) e a
Sociedade de Estudo de CulturaNegrano Brasil
(Secneb), a Sociedade de Intercdmbio Brasil
Africa (Sinba), o Grupo de Estudos André
Reboucasetc. NaBahia, o Nucleo Cultural Afro-
Brasileiro, o Grupo de Teatro Palmares I fiaron
e assim por diante. A confluéncia de determi-
nadosfatoresfez com que algunsdestes e outros
grupos fundassem, em 18 de junho de 1978, o
Movimento Unificado contra a Discriminagéo
Racial (MUCDR), realizando em seguida um
ato publico nas escadarias do Teatro Municipal
em S&o Paulo no dia7 dejulho. O MUCDR foi
depois rebatizado em 23 de julho como Movi-
mento Negro Unificado contraaDiscriminagdo
Racial (MNUCDR), em dezembro de 1979;
durante o primeiro congresso realizado no Rio
de Janeiro, passa a chamar-se de Movimento
Negro Unificado (MNU), nome que conserva
até hoje (Nascimento & Nascimento, 2000;
Barcelos, 1996; Cardoso, 2002; Félix, 1996;
Hanchard, 1994).

O ato do dia 7 de julho foi convocado em
protesto contraamorte do jovem negro Robson
Luis. Ojorna Versus noticiou com detalhe o
caso e 0 protesto que marcou aaparicdo publica
do novo movimento negro brasileiro. No nimero
22, dejunho-julho de 1978, lemosque, por roubar

4. Atraindo para suas atividades culturais parcela importan-
te de seus participantes na juventude negra, o Feconezu
passou a ter no hip-hop um elemento importante (cf.
Feconezu, 2000).

com amigos, que vinham bébados de umafesta,
trés caixas de frutas, Robson Luis, 21 anos,
casado, morador daVilaPopular, morreu no dia
28 deabril de 1978, no Hospital deClinicas. Seu
rosto estava desfigurado e seu escroto fora
arrancado na 442 Delegacia de Policia em SP.
Segundo apurou o jornal, o delegado, enquanto
batia, dizia: “Negro tem que morrer no pau”
(Versus, 1978).

A questdo daculturaedaidentidade negras
€0 nucleo contestado de umareivindicagéo por
reconhecimento e aalavancadamobilizacdo por
igualdade econdmica e social. A linguagem do
candomblé e a musica dos blocos afro logo
passaram a representar para negros em todo o
Brasil umareferéncia de “raizes’ ou deidenti-
dade, que poderialhesservir de conforto diante
dahegemoniacultural que negavatanto especi-
ficidade quanto valor as realizagdes culturais
negras (Hanchard, 1994). Conformada como
umaideologia politica, essaidentidade contém
uma promessa utopica de realizagéo futura de
si como negro e da histéria como emancipacéo
do povo negro; essa libertagdo como emanci-
pacdo de si e da histéria esta ancorada em
interpretagdes e contra-interpretacdes criticas,
alimentadas no ambiente de abertura politicae
renovacdo democratica da transicdo democrg
tica brasileira do comeco dos anos 80. Nesse
contexto, a formagdo de um movimento negro
como aexpressao daidentidade negraessencial
ou escondida nos “refolhos’ da historia seria
imperativa. O movimento negro viaasi mesmo
como a encarnacao desse sujeito histérico que
preexistia a ele, mas ganharia conformidade
politica através de sua ag&o esclarecida

Zumbi tombou, porém 0s negros continuaram
fugindo para as matas e formando quilombos.
Ainda hoje todos nés negros somos (ou deve-
mos ser) comprometidos com a luta e com a
liberdade e a criac8o de uma sociedade justa,
trazemos namemoriaalutadeste herdi que nos
mostrou aimporténciadaluta parase atingir a
vitéria. (MNU, 1988, p. 63, énfase adicional)

Em Florestan Fernandes (1989), o protesto
negro coloca-se como uma resposta a situagéo
de excluséo e marginalizagdo do negro na
sociedade de classes em formagdo no Brasil.
Uma resposta da consciéncia e da ag8o negras
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gue se formaram nos anos 20 e seguiram dai
para a frente com suas préaticas especificas e
contradicOes proprias. A idéia central que
interessa é aqueladeinsubordinacg&o ideol 6gica
ou da producdo de contra-interpretacdes da
situacdo racial. Essa contra-interpretacdo ou
“diagnosticoracia” motivou aorganizagdo negra
emtorno de aparatosinstitucionai s eideol 6gicos
bem especificos como os clubes negros, as
associagdes, a imprensa negra etc. Interessa
aqui perceber o carater de mediago intelectual
necessaria paraaformagéo de umaconsciéncia
rebelde e transformadora das representaces
dominantes sobre 0 negro, assim como de seu
lugar naestrutura social. Sendo assim, aeman-
cipacdo politica e material estéd compreendida
por essa emancipacdo intel ectual que passapela
desalienacdo negra e sua libertagéo ideol 6gica
e subjetiva das representacdes racistas. A acdo
afrodescendente transformadora, “atividade
consciente”, articula-se e naverdade pressupde
uma consciéncia emancipada ou em busca de
emancipacdo. A formacéo dessa consciéncia
insubordinada € um processo histérico e mate-
rialmente sobredeterminado, ndo representando
assmumailuminacéo desencarnadados proces-
SOS sociais, mas esta inversamente embebida
deles.

