ARTIGO

Alteridade e raca entre Africa e Brasil:
branquidade e descentramentos nas ciéncias
sociais brasileiras’

Luena Nascimento Nunes Pereira

Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro / Rio de Janeiro, R], Brasil
luena.ufrj@gmail.com | https://orcid.org/0000-0001-8262-1342

DOl
http://dx.doi.org/10.11606/
2179-0892.ra.2020.170727

RESUMO

A partir da minha experiéncia de campo em Angola, busco problematizar a tradicio-
nal caracterizacao da antropologia brasileira—e por extensao das ciéncias sociais —
comofeitapor“brasileiros”sobre o “Brasil”, refletindo sobre o novo perfil dos cientistas
sociais quanto ao pertencimento étnico, racial e de classe que tem se pluralizado nos
tltimos 20 anos. Esta transformacao do perfil dos cientistas sociais desafia a ideia
de um “nés antropolégico” centrado em uma ideia naciocéntrica que nao reconhece
sua posicao de classe, raca e territdrio, ou seja, branca, de classe média, oriunda ou
socializada no sul/sudeste do pais. Defendo o descentramento das ciéncias sociais
brasileiras inspirada pelos novos movimentos de descolonizacao das ciéncias sociais.
Esse descentramento passa pelo reconhecimento e politizacao da branquidade he-
gemonica das ciéncias sociais como condicao para sua revisao critica.
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Otherness and Race Between Africa and Brazil:
Whiteness and Decentering in the Brazilian Social Sciences

ABSTRACT  From my field experience in Angola, | seek to question the traditional characterization of Brazilian anthropology —and by exten-
sion of the social sciences—as made by “Brazilians” about “Brazil”, reflecting on the new profile of social scientists regarding ethnic belonging,
racial and class that has pluralized for the past 20 years. This transformation of the profile of social scientists challenges the idea of “us the
anthropologist” built on a nation-centered idea that does not recognize its class, race and territory, i.e. white, middle class, or socialized status in
the south / southeast of the country. | defend the decentering of the Brazilian social sciences inspired by the new movements of decolonization of
the social sciences. This decentering involves the recognition and politicization of the hegemonic whiteness of the social sciences as a condition
forits critical revision.
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Partilho com vocés estas reflexdes? motivada pela novidade notada nos tltimos anos na
universidade brasileira na qual ocorreu uma importante pluralizacao étnica e de classe.
Essa pluralizacao foi um fendmeno geral na graduacao e na pés graduacao. Mas gostaria
de pensar sobre o que ela nos permite refletir sobre o fazer das ciéncias sociais no Brasil.

Passadasduasdécadasapdsointensodebate que muitosde nés presenciamos
emdiversos foruns politicos e académicos sobre as cotas na universidade, assistimos
aentrada de estudantes de graduacao vindos majoritariamente de escolas pablicas,
negros, indigenas, fendmeno que se deve nao apenas as cotas, mas também pela
interiorizacdo dos campi universitarios e a ampliacao de vagas que se faz sentir for-
temente no norte e no nordeste do pais®. Alguns anos depois tivemos uma expansao
importante da pds-graduagao e 0 mesmo processo se repetiu, em especial nas pds-
graduacoes das areas de ciéncias sociais e humanidades em geral, mas nao apenas.

Esse processo nao foi interrompido, ainda, por este novo periodo que se con-
cretizou a partir do golpe de 2016. Entretanto, a ansiada fase de uma diversificacao
do corpo docente em termos étnico-raciais ainda aguarda o seu momento.

E a partir deste espaco-tempo (Quijano, 2005) da crise, a maior vivida pela minha
geracao, formada na chamada Nova Republica, que me permito pensar sobre algumas
questdes suscitadas pelas politicas de expansao da universidade publica e as agoes
afirmativas. Entendo que os momentos de crise podem ser produtivos para aprofundar
a reflexdo sobre tensdes que se mantiveram latentes e que, por nao poderem ser ex-
ternadas, vivem nos assombrando e impedindo novos movimentos e transformacoes.

E importante ressaltar que eu falo a partir do lugar de professora de antropo-
logia de uma universidade situada na Baixada Fluminense*. Tenho também como
referéncia para esta fala um recém-criado coletivo de antropélogos negros e antro-
p6logas negras®que vem buscando refletirsobre as condicoes do fazerantropolégico
no Brasil a partir desta condicao®.

Parto da minha experiéncia de campo em Angola e dos desafios que a minha condicao
de estrangeira e mestica me impuseram em campo, para pensar sobre como corpos
negros podem fazer diferenca na chamada antropologia brasileira, até agora majorita-
riamente produzida por corpos brancos que raramente se pensam a partir deste lugar.

Eu me permito colocar entre aspas tanto os termos mestica como estrangei-
ra, porque eu comeco com a questao trivial que a antropologia brasileira, tal como
as ciéncias sociais brasileiras, é basicamente uma Antropologia do Brasil. A gente
sabe que em paises centrais fazer antropologia significa pesquisar realidades extra
nacionais. Ja o Brasil se constituiu como um campo de estudo privilegiado para a
nossa academia, especificamente, quando falamos em ciéncias sociais. Isso significa
dizer que as ciéncias sociais se propoem a tarefa de pensar o Brasil e suas diferentes
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1| Este é o texto da Conferéncia
proferida no 43° Encontro
Anual da ANPOCS, em 23 de
outubro de 2019. Nesta versao
foram acrescentadas notas
explicativas e complementares,
além da bibliografia.

2| Agradeco aos meus
colegas Ana Paula Miranda,
Ana Paula Ribeiro, Caroline
Freitas, Katucha Bento,
John Comerford e Marcia
Lima que contribuiram
com a feitura deste texto.

