o momento em que desejo, estou pe-
dindo paraserlevado em consideracgio.
N3o estou meramente aqui-e-agora, se-
lado na coisitude. Sou a favor de outro
lugar e de outra coisa. Exijo que se leve
em conta minha atividade negadora na medida em que
persigo algo mais do que a vida, na medida em que de fato
batalho pela criagio de um mundo humano — que é um
mundo de reconhecimentos reciprocos.
Eu deveria lembrar-me constantemente de que
o verdadeiro salto consiste em introduzirainvencio den-
tro da existéncia.
No mundo em que viajo, estou continuamente a

criar-me. E é passando além da hip6tese historica, instru-

mental, que iniciarei meu ciclo de liberdade (I).
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A politicamulticultural e seus compromissos com
adiversidade eclodiram de uma histéria de luta conflituosa
e da resisténcia organizada pelas minorias em sua busca
incessante da transformag¢do da sociedade. Nessa longa
caminhada, mesmo os momentos interpretados como de
acomodacdo e de integragio podem ser relidos como
espagos temporais de rearranjo estratégico na exigéncia
de justiga social. Assim, para alguns autores, embora o
termo multiculturalismo ou politica multicultural apare-
¢a, com maior freqiiéncia, no inicio dos anos 70, ele po-
deria recobrir, em uma leitura retrospectiva, parte da
histéria do Ocidente, especialmente, a partir do século
XVIIl, com a emergéncia das ciéncias sociais como disci-
plinas de investigacao.

De acordo com este raciocinio, o multicultura-
lismo tem sido um aspecto da ciéncia social ocidental
moderna que tem seus progenitores na ciéncia moral e
social grega, como os préprios modernistas sublinham ao
se referirem a sua descendéncia. Por exemplo, Isécrates,
com seu pan-helenismo fanatico, empregava uma visao
multicultural para incitar os gregos a renunciarem a de-
mocracia em troca de uma cruzada pela domina¢ao mun-
dial. Seu contemporianeo, Aristételes, forneceu elemen-
tos parajustificar a escravidiao, a subordinacdao das mulhe-
res e para a construcao de uma hierarquia de ordem
constitucional distintiva pela recorréncia e/ou insinuacao
aleis naturais oriundas da diversidade cultural. Platdo esta
associado, paraalguns, a origem de um discurso terapéutico
moral que, aparentemente, informa os defensores da
eugenia cultural. Na era crista, os exemplos dos horrores
causados pela diversidade cultural e os terrores pratica-
dos em nome da sua extingao sao numerosos para serem

detalhados (Robinson, 1996, pp. 388-9).
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Assim, para Robinson, por exemplo,
existe um multiculturalismo pré-moderno
presente no pensamento e nas praticas dos
gregos que influenciou, posteriormente, um
multiculturalismo em que a diversidade
cultural passa a ser interpretada dentro de
uma hierarquia de superioridade e inferio-
ridade racial ou étnica, que originou regi-
mes familiares como escravidao, colonia-
lismo e imperialismo. Rela¢des e proces-
SOs sociais que, com maior ou menor inten-
sidade, impulsionaram e reforcaram aidéia
de que os individuos considerados “‘superio-
res” estariam, a partir do contato fisico
sexual, sujeitos a reproduzirem seres bio-
logicamente regredidos. Ao mesmo tempo
estariam ainda vulneraveis auma contami-
na¢do cultural em suas relagées com os
grupos ou individuos “inferiores”. Essas
situacdes de contato cultural e os processos
erelagoes decorrentes delas tém preocupa-
do a imaginacdo intelectual dos agentes
civilizatérios nos udltimos dois séculos.
Somam-se, aessas preocupagdes, ade des-
vendar os discursos sobre alteridade desen-
volvidos mesmo antes do aparecimento do
Oeste como uma episteme. De fato, esses
discursos pré-modernistas e modernistas
permitiram prdticas que legislaram a mo-
dernanarrativa multicultural, posicionando
o Oeste como aciviliza¢cdo e a Europabran-
cacomo aagénciaconsciente de desenvol-
vimento histérico humano. Conseqiiente-
mente, o multiculturalismo atual, nudcleo
deumaenorme controvérsia, especialmente
nos Estados Unidos, € anti/pds-modernis-
ta, isto €, pode ser visto como uma terceira
variante a qual pretende contestar a afirma-
¢do epistémica do multiculturalismo mo-
dernista e de seu progenitor. Se o contexto
foi antigo, medieval ou mais recentemente
sistema-mundo, o multiculturalismo pré-
modernista e o modernista sdo, aparente-
mente, discursos que pretendem dissimu-
lar prerrogativas de poder, dissimular a
humanidade do Outro, dissimular as terri-
veis estratégias politicas de subordinacao
(Robinson, 1996, p. 389).

