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A LIBERDADE, COMO A PAZ, NAO E BRANCA

Elimar Pinheiro do Nascimento*

Alguém ja disse que a liberdade nao tem cor. Talvez nao seja
assim, talvez a liberdade tenha a cor da noite: mulher, preta e pobre.
Talvez nao s6 hoje, mas também ontem. Pois, afinal, foi nas dobras da
noite que se refugiaram os criadores dos quﬂombos revoltados com a
escravidao, e os inconfidentes mineiros, insatisfeitos com os abusos
da Coroa Portuguesa. Ambos, porém, caminharam na noite em
caminhos paralelos. Sem duvida, unidos por um sentimento comum - o
dalibertagao do jugo alheio - mas separados pelo alto muro, ainda hoje
intransponivel, do racismo, da discriminagao racial, da opressao da
raga. Afinal, uns eram negros, outros brancos. No entanto, negro e
branco nao sao qualidades definidoras do género humano, mas antes
criagoes historicas, culturais. E, por serem culturais, polltlcas e econdmi-
cas.

A dificuldade de decifrar esta invengao, nao muito longinqua,
pode-se constatar face a uma pergunta tao inocente quanto: o que é
um negro? Resposta apenas aparentemente féacil: um Homem (H
maiusculo) com determinadas caracteristicas tais como - pele escura,
feigdes grossas, cabelos encaracolados etc. Definicdo tao simples,
quanto falsa. Todos, no intimo, sabemos. Porque o negro € menos do
que isso, e muito mais: € uma historia, uma conspiragao, uma gesta, um
poema de dor. Talvez um ridiculo, encravado no cranio humano. Uma
discriminagdo, um preconceito que, como bumerangue, langado pelo
branco, volta em linhas e curvas invisiveis para aprisiona-lo. Milhares
de corpos submetidos, destruidos. Milhares de espiritos esvaziados,
humilhados. Milhares de situagoes de sofrimento, algumas das quais
indescritiveis, sobretudo porque delas nao se sai com vida para
descrevé-las. Ou com razao suficiente para ser-se entendido. E o outro.
Estrangeiro ameagador do meu cotidiano. Ser inferior. Desprezivel. O
negro nao é homem, é uma invengao da civilizagao branca. Uma de
suas obras fantasticas, como o nazismo, o computador, o satélite, o
rock...

Pode parecer que ndao, mas o negro &€ como o subdesenvol-
vimento, forma diferenciada de opressao, uma criagdo da civilizagao
européia. O africano, € bom lembrar, nao foi escravizado porque era
negro. Alias, pouco imponava naquela época, a cor de sua pele. Foi
escravizado por necessidade de expansao do capitalismo mercantil,
por necessidade da exploragao das novas terras das Américas, por
necessidade da primeira expansao européia, no século XV.

* Professor do Departamento de Sociologia da UnB.
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Sobretudo, foi escravizado para produzir bens a serem comercializa-
dos. Nasce, assim, o negro, colado a extensdo da mercadoria, a
monetarizagdo da economia, como parte integrante e indispensavel
dos primérdios do capitalismo industrial, que emergira mais de trés
séculos depois, na Inglaterra. E com o negro, nasce evidentemente o
branco. Uma auto-invengdo ou uma invengao redundante. Corolario.

Como uma antinomia, faces de uma mesma moeda, brancos e
negros sao partes constituintes de um novo fenébmeho: o racismo. No
fundo, uma falsa consciéncia, uma justificativa de um ato que nao
encontra explicagoes, nem na moral estabelecida, nem na ciéncia
nascente. E, no entanto, uma e outra, sucessivamente, constituirdo o
terreno sobre o qual se erguerdo, como vigas potentes, as teses das
préticas discriminatérias, suas explicagoes e justificativas. Primeiro a
religido, como forma dominante de ideologia e da cultura européia, do
século XV ao XVII. Algreja é,entdo, a Instituicao mor do racismo, e os
pe-dres, os seus construtores parcimoniosos, intelectuais “organicos”.
A prova da inferioridade do negro encontra-se na sua recusa ao
Evangelho (os africanos sao resistentes a catequese), a prova de sua
perversao, na recusa ao trabalho (o clima tropical exige outro ritmo que
o temperado, e trabalho para outrem, outro engajamento).