3| Importante destacar que,
junto com as cotas, a expansao
dos campi universitarios para o
interior dos estados produziu
uma inédita perspectiva de
entrada na universidade

no imaginario de jovens
periféricos, ndo somente negros
eindigenas, como também
jovens oriundos de area rural e
de familias menos abastadas
de pequenas cidades. Embora
nao sejaincomum a presenca
na universidade de jovens de
origem camponesa, desta vez
temos jovens que continuam
amanter forte conexao

com os territérios rurais.

4| ABaixada Fluminense
abrange os municipios da regido
metropolitana ao norte e oeste
da cidade do Rio de Janeiro.
Concentra cerca de um quarto
da populagdo do estado do Rio
deJaneiro e apresenta baixos
indices no que diz respeito
arenda, IDH, saneamento
basico, educagdo e outros.

5] 0“Coletivo de antropélogxs
negrxs” foi criado no

contexto da 31* Reunido
Brasileira de Antropologia
durante a produgdo de uma
mocdo, apresentada na
Assembleia da Associagdo
Brasileira de Antropologia,

de repidio a sucessivos fatos,
entendidos como racistas e de
invisibilizagdo contra negras

e negras ocorridos nesta e em
reunides anteriores da ABA. A
mogao pode ser encontrada na
paginada ABA
http://www.portal.abant.
org.br/mocoes/.

6 | Esta ndo é uma
posicdo de representacio,
nem de grupos nem de
coletivos de antropdlogos
e antropdlogas negras.
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realidades e contextos a partir daquilo que Mariza Peirano apontou como associado
ao projeto de nation building (Peirano, 1999).

Entdo falo a partir da minha pesquisa cujo tema é Angola, no continente afri-
cano, na expectativa de que isso produza uma reflexao de certa forma diferenciada
para a Antropologia ou para as ciéncias sociais no Brasil, que é de onde eu produzo,
pesquiso e ensino. Talvez, seja ponto de partida interessante porque é uma condicao
relativamente descentrada.

A Antropologia se constréi como uma ciéncia eminentemente comparativa,
sobretudo entre etnografias realizadas em diferentes contextos, e orientada por
uma teoria que se pretende universal. Entretanto, ela ndo se separa de uma certa
experiéncia também pessoal de se confrontar com contextos distintos e de como
isso produz conhecimento a partir do seu lugar, sua origem, seus pertencimentos,
seusvalores. Varios antropélogos discutiram isso, mas talvez alguns aspectos nao te-
nham sido suficientemente explorados no sentido de que boa parte dessas posicoes
e pertencimentos foram naturalizados na produc¢do do conhecimento.

No meu caso, eu trabalhei em Angola sobre a identidade étnica e nacional
dos regressados. Os chamados regressados sao uma parte do grupo Bakongo, um
dos principais grupos étnicos que estd presente em Angola e no Congo, na Africa
Centro-ocidental. Eles fizeram uma trajetdria de exilio no Congo durante a guerra
de libertacao nos anos 60 e retornaram para a capital Luanda ap6s a independéncia,
que se deu em 1975. Eu estudei a insercao desse grupo migrado construido como
estrangeiro em Angola, no final dos anos 90. Eles sdao ex-exilados, mas foram por
diversos motivos vistos como estrangeiros no contexto de Angola, em especial na
capital (Pereira, 2000).

Eu também tinha a experiéncia de ser estrangeira em Angola, entretanto eu
tinha, ainda tenho, uma familia angolana, que é a familia dos meus irmaos mais
velhos, da primeira esposa do meu pai. Esta familia me recebeu todas as vezes em
que la estive. Isso é um aspecto importante tanto do ponto de vista da pesquisa de
campo quanto da minha experiéncia pessoal.

Na antropologia a gente pensa essas situacdes como experiéncias de alteri-
dade, de estranhamento, de familiaridade, quer dizer, sao jogos de aproximacoes
e afastamentos que fazemos para compreender as logicas classificatérias e pensar
como se constroem as diferencas, as percepcoes da diferenca, para pensar o chama-
do “outro” que é, como todos ndés sabemos, um processo relacional.

Eaiéqueno processode pesquisa, em Angola, eu parti dessa situacao familiar,
no sentido da minha familia mesmo, e também no sentido das aproximacdes histé-
ricas e culturais que ligam Angola e Brasil’. Entretanto, houve também um contexto
identitariono qual sounegra no Brasil, masem Angola eu fui reposicionada do ponto
de vista racial como mestica, e isso trouxe questdes importantes que dialogam com

0 campo das ciéncias sociais brasileiras.
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Entretanto sou estimulada
pela nogdo de Ailton
Krenak de sujeito coletivo
(Krenak, 2018) que sugere
a construcao de saberes
comuns através da vivéncia
e da troca de experiéncias
comuns, embora ndo
homogéneas, que incluem
memobdrias, herangas,
saberes de antepassados.
Esse sujeito coletivo

no sentido que Krenak
descreve me possibilita
pensar que este texto

ndo é exatamente de
autoria coletiva, mas as
ideias aqui desenvolvidas
sdo profundamente
devedoras de um espaco
compartilhado, ainda

que em muito virtual,
habitado e dialogado
entre antropdlogas e
antrop6logos negros.

