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Malungagem:

para uma poeética da
diaspora africana’

Jerome Branche 2

“Sin conocernos nos reconoceremos en los ojos cargados de
suefios”.
Nicolas Guillén

“iMatti tell matti, tarra tell tarra!”

Pregoeiro tradicional, Guiana
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1. Introdugéo
Nas Ultimas décadas, a diaspora africana, como um aspecto do Atlantico
moderno, passou a constituir uma unidade independente de analise para
estudiosos da histdria imperial, literatura, sociologia, estudos culturais e
disciplinas relacionadas. Neste ensaio retorno a questdo do desafio tedrico
que a didspora africana representa e considero sua aplicabilidade ao
ativismo discursivo do afrodescendente no contexto mais amplo do regime
racial pos-colonial e globalizado. Deve-se observar, antes de qualquer coisa,
que o estudo da diaspora africana, enquanto esfor¢co académico, como
outros apontaram, revela-se inevitavelmente como um projeto em processo
e inacabado por causa de sua complexidade, suas conotagdes politicas, sua

expansdo geocultural e sua profundidade histérica. Pode-se conjeturar, no

! Tradug#o de Sérgio Leite Barboza, revisdo de Jorge Wolff, a partir das versdes em espanhol
(Poligramas no 31, Cali, jun. 2009) e inglés do texto (introdugdo a The poetics and politics of
diaspora : transatlantic musings. New York : Routledge, 2015).

2 University of Pittsburgh.
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entanto, que é em relacdo ao moderno Estado-nagdo (tanto durante quanto

depois da escraviddo) que a questdo da populacdo dos africanos e seus

descendentes dispersos atraveés das fronteiras geopoliticas do Atlantico

moderno torna-se mais evidente. Particularmente no que tange ao fendmeno

recorrente  da marginalizacdo sociopolitica e do desfavorecimento

econdbmico de grandes setores dessa populacdo em seus respectivos

contextos nacionais. Isto é especialmente verdade quando levamos em conta

as condicdes de producdo colonial e capitalista e 0 dominio da branquitude

racial na formacdo de estados especificos nos quais as pessoas de

ascendéncia africana foram incorporadas e onde continuam a ser
subordinadas, e no sistema mundial mais amplo.

Se a continua marginalizagéo e invisibilidade negras apontam para a

lacuna epistémica entre escravo e cidaddo nas antigas colonias do Novo

Mundo e suas respectivas antigas metropoles, isto também é uma amostra

da distopia que caracteriza ambas as condicBes: escraviddo e

marginalizagdo, apesar das nog¢des de “progresso” que pretendem atender a

transicdo historica de uma situacdo para a outra dentro da(s) retorica(s)

320 nacionalista(s). Além disso, essa marginalizacdo assinala o fracasso dos

projetos liberais de “diversidade cultural” dentro dos estados em questao,

enquanto estes atualmente interpelam e buscam integrar suas populagdes

negras, inclusive quando isso nos alerta quanto a ‘“esquizofrenia” estatal

(Wallerstein, 1997, p. 99) que tais projetos liberais revelam enquanto

contradi¢Ges que essas populacdes estdo tornando mais evidentes.

2. Poética e politica da diaspora

A tensdo que define a didaspora, como assinalaram os observadores, envolve
tanto um olhar para tras, para um tempo histérico e um lugar de ruptura e
perda, quanto uma projecdo utopica para um futuro de recuperacdo e
plenitude (Clifford, 1997). Para a maioria dos afrodescendentes, este olhar
para tras se daria para o velho continente como principal referente
epistémico ou, alternativamente, para qualquer dos muitos destinos pés-
africanos e pos-emancipacdo aonde chegaram a residir. Embora este “olhar

para tras” possa ser visto, compreensivelmente, como um impulso
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espontaneo ou afetivo, ainda que incorra nos riscos do essencialismo e da
estagnacao, ele é necessario para que a recuperacdo se leve a cabo em toda
sua multidimensionalidade (Hall, 1997; Wallerstein, 1997). De fato, é
através de um envolvimento saudavel com o passado, como parte de uma
tarefa tedrica formidavel da diaspora enquanto recuperagdo, que uma
discursividade poética e analitica com “potencial orientador da agao”
(Henry, 2000, p. 104) poderia ser produzida. E € com esta discursividade
que eu estou basicamente implicado aqui.

Os estudiosos Tiffany Patterson e Robin Kelly, em uma recente e
importante intervencao, entendem a didspora africana tanto como processo,
por sua continuidade translocal e transgeracional, como condicdo, por sua
localizagdo dentro de hierarquias globalizadas de raca e género. A
observacdo ¢ significativa. E de igual importancia o apelo relacionado que
esses especialistas fazem para uma articulacdo coerente dos vinculos que
constituem a didspora (Patterson e Kelly, 2000). Articular os vinculos da
didspora poderia alcancar previsivelmente pelo menos duas coisas: daria
conta do fendmeno tanto nos planos sincrénicos como nos diacrénicos,

321 iluminando suas dimensGes laterais e geoculturais (contemporaneas), assim
como também seu inevitavel interesse pela pergunta acerca das origens e do
retorno. A narrativa seguinte vai descrever, em outras palavras, a produgédo
cultural diaspdrica e a luta politica ao longo do tempo e do espago, inclusive
ao explicar sua inser¢do no ocidente moderno e no ocidentalismo, e sua
critica continua.

A esse respeito, 0 estudo de Brent Hayes Edwards da Paris
modernista é exemplar. Nele se nota como milhares de soldados, musicos,
trabalhadores e intelectuais africanos, caribenhos e afro-americanos criaram
uma cosmopolis negra através de variados registros multilingues de
envolvimento, colaboracéo e construgdo de comunidade. O registro da Paris
do pds-guerra que Hayes Edwards faz em The Practice of Diaspora:
Literature, Translation, and the Rise of Black Internationalism assume tanto
dimensGes tedricas quanto concretas e apresenta uma importante instancia
dos estudos da diaspora no plano sincrénico. Ao por em relevo um desses
conglomerados historicamente constituidos, Paris, entre as décadas de 1920
e 1940, ele torna visivel uma plataforma prototipica para o tipo de apelo
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coletivo e organizacdo politica que, segundo ele, deve caracterizar o
ativismo e o estudo da diaspora. E também significativo que este estudo se
desvie do que Hayes Edwards chamou em outro lugar de “o modelo de
identidade negra centrado nos Estados Unidos e no inglés nas complexas
experiéncias das populagoes de descendéncia africana” (Edwards, 2000, p.
47).