Arigor, antes do século XVIIl nao existe umateoria racista, mas
praticas, discursos, explanagdes mais ou menos coerentes, mais ou
menos consistentes. Afinal, a & nao demanda explicagoes, ela se impoe
por si mesma. A teoria racista surge no século das Luzes, no deslocar
do dominio religioso, no despontar do império da Razao.

Aparentemente, cabe ao francés Buffon, com sua Histoire
Naturelle Générale et Particuliére, de 1749, estabelecer o conceito de
raca e, com ele, desenvolver a primeira explicagao “cientifica” das
diferengas raciais, e sobretudo, de sua hierarquia. O fator causal,
fundamental, explicativo é o ecoldgico. O clima determinaria as ragas
capazes e incapazes, superiores e inferiores. O que, na realidade, nao
constitui uma grande inovagao - e nao reside ai sua importancia, mas
no fato desta velha idéia atualizar-se. Herddoto, ha séculos de
distancia, ja havia proclamado que os climas extremos produzem
homens brutos, pouco afeitos a civilizagdo. Evidentemente que as
referéncias de Herbdoto nao sao as mesmas de Buffon, mais preocu-
pado com a capacidade de produgao do Homem no clima equatorial
- 0s autdctones das Américas, Africa e Asia - mais preocupado em
justificar as praticas discriminatérias de seus contemporaneos.

O século XIX, este século das ciéncias, assistira a progressao do
“racismo cientifico”, sobretudo com a formacao de duas correntes. A
primeira, continuando o raciocinio de Buffon, nao apresenta grandes
novidades, salvo a riqueza argumentativa, advinda de um melhor
conhecimento do mundo, pelos europeus. A segunda é mais importante,
pois representa uma ruptura significativa. Nesta corrente, a forca
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causal das diferengas e hierarquias raciais se desloca da ecologia
para a biologia. A superioridade ou inferioridade das ragas sera agora
relacionada  diretamente as formagbes bioldgicas e genéticas
distintas. Cabe também a um francés, J. A. De Gobineau, desenvoiver
de maneira mais contundente esta nova teoria em seu Essai sur
I'inégalité des races humaines, entre 1853-55, em quatro volumes.
Para Gobineau a inferioridade dos africanos melanodermos encontra-
se inscrita em seu fisico. Inscrita de forma insuperavel em seu préprio
ser, € aformacao craniana do negro que o dota de um cérebro inferior,
incapaz de alcangar as alturas da razao, da abstragao, do conhecimento
técnico mais refinado, da complexidade das ciéncias. Nem para as
artes sao dotados, vista a incapacidade de abstrair as percepgoes do
meio ambiente. Salvo as expressdes artisticas mais primitivas, como
a danga. Em suas proprias palavras: “A variedade melanoderma € a mais
humilde e ocupa a posigao inferior na escala humana. Jamais conseguira
sair do seu restrito circulo intelectual. No entanto, ela nao é bruta pura
e simples. Se suas faculdades pensantes sao mediocres e mesmo
nulas, muitos de seus sentidos sao desenvolvidos com um vigor
desconhecido pelas outras duas ragas. Mas, ali, precisamente na
voracidade de suas sensagoes, encontra-se a marca notavel de sua
inferioridade”. Pensamento que permitira a um membro da Académie
Francaise declarar, sem  ruborizar-se  nem provocar qualquer
constrangimento a seus ouvintes: “A raga negra nao deu ainda nem
nunca dara um Einstein, um Strawinsky, um Gershwin...”