7| As relagdes entre Angola

e Brasil s3o miltiplas e com
uma histdria extensa que
remete ao periodo do trifico
de escravizados e se desdobra
na circulagio de africanos e
luso-brasileiros pelo Atlantico.
O periodo colonial africano

e areacdo anticolonial foi
marcada pela disputa politica
e diplomatica por apoios
tanto as pretensdes coloniais
portuguesas—que tiveram no
governo brasileiro até 1961 um
aliado constante —como dos
nacionalistas africanos que
buscaram espagos de apoio
na sociedade civil brasileira

a luta anticolonial (Lima,
2017). Houve importante
circulagdo entre os territérios
africanos, Portugal e Brasil

de nacionalistas africanos,
militantes brasileiros e
antissalazaristas, bem como
da literatura brasileira que
inspirou escritores angolanos
(bem como intelectuais das
outras colonias portuguesas)
a produzirem uma literatura
nacional em lingua portuguesa.
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Isto porqueexisteumcampoimportantedeestudosderelagesraciaisnoBrasil
que sempre pensou comparativamente tendo como parametro os Estados Unidos.
As relagdes raciais sempre foram pensadas na relacao com o modelo norte-america-
no. Mais recentemente trabalhou-se com a ideia de comparacdes de matriz colonial
(Fry, 1991, 2003, 2005). Apesar da origem freyriana dessa comparacao colonial, nos
anos 90 se constituiu aqui mais ou menos a ideia de colonialismo comparado, com
a suposicao de que haveria uma identidade, ou seja, caracteristicas comuns entre
paises de mesma colonizacao®.

Desse modo, Brasil, Angola e Mocambique estariam relativamente muito mais
préximos do que paises de colonizacio britanica, como Zimbabue, Africa do Sul e
Estados Unidos. Entao, quando eu fui pra Angola, eu ndo estava pensando em rela-
coes raciais comparadas, ndo era esse 0 meu interesse, mas me vi na posicao de negra
no Brasil e de mulata em Angola. Inequivocamente eu sou mulata em Angola e isso
naotem o mesmosignificado que teria no Brasil. Euvou usaro termo “mulata” porque
é esse 0 termo que se usa la. Entao, essa questao da relacao racial comparada nao era
meu campo de pesquisa, mas eu tive que me reposicionar nesse sentido como mulata
em Angola, e isso posteriormente me fez pensar que, claro, eu estava em um outro
sistema de classificacao que se parece com o Brasil, mas nao é a mesma coisa.

Ou seja, emerge o sentido dado por Gilberto Freyre (2003[1933])° e depois
essa ideia problematica de lusofonia nos paises de lingua portuguesa, que supoe
haver uma identidade comum a partir de um eixo colonial ou p6és colonial que seria
evidenciada pelo uso da lingua portuguesa, que sabemos também que nao tem o
mesmo peso, nem extensao e tampouco sentido em todos esses paises®.

E na verdade sabemos que essa identidade é muito enganadora, pois essa
familiaridade traz equivocos, que é a suposicao de que se esta dizendo mestico ou
mulato no Brasil, em Angola ouem Mogambique, como se estivesse falandoa mesma
coisa, mas nao estamos falando da mesma coisa de jeito nenhum. Entao, todo o meu
campo em Angola, durante o mestrado, foi trabalhar com esse processo antropolégi-
code familiarizacao, desfamiliarizacao, exotizacao, desexotizacao de tentarentender
como é que se constituia a diferenca e o processo de estrangeirizacao dos ex-exilados
em Luanda e do reposicionamento deles a partir desse lugar de estrangeiros.

Estes ex-exilados ndo estavam na sua regidao de origem, que era o norte de
Angola, mas em Luanda construindo um mercado informal, muito associados aos
congoleses, entretanto, afirmando uma identidade angolana, uma identidade afri-
cana e angolana a partir de uma ideia de origem dos seus pais e seus avos.

Aorigem, no caso dos Bakongo, foi muito maisimportante na reivindicacao da
nacionalidade do que a terra de nascimento, que foi a forma pela qual os angolanos
brancos e mestigos pensaram pertencimento nacional. Para estes brancos e mesticos
era vital essa ideia, digamos, republicana, de pertencimento a partir do territério
e ndo a partir da origem, porque, claro, esses brancos e mesticos eram filhos dos
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8| Fry apresentou um primeiro
argumento em 1991 no qual
defendeu uma distingao entre
as formas da colonizagdo
britanica e portuguesa de
operarem relagdes coloniais
eraciais. A primeira teria
produzido uma visdo mais
rigida da diferenca raciale a
segunda seria responsavel por
uma visao mais “relacional”,
mais assimilacionista e,
portanto, menos essencialista,
ainda que racializada (19971).
Ela explicaria a diferenca
entre os casos mogambicano
e sul-africano do mesmo
modo que os casos brasileiro

e estadunidense. Essa
transposi¢do mais direta entre
0s casos portugués e britanico
na Africa e na América foi
matizada depois nos textos de
2003 e 2005, aprofundando
adistingdo britanicae
portuguesa apenas na andlise
do caso mogambicanoem
comparagdo ao Zimbabue.

9| As obras onde Gilberto
Freyre desenvolve a nogao

de lusotropicalismo s3o
especialmente nos seus
escritos resultantes das viagens
as col6nias portuguesas nos
anos 1950 e 1960 (O mundo que
0 portugués criou, Aventura e
Rotina, Um brasileiro em terras
portuguesas), mas a ideia
central do protagonismo
portugués que cria um modo
préprio e original de colonizar
ja estd presente no classico
Casa Grande & Senzala [1933).

10 | Sobre criticas a nogdo de
lusofonia, ver especialmente
Alfredo Margarido (2000).
Sobre pés-colonialismo no
caso portugués, ver Miguel
Vale de Almeida (2007).
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colonos portugueses que estavam sendo expulsos de Angola na altura da indepen-
déncia. Ja no caso dos filhos dos angolanos nascidos no Congo, e que voltavam do
exilio para Angola, a chave do pertencimento era a origem, a ancestralidade.

Eu também estava construindo meu lugar em uma familia angolana, que é a
familia dos meus irmaos mais velhos, com a qual eu tinha uma relacao de proximi-
dade, acolhimento, mas ao mesmo tempo de estranhamento. Porque ndo era minha
familia de criacdo. Era uma familia situada na capital, mas cuja origem remetia as
antigas e importantes familias quimbundo do século XIX. Eu, a0 mesmo tempo que
estava tentando me familiarizar com o universo regressado, também estava tentando
encontrarum certo lugar numa familia que achava que os regressados que eu estuda-
va eram a coisa mais exdtica, mais esquisita, menos angolana que eu poderia estudar.