Para Giroux, o termo multiculturalismo
como tantos outros com amplos significa-

dos € multiacentuavel e deve ser duramente

desafiado quando definido como parte do
discurso essencialista ou de dominac¢ao. O
desafio que o termo apresenta € marcado
pelo caminho no qual tem sido apropriado
por vdrias correntes e posi¢des ortodoxas de
pensamento. Paraesse autor, na perspectiva
liberal contemporanea, por exemplo, o
multiculturalismo denota um pluralismo
desprovido de contextualizagdo histdrica.
Quanto as especificidades das relagoes de
poder, os liberais retratam uma visao de luta
cultural na qual as contradi¢ées fundamen-
taisenvolvendoracga, classe e género podem
ser harmonizadas dentro da estrutura predo-
minante de relacdes de poder. Isso significa
dizer que, paramuitos conservadores, o mul-
ticulturalismo tem significado uma forca
despedacadora, desestabilizadora e perigo-
sanasociedade americana (Giroux, 1996, p.
336). Para alguns criticos, tem sido tomado
como um slogan para promover uma iden-
tidade politica essencializada e vdrias for-
mas de nacionalismo e etnicismos. Em re-
sumo, o multiculturalismo pode ser defini-
do através de uma variedade de constructos
ideoldgicos e de significados como um ter-
reno de luta em torno da reformulac¢io da
memoriahistorica, daidentidade nacional,
da representacao individual e social e da
politica da diferenca.

Nesse sentido, em oposi¢cdo a perspec-
tiva conservadora e, também, contrario a
énfase liberal sobre a diversidade indivi-
dual, Giroux propde ou visualiza um
multiculturalismo insurgente ou rebelde
que deve focalizar as diferencgas grupais, a
maneira pela qual as relagées de poder fun-
cionam na estruturacdo das identidades
étnicas e raciais (Giroux, 1996, p. 337).
Além disso, diferencas culturais ndo po-
dem ser vistas como meramente assimild-
veis no interior de uma cultura comum ou
através do controle das esferas econdmica,
politicae social que restringem a cidadania
plena aos grupos dominantes. Como bem
observa Bhikhu Parekh, multiculturalismo
nao significa simplesmente pluralidade nu-
mérica de diferentes culturas, mas um es-
paco comunitdrio que € criado, garantido e
encorajado dentro do qual diferentes co-

munidades sdo capazes de crescer no seu
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proprio ritmo. Ao mesmo tempo, significa
a criacdo de um espaco publico no qual
essas comunidades sdo capazes de interagir,
enriquecendo a vivéncia cultural e criando
umnovo consenso cultural no qual possam
reconhecer os reflexos de suas proéprias
identidades (Bhabha e Parekh, 1989, p. 4).

A defini¢cdo de Parekh aparentemente
evita a no¢do de multiculturalismo como
um pluralismo superficial. Permite identi-
ficar os desafios presentes no desenvolvi-
mento de um novo espaco publico, do pon-
to de vista dos defensores dessa nova poli-
tica multicultural.

A tentativa de mapeamento realizada
até aqui torna possivel real¢ar alguns pro-
blemas relevantes ou nucleares e as pro-
postas ou sugestdes para sua resolucdo,
presentes no debate em torno do multicul-
turalismo. A exigéncia de reconhecimento
dadiversidade cultural e de um tratamento
igualitario na convivénciadas vdrias etnias
e/ou racas que edificaram e constituem o
espaco publico de uma sociedade mul-
tirracial € o primeiro de tais problemas.
Talvez porque signifique um imperativo
para os defensores do multiculturalismo.
Ao descrever o segundo problema, pode-
se dizer que a politica multicultural anti/
pos-moderna identifica, nos atuais donos
do poder (homens brancos), a origem da
sexizacdo e da racializacao das relagdes e
institui¢des sociais, incluindo as ciéncias.
Como resultado, a sociedade contempora-
nea trata diferencialmente ou exclui as
mulheres e os ndo-brancos das varias di-
mensoOes da vida social. Esse fato impde a
necessidade urgente de umareestruturagao
radical das institui¢des e da forma de ges-
tao do poder na sociedade, de modo a per-
mitir a participacdo efetiva das minorias
em novas formas de regulac¢do social que
contemple seus interesses distintos. Nessa
afirmacdo reside o terceiro problema. Por
dltimo, uma efetiva politica multicultural
do ponto de vista multiculturalista deve-se
assentar na constru¢ciao de um novo curri-
culo escolar que inclua a contribuicao das
diferentes culturas sem privilégio ou des-
taque de nenhuma em especial, e na cons-

trucdo de um novo espago publico, onde a
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diversidade seja a regra e ndo objeto de
perseguicdo ou mesmo destruigao.