Todo o mito que partiihamos, brancos, mestigos e negros
brasileiros, do negro como ser puramente emocional, sensual, afeito
apenas para os esportes e as dangas, indolente, preguigoso, sujo,
pervertido, tendente ao crime, idéias que povoam o nosso subcons-
ciente, quando nao o nosso consciente, tem ai suas raizes, € ai gestado.
Tenhamos ou nao consciéncia deste fato, tenhamos ou nao ouvido
falar deste senhor, com nome nobre. Mas, desta mistificagao racista nao
partithavam apenas conservadores como Gobineau, preocupado com
os efeitos da revolugao em seu pais, ou o filésofo Auguste Comte,
preocupado com as técnicas do controle social e da garantia da ordem,
mas também figuras contestadoras da entao ordem vigente, como o
socialista Saint-Simon. De certa forma, pode-se dizer, as idéias racistas
na Europa, véspera da aboligao da escravatura na América Latina,
constituem o horizonte cultural dos europeus, nao escapando a ele nem
figuras contestarias como Marx. Veja-se o verbete que o mesmo
escreveu sobre Bolivar, comparando-o a um macaco.

O desenvolvimento das ciéncias da vida nao fez mais do que
enriquecer a teoria racista, cristalizando e atribuindo-lhe uma
consisténcia “cientifica” irrecusavel, inatacavel. Uma infinidade de “cien-
tistas”, sobretudo médicos, participaram da construgdo desta obra,
hoje, em sua maioria, figuras desconhecidas ou pouco conhecidas
como Georges Canabis, William Frederic, Paul Broca. E interessante
observar que a teoria “cientifica” do racismo consolida-se na iminéncia
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da abolicao dos escravos, como forma de reproduzir a sujeigao,
emprestar-lhe novas cadeias, agora invisiveis.

As idéias de Darwin nao ficaram a margem da teoria racista. Com
elas os defensores do ‘“racismo cientifico” podiam distinguir mais
claramente o homem branco do negro, numa escala evolucionista. Seja
porque o negro era interpretado como um elo atrasado da cadeia dos
hominideos, antecedendo o homem branco; seja porque advinha ele
de antropodides distintos dos ancestrais do homem branco. Evolucio-
nismo “rigoroso” a partir da teoria de Darwin, mas ja presente enguanto
idéia no século XVIIl com Voltaire, este ironico e irreverente iluminista,
que considerava os brasileiros (indios) como o dltimo degrau da escala
humana. Ja na fronteira da pura animalidade.

Ha por trds destas teorias, evidentemente, uma historia real.
Outros interesses que a “pura ciéncia”.

Quando os europeus chegaram as costas africanas, o continente
era povoado por sociedades em niveis distintos de organizagao e
desenvolvimento técnico (como, alids, a propria Europa e todos os
outros continentes, o Americano inclusive). Algumas similares as
sociedades dos navegadores portugueses, dominando a agricultura, a
pecuaria, o artesanato, a produgao de ferro e utensilios diversos.
Outras menos desenvolvidas tecnicamente. Todas, porém, desconhe-
cedoras das técnicas mais sofisticadas da guerra, ignorantes da pélvora
que a Europa havia importado da China. Por outro lado, sociedades
forjadas numa outra légica do poder, numa outra arte da politica, num
outro conjunto de valores morais.

O fuzil e a “manha politica” serao as armas dos recém-chegados
para estabelecer aliangas, destruir adversarios, neutralizar inimigos
e, sobretudo, submeter ao cativeiro parte da populagao africana. Inicia-
se, assim, a longa e amarga histéria do colonialismo. Da qual fomos
sujeitos e objetos, vitimas e cumplices no transcorrer dos séculos e nas
formas novas que aquele assumira no século XIX, momento da
segunda expansao européia. Alma ambigua a nossa porque descen-
dente do escravo e do senhor, do degredado e do traficante de
escravos. Obra em que, evidentemente, a Africa sera a vitima central.
E o africano o ser criado como negro, estigmatizado em sua pele. Seu
povo sera espalhado pelo mundo numa didspora semelhante a do povo
judaico.