Foiaexperiénciade aproximacao, afastamento, identidade e contraste que me
fez construiro meumestrado. Entretanto, no doutorado eu retorno para o campo, me
afastandodointeresse na lutaidentitaria, desse processo de contraste de construcao
do um, através da alteridade radical que se projeta no outro.

Assim, eu resolvi estudar ndo mais apenas os regressados, mas a populacao
Bakongo em Luanda como um todo, a partir dos processos de sociabilidade e poder
local a partir do estudo de parentesco e da emergéncia de igrejas cristas, entre as
quaisasigrejas pentecostais e asigrejasafricanas (Pereira, 2005, 2012, 2015). Ouseja,
como se cruzavam as redes familiares e as redes de igrejas a partir da construcao de
liderancas nas cisoes e proliferacoes das igrejas cristas.

Assim me viem uma outra rede, nessa rede de familias e igrejas, me vi visitan-
do uma igreja diferente a cada domingo e acompanhando os cultos de mulheres de
uma igreja especifica durante a semana." Entao, o tempo inteiro que circulava por
diferentes igrejas eu era perguntada pela minha identidade religiosa, porque nao
tinha como eu estar nas igrejas, mesmo sendo estrangeira, mesmo sendo branca,
sem pertencimento nenhum.

Eimportante dizer que em certos circuitos dos Bakongo eu sou lida como branca,
que é uma coisa fantastica porque para uma parte do grupo, sobretudo aqueles que vie-
ram do Congo, eles ndo pensam nesse termo mestico da maneira como os luandenses
pensam. Eles s3o bem mais bindrios e isso tem a ver com o contexto congolés, tem a
ver também com aspectos da cosmologia bakongo de um pensamento mais dualista.

Sendoassim, eufuibrancavariasvezes, eisso geroualgumas questdesinternas
pessoais muito complexas porque eu ja era muitas coisas em Angola. Eu tinha que
lidar com homens velhos sendo, na época, jovem; eu tinha que lidar com mulheres e
eunaotinhafilhos; alémdeserbrasileira, o que implica lidar com varios imaginarios
do Brasil que circulam em Angola e por vezes passam pelo viés do neocolonialismo e
do imperialismo cultural™ (Pereira, 2013).

Mas, novaievemdasigrejas, eutinha que me posicionar religiosamente, eem
um certo momento eu resgatei minha heranca catélica. Nasci em familia catélica.
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11| Angola é considerado um
dos paises mais cristianizados
da Africa, com reduzida
presenca mugulmana. As
estatisticas apresentam

um cristianismo da ordem

de 90% cuja maioria seria
catélica e a outra metade se
dividiria entre protestantes
histdricos, herdeiros das
missdes coloniais, e a
crescente proliferacao
evangélica pentecostal das
Gltimas décadas. Ha que se
considerar, dentro do universo
protestante, a ndo desprezivel
presenca das igrejas africanas,
herdeiras dos movimentos
religiosos da contestagio
anticolonial. As estatisticas
n3o levam em consideragdo a
relagdo entre o pertencimento
areligides e igrejas

formais e a continuidade

de praticas tradicionais.
Assim, as chamadas
“religies tradicionais”,

nessa légica de classificagdo
exclusivista, contaria com
cerca de 5% de adeptos.

12| O periodo da
independéncia angolana,
e posterior, assiste a




ARTIGO | Luena Nascimento Nunes Pereira | Alteridade e raca entre Africa e
Brasil: branquidade e descentramentos nas Ciéncias Sociais brasileiras

Depois eu me afastei do catolicismo e fui para o candomblé, mas eu ndo tinha como
traduzir isso porque traduzir candomblé em Angola, diferente do senso comum
daqui, em Angola ndo tem candomblé, nao tem culto de orixas. Ha algo muito mais
sutil, que sao os varios cultos chamados tradicionais, em uma légica muito diferente
do chamado “candomblé Angola” do Brasil. Entao, se la eu dissesse “candomblé” eu
seria acusada de ser feiticeira, e eu nao tinha como explicar. Eacabou por fazer mais
sentido para mim e para as pessoas dizer que eu era catdlica.

Entao me reposicionei como catélica e ndo era uma questao de fingir, mas
como uma maneira de negociar um posicionamento que existe no sistema de classi-
ficacdo daquele contexto. Do contrario, eu nao teria como traduzira minha legitimi-
dade de estar nasigrejas, nem de circular entre elas. Eu podia circular sim, enquanto
pesquisadora, estrangeira, branca; mascircular sem uma posicao, eu nao tinha como
ser lida. Eu nao tinha como ler.

Entao, naverdade foram essas chaves do sistema de classificacao religioso que
me fizeram perceber como a religido era crucial na marcacao dos Bakongo, tanto na
composicao internado grupo, e na maneira pela qual eles se pensavam internamen-
te, como na identidade veiculada para fora.

Portanto, a chave para entender o sistema politico de parentesco e para pensar
a articulacdo da identidade étnica e nacional dos Bakongo era entender a rede das
igrejas, e eu s6 fui entender isso quando eu me reposicionei como catélica®.

Isso foicurioso porquesercatélicaem Angolarepresentaalgumascoisas muito
interessantes: é uma igreja de maioria, apresenta uma posicao de certa neutralida-
de étnica e ideoldgica. Entao, ser catélica também é dizer de algum lugar neutro,
de uma falsa neutralidade, porque é hegemoénico. Ser catélico simplifica, se coloca
num lugar facil de seridentificado, mas para mim foi muito dificil, porque quando eu
voltei, fui refletir, rever o meu caderno de campo, pensar, escrever e olhar para essa
posicao passou a ser um tanto quanto esquisito.