Os intercambios anglo-franceses para os quais Hayes Edwards
chama nossa atencdo no estudo da diaspora e o subsequente impacto de
longo alcance da Negritude para além de sua origem parisiense e de seus
marcadores temporais sdo de indubitavel importancia. O mesmo acontece
com a sucessiva defesa de Agustin Lao-Montes de uma dimensdo afro-
hispanica do campo; a atualidade das lutas negras na América do Sul
(Esmeraldas no Equador, Chocdé na Coldémbia, etc.) e sua projecao
genealdgica do literato do Renascimento espanhol do século XVII, Juan
Latino (Lao-Montes, 2000, p. 55-60; 2007). Além disso, a “pratica”
diasporica “afro-latina” especifica, seguindo Hayes Edwards, ¢ articulada de
forma notavel por meio dos famosos encontros entre o poeta afro-cubano

322 Nicolas Guillén e o afro-americano Langston Hughes no final da década de
1920 e seus esforgos vigorosos para promover as obras um do outro em suas
respectivas comunidades linguisticas. Este ultimo pode ser visto como uma
extensdo do momento modernista mais amplo, cuja expressao parisiense € o
tema da pesquisa de Hayes Edwards. Seria pertinente acrescentar, a esse
respeito, que as inflexdes internacionalistas do jornalismo negro e do
intelectualismo publico negro (praticado tanto por Hughes quanto por
Guillén)® caracterizaram os escritores afro-hispanicos ao longo do século
XX, desde o Brasil, com José Correia Leite na Sdo Paulo dos anos 1920, até
0 Equador de Juan Montafio Escobar e Juan Garcia em Quito no inicio do
século XXI1.* Da mesma forma, uma sensibilidade translocal e diasporica

constitui uma faceta importante dos poetas e prosadores afro-latinos pelo

3 Angel Augier, biografo de Guillén, reuniu trés volumes de escritos jornalisticos do poeta.
Vale a pena mencionar a resposta de Guillén ao seu encontro inicial com Hughes e dai, o
artigo produzido (“Conversa com Langston Hughes”, 9 de margo de 1930, Augier Vol. I, p.
16-20), o envolvimento dos dois poetas no Congress of Writers for the Defense of Culture
em 1937 na Europa e a traducdo de Hughes da poesia de Guillén. Ver, a esse respeito, Keith
Ellis, “Nicolas Guillén and Langston Hughes: Convergences and Divergences”.

4 Ver Cuti e Michael Handelsman em ...E disse o velho militante José Correia Leite, e
“Afrocentrism as an Intercultural Force in Ecuador”, respectivamente.
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menos do periodo pos-negrista, de 1940 em diante, de lugares tdo diversos

como Colémbia, Uruguai, Cuba, Equador, Panaméa e Brasil. Sua eficacia e

importancia sdo vistas no fato de que suas obras continuam a ser objetos de

estudo de novas geracBes de criticos literarios e culturais afro-hispanicos.®

Na medida, porém, em que uma ponte trans-historica e transatlantica da

diaspora poderia ser erguida para chegar até Juan Latino na Espanha do

século XVII para enfatizar a condicdo da diaspora, como propbe Lao-

Montes, talvez fosse apropriado explorar a discursividade e a consciéncia

afrodiaspdrica nos anos que se seguiram e, assim, desvendar uma

arqueologia mais substantiva do processo que leve em conta tanto a

inescapavel dimensdo polifénica e multilingue da diaspora quanto seus
determinantes histdricos.

Ocorre que a Revolugdo Haitiana (1791-1804), onde “a Negritude

se levantou pela primeira vez”, de acordo com o poema mais famoso de

Aimé Césaire (1983, p. 47), emerge como um ponto focal que conecta,

nesse sentido, os longos séculos XVIII e XIX. Se a rede de oralidade e

comunicagdo que disseminou a voz da insurgéncia em torno do Caribe e

323 daquele Atlantico negro “sem amo” no momento da mais explosiva e

exitosa expressdo da luta de libertacdo negra se fez como uma empresa

vernacula “iletrada” (SCOTT, 1986), ndo seria sendo até¢ o século XIX que

um registro letrado emergiria e articularia o ethos cosmopolita libertario

negro através dos escritos de pessoas como Martin Delany, dos Estados

Unidos, ou Plécido de la Concepcion Valdés, de Cuba®. A primeira metade

do século XX apresentaria, ao contrario, um corpo afro-atlantico multilingue

mais abrangente no Renascimento do Harlem, no movimento da Negritude e

no Negrismo. Tudo isso sugere que os avancos feitos no estudo da

discursividade e consciéncia moderna afrodiaspérica nos séculos XVIII e

XIX por estudiosos como Julius Scott e Nwankwo nos permitem refletir de

maneira mais proveitosa sobre a questdo colocada por Herman Bennet sobre

quando, onde, por que e sob quais condi¢des a escravidao e a opressao racial

5 Esse “canone” incluiria o trabalho de criticos como Richard Jackson, Marvin Lewis,
Laurence Prescott, lan Smart, Edwin Mullen, Miriam DeCosta Willis, William Luis,
Michael Handelsman, Zila Bernd, Dorothy Mosby e Dawn Stinchcomb, por exemplo.

& Ver Ifeoma Nwankwo, Black Cosmopolitanism: Racial Consciousness and Transnational
Identity in the Nineteenth Century Americas.
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produziram uma “consciéncia negra”.” Responder a questio de Bennet
permitiria um retorno sintético e hipotético ao desafio da periodizacdo da
diaspora como condicao histdrica e processo continuo. Tendo em conta 0s
objetivos desta discussao, tal resposta abordard também a questdo da ligacéo
entre essa consciéncia e a discursividade diaspdrica. Dito isto, é interessante
agora nos debrucarmos sobre a questdo da arqueologia do discurso e da
interpelacdo afrodiaspdrica e considerar a partir dai a questdo de como
imaginar uma poética libertadora politicamente enquanto um tragco de seu

inevitavel desafio politico decolonial.

3. Da malungagem

Entre os povos bantos da Africa central e oriental, particularmente entre os
falantes de quicongo, umbundo e quimbundo existe uma palavra/conceito na
qual ao menos trés ideias se cruzam e combinam dependendo das
coordenadas de lugar e tempo. Estas ideias sdo: i) de parentesco ou
fraternidade/sororidade no seu sentido mais amplo, ii) de uma canoa grande
324 e iii) de infortlnio. A palavra que junta esses conceitos € malungo e para 0s
falantes bantos que fizeram a travessia atlantica significava companheiro de
barco. No Brasil colonial, o termo “meu malungo” fazia referéncia a “meu-
camarada-com-quem-compartilhei-a-infelicidade-da-canoa-grande-que-
cruzou-o-oceano” (Slenes, 1995). Como a nocdo de oceano (kalunga em
bacongo, outra lingua banto) estd embutida na ideia de viagem em um
grande barco, e também se refere a linha de demarcacéo entre a vida e a
morte, malungo, para os falantes bantos na Africa, também se referia ao
“viajante”, parafraseando Robert Slenes, “no mar de morte que retornava a
terra dos vivos” (Slenes, 1995, pp. 9-11).2 De fato, considerando a
preponderancia numérica de falantes bantos escravizados no Brasil colonial,
o fato de que eles compartilhavam uma lingua franca de mistura afro-
portuguesa, bem como outras origens culturais complexas que se fundiram

em novas formas de sociabilidade e perspectiva, induziu Slenes a também

7 “The Subject in the Plot: National Boundaries and the ‘History’ of the Black Atlantic”.
8 Ver também Martin Lienhard, “Kalunga, ou a recordacio do trafico escravo em alguns
cantos afroamericanos”.
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avancar a ideia de uma proto-nacgéo banto no Brasil antes da Independéncia.
Robert Walsh, um escritor de viagens britanico, em sua cronica Notices
from Brazil in 1828 and 1829, confirma a validade do termo e acentua sua

eficacia e dimensdo associativa. Sobre os malungos, ele escreve:

Apesar das antipatias que as diferentes tribos trazem
consigo de seu proprio pais e das rixas mesquinhas
que elas provocam no Brasil, acalentadas e
promovidas pelos brancos, muitas vezes hd um
vinculo que as liga tdo firmemente como se todas
pertencessem & mesma raga, e isSO € uma
comunidade de miséria nos navios nos quais elas séo
trazidas. As pessoas assim unidas por essa
associacao temporaria sdo chamadas de Mallungos;
elas permanecem ligadas umas as outras para
sempre e, quando sdo separadas, ficam muito felizes
ao se encontrarem novamente. (Walsh, 1831, 11, p.
184, grifo nosso).

A alegria que Walsh observa por ocasido das reunides de
malungos, e a miséria compartilhada que produzia sua comunidade, indica
375 que esses reencontros eram tanto um momento de alegria como de tristeza e

recordacdo. Subjacente as reunides de malungos estaria a consciéncia de
seus interlocutores de que eram sobreviventes e o conhecimento de que
haviam vencido os prognosticos adversos ao superar as condicGes de lidar
com a morte no cativeiro. Primeiro, eles haviam sobrevivido ndo apenas ao
navio negreiro com sua superlotacdo, doencas infecciosas e alta taxa de
mortalidade, mas também, em muitos casos, as insalubres fabricas de
escravos na costa oeste da Africa e & angustiante viagem por terra para
chegar a este lugar.® No cadinho do navio negreiro, onde essa comunidade
de sofrimento e solidariedade foi forjada, seus membros haviam
testemunhado outros de seus pares adoecerem e morrerem de castigo e
doencas, ou simplesmente enlouquecerem com a magnitude do trauma de
seu desenraizamento e confinamento. Alguns dentre eles foram parte de
muitas das revoltas fracassadas planejadas ou espontaneas ou estiveram
entre as vitimas das represélias selvagens do capitdo e da tripulacdo do

navio negreiro ou forcados a assistir a estas represélias e o subsequente

° De especial valor nesse aspecto é o relato paradigmatico, de experiéncia pessoal, da
captura e o transporte de Olaudah Equiano. Consultar especialmente os capitulos 2 e 3.
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lancamento ao mar dos caddveres de seus ex-companheiros. Eles teriam
pensado em suicidio assim como muitos realmente o fizeram ou, muito
possivelmente, participaram das lamentacbes coletivas provocadas por
aspectos paralisantes da mente como a odisseia da Middle Passage
[Passagem do Meio]. Os malungos transatlanticos pertenceram a uma
comunidade que havia sido consolidada no decorrer de uma experiéncia na
qual se levaram aos limites mais extremos seus recursos fisicos e
psicolégicos e que inclusive podia se estender até oito meses entre o
abastecimento na costa africana ocidental e a travessia do Atlantico.*

Além disso, eles haviam passado pelos primeiros momentos
enquanto aguardavam a compra, quando muitos de seus outros
companheiros de navio sucumbiram a doengas contraidas anteriormente a
bordo ou no ambiente insalubre dos pordes de escravos. De fato, uma das
vistas mais impactantes que aguardavam os recém-chegados ao Valongo, o
mercado de escravos do Rio, eram os locais de sepultamento dos escravos.
Estes escravos mortos, segundo nos contam, eram enterrados apenas uma
vez por semana e “montanhas de corpos semidecompostos” podiam ser

326 vistas no meio do cemitério do Valongo (Karasch, 1987, p. 39). O proprio
mercado de escravos, observamos, também teria marcado outra
encruzilhada na vida dos individuos cativos. Ele os dispersou ainda mais no
regime de trabalho forcado, cujas condic¢des, dependendo de onde fossem
colocados na economia colonial, muitas vezes significavam que eles tinham
apenas de cinco a sete anos de vida. Portanto, é possivel avaliar a alegria
que significava para os antigos companheiros de navio se encontrarem por
acaso, bem como a profundidade potencial de tais encontros.

Levando em conta o que foi dito acima, gostaria de propor a ideia
de afeto e de parceria dos malungos, que eu chamaria de malungagem,
como uma espécie de principio basico para o imaginario discursivo da
diaspora. Proponho que a importancia de tal conceito seja vista menos em
termos do que as culturas afro-americanas tém em comum e do que as
diferencia, de acordo com estudos etnograficos, e mais em termos dos

determinantes sisttmicos que produziram o mundo de vida afro-moderno

10 A préposito da frequéncia de suicidios e rebelides durante a travessia, e seu sangrento
sufocamento, ver Rediker.
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em seus registros e variagdes translocais. Parecem-me bastante interessantes
suas dimensdes politicas enquanto coletividade hipotética gerada pelo navio
negreiro como instrumento e emblema coloniais e como comunidade forjada
no cadinho da colonialidade. Em termos do Brasil colonial, a malungagem
existiria dentro daquilo que Slenes via como uma “proto-nagdo” negra.
Existiria também fora dela, e afirmaria ideias de intersubjetividade,
reconhecimento mutuo e solidariedade subalterna, sobretudo no contexto do
enfrentamento negro com um sistema de opressdo organizado ao redor de
uma ideologia de inferioridade negra e superioridade branca.
De fato, Slenes aponta para a qualidade da consciéncia coletiva
“pan-banto” subjacente as conspiracdes de escravos de 1847 e 1848, na
provincia de Vassouras, no Rio de Janeiro, e no vale do Paraiba,
respectivamente, enfatizando, como Michel-Rolph Trouillot fez no caso da
revolucdo haitiana, que a classe colonial ndo conseguira perceber o espirito
de comunicabilidade e identidade em torno do qual seus subordinados se
uniram e conspiraram (Trouillot, 1995, p. 22).}' Walsh também observou
manifestacbes contemporéneas de insurreicdo de escravos, mais uma vez
327 apesar da ampla diversidade étnica dos africanos importados e do incentivo
continuo da classe colonial branca as diferencas interétnicas e as diferencas
de género e casta. E “particularmente o caso da Bahia e de Pernambuco”,
declarou ele, “onde todos os negros sentiam uma identidade de interesses; e
aqui varias conspiracbes foram formadas e tentativas de revoltas foram
feitas” (Walsh, 1831, Il, p. 182).