O horror desta empreitada civilizatéria, todos nés escutamos ou
lemos nos bancos e livros escolares, embora nem sempre, ou quase
nunca, em suas cores reais, em suas tintas mais reluzentes, em sua
linguagem mais clara, sem subterfigios. Mas talvez nao tenhamos
aprendido, ou escutado, que o colonialismo foi mais do que o tragico
episodio do trafico negreiro, que Castro Alves descreveu em seu poema
classico; mais do que o simples dominio de um povo sobre outro, de uma
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nagao sobre outra, de uma cuitura sobre outra, para explorar o Homem
e a terra. Foi também a negagcao do Homem e o inicio da destruigao
da terra, que vivemos ainda hoje em dia, sob outras formas. Foi a
criagao de um fendbmeno inexplicavel em sua profundidade, delicado de
ser abordado, enganoso em sua conceituagao, escorregadio em sua
definigao: o racismo. A criagao do personagem sujeito da colonizagao,
o colonizador, e 0 seu objeto - um outro homem - o colonizado.

E_dificil, sendo_impossivel, guardar a devida distancia quanto
a questao do racismo. Talvez porque nao haja distancia, antes um plano
que um espago. E dificil, senao impossivel, guardar a objetividade, talvez
porgue o racismo seja uma vergonha escondida nas rugas de nossos
olhos, no espago subcutaneo. Forga incontrolavel do inconsciente que
emerge, se faz presente sem que possamos domina-la, controla-la,
guia-la. Talvez porque se trate de uma antinomia absoluta, sem possi-
bilidade de ocupar um lugar. As palavras podem parecer secas, as
descri¢oes precisas, os adjetivos raros. Pura ilusao de imparcialidade
A secura das palavras tem uma cor; as descrigdes, um valor; os
ad]etwos nao deixam jamais de qualmcar julgando. Basta abrir o Aurélio:
“Negro (7). (Do lat. nigru) Adj. 1. De cor preta... 5. Sujo, encardido,
preto... 7. Muito triste, lugubre... 8. Melancdlico, funesto, lutuoso... 9
Maldito, sinistro... 10. Perverso, nefando... 11. Individuo da raga negra...

Ha um livro classico, entre outros, de um italiano, que  descreve
as nuangas da antinomia colonizador-colonizado . Memmi conta
como se forja aimagem do colonizado como individuo preguigoso,
vagabundo, indolente, sujo, perverso, embrutecido para fins da
exploragcao colonial. Dai, colonizadores e colonizados acabam,
ambos, prisioneiros desta imagem estereotipada. Que nadatem a ver
com os individuos concretos, e, muito menos, com suas situagoes
determinadas, precisas, datadas. A que se agrega, no caso do africano
melanodermo, a imagem do ser negro. Estigma na pele que Sartre
lembra: lmposswel de ser escondida, a diferenga do judeu. Imagem do
mundo dos brancos mas também dos negros, o colonialismo europeu
nao foi apenas dominio, mas acima de tudo - interiorizagao. Que
amarra senhor e escravo na mesma roda viva, na mesma engrenagem.
E que ira condicionar as formas de resisténcia do subalterno, obrigando-
0 a se comunicar através da lingua do senhor e ver as coisas, registra-
las, com as nogoes dele.

Todo sofrimento causa reagao. A dos africanos, em Africa e na
Diaspora, foi variada, assumindo_as formas mais distintas ao longo dos
séculos: da busca de integragao na sociedade dos colonizadores ao
;ac:smo contra os brancos, passando pelas rebelibes armadas e pelas
ugas.

Por paradoxal que parega, uma das formas de resisténcia dos

africanos foi a da |dent|f|cagao com o senhor. A assimilagao cultural,
tentativa de integragao no “mundo dos civilizados”. A aprendizagem da
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lingua, dos costumes e da ciéncia dos brancos era uma possibilidade
aparente de fugir a discriminagao. Ledo engano. Um doutor negro, em
uma sociedade racista, é antes de tudo um negro, e apenas circunstan-
cialmente um doutor. Atrtificio alimentado sobretudo por franceses e
portugueses na Africa, o "embranquecimento” nao foi apenas uma
tentativa frustrada de fugir ao “sentimento de inferioridade”, mas uma
tentativa que se renova continuamente. Assim, a Histdria é sempre
uma desconhecida e a memodria, uma auséncia. Aqui e em Africa,
ontem e hoje, mulheres negras buscam alisar o cabelo e aplicar cremes
de embranquecimento da pele. Homens e mulheres buscam, pelo uso
dos modos europeus, esconder sua origem, sua condigdo e, se
possivel, suaraga. E, no nosso caso, a linguagem cotidiana &
afirmativamente patética neste sentido: nao temos negros, temos
“morenos”, crioulos, pardos.