Como era esquisito também ser branca ou mulata em Angola. Porque ser
mulato é estar em uma posicao absolutamente minoritaria, muito diferente do
Brasil™. Ser mulato no Brasil € uma posicao maioritaria no sentido do mestico poder
querer dizer muitas coisas e pode querer dizer coisa nenhuma. Na verdade, é nesse
sentido de ndo dizer nada é que ideia de “mestico” se coloca no Brasil (Figueiredo e
Crosfoeguel, 2010).

Mas em Angola ser mestico ou mulato é estar em um lugar muito marcado,
associado ao privilégio, ndo tanto do ponto de vista econémico ou social, mas em
um lugar de privilegio no sentido simbélico, e em um lugar de uma certa sintese
nacional. Ser mulato em Angola ressoa sobretudo dizer de um lugar entre a afri-
canidade e a ocidentalidade que marca um certo ser nacional que os brancos em
Angola ndo tém. Portanto é um lugar extremamente confortavel, embora por
vezes muito arrogante e sujeito a ofensas e alvo de ressentimentos. E diferente da
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uma aproximagao sem
precedentes entre Brasil

e Angola marcada pelo
surpreendente reconhecimento
do governo militar brasileiro
aindependéncia angolana
declarada pelo movimento

de libertagdo autodeclarado
socialista, MPLA. A presenca
brasileira em Angola se traduz
pelo apoio politico, pelo
intenso comércio entre os dois
paises e pela presenca de varias
empresas, com destaque para a
empreiteira Odebrecht, devido
alonga atuagdo em Angola. A
Odebrecht durante décadas
pode ser percebida quase que
como uma segunda embaixada
brasileira em Angola. Do
ponto de vista cultural, além
daja mencionada influéncia
da literatura modernista
brasileira, as novelas sempre
foram avidamente consumidas
em Angola e responsaveis por
muito do imaginario angolano
sobre o Brasil desde os anos
1970. A mdsica brasileira, em
seus diversos estilos, também
contribuiu para este imaginario
desde o periodo colonial.Ja
acirculagdo de angolanos no
Brasil remete a presenca das
chamadas “sacoleiras”, pessoas
que fazem compras de roupas
e outros objetos revendidos
em Angola, muito comum

nos anos 1980 e 1990, como

de estudantes e também de
refugiados. A primeira onda

de refugiados se deu a partir
de 1992, no reinicio da guerra
civil apés as eleicdes de 1991.

13| A religiosidade e as adesdes
religiosas de cientistas sociais
n3o tem recebido a aten¢do
merecida na reflexdo sobre a
construgdo do conhecimento
antropolégico. Remeto ao
trabalho fundamental de
Vagner Gongalves da Silva
(2000) sobre a relagdo entre
antrop6logos e adeptos

das religioes de matrizes
africanas e a um estudo de
Regina Novaes (1994) sobre
pertencimento religioso

dos estudantes de ciéncias
sociais no Rio de Janeiro.

14 | Os chamados
“mesticos” em Angola

nio devem chegara 5%
da populagdo total e os
brancos angolanos, a menos
de 1%. Cabe ressaltar

que a categoria mestico
ou mulato em Angola
também obedece, embora
aparentemente menos
que o Brasil, a algumas
variagoes regionais e a
contextos de classe e
status (Pereira, 2013).
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posicao dos brancos angolanos, que apesar de terem um certo poder econémico
sao extremamente questionados do ponto de vista nacional, deslegitimados e até
estrangeirizados (Pereira, 2013).

Muitas vezes, eu fui confundida como angolana e nao era imediatamente
percebida como brasileira, ou seja, ser mulata era confortavel por um lado, mas um
conforto extremamente dificil de lidar porque, afinal, eu nao nasciem Angola.

Essa experiéncia de ser jogada em varias classificacoes e eu ter que me re-
posicionar no sistema racial foi o que me permitiu perceber que eu tinha que me
posicionar no sistema de classificacao religioso para compreender o grupo que eu
estava estudando.

Isso para dizer que essa experiéncia que estou narrando para vocés vai além
da minha subjetividade no campo. A minha presenca em Angola e entre os Bakongo
implicou tanto no descentramento como na politizacao das posicoes por mim ocu-
padas, por vezes fixas, por vezes circunstanciais.

Isso significa que a alteridade na relagao da pesquisa nao se apresentou como
6bvia e foi sendo construida de varias formas. Mais que isso, a relacao de alteridade
se mostrou instavel. Mas certamente sem refletir sobre as posicoes — sejam elas
raciais, religiosas ou nacionais—que eu assumi, ainda que de maneira contingente,
nao teria feito as descobertas que fiz.

Mariza Peirano dedicou muitos dos seus textos para pensar a antropologia brasilei-
ra a partir de suas varias diferencas diante das chamadas antropologias centrais e
em comparacio com tradicdes nacionais chamadas periféricas, como a India, por
exemplo. Em seu texto publicado na colecao da “ANPOCS — o que ler nas ciéncias
sociais brasileiras”, publicado hd 20 anos, Peirano define a alteridade como o aspecto
fundante da antropologia. Ela chama atencao para a caracteristica central da antro-
pologia brasileira como uma Antropologia do Brasil, onde ndo haveria o chamado
exotismo que marcaria a antropologia dos paises centrais (Peirano, 1999,).

Peirano estabelece uma tipologia da antropologia brasileira a partir de dife-
rentes graus de alteridade, que seriam: 1. alteridade radical, que corresponderia a
etnologiaindigena; 2. alteridade amenizada, que corresponderia a grosso modo aos
estudos de campesinato e aos estudos de contato interétnico; 3. a alteridade proxi-
ma, que seriam os estudos realizados em meio urbano; e finalmente 4. a alteridade
minima, ou seja, a reflexao brasileira sobre a prépria antropologia™.