O fendmeno observado por Walsh ndo era, de forma alguma,
exclusivo do Brasil. Na verdade, o “vinculo” malungo foi um fenémeno
observado em varios lugares das Américas. Estruturado em um padrdo
cultural de familia extensa e na natureza gregaria das comunidades
africanas, esse parentesco ficticio era conhecido em Trinidad pelo seu
cognato francés malongue, no Haiti batiment e simplesmente shipmate
[companheiro de barco] na Jamaica. No Suriname, um “cognato” de

companheiro de barco, sipi ou sibi, designava-o no vernaculo. Da mesma

1 Ver Slenes (1995 p. 22). Também Michel-RolphTrouillot, Silencing the past: Power and
the Production of History.
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forma, o termo “carabela” designava o malungo em Cuba.? A malungagem,
de acordo com todas as fontes, provou ser um principio importante para a
resisténcia do grupo a opressdo, conforme indicado acima, bem como para a
organizacgéo social. Sua importancia foi atestada, de uma forma ou de outra,
até o século XX. De fato, romancistas negros de diferentes localidades
diasporicas, da Jamaica ao Brasil, oferecem evidéncias da ressonancia
continua do conceito em suas culturas vernaculas relevantes, inclusive na
Gltima parte do século XX (Mintz; Price, 1992, pp. 43-44).1* Em termos de
historia diasporica, o impeto de resisténcia e insurgéncia a bordo do préprio
navio negreiro, sublinhado antes, se traduziria imediatamente em tentativas
de criar comunidades quilombolas de diferencas estabelecidas em desafio a
escravidao e a perseguicdo racializada, que se manifestaram ja em 1503 em
Hispaniola, a primeira colonia do Novo Mundo. Algumas décadas mais
tarde, em 1545, uma expedicdo para exterminar uma comunidade de
fugitivos recentes, de Cartagena a Tolu, na Colémbia, relataria em seu
retorno que subjugara ndo apenas fugitivos ladinos espanhdis e portugueses,
mas que de fato havia encontrado uma comunidade de quilombolas que
328 incluia individuos de lugares tdo distantes quanto o Panama e Tierra Firme.
Em outras palavras, o quilombo [palenque] existia desde 1525 e,
evidentemente, recebera bem os recém-chegados (De Friedmann, 1995, p.
54).1* O exemplo trés séculos mais tarde, na Floresta do Catuca em
Pernambuco, Brasil, de uma comunidade quilombola finalmente derrotada
em 1835, e cujos lideres eram significativamente chamados de
Malunguinhos, conecta de fato a ideia da solidariedade coletiva do navio
negreiro e a continuidade entre os africanos em diaspora e seus
descendentes, em termos de seu desejo e praxis de libertacdo durante o

periodo colonial.*®

12 \Ver Nuevo catauro de cubanismos, de Fernando Ortiz (1974, p. 125), que confirma seu
significado como “vizinho e companheiro de carga”. Tem o mesmo significado no classico
do costumbrismo cubano do século X1X de Cirilo Villaverde (2008, p. 264), Cecilia Valdés
o la loma del angel.

13 Meus agradecimentos a Richard Price por chamar minha atencdo para esta referéncia.
Também devo agradecer ao meu colega Shelome Gooden, que me indicou o termo sibi.

14 Ver "Malunguinho, negro guerreiro/divino de Pernambuco", Alexandre L'Omi L'Odo,
https://alexandrelomilodo.blogspot.com/2008/07/malunguinho-negro-guerreirodivino-
de.html , 13/05/2009.

15 Mais uma vez, Equiano ilustra este fato ao detalhar os sucessivos reencontros e
separacdes de sua irmd na marcha para a costa escravista, o cuidado que as mulheres
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Considerando todos esses fatores, parece apropriado avancar a
ideia da associacdo e afeto dos malungos que eu gostaria de chamar de
malungaje seguindo a morfologia hispanica [malungagem na morfologia
brasileira], como uma sorte de primeiro principio para o imaginario
discursivo da didspora, ou como um amplo tropo fundacional
“contradiscursivo” para a politica cultural e para a acao politica negras. Um
elemento chave desta ideia é sua ligacdo entre a cultura de resisténcia do
navio negreiro e o subsequente impeto de libertacdo do quilombismo. A
valia da Malungagem é projetada menos em termos das diferencas ou
similaridades da tradicdo cultural negra nas Américas como estas foram
estudadas por antropologos ou como uma funcao da suposta “autenticidade”
africanista dessas comunidades, e mais em termos das determinantes
sisttmicas maiores que produziram a vida afro-moderna no mundo e as
aspiracdes em seus registros e instancias transgeracionais e translocais. Em
outras palavras, o foco cambiante das preocupacdes estruturais da
antropologia para o terreno basico da narrativa e da consciéncia permite-nos
enfatizar o desejo de comunidade e sobrevivéncia ao longo de um continuo

329 de passado, presente e futuro para essas populacGes, particularmente no
nivel em que o campo do discurso permite a evocacdo de um horizonte
aberto a intervencdo e transformacdo.'® Isto também nos permite ter uma
pista dos inicios de um sentido de identidade pés-africano e pos-étnico entre
os cativos africanos em seu caminho para o Novo Mundo, conforme a
questdo levantada antes por Bennet. Considero a dimenséo politica implicita
particularmente sugestiva ndao apenas em termos de um hipotético coletivo
gerado pelo navio negreiro como um instrumento colonial, mas também
como uma “comunidade” forjada historicamente no cadinho da
colonialidade. Sua importancia hipotética se colocaria como um contrapeso
a ética do colonialismo de dividir para governar, ao “colorismo”, ao endo-

racismo e a autodepreciacdo negra — todos aspectos do continuo de raga e

africanas dedicaram a ele durante a travessia, bem como os “paisanos” que falavam seu
idioma quando o navio chegou a Barbados. Neste ponto, ele considera a ruptura total, pois
“nunca mais viu nenhum deles”. A situagdo se repetiu um pouco mais tarde na Virginia
(Equiano, 1989, p. 33).

16 Ver Davis Scott “That event, this memory: Notes on the anthropology of african
diasporas in the New World” para uma discussdo sobre o trabalho de Boas e Herskovits a
propdsito da controvérsia das retengbes culturais e da auséncia de memoria do passado
[pastlessness] africanista entre comunidades negras no Novo Mundo.
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poder. Se considerarmos que 0 navio que trouxe um determinado grupo ou

dupla malunga poderia ter sido qualquer um das centenas que fizeram a

travessia da Middle Passage, assim como o mercado de escravos do

Valongo no Rio poderia ser um das dezenas de mercados de escravos no

Novo Mundo, isto tornaria a malungagem, como reconhecimento e como

resisténcia, transnacional em seu alcance ou, melhor dizendo, extranacional

[outernational], como a apropriagdo morfossintatica rasta de Paul Gilroy

poderia sugerir. Como contra-ideologia a aniquilagdo psiquica da travessia e

a morte social da escraviddo (cada encontro casual de malungos implica as

incontaveis separacdes nao documentadas forjadas pela chegada do navio

negreiro),!’ torna-se portanto uma afirmacdo da vida e um emblema de
sobrevivéncia.