Assim expostos, os problemas e tensdes
que circundam as disputas em torno do
multiculturalismo permanecem descontex-
tualizados. Daf a necessidade de se recor-
rer a alguns textos que possam explicitar,
do ponto de vista do pensamento social, a
origem de algumas polémicas e dilemas
presentes no debate atual. Nesse sentido,
porumlado ganharelevanciaarelacdoentre
a idéia de reconhecimento e a construgcao
da identidade individual ou grupal e, por
outro lado, o multiculturalismo, enquanto
uma linguagem criticade denuncia, procu-
ra desvendar as conexdes entre racismo,

monoculturalismo e supremacia branca.

0 RECONHECIMENTO E A
IDENTIDADE

De acordo com Taylor, contempora-
neamente, um expressivo nimero de cor-
rentes politicas defende anecessidade e, as
vezes, aexigénciade reconhecimento. Essa
necessidade ou exigéncia tem aparecido,
em primeiro plano, formulada de muitas
maneiras: emnome dos grupos minoritarios
ou ‘“subalternos”, em algumas formas de
feminismo e no que hoje se denomina de
politica do “multiculturalismo™ (Taylor,
1996, pp. 75-106). Nessas situagoes, a exi-
génciade reconhecimento torna-se premen-
te devido aos supostos nexos entre o reco-
nhecimento e a identidade, expressao que
designa a habilidade do homem para ob-
servar suas proprias agdes, perceber suas
experiéncias e emocgdes, conhecer o que
ele € (auto-identidade).

Como esse processo faz parte de um
espaco compartilhado, € preciso lembrar
ainda a identidade voltada para os outros.
Ter uma identidade supde ndo apenas ter o
conhecimento do que a pessoa €, mas tam-
bém o conhecimento que os outros fazem
dela (identidade para os outros). Ha uma
relacdo de identidades tdo profundamente
estabelecida que, entre essas duas situagoes,

deve haver um minimo de concordancia.
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2 Esse é um texto dificil e carac-
ferfstico do método hegeliano.
Ele inspirou amplamente as
andlises contempordineas sobre
as relacdes do eu com o outro.
Na luta de duas consciéncias,
Hegel andlisa simultaneamen-
te a relacdo de dois “ev” e a
relacdo de cada eu com sua
propriavida. O “senhor”, ague-
le que & viforioso no combate,
aceitou arriscar a vida. Por con-
sequinte, ele émaisdo queela,
por sua coragem colocouse
acima dos objetos comuns da
necessidade e da existéncia
empirica. O vencido, aquele
que se rendeu, tem medo de
perder a vida. Por conseguin-
te, ele &, deinicio, escravo da
vida e de seus objetos
empiricos. Toma-se fambém
escravo do senhor que o con-
serva [servus = conservado] a
fim de ler em seu olhar femero-
50 e submisso o reflexo de sua
vitéria, a fim de se fazer reco-
nhecer como consciéncia.
Hegel quer dizer que o senhor
ndo & senhor “em si’, mas por
meio de uma mediacdo, isto &,
uma relagdo. O senhor se defi-
ne por uma relagdo com o es-
cravo e por sua relagdo com os
objetos que depende, ela pré-
pria, da relacdo com o escra-
vo. No ponio de parfida, o
senhor domina os objetos de
necessidade, posto que no
campo de bafalha ele se mos-
trou corajoso, superior @ sua
vida, porfanfo, aos objetos das
necessidades. Secundariamen-
fe, 0 senhor domina os objetos
por mediagdo do escravo que
irabalha, isto &, que transforma
0s objetos materiais em objetos
de consumo e de fruigdo para
o senhor. Gragas ao trabatho
do escravo, a relagdo do se-
nhor com a coisa é uma relo-
¢o de simples gozo que equi-
vale & negagdo da coisa.
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Seguindo sua argumentag¢do, Taylor
mostra que a tese implicita sustentada por
esses grupos € que nossa identidade se
molda, em parte, pelo reconhecimento ou
pelaausénciadeste e, freqlientemente, pelo
falso reconhecimento dos outros. Assim,
um individuo ou grupo de pessoas pode
sofrer verdadeiro dano, uma auténtica de-
formacao, se as pessoas ou a sociedade que
os rodeia se comporta como reflexo, mos-
trando-lhe um quadro limitativo, degradan-
te ou depreciativo de si mesmo. O falso
reconhecimento ou a falta de reconheci-
mento pode ser uma forma de opressao que
aprisiona alguém em um modo de ser falso,
deformado ereduzido (Taylor, 1996, p.75).