Essa consciéncia tem surgido como uma
consciéncia “racial”, que paradoxalmente
demanda emancipar-se do peso do racismo
construindo identidade contra a identidade
branca. “Emtermosculturais, o negro eo mulato
se viram condenados a serem o OUTRO, ou
seja, um réplica sem grandeza dos * brancos de
segunda ordem’” (Fernandes, 1989, p. 46). A
emancipacdo de si pretende ser assim a expul-
s80, 0 exorcismo, dos esteredtipos negros e,
principalmente, darelagdo determinadaentre o
branco representado e suaréplicaimpossivel e
sempre precaria, 0 negro. O passo adiante para
alibertac&o dessacondicéo mimica, insuperavel
e insuportavel, € a “descolonizagdo mental
completae global do negro” (Fernandes, 1989,
p. 53) levada a efeito por um “exercicio de
inteligéncia’ ou auto-esclarecimento, tarefa
fundamental do intelectual negro.

A proposta de emancipagdo negra como
libertagdo de si do negro € um tema forte na
discussdo e énaobrade Fanon, provavelmente
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o intelectual negro que fez a reflexdo mais
influente sobre aquestéo, que essadesalienagéo
parece ganhar formulagdo classica.

O negro € 0 homem negro; isto quer dizer que,
devido auma série de aberractes afetivas, ele
se fixou no centro de um universo de onde é
preciso tira-lo. O problema é fundamental.
Pretendemos nada menos do que libertar o
homem decor des mesmo. (Fanon, 1983[1952],
p. 10)

Justamente porque ndo podem ser repre-
sentados, a ndo ser como alegoria para deter-
minada ordem racial ou como um arcabouco
ideoldgico para a subordinacéo, o negro e o
mulato se constituem como sujeitos sociais
subordinados politicamente e subalternizados na
arena das disputas hegemoénicas. Essa subor-
dinagdo € construida tanto nas formas ideol 6-
gicas abrangentes e na economia politica das
representacfes quanto nasinteracdes cotidianas
mediadas por préticas de raca e por formas
determinadasderacializac&o. Essaordemracial
determinada, estruturada em termos da “su-
perestrutura’ ideol dgica, assim como das coor-
denadas paraaagdo cotidiana imediata, pressu-
pde umahegemoniaconstruidasob determinados
fatoreshistoricos, algunsdos quais pudemosver
ao longo deste ensaio. Para a consecucdo de
seus objetivos, essa hegemonia contou com a
participacdo de intelectuais, “comissérios do
grupo dominante para o exercicio das fungdes
subalternas da hegemonia social e do governo
politico” (Gramsci, 1979, p. 11). A descol onizagéo
intelectual como etapa da emancipacdo racial e
consequente transformacgdo da sociedade como
um todo deverd, desse modo, passar pela acéo
intel ectual contra-hegemonica. A emergénciade
uma critica subalterna representa assim o
trabalho deformagdo deintel ectuais subalternos.

A questdo do papel do intelectua negro na
lutacontra o racismo e haemanci pacao do negro
ndo poderia, desse modo, ausentar-se desse
contexto. Sivanandan ([1974] 2000) nesse
sentido afirma: o intelectual negro ou “de cor”
€ um ser das fronteiras e das margens. Como
negro, ele esta fora das representagdes domi-
nantes e vinculado a0 mundo negro; como
intelectual, esta alienado do mundo negro e
participa do mundo branco das instituicdes
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universitérias e da“ cultura superior”. Atualiza
assim vivamente, em sua propriasubjetividade
e posi¢ao existencial, as contradic¢des do colo-
nialismo e da representacéo subordinada de
Outrosculturais. O intelectual colonial ou negro
a0 assumir, através de uma decisdo consciente,
posi¢céo no lugar do oprimido resolve sua
contradicéo existencial ao resolver sua con-
tradic&o politica. “In coming to consciousness
of the oppressed, he takes conscience of
himself, in taking conscience of himself, he
comes to consciousness of the oppressed”

(Sivanadan, 2000 [1974], p. 72).