As tentativas de fugir ao estigma da discriminagéo conheceram,
porém, caminhos por vezes inversos. Um deles foi o de afirmar o orgulho
da raga, enfatizar suas qualidades, suas diferengas, distender a
bandeira daraga negra aos olhos espantados dos brancos, numa
antecedéncia ao “"black is beautiful”. Constituiram estes caminhos o
gan-africanismo e suas diversas vertentes, como a Negritude e o

enascimento Negro, ambos gestados nos inicios do século, o
primeiro vigorando até os anos 60. ’

Ainda no século passado, Edward Blyden (1837) foi um dos
primeiros intelectuais antilhanos a dar forma ao sentimento de orgulho
daraga negra. Contemporaneo de Marx e Engels, como de Gobineau,
forjou sua obra na recusa do capitalismo do racismo. A Africa é
pensada como uma entidade distinta, sui generis, e nao mais
comparada a Europa. As civilizagoes negras, segundo Blyden, ndo sao
melhores nem piores do que aquelas que se desenvolveram no solo
europeu, sao apenas diferentes. Possuidoras de uma histéria e de uma
cultura prépria. Mas a Africa € uma entidade distante, a Didspora um fato
irreversivel, por isso Blyden nao prega o retorno a patria-mae, como
na formagao da Serra Leoa (1784) e da Libéria (1822), mas antes a
integracdo dos negros nas sociedades americanas. Integragdo sem
perda de suas qualidades raciais, sem desfazer-se da “personalidade
africana”, conceito que tera repercussoes imensas um século depois
entre lideres das independéncias em Africa, sobretudo nas col6nias
inglesas.

Outro intelectual importante, participe direto do Pan-africanismo,
secretéario geral do movimento em seu primeiro congresso em Londres
(1900), foi W. E. B. Du Bois (1863). O autor de Almas Negras
representou, porém, uma tendéncia menos radical, mais tolerante com a
civilizagao européia, defensor do uso das armas do adversario,
contrapondo-se a idéia da “personalidade africana”. De certa forma,
com Price-Mars (1876), René Maran (1887) e Langston Hugues #1 902),
Du Bois foi um precursor da vertente da Negritude, cujas figuras
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exponenciais serao os poetas Aimé Césaire e Léopold Sedar Senghor,
o primeiro, antilhano, o segundo, senegalés. O primeiro, possuidor
de um certo radicalismo, o segundo, voltado a conciliagao. Ambos,
porém, grandes poetas, grandes escritores, companheiros de outros,
como Léon Damas, Claude Mekay, Countee Cullen, Sterling Brown,
Etienne Lero, Rebé Menil e Jules Moreno. Todos, e cada um ao seu
modo, cantardo as belezas da Africa e da raga negra, visto que,
oprimidos em sua raga, e por causa dela, é de sua raga antes de tudo
que lhes cumpre tomar consciéncia. Por isso o poeta dird: “Nossas, faces
belas como o verdadeiro poder operatério da negagao...” (Etienne
Lero).

A Negritude, como a definira Sartre em Orfeu Negro, “aparece
como o tempo fraco de uma progressao dialética: a afirmagao tedrica e
prética da supremacia do branco constitui a tese; a posigdo da
Negritude, como valor antitético, € o momento da negatividade”, por isso
é que ela é “transigao e nao término, meio e nao fim ultimo”. Ja que o
negro é oprimido em sua raga, torna-se necessario tomar consciéncia
dela. Afirma-la, mesmo que por vezes com as armas do inimigo, no
terreno definido por ele, podendo por ele ser utilizado: “Aqueles que nao
inventaram nem a poélvora, nem a bussola, aqueles que jamais
souberam domar, nem o vapor, nem a eletricidade; aqueles que nao
exploraram, nem os mares, nem os céus...” (Aimé Césaire).