O conceito de extranacional [outernational] adquire sua relevancia

e forca porque transgride e transcende as constrices homogeneizadas do

Estado-nacdo, limitado geopoliticamente como €, e possibilita uma espécie

de conceito vernacular diaspérico horizontalista, que, por sua vez, é

fortalecido pela valia numérica da populacdo sempre movel com suas

330 memorias e aliancas de seus outros lugares de origem. A duracdo do

comércio de escravos, de até trezentos anos em alguns lugares,

necessariamente também torna a malungagem, com suas implica¢des mais

ou menos Obvias para a era pds-escraviddo e até mesmo para 0 presente, um

conceito trans-historico, particularmente tendo em mente o protagonismo

negro nas insurrei¢cbes antiescravistas e anticoloniais e nos movimentos

antissistema que definem a luta pela democracia e a justica mundo afora. Da

mesma forma, a malungagem interroga seus sujeitos como “conscritos” do

Estado-nacdo, especialmente considerando suas forcadas contribuicBes as

economias coloniais, as dificuldades associadas a integracdo de direitos

plenos de cidadania para a obtengéo de independéncia e a dupla consciéncia

imposta a subjetividade negra no contexto mais amplo de uma modernidade

17 Aqui, uso o conceito de “conscrito” da na¢io da mesma forma que David Scott o usa em
seu livro Conscripts of Modernity: The Tragedy of Colonial Enlightenment, que enfatiza a
falta de opcbes que afligia as coletividades afro e indigenas diante da cultura moderna a
qual foram assimiladas.
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racializada.'®

4. Um proto-texto afrodiasporico

A recuperacdo de Richard Price, como antropologo, da historia e da viséo de
mundo dos Saramaka abre uma janela para o quilombismo, através de sua
narrativa fundacional First Time [“Tempo Primeiro”], como um ponto de
partida contemporaneo para uma consideracdo fenomenoldgica da didspora,
especialmente porque representa uma rejeicdo ou resisténcia continua ao
cativeiro e a subordinagdo exemplificada nas revoltas dos navios negreiros,
bem como a construcdo de uma episteme pds-africana a medida que os
sujeitos da diaspora enfrentam as realidades de seu deslocamento forcado.
Pensando no “Tempo Primeiro” dos Saramaka, destaco a funcionalidade do
texto como uma preservacao criativa da memoria de um grupo particular, e
as implicagBes ideoldgicas dai derivadas, além e contra a maneira e método
de sua “reconstru¢do” narrativa pelo antropélogo como uma supostamente
“objetiva” representagdo de uma série particular de eventos historicos
331 distintos.!® Os Saramaka, assim como seus vizinhos Njuka e outros quatro
grupos da floresta tropical do Suriname chamados Bush Negroes,
originaram-se de varios grupos de fugitivos da escraviddo que ganharam
autonomia legal e geopolitica dentro das fronteiras da antiga coldnia
holandesa. Eles assim a mantiveram por cerca de trezentos anos. Sua
excepcionalidade é notavel quando se considera a existéncia paralela de
centenas de outros grupos quilombolas nas Américas, cuja existéncia foi de
duracdo muito mais curta ou que manifestaram, ao longo do tempo, grandes
niveis de integracdo aos estados-nacao e as proto-nacdes que 0s cercavam.
A autonomia dos Saramaka, bem como seu senso de alteridade em relacdo a

coldnia e ao Estado-nacdo emergente, a visdo de mundo coerente e 0 senso

18 Ver Price (1996) sobre os quilombolas e sua eliminacdo. De Friedmann se refere a jogos
de guerra e rituais herdados entre os palenqueros de San Basilio ainda em 1974. San
Basilio foi formado em 1600, quando Domingo Bioh6 fugiu com trinta seguidores. Seus
sucessores conseguiram um tratado ap0s cem anos de guerras e tréguas. Sua condigdo
persistiu até o inicio do século XX, quando duas usinas de acucar foram estabelecidas em
suas proximidades. Isto acelerou sua incorporacdo a economia local. De Friedmann também
menciona, em “Presencia africana en Colombia” (1995), a prevaléncia de palavras e nomes
de lugares bantus e de nomes de lugares em sua lingua crioula (palenquero).

19 Ver as reservas de David Scott em relagdo ao tema da precisdo histdrica da narrativa do
First Time, “That event.”
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de historia proporcionaram a eles uma poderosa reivindicacdo de
singularidade dentro da diaspora.

Se, de fato, sua sobrevivéncia, assim como a de outros grupos
quilombolas, baseou-se, em parte, na premissa do grau de sucesso no
desenvolvimento de uma ética e de uma praxis de guerrilha como norma
organizacional e cotidiana, a reivindicacdo de nossa atencdo nessa
discusséo, em relacdo a outros grupos, deve-se, em grande parte, ao fato de
que sua ética e pratica de sobrevivéncia parecem mais sujeitas a recuperacao
em vista do veiculo linguistico que as abriga, ou seja, a narrativa do “Tempo
Primeiro”; dai minha referéncia a tradicdo oral e a narrativa da experiéncia
dos quilombolas como um proto-texto paradigmatico para esse fenémeno.
Agrupamentos quilombolas compardveis, como os palenqueros de San
Basilio na Colémbia, os garifuna de Honduras, os maroons da Jamaica ou
0s muitos quilombos brasileiros existentes, tornaram-se suficientemente
integrados a cultura nacional dominante, tanto geografica quanto
socioeconomicamente, de modo que o tempo e o intercdmbio translocal
corroeram seu quadro de referéncia quilombola.?® Uma “narrativa das

332 origens” comparavel também ndo parece ter sobrevivido entre eles.?!