Acdes afirmativas, racializagéo e
maoder nizacao

A caixa de Pandora do racismo brasileiro
foi recentemente maisumavez aberta, pelaacéo
consciente de determinados atores sociais,
notadamente pelamobilizac&o social de brancos
e negros em torno da implantagéo de politicas
deagdo afirmativano ensino superior (Carvalho,
2005). No cerne dos debates sobre a chamada
politica de cotas, encontramos um ponto de
sustentacdo que parece girar em fal so, flutuando
no vortice das ambi gl dades ti picamente brasi-
leiras: aidentificacdo racial. Tal ambiglidade,
ou dificuldade interpretativa, tem sido saudada
por alguns como uma vantagem relativa do
Brasil. A propriedade supostamente especifica
dos usosraciais em nossa soci edade, marcados
pelo pragmatismo ou pela contextualidade (a
“retéricadasragas’), tem sido consideradacomo
algo que nos eleva moralmente e nos distingue
radicalmente de outras sociedades “ realmente”
racializadas, como os Estados Unidos. Dai que
seja impossivel dissociar-se 0 debate sobre a
superacdo do racismo dadiscusséo sobre o que
SOMOS COMO pais e 0 que Nos confere nNossa
identidade como nag&o.

Um dos pontos centrais do debate tem a
ver justamente com a comparacado com 0s
Estados Unidos. A reac&o queolivro de Michael
Hanchard, Orfeu e poder, desencadeou se
referetambém aesse aspecto (Hanchard, 2001).
Gostariade considerar um aspecto dessatensao,
gue é a0 mesmo tempo interpretativae politica,
e gue se refere ao incébmodo provocado pela
suposicdo, em certa medida encontrada em

Hanchard, de que maisidentidaderacial significa
mais modernidade e de que os Estados Unidos
seriam o prototipo dessa relacdo entre moder-
nizacdo eidentificagdoracial (Fry, 2005). Espero
poder concluir, assim, argumentando que, no
Brasil, e em outros contextos, 0s processos de
racializacao eidentificacéo (ou desidentificacéo)
racial sdo coeténeos aos processos de moderni-
zac&o. Parece-me impossivel, nesse sentido,
discutirmos raga e racismo sem que conside-
remos, também, modernizagdo e modernidade.
Dito de outro modo, o debate sobre cotas, acdes
afirmativas e identidades/identificacdo racial é
de fato um debate sobre os rumos que amoder-
nizagdo brasileira tomou e as correcdes nesse
]processo que seremos capazes de impor.

Se entendermos modernizagdo como o
conjunto de processos socials e suas conse-
guéncias, definidos em torno da urbanizagéo,
industrializag&o, individuagdo dos sujeitos,
escol arizag8o massiva, em suma, com aconso-
lidac&o e aexpansdo do capitalismo como modo
de produgéo, o queimplicadizer como modo de
organizacdo socia e de formagdo de sujeitos
sociais, veremos que o “problema negro” fez
incidir no processo de modernizacdo no Brasil
determinados elementos diferenciais, como
creio ter apontado anteriormente.

O processo de acumulagdo originario, o
colonialismo e 0 escravismo, ou seja, etapas
preparatérias da modernizagdo exuberante do
século XX, criaram asragasnavidasocial, assm
€omo as estruturas sobre os quai s se construiram
a modernidade e suas promessas de emanci-
pacédo. O fim da escravidé@o e o soerguimento
de uma sociedade livre, aberta e de classes, no
Brasil, significariam a modernizac&o da socie-
dadeeofimdo“problemanegro”, edosproprios
negros como sujeitos sociais. Entretanto, o
componente de exclusdo racial dessa moderni-
zacdo ndo foi desprezivel e parece, naverdade,
central, como tem sido salientado por estudos
recentes sobre a chamada modernizago sele-
tivabrasileira, queteriacomo correlato concreto
acriagdo de um sem-niimero de“ périas urbanos
eruras’, racia mente assinal ados (Souza, 2000;
2003). Nesse cenario, 0 advento de novos sujei-
tos sociais, representando a diferenca como
modo de articulagdo do politico com a vida
cotidiana, edahistériacom aconquistade novos
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direitos, deveria ser visto como um desenvol-
vimento positivo rumo a uma maior € mais
profunda democratizagéo.

Poderiamos dizer, finalmente, que aexclu-
sd0 do negro dos quadros académicos,® assim
como certa presuncdo de “isencdo racia” na
formag&o do campo, caminhalado alado com a
inclusdo do negro como objeto de estudo. Ambas
asdimensdesimplicam, naverdade, atentativa
de manter silenciada essa exclusdo que ndo se
apresenta como um problema para a historio-
grafia das ciéncias sociais no Brasil, o que da
bem o tom da presente subalternizac&o do negro
na sociedade e na universidade.

Abstract: The author, in this essay intended to address
two propositions. First, advance apartial and fragmented
reading toward the consolidation of some issues which
would be seem as constituent of theracerelationsfieldin
Brazil. Secondly, the intention is to point out the
surmounting politicization of this field, a politicization
which is followed by the racial identities politicization,
aswell asthe by expansion and consolidation of ablack
political agenda in the contemporary Brazil. We seek,
besidesit, to demonstrate, using datafrom black identity
studies in the city of Salvador da Bahia, features of the
contemporary black identities making process. Such
propositions may be better understood against the broader
context of conservative modernization that Brazil had
experienced in the last decades and in regarding to these
modernization effects in social subjects making, inside
and outside Brazilian University.

K ey-wor ds: racerelations; academic field; modernization;
affirmative action.
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