Embora nao definindo de forma clara em que é fundada a alteridade, se na
distancia espacial ou na diferenca cultural (Gupta e Ferguson 2008), e mesmo em
que termos esta diferenca se expressa, no texto de Mariza diferenca e alteridade
aparecem como quase sinénimos.
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15 | Mariza Peirano é a
antrop6loga que mais
produziu obras sobre o fazer
antropoldgico brasileiro, a
comegar pelo seu doutorado.
Poderia me referir a mais de
uma dezena de artigos ou
capitulos onde partes destas
discussoes reaparecem
possibilitando reflexdes
distintas enderecadas por
vezes a publicos diferentes,
no caso dos seus artigos em
inglés. Como ndo é a anilise
de Peirano em si que estamos
analisando, mas estamos
tomando o seu trabalho
como ponto de partida para a
nossa discussao, neste texto
optamos tomar por referéncia
principalmente o texto
publicado na colegdo publicada
pela Anpocs em1999.
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Um aspecto importante desta andlise é a relagao indissociavel entre as ciéncias
sociais, tradicdo onde se insere a antropologia brasileira, e o projeto de nation building
que demanda a compreensao ou a definicdo do que seria o ethos nacional. Ciéncia
social é aqui entendida como comprometida com o principio da “modernidade ilu-
minista” no qual a nacao é abrangida enquanto realidade sui generis, ou seja, em sua
singularidade. Isso se traduz por uma certa homogeneidade da construcao de seu
centro, o que supde a existéncia de seus “outros” internos. E desse modo que é possivel
considerar indios como alteridade radical e camponeses e negros como “seus outros”.

Os estudos antropolégicos sobre outras realidades fora do Brasil foram definidas
por Peirano nesta tipologia como uma outra modalidade de alteridade radical, ainda
que comaproximagoes, no caso de Portugal, oudos paises africanos de lingua portugue-
sa pela suposta aproximacao com o universo luséfono que tentei problematizar acima.

Ora, aorelativizarano¢ao de alteridade da antropologia brasileira por meio da
categorizacao de diferentes “nativos” internos, Peirano define, embora nao explicita-
mente, o lugar do antropdlogo brasileiro enquanto um nao indio, um nao negro, um
nao camponeés. Esse lugaraparece através de um “nés” absolutamente naturalizado™.

E preciso que se diga que eu me refiro a Mariza Peirano pela sua continua e
importante reflexdo sobre o fazer da antropologia, mas este “nés” naturalizado que
me refiro aparece ha muito tempo em vozes e textos de muitos antropélogos brasi-
leiros”. O que significa que eu considero as reflexdes de Peirano como indicando um
certo inconsciente do fazer antropolégico brasileiro.

Entdo se a antropologia é feita por um “nds” que estuda o “outro” brasileiro,
qual seria o lugar dos brasileiros negros, indigenas e camponeses que eventualmen-
te se tornam pesquisadores e estudam universos nos quais eles préprios tém proxi-
midade ou pertencimento?® Ou, dito de um outro modo, em que nivel epistémico
se situa a chamada “alteridade” que torna possivel ser feita a antropologia no e do
Brasil? Dito de forma mais provocativa, “Nés quem, cara palida?”

Eusempre fui questionada por nao estudar “relagdes raciais”. Sendo um corpo
distinto daquele dominante no PPCGAS/USP de 20 anos atras, presumia-se que ne-
gros estudavam negros assim como estudantes estrangeiros estudam as tematicas
dos seus paises de origem. Entretanto, do mesmo modo que esta expectativa era
criada, também a ideia de “estudar a si proprio” nao era bem visto no canone antro-
polégico pela falta de distanciamento com o objeto.

Ainda que estas questoes ja estivessem sendo bastante relativizadas pela
critica pés-moderna e pelos estudos de género, onde raras vezes se pos em davida
a legitimidade e a pertinéncia do interesse de mulheres pelos estudos sobre mu-
Iheres; ja os estudos de nds, negros, sobre questao racial, identidade e etnicidade
negra, em contrapartida, sempre receberam desconfianca sob a rubrica “estudos de
militantes”, onde a confusao entre teoria e politica, categorias nativas e categorias
analiticas se encontravam lamentavelmente misturadas™.
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16| Ou “nés displicente”
no dizer de Osmundo
Pinho (Pinho, 2019:107).

17| Por exemplo
Schwarcz (1999).

18 | Sobre novos sujeitos na
produgao da antropologia

ver Alex Ratts (2009), Angela
Figueiredo e Crosfoguel (2007,
2010), Osmundo Pinho (2019).

19| Sobre a emergeéncia
do “movimento negro de
base académica” no Brasil
a partir dos anos 1970,
ver Ratts (2009, 2011).
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Assim, a antropologia do ponto de vista nativo, ou seja, do antropélogo ou
antropédloga brasileira que estuda seu préprio pais, como uma caracteristica fun-
dante da antropologia brasileira, sé seria pensavel enquanto antropologia feita,
internamente ao Brasil, baseada em uma alteridade interna entre os tais “nés, an-
tropdlogos” e seus outros, negros, indios, pobres e camponeses. Pois, afinal, somos
“os outros” da nagao.

Com isso quero dizer que a antropologia brasileira vem traduzindo por alteri-
dade ou distancia cultural diferencas que estao calcadas também em distin¢des de
raca, classe e territério. As afirmacoes de Peirano quanto a necessidade de alteridade
para a construcao da antropologia ndo deixam claro em que nivel podemos situar
estaalteridade. Esta é umaideia disseminada que naturaliza o lugar do antropélogo
ou antropd6loga como um “nés” que é profundamente marcado pelo lugar racial da
branquidade, e social da urbanidade supostamente cosmopolita, de classe alta ou
média alta, do sul e sudeste brasileiro (e Distrito Federal).