Isto ndo quer dizer, de forma alguma, que essas populacdes e suas
praticas culturais ndo oferecam mais informacdes sobre seu passado ou sua
tortuosa transicdo para o presente, muito pelo contréario. Deve-se observar,
no entanto, que foi somente nas Ultimas décadas que incursdes violentas nas
terras Saramaka em nome do capital e do “desenvolvimento” interromperam
significativamente um longo periodo de independéncia historicamente
ratificado por um tratado legal desde 1762. De fato, foi a incursdo do Estado

20 Price observa que, no caso da ex-col6nia holandesa, o acordo de adeséo & independéncia
dos Bush Negroes (acordo de jurisdi¢io separada e um “estado dentro de um estado”) foi
um precedente importante em termos de politica colonial holandesa para o regime de
apartheid que se seguiu na Africa do Sul (PRICE, “Executing Ethnicity: The Killings in
Suriname”, 1995, p. 456). E importante notar que, na década de 1990, muitas populagdes
mais velhas e menos isoladas de ex-fugitivos da escraviddo em toda a Ameérica Latina,
seguindo uma politica governamental menos hostil e “ilustrada”, passaram a se enquadrar,
de uma forma ou de outra, no processo de incorporacdo e modernizacdo de seus estados
nacionais. Isto incluiu o reconhecimento da posse de terras ancestrais, o fornecimento de
agua potével e escolas e assim por diante. Ver Eva Thorne, “The Politics of Afro-Latin
American Land Rights”.

2 Do famoso Quilombo de Palmares do século XVII, Robert Nelson Anderson (1996, p.
564) observa: “Ndo conhecemos nenhum relato de Palmares por palmarinos. O registro da
historia popular oral ¢ escasso, ainda que certamente exista”.
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que serviu para sublinhar a importancia da historia fundacional dos
Saramaka. A inundacdo de metade do territério Saramaka na década de
1960 para produzir eletricidade barata para a fundicdo de aluminio da Alcoa,
além de incursbes por recursos naturais sancionadas pelo Estado em nome
da modernizagdo e um confronto brutalmente desigual com o governo,
ameacou completar para eles também o destino sofrido pela maioria dos
territorios quilombolas nas Américas desde o inicio da escravidao
transatlantica.?> Na medida em que a iniciativa de expropriar suas terras e
recursos nesse sentido e homogeneizar os Bush Negroes como parte do
corpo politico nacional surinamés mais amplo desestabilizam suas estruturas
de autonomia, essas incursdes devem ser vistas como uma repeticdo de
precedentes historicos tragicos. Com certeza, é a épica guerra de cem anos
contra a reescravizacao travada por seus ancestrais e a Grande Paz assinada
em Sentéa em 1762, contida na narrativa do “Tempo Primeiro”, que os
lideres e clds Saramaka remeteram como inspiracdo no confronto com as

crises presentes e passadas.
Para os Saramaka, 0 marcador de tempo da cerimbnia em Sentéa
333 em 1762 divide efetivamente o tempo histérico Saramaka em um “antes” de
escravidao e perseguicdo e um “depois” de paz e autonomia, com o periodo
“antes” sendo cerimonialmente chamado de “Tempo Primeiro”. Nesse
conhecimento do “Tempo Primeiro” esta localizada a fonte de uma viséo de
mundo que se baseia na oposicdo entre liberdade e escraviddao para 0s
Saramaka. Em termos cognitivos e cronologicos, ele representa o século
fundamental da fuga, do (re)agrupamento e do assentamento, no qual um
nimero variado de fugitivos se organizou para enfrentar e superar 0s
enormes desafios de um terreno hostil e estranho e para se defender, a um
custo alto, das expedi¢cGes militares que visavam a sua captura ou

eliminacdo (Stedman, 1992).% A importancia do conhecimento do “Tempo

22'\/er Stedman's Suriname: Life in an Eighteenth-Century Slave Society.

2 A questdo dos anseios frustrados de liberdade dos novos afrocidaddos nas Américas na
época da independéncia, apesar de sua dedicacdo no campo de batalha, por exemplo, esta
além do escopo deste artigo. Vale a pena mencionar, no entanto, as percep¢des de “perigo
negro” que acompanharam esse movimento no Caribe e na Grande Coldmbia, por um lado,
bem como o doloroso episddio da traicdo do lider modernizador da revolugdo haitiana,
Toussaint L’Ouverture, pela Franga napolednica. Veja-se, por exemplo, David Scott,
Conscripts of Modernity: The Tragedy of Colonial Enlightenment, e Aline Helg, Our
Rightful Share: The Afro-Cuban Struggle for Equality, 1886- 1912.
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Primeiro” € vista na diligéncia com que suas memdrias sdo preservadas
pelos historiadores do cl@ e na reveréncia e assombro concedidos a seus
simbolos, entre os quais o mais importante ¢ o santudrio para o “Povo do
Tempo Antigo” [Old Time People], os Awonénge, que “ouviram as armas de
guerra” (Price, 1983, p. 5). Este ultimo conflito armado, como é evidente,
teria sido uma constante em sua matriz existencial de fuga, confronto e
assentamento. O “Tempo Primeiro”, como explica seu principal
pesquisador, constitui a “fonte” de sua identidade coletiva, conhecimento
que constitui a “verdadeira raiz” do que significa ser Saramaka (Price, 1983,
p. 6).

Uma breve explicacdo da narrativa do Tempo Primeiro revela que,
devido ao seu carater fundamentalmente oral, ndo é linear nem unitério em
sua forma, mas sim fragmentario e disperso entre varios meios e expressado
em uma variedade de registros diferentes. Seu conteudo encontra-se em
provérbios, nomes comemorativos de lugares, mapas verbais, epitetos e
clichés pessoais, cangdes, slogans de tambores e clarins. Estes delineiam,
entre outras coisas, a histdria da dispersao territorial do grupo para longe da

334 costa territorial surinamesa, seu confronto com os rios rapidos e outros
perigos do desconhecido bosque tropical, as batalhas épicas com a milicia
colonial, a genealogia do cl&, os assuntos pertinentes aos direitos da terra, as
politicas entre os clds e assim sucessivamente. Mas talvez o ndcleo da
filosofia do “Tempo Primeiro” esteja associado com o sagrado santuario
ancestral, a que eles recorrem em tempos de crises coletivas, e aos
fragmentos das tradi¢cBes populares e a filosofia legada através de geragdes
para fortificar seus espiritos forjados no esmagador confronto com as forcas
do colonialismo e da escraviddo. A esse respeito, Price reproduz a

dedicatoria inscrita;

“Estas pessoas ndo viveram para ver a Paz”, ele
afirma, “ndo devem sentir inveja. Seus coracdes nao
devem estar aborrecidos. Ndo ha motivo para isso.
Quando o tempo for o correto, conseguiremos ainda
mais liberdade. Que ndo vejam o que perderam. Que
estejam e estejamos do mesmo lado, estas pessoas
do Tempo Primeiro”. (Price, 1983, s.p.)
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Nesta homenagem, reveréncia e gratiddo aos ancestrais por seus

sonhos diferidos — a profecia e a paixdo por “ainda mais liberdade”, e a

tenaz obstinacdo a um credo que fornece um prisma para interpretar e

confrontar um mundo de opressdo continua — que vejo o valor da narrativa

Saramaka do Tempo Primeiro como um possivel proto-texto da didspora

afro-americana. Proponho que a visdo utdpica que lhe é inerente ndo é

diferente do famoso fervor articulado por Martin Luther King Jr. em seu

discurso “l Have a Dream”, com suas invocagdes de uma terra prometida de

direitos iguais e justica. Também ndo € diferente do milenarismo

frequentemente expressado pela musicalidade rasta. A retérica do Tempo

Primeiro dos Saramaka como uma forma de dizer “nunca mais” (Price,

1983, p.11) tem implicagdes diasporicas evidentes, em que se deriva de e se

movimenta em direcdo a uma sensibilidade malunga ou de mati, para usar

um termo do vernaculo local e regional. Nos termos de uma ampla

discursividade afro-americana, ela reclama uma posicéo arqueoldgica frente

a um canone ou arquivo putativo de textualidades ou declaragdes

diasporicas, seja este arquivo constituido de narrativas de escravos,

335 biografias, autobiografias, cartas, peridédicos ou obras de ficcdo. Apresenta-

se como ponto de partida para a recuperacdo da memdria coletiva, enquanto

fornece ao mesmo tempo uma base ética para a apreciacdo critica desse
catéalogo criativo.