A reagao dialética da Negritude, antitese para a sociedade
universal, alimentard uma pléiade de intelectuais e artistas negros
que irdo estudar naEuropa nos anos 20/40, participantes das revistas
Légitime Défense, Etudiant Noir e Revue du Monde Noir. Tera repercus-
soes inegaveis na tomada de consciéncia do povo africano, em Africa e
na Diaspora, apés a Segunda Guerra Mundial, mas conhecera também
os seus limites assinalados por diversos outros intelectuais, criticos da
Negritude, como Stanilas Adotevi (Negritudes et negrologues), Franz
Fanon (Peau noir, masques blanc); Cheik Anta Diop (Nations négres et
cultures); Marcien Towa (Léopold Sedar Senghor: negritude ou servitu-
de); e René Menil (Tracés-identité, negritude; sthétique aux Antilles).

Os criticos da Negritude, intelectuais surgidos nos anos 50/60,
ficaram incomedados sobretudo com a posigao antitética em que sao
colocados brancos e negros, com o conceito racial imperante, definindo-
se araga negra como emogao e a “branca” como intelecto. Como diz o
portugues Alfredo Margarido: “o negro continua natureza e emogao,
e o branco tecnicidade (luz) e racionalidade (razao)”. Mesmo a tentativa
de Sartre de atribuir a Negritude um status filoséfico-antropologico
provocara celeumas e levara Fanon a declarar: “Sartre destruiu o
entusiasmo negro”. Ménil, por sua vez, lembra que o conceito de raga é
muito préximo do de Gobineau - “este racista neurético” - sobretudo na
obra de Léopold Senghor, a figura mais proeminente e mais criticada
do Movimento, que assumira nos anos 60 a presidéncia do Senegal
defendendo a “francofonia”. Fanon, para encerrar este breve repertorio
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critico, reclamara também a auséncia de uma referéncia nacional do
Movimento. Sem esta as condigoes particulares da luta sao esquecidas
e, assim, inviabilizadas. Por isso, o autor de Os condenados da
terra, dird: “é que se pensa acabar a discriminagdo com um poema,
quando sdo necessarias armas”.

A negacao violenta da criagao hedionda dos brancos - outra
tentativa de enfrentamento da discriminagao racial - cuja manifestagao
mais reluzente encontra-se nos movimentos revolucionarios negro-
americanos, encontrara nas tendéncias do Pan-africanismo e seus
predecessores mais classicos suas raizes, porém nao de forma
exclusiva. Embora tenham-se alimentado do “retorno as raizes” e da
‘tomada de consciéncia negra” do Movimento da Negritude, eles
beberao nas fontes de seus criticos, e em outros ancestrais nao muito
conhecidos: Marxus Gravey ,e Richard Wrigth. Do segundo flui a
impossibilidade do retorno a Africa - “Eu era negro e eles eram negros,
mas isso nao me serviu de nada” - e, do primeiro, o radicalismo que o
levou a proclamar-se presidente dos Estados Unidos da Africa, em
inicios do século XX, alem de criar uma Igreja Negra, onde Satanas é
branco. Sobre esta dupla trajetéria inicia-se a gestao da consciéncia
negra no Harlen, explodindo nos anos 60.

O Movimento Negro, como qualquer outro movimento social, nao
ocorre no ar, mas em circunstancias precisas. Os anos 60 sao os
anos das revoltas estudantis, da campanha pré-Vietham, da
Revolugao Cubana, dos hyppies. Os “anos de sonho” como diz Hamom
e Rotman, mas também das lutas de libertagdo nacional no continente
africano. Da repressao sobre os argelinos. Da consciéncia aguda do
subdesenvolvimento. E do Harlen. Com Malcon X., James Bagg, S.
Camirchael, E. Cleaver e Angela Davis, o bairro negro arde, flameja,
para se apagar lentamente, através da eliminagao das leis
discriminatérias mais evidentes e repugnantes e na integragao parcial
da comunidade negra. Hoje, predomina a insergac e, sinal dos tempos,
no Partido Democratico um negro chega a disputar o direito de se
apresentar candidato a presidéncia dos Estados Unidos da América.
Fim da discriminagao? E preciso nao conhecé-la para acreditar.
Mudangas substanciais do problema? Nem tanto.