No momento em que o “outro” emerge como um pesquisador, ele ou ela preci-
sa urgentemente situar-se enquanto um pesquisador ou pesquisadora explicitando
sua posicao e pertencimento ao seu universo de pesquisa, correndo constantemente
orisco de ser deslegitimado pela extrema proximidade, ou pela “militancia”.®

Poroutro lado, quando este corpo investigador nao toma seu préprio grupo por
objeto, algo parece nao fazer muito sentido, posto que aos “outros” caberia apenas
falar a partir de si préprio, ja que nao ha centramento possivel, ou seja, parece nao
seradequado para o subalterno ou primitivo falar de outro que nao seja de si proprio,
peloolharnaturalizado da sua prépriarealidade imediata. Afinal, s6 o olhar universal
teriaa capacidade de representar, sejaasi, seja ao outro (Carvalho 2001; Pinho, 2019).

Assim, o outro, enquanto antropélogo, parece jogar uma partida previamente
perdida, pois nao esta no centro de onde pode ver um outro e nao estd autorizado a
falar sobre si proprio com o distanciamento correto.

Qual é portanto o lugar de fala da chamada antropologia brasileira? Ou seja,
de onde ela tem falado? Se o olho que vé é o olho da tradicao, segundo Boas, ou se o
situar-se geertziano permite a dialogia cultural que é marca da hermenéutica antro-
polégica, sem a qual nao podemos interpretar interpretacoes, nossa antropologia
parece falar de um certo lugar da chamada “cultura brasileira” esse constructo em
parte criado e em parte desvendado pelas ciéncias sociais (Pechincha, 2006).

Ora, a nocao de brasilidade teve por marca a ocultacao e invisibilizacao das
marcas étnicas de africanidade e de indigenidade #, em nome da criacdo da chama-
da cultura brasileira, caracterizada, entre outros aspectos, pelo racismo cordial, pela
miscigenacao institucionalizada, balizada pelo branqueamento, e peloapagamento
e minimizac¢do dos conflitos como seu ethos central.

Assim, essa antropologia “feita em casa” consegue epistemologicamente re-
solver o problema da alteridade produzindo sua prépria alteridade doméstica, que
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20| Para uma critica a falsa
dicotomia entre pesquisa
académica e ativismo ver
Patricia Hill Collins (2000).

21| Sobre “Améfrica” ver
Lelia Gonzales (1988).
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sao os propriosoutros do Estado nacional—negros, indios, camponeses, pobres—mas
tomaasi prépriacomo autor naosituado. Embora reconhecamos o engajamento po-
litico com que é feita a antropologia e as ciéncias sociais brasileiras, engajamento®
hoje ja nao é mais o suficiente para desconstruir o ponto de vista supostamente
“universal” de onde a antropologia brasileira se pensa®.

Os giros criticos da antropologia quanto a posicao do sujeito nos permitiram apro-
fundar o principio hermenéutico que implica a importancia de situar-se, ou seja, a
importancia do contexto para produzir interpretacao e analise (Geertz, 1989 [1973]).
Isso tem a ver com a dimensao intersubjetiva que permite a interpretacao. Esse
movimento também produziu uma ruptura nos procedimentos habituais de obje-
tificacdo e distanciamento classicos do fazer antropolégico (Clifford e Marcus 1986;
Marcus e Fischer1986).

Esse mesmo movimento também problematizou a no¢do de autoria intro-
duzindo uma ambiguidade que permite manter o “nds” da neutralidade da ciéncia
tensionado com a autoria de carater literario que exige achamada presenca do autor
através da escrita etnografica (Geertz, 1988; Foucault, 1992 [1969]).

Todaestacriticadaautoriase deteve maisnosaspectosretéricosdelegitimacao
da autoridade etnografica e pouco no lugar mesmo da ciéncia antropolégica como
producao de saber/ poder sobre o outro e da manutencao da prépria nocao de outro
e de alteridade como centro da reflexdao antropolégica. Isso quer dizer que o giro cri-
ticodaantropologia chamada pés-moderna se restringiu muito mais aos problemas
que implicam a representacao, mas nao problematizou a prépria producao teérica
no sentido de que pudesse repensar o lugar de universalidade que a antropologia,
ou por extensao, as ciéncias sociais, construiu para si (Carvalho, 2001).

Tivemos que esperar pela teoria pds-colonial, ouseja, umareflexaovinda de fora
das ciéncias sociais, que finalmente pode deslocar o Iluminismo como evento chave da
narrativa triunfante da modernidade para o drama colonial e paraideia de uma moder-
nidade descentrada. Amodernidade passa aserentendida como construida nointerior
da expansao colonial, fendmeno este que é percebido a partir de entao como condicao
para a emergéncia do capitalismo, e nao mais como seu mero desdobramento®.

A teoria decolonial, desenvolvimento mais recente do movimento pds-colo-
nial, nos permite reposicionar raca e género, que até entao eram enquadrados como
um residuo dos aspectos indesejados da modernidade, para o centro de sua cons-
tituicdo. Ou seja, os processos de racializacao e generificacao passam a ser obser-
vados como estruturais da producao da modernidade, sem os quais nao é possivel
compreender o capitalismo e os varios modos de producao hierarquizados em seu
interior (Quijano, 2005; Mignolo, 2003)*.
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22| Ver Howard Becker (1977)
sobre anogdo do viés inerente a
sociologia na sua aproximagao
simpdtica aos grupos que
estuda. O ponto aqui ndo

é evidentemente criticar o
engajamento dos cientistas
sociais. Entretanto, mesmo
sendo de extrema complexidade
as diferentes dimensdes deste
engajamento, cabe reiterara
distingdo entre antropologia
engajada e a posicio do sujeito
enquanto constitutiva da prépria
produgio do conhecimento
antropolégico ou sociolégico.
Para uma discussdo aguda

sobre antropologia engajada
ver Fonseca (2002).