Uma consideracdo da ideologia do “Tempo Primeiro” em termos de
um proto-texto diasporico permite-nos propor a malungagem em seu
contetido solidario e politico ndo somente em termos raciais como também
transraciais. O que significa que, seja onde a ideologia racializada da
escraviddo atlantica moderna precipitou-se sobre negros africanos como
suas primeiras vitimas, a enorme tarefa historica requerida para desfazer
seus deleterios efeitos cumulativos ultrapassara de longe as potencialidades
de qualquer forma estreita de politica particular. De fato, uma coalizéo
transracial é reconhecida como um elemento crucial na profética trajetéria
da luta antirracista abracada por Cornel West tempos atras em seu texto

seminal Race matters.?* O que é importante enfatizar é a significacdo da

24 Ver principalmente “Pitfalls of Racial Reasoning” (23-32).
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posicdo transracial para além da histdria chauvinista branca, especialmente a
propdsito do movimento antiescravista, por um lado, mas também para além
dos relatos revisionistas dos Nacionalistas Negros do periodo
contemporaneo, que podem ter um ponto cego para as contribuigdes
progressistas brancas & emancipagdo negra, por outro lado.

A propria textualidade do “Tempo Primeiro”, seguindo o exemplo
até aqui apresentado, poderia ser disposta como um exemplo deste principio
para nossos tempos. Seu valor radica na transicdo de uma narrativa
principalmente oral a uma forma escrita, através da intervencdo do
antropdlogo cuja tomada de posi¢cdo como produtor de conhecimento nédo
estd alinhada com a matriz do saber/poder ocidental colonial e da
dominacdo neocolonial que tdo frequentemente tem conformado a
disciplina. Aqui observamos os termos de solidariedade e mutuo respeito
que foram outorgados ao antropdlogo Richard Price por parte dos Saramaka,
em 1978, que pbde juntar os fragmentos dispares da historia do “Tempo
Primeiro” em um texto (impresso), e o0 reconhecimento de autoria e
propriedade cultural dos Saramaka da narrativa com a intencao explicita de

336 preservar e reivindicar (sem substituir ou deslocar) as artes Saramaka da
mem©ria e suas manifestacoes orais (Price, 1983, p. 22-25). A aceitacdo por
parte dos Saramaka da presenca de um forasteiro e a acdo deste Gltimo ao
traduzir a narrativa para 0 meio impresso vai para além do simboélico. Em
um movimento que é reminiscente dos insurgentes Malés, que levaram
fragmentos do Cordo a batalha na Bahia em seu levante contra a escravidao
em 1835, esta aceitacdo é também manifestada graficamente no fato de que
os Saramaka levaram copias deste compéndio da historia e ideologia do cla
a batalha (a histéria do “Tempo Primeiro” em forma de livro) em seu
recente confronto armado com o estado surinamés.® Mais uma vez, a
participacdo fisica de Price, como testemunha especializada da comunidade
de Bush Negroes quando alguns deles processaram o0 governo surinamés por
reparagdes decorrentes de abusos dos direitos civis associados a guerra civil,

fala por si.?® Se, no interior do cla, a transferéncia iconica do conhecimento

%5 Ver Jodo José Reis, Slave Rebellion in Brazil: The Muslim Uprising of 1835 in Bahia, p.
106.
2% Cf. Richard Price, “Executing Ethnicity: The Killings in Suriname.”
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do “Tempo Primeiro” entre e através das geracGes € importante, o valor
testemunhal mais amplo desta transferéncia € também claramente vital. Isto
ultrapassa 0 seu valor académico atribuido como “trabalho de campo
antropoldgico”, uma vez que sua intencéo e contetdo contra-institucionais e
emancipatorios sdo afirmados no mundo real fora da academia.

O fato de o valor da narrativa do “Tempo Primeiro” para a
comunidade diaspérica e geral ter se manifestado por meio da conversao
para 0 formato impresso parece ser uma explicacdo a mais de uma cultura
diasporica fundamentalmente hibrida. Isto ocorre apesar do isolamento
generalizado dos Bush Negroes ou de suas reivindicacbes de uma
“alteridade” afroderivada que seu isolamento poderia provocar. Em sranan
tongo ou taki taki, o verndculo surinamés falado pelos Saramaka,
lembramos que o termo mati, embora seja sinbnimo de sipi ou “shipmate”,
permite uma diferenca de significado que proporciona uma distingdo
importante na teorizacdo de uma extensdo “transracial” da politica malunga.
Ela permite um cruzamento da solidariedade racial, via sipi, para a
identificacdo nédo-racial e agdo via “matidade” [matihood], ou seja, do racial

337 para o transracial. Isto, portanto, explica os termos de “matidade” sob os
quais Price poderia ser incorporado a luta Saramaka. A propria lingua taki
taki € um hibrido do Novo Mundo. Ela foi criada no século XVII a partir da
associacdo de escravos africanos de propriedade inglesa e seus colegas
holandeses, que talvez ja tivessem um histérico de dialeto afro-portugués. A
maioria dos fazendeiros ingleses deixaria a colonia do século XVI que
haviam estabelecido em 1667, entregando-a ao governo holandés. Mati
reflete essa indeterminacdo etimoldgica hibrida, pois seu uso é
perfeitamente congruente com o inglés mate/matey e com o étimo do
holandés de Berbice (Berbice Dutch) maatje, que, como mate/matey,
também denota um amigo intimo (Alsopp, 1996, p. 376).2” Em dltima
analise, se a malungagem nasceu no navio negreiro, esta onipresente
méaquina da modernidade, é importante lembrar que os marinheiros brancos,