Se algo mudou no Harlen, melhor ainda deve ter sido ho continente
negro, apos as independéncias africanas. Aqui também impera a duvida
e, sobretudo, o ceticismo. O que mudou se o Pan-africanismo de
N’Kruma, Tourf e Neyrere desfez-se no intrincado das novas
dominagoes neocoloniais? Se a Negritude de Senghor e Keniata
desfaleceu face as tramas das nacionalidades e das etnias? Se a
triplice composigao ideoldgica de Aimé Césaire - identidade, fidelidade
e solidariedade - desmontou-se nas variagoes das situagdes concretas,
nos becos sem saida da.Negritude, nas rupturas politico-ideolégicas
no interior do continente? Se a fome e o subdesenvolvimento crescente
sao as herangas que a maioria dos africanos negros carregam nas
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costas, como antes carregavam os senhores de escravo? Se a atual crise
internacional condena populagdes mtelras a morte, num verdadeiro
genocidio disfargado?

Nao resta divida que as independéncias africanas alimentaram-
se do pan-africanismo de Du Bois, da Negritude de Césaire, da
“personalidade africana” de Blyden, do radicalismo de Gravey, do
“retorno as raizes” de Présence Africaine de Diop, e pareciam pejadas
de grandes esperangas, conduzidas por grandes homens. Mudaram
pouco, no entanto, o xadrez internacional, caindo os novos paises,
um por um, na orbita de influéncia das antigas metrépoles, acrescido
agora da presenga americana. Um por um foram atravessados pela
tensao leste-oeste, dilacerando-se os poderes estatais. Por sua vez, as
ideologias africanas foram, de Senghor a Neyrere, de N’ KrumanaFanon
de Sekour Tourf a Amilcar Cabral, castradas e instrumentalizadas pelas
grandes ideologias em futa no mundo desenvolvido. Mesmo a
“solidariedade acima das ragas”, na chamada “Internacional dos
Pobres”, reunindo os paises do Terceiro Mundo em Bandung, 1955,
frustou-se nos anos 70 - os “anos de chumbo”. E, no entanto, grandes
foram os seus lideres: Chu En-lai, Nasser, Nehru, Sukarno.imensas
suas boas intengoes.

Se os sonhos dos anos 60 tornaram-se pesadelos nesta década,
desfeitos um por um nos anos 70, talvez seja porque a invengéo do
negro nao seja um fato histérico, um feito de homens hoje desconhe-
cidos, mas um movimento de criagao e recriagao constantes, implantado
em nosso subconsciente, pregado em nossa cotidianidade. A destruigao
da discriminagao racial parece uma miragem semelhante a da
destruicdo da opressdo. O Vietnam ocupado € hoje ocupante. O
primeiro estado proletario é hoje grande poténcia. Correia de libertagao
nos anos 20, transformou-se em veiculo de opresséo para os povos dos
balcas nos anos 50/70. O ideal se apaga como um trago na areia varrido
pelo mar. Para renascer, porém, sob outras formas.

O racismo é uma forma de opressao, reproduzindo-se momento a
momento. Sem possibilidade de desfazer-se. Talvez porque a
antinomia branco-negro, senhor-escravo nao seja uma polaridade
exterior, mas uma circularidade interna. Uma contradigao universal e
nao particular. Talvez porque brancos e negros, homens e mutheres,
ricos e pobres, todos somos partes integrantes de uma redoma global,
uma engrenagem circulante, em moto continuo, cujas formas
particulares, como num caleidoscopio, servem apenas para nos iludir.
Nesta dtica, o racismo parece como uma prisdo aprisionando
carcereiros e carceréarios. No entanto, é preciso pensar que as cadeias
se desfazem, por mais sdélidas que sejam. As prisdes se destroem, por
mais resistentes que sejam. A ruptura acontece, sobretudo nas
dobras da noite, do subconsciente... mesmo queemsnlenmo
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