23| Ménica Pechincha
(2006) desenvolve uma
discussao profunda sobre

o naciocentrismo da
antropologia brasileirae a
universalizagio da teoria
como elementos centrais para
aprodugio da neutralizagio
da posigdo do antropélogo
frente aos outros internos,
cuja alterizacio é produzida
neste processo. Ver também
José Jorge Carvalho (2001).

24 | Como jé sabido, o pés
colonialismo nao forma
grupo homogéneo, mas
pode ser observado em
diferentes movimentos e
orientado por diferentes
disciplinas e correntes.
Entretanto, Homi Bhabha
(1998), Stuart Hall (2003),
Dipesh Chakrabarty (2001)
e Partha Chaterjee (2004)
sdo alguns dos autores
que permitem perceber
esta mudanca na forma de
descrever a modernidade.

25 | Para uma critica feminista a
formulagdo da decolonialidade
do poder de Anibal Quijano,
ver Maria Lugones, 2008.
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A partir desta perspectiva podemos decupar este “nés” que se coloca no lugar
nao olhado de onde se vé o outro. Ou seja, o olhar naciocéntrico a partir do qual
a antropologia brasileira pdde representar seus outros, pois fala a partir do lugar
da ciéncia nacional brasileira como centro reduplicado da modernidade de onde
nomeia e representa seus outros periféricos nacionais.

Finalizando esta reflexao, gostaria de dizer mais concretamente que nao é
mais possivel ao discurso antropolégico a manutencao deste lugar de reproducao
da modernidade central. Isto significa que é necessario politizar o lugar de fala* dos
antropélogos, das antropdlogas e da antropologia — ou seja, sua posi¢ao de raga,
classe, género e sexualidade?”, em uma academia racializada, generificada, elitiza-
da, urbanocéntrica®, tensionando as normativas que reproduzem a espacialidade e
atemporalidade coloniais.

A proposta é superar a limitacao de pensar raca e género apenas pelo elo “subor-
dinado”. Isso vale para varios aspectos da investigacao, comecando pelo lugar do inves-
tigador. O sujeito branco é também racializado (Bento, 2002; Sovik, 2009). A raca nao
pode ser atribuida somente ao ndo-branco, da mesma forma que o género nao deve
serapenas atribuido as mulheres. Apesar de esta reflexao parecer ser lugar comum nas
pesquisas, vale ressaltar que forjar e manter uma “neutralidade racial” no interior da
academia ajuda a perpetuar o perfil de uma antropologia colonizada e colonizadora.

Assumiraracializacao que sempre marcouo lugardooutro éassumiroaspecto
fundamentalmente relacional da producao de sentido, nao apenas de identidade,
mas sobretudo de conhecimento. Nao é mais possivel as ciéncias sociais brasileiras
habitarem este lugar da universalidade ocidental — lugar que nos engloba, mas nao
nos pertence.

E preciso nos descentrar a partir da posicdo instavel que interrogue a bran-
quidade brasileira para ser possivel a construcao de um conhecimento que supere a
propria nocao de alteridade.

Esta pode ser a condicao também de, operando pela subversao das expe-
riéncias habituais de marcacao e neutralidade racial, supera-las em prol de outras
formas de relacdo mais horizontalizadas e libertadoras.

Luena Nascimento Nunes Pereira é professora do PPGCS da UFRR]. Formada em
Ciéncias Sociais pela UFR], Mestre e Doutora em Antropologia Social pela USP, rea-
liza pesquisa sobre Angola, identidade étnica e nacionalismo. Publicou o livro “Os
Bakongo de Angola: Etnicidade, Politica e Parentesco num bairro de Luanda”. Mais
recentemente tem pesquisado e orientado sobre raca e interseccionalidade.

CONTRIBUIGAO DE AUTORIA: Nio se aplica.

Rev. antropol. (S3o Paulo, online) | v. 63 n. 2: e170727 | USP, 2020

1

26 | Apesar da banalizacdo

da nogdo de lugar de fala, eu
defendo seussignificado original
naqual aquele que fala assume
a posi¢ao de onde se constréi o
conhecimento, ou seja, a recusa
radical de assumir qualquer
forma de neutralidade. Isso é
distinto da ideia da experiéncia
como fonte de legitimagio de
um lugar de enunciagdo politico.
Para uma discussdo extensa
sobre o tema ver Ribeiro, 2017.

27| Ainterseccionalidade
sustenta o ponto de vista
segundo o qual raga e género
sao construtos sociais de
mutua constitui¢do (Crenshaw,
1989; Collins, 2000). As
leituras pds-coloniais e
decolonais, bem como a
antropologia histérica do
colonialismo, vém ampliando
esta perspectiva situando

a construgao no interior

do processo de expansado
colonial concomitante e
aafirmacdo da ideologia
burguesa nas metrépoles

em um contexto de luta de
classes (McClintock, 2010).

28 | Com a expansio dos campi
universitarios para o interior
do pais caberia observarem
que medida emergird um
olhar sociolégico que produza
um maior descentramento

do olhar majoritariamente
urbano, ou colonizado pelo
olhar urbano, que marca

a perspectiva das ciéncias
sociais. Diferente da luta
indigena e negra no campo

da educacio, que produziu
uma intensa politizagdo
desses sujeitos construindo-
os como um coletivo, o lugar
de fala a partir da area rural
ndo aparece com a mesma
intensidade. Entretanto, temos
varias experiéncias dentro de
algumas universidades onde
existe a LEC/Licenciaturaem
Educag¢do no Campo, onde
podemos ver a apari¢ao

do lugar do rural na forma

de construir o cotidiano
universitario. Entendendo
arelatividade da oposi¢ao

e da construgdo entre rural

e urbano, e suas profundas
variagoes, talvez possamos
assistira produgdo de um olhar
distinto, ainda mais quando
marcados pela etnicidade,
como no caso dos quilombolas
e de outras formas tradicionais
de organizagdo do territorio.
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