independentemente das diferencas de classe, também eram companheiros de

270 atual condado de Berbice, na Guiana, foi colonizado em 1627 pelo holandés Abraham
van Peere. O Berbice Dutch era uma lingua crioula produzida na comunidade escravizada
com um Iéxico parcialmente baseado no Ijaw da Africa Ocidental.
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navio de africanos cativos. Sua degradacdo fisica por doengas e seu
abandono por seus ex-capitdes em muitos dos portos de escravos do Novo
Mundo oferecem a melhor evidéncia de sua condi¢cdo dispensavel para o
empreendimento capitalista mais amplo. Marcus Rediker relata as cenas
pungentes do resgate de ex-marinheiros brancos mutilados e indigentes de
navios negreiros nos portos do Atlantico por seus antigos cativos, que em
muitas ocasides lhes ofereceram conforto com alimentos ou cuidados
médicos, ou resgataram suas humanidades oferecendo-lhes o ritual e o local
de sepultamento ap6s suas mortes (REDIKER, 2007, p. 351-352). Esta
dialética particular nos lembra da importancia crucial de uma politica

transracial da libertacdo.?®

5. Concluséo

A narrativa oral Saramaka, por sorte disponivel em sua forma escrita gracas

a intervencdo do antropdlogo Richard Price, destaca a ameaca de amnésia

resultante do analfabetismo imposto por séculos de escraviddo e as

dificuldades inerentes a recuperagdo do passado afrodidsporico. As
338 autobiografias de escravos estadunidenses do seéculo XIX, com a
onipresenca do amanuense, nos lembram da escassez de personagens negros
nas tradicBes literarias do hemisfério e das aberracGes de representacdo
evidentes nos casos em que eles apareceram. O papel de seus patronos
brancos, muitas vezes ambivalentes em relacdo ao seu emancipacionismo,
por um lado, e seu compromisso com os interesses do Estado, por outro,
revela o nivel de pressdo sob o qual trabalhavam os escritores de
ascendéncia africana aos quais temos acesso. No caso do escritor cubano
Juan Francisco Manzano, o0 Unico autobiografo latino-americano
escravizado que conhecemos, seu sentimento de medo e alienacdo fica
evidente quando ele se dirige ao seu benfeitor, o patricio Domingo del
Monte, sobre seu futuro como escritor. Em sua carta a del Monte de 1835,

ele indica o desejo de escrever, em algum momento futuro, um verdadeiro

28 O romance de Barry Unsworth de 1992, Sacred Hunger, oferece uma critica convincente
do comércio atlantico e da modernidade capitalista ao imaginar uma “comunidade maroon”
de antigos companheiros pretos e brancos do navio negreiro, guiados por principios do
Iluminismo na selva da Flérida do século XVIII.
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romance cubano, ou seja, sem a inibi¢cdo da censura, seja ela colonial ou
pos-colonial (Manzano, 1972, p. 87-88).

Conforme sugerido anteriormente, as narrativas do Estado-nacéo,
tanto dentro quanto fora do canone literario, e suas intencdes hegemonicas,
historicamente falando, s&o de grande relevancia quando se considera o
tema do passado afro, devido a natureza institucionalizada da premissa
cultural eurocéntrica nas Américas e sua trajetoria racial de exclusdo. Como
se sabe, ha vérias iteracGes de uma narrativa fundacional branco-mestica,
tanto dentro quanto fora da literatura, e 0 mito da democracia racial
exemplifica esta funcdo do eurocentrismo na América Latina. Enquanto
isso, as barreiras a alfabetizacao e a expressdo literaria em todo o hemisfério
inibem a producdo de contradiscursos relevantes. A alteridade imanente da
malungagem como memoria e sensibilidade obstruiria as tendéncias
homogeneizadoras e alienantes do discurso estatal e da literatura dominante
e promoveria uma premissa baseada no direito e uma trajetoria
recuperadora, mesmo diante das tentativas estatais de cooptacdo sob o
preceito do chamado multiculturalismo. Como wuma discursividade

339 extranacional, ela desempenharia uma funcdo reivindicadora semelhante,
embora, neste caso, Se concentrasse no imagindrio mais amplo da
modernidade capitalista, na medida em que considera também as rotas e
raizes da didspora. Um exemplo brilhante deste ultimo caso pode ser
encontrado na trilogia poética de 1967 do barbadiano Kamau Brathwaite,
intitulada The Arrivants. Entre outras coisas, esta obra dramatiza e recupera
0 trauma coletivo da dispersdo transatlantica original, da escraviddo e da
errancia pés-emancipacdo de pessoas de ascendéncia africana. Ao mesmo
tempo, constr6i uma imagem bela e intrigante de uma abordagem
mitopoética do continente africano. De forma semelhante, Nicolas Guillén,
0 poeta nacional de Cuba, em um poema de algumas décadas atras sobre
identidade, lamentou a alienagdo causada pelo hispanocentrismo e o
consequente sufocamento de seus possiveis sobrenomes ancestrais africanos
como marcadores identitarios. Em “El apellido”, Guillén saudou o “sangue
remoto” de seus “primos distantes” como parte de uma gestdo de
recuperacgdo, identificacdo e reivindicacdo afrodiaspdrica. Neste poema, a

solidariedade, a sensibilidade extranacional e o otimismo milenar do orador
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sd0 expressos por meio da declaragdo inesquecivel de que “sem nos

conhecermos, nos reconheceremos nos olhos cheios de sonhos” (Guillén,
2002, p. 252).

Por fim, a escritora estadunidense e ganhadora do Prémio Nobel de

Literatura Toni Morrison, assim como Guillén em outro momento, discorreu

eloguentemente sobre as lacunas raciais em sua tradicao literaria nacional e

as distor¢Bes que acompanham a estética da supremacia branca. Morrison,

ao responder a omissdo da experiéncia afro no imaginario literario colonial,

engaja-se na tarefa de reparar o que ela vé como um legado cultural

mutilado. Ela faz isso por meio de uma pratica literaria inspirada nos

cddigos culturais e linguisticos do vernaculo afro-americano e baseada nas

experiéncias reais e imaginarias de sua familia, de seus conhecidos e de sua

comunidade etnocultural imaginada, tanto no presente quanto no passado.

De fato, seu romance Beloved [Amada] de 1987, baseado na historia da mae

escravizada Margaret Garner, forcada a cometer filicidio em 1865, no qual

ela defende uma mulher demonizada pela opinido da época, ndao s6 a

reumaniza como também constréi com sentimento e sutileza o mundo da

340 vida dos escravizados sob a ditadura racial. Ela também contribui com um

componente necessario para o imaginario nacional, demonstrando uma ética

malunga de empatia e solidariedade trans-histérica. Inevitavelmente, o valor

destas e de outras narrativas semelhantes residem em seu poder de criar e de

participar de estruturas de memoria e alteridade em tensdo critica com as

narrativas dominantes e com as historias oficiais. Elas formam um baluarte

contra 0 esquecimento e assumem uma posicdo em relacdo a injustica de

ontem e de hoje. Seu objetivo final, assim como o dos antigos quilombolas,

estd na conquista de cada vez mais liberdade.
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