Dessa forma, pode-se compreender
melhor por que, em alguns casos, grupos
feministas sustentam que as mulheres, nas
sociedades patriarcais, foram induzidas a
adotar uma imagem depreciativa de si
mesmas, internalizando sua prépria inferio-
ridade. De modo andlogo, pode-se estabe-
lecer uma relacdo com os negros sobre os
quais a sociedade branca projetou, durante
vdrias geragdes, uma imagem deprimente,
imagem que muitos nao conseguiram dei-
xar de adotar. Nessa linha de raciocinio, a
propria autodepreciacio se transforma em
um dos instrumentos mais poderosos da
opressdo. A primeira tarefa a ser posta em
execucaodeverdconsistirem liberar-se dessa
identidade imposta e destrutiva.

Um argumento similar tem sido usado
atualmente com relacdo aos indios e aos
povos colonizados em geral. Tal argumen-
to sustenta que, a partir de 1492, os euro-
peus projetaram nesses povos umaimagem
inferior, “incivilizadora”, e mediante a for-
c¢a da conquista lograram impor essa ima-
gem aos conquistados. A figuradepreciati-
va emblemadtica dos aborigines utilizada
para exemplificar € a de Caliban. Dentro
dessa perspectiva, o falso reconhecimento
pode infligir sérios danos as suas vitimas,
pois o reconhecimento nao ¢ apenas uma
cortesia que se deve fazer aos outros, mas
uma necessidade humana vital.

Apesar do uso atual, os discursos do re-
conhecimento e da identidade podem ser

localizados na importante obra de Hegel

intitulada Fenomenologia do Espirito, es-
pecialmente na discussao em torno da “Di-
aléticado Senhore do Escravo” (2) (Hegel,
1977, capitulo 4). No entanto, segundo
Taylor, é possivel retroceder no tempo e iden-
tificar duas grandes mudangas sociais rela-
cionadas entre si cujo desdobramento pre-
parou o terreno para a generalizacao do dis-
curso doreconhecimento e daidéiade iden-
tidade no sentido anteriormente colocado.
A primeira mudanga consistiu no colapso
de uma sociedade baseada em hierarquias
socialmente estabelecidas; asegunda,como
conseqtiéncia da anterior, foi a emergéncia
deumasociedade baseadananoc¢aodeigual
dignidade dos seres humanos, acompanha-
da do ideal de construcao de uma sociedade
democratica. Dito de outra forma, um trata-
mentoigual,digno e indiscriminado, € com-
pativel somente com uma cultura democra-
ticae vice-versa. Assim, o discurso doreco-
nhecimento e da identidade estd inextrin-
cavelmente vinculado aessas mudancgas que
resultam, por um lado, na emergéncia do
individuo e, por outro, na conformacdo do
liberalismo (Taylor, 1996, p. 76).

Desse modo, a idéia de reconhecimento
da lugar a uma nova interpretacio da iden-
tidade individual em surgimento. Desde
entdo, pode-se falar de umaidentidade indi-
vidualizada, particularmente minha e que
eu descubro em mim mesmo. Esse conceito
surge com o ideal de ser fiel a mim mesmo,
ao meu peculiar modo de ser. Entdo, € pos-
sivel falar da identidade como ideal de ““au-
tenticidade™. Na origem dessa doutrina esta
a idéia de combater uma opinido rival e,
nesse sentido, o conhecimento do bem e do
mal € questao de calcular as consequiéncias,
particularmente aquelas ligadas ao castigoe
a recompensa divina. Recorrendo a uma
analogia, Taylor mostra que, anteriormen-
te, ao final do século X VIII, Deus ou aidéia
de Deus era considerada essencial e plena.
Porém, hoje, afonte comaqual sedeve entrar
em contato se encontra no que hd de mais
profundo em nés mesmos. Esse fato € parte
essencial do enorme giro subjetivo caracte-
ristico da cultura moderna; € uma nova for-
ma de interioridade na qual chegamos a

pensar em nds mesmos como seres com
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profundidade interna (Taylor, 1996, p. 77).
Em certo sentido, pode-se observaruma
continuidade e intensificacdo do desenvol-
vimento das idéias que se iniciaram com
Santo Agostinho, paraquem o caminho até
Deus passava por nossa autoconsciéncia.
Em Rousseau, esse contato intimo que o
homem tem consigo mesmo € mais funda-
mental do que qualquer opinido moral, ele o
chamou de “o sentimento de existéncia”
(Rousseau, Les Réveries du Promeneur
Solitaire, “Cinquiéme Promenade”, in
Oeuvres Complétes (Paris, Gallimard, 1959,
1,p. 1047, citado por Taylor, op. cit., p. 78).
Outro desenvolvimento dessas idéias
encontra-se em Herder, que € o principal
articulador da idéia de que cada um de nés
tem um modo original de ser humano, isto
&, cada pessoa tem sua propria “medida”
(Herder, 1877-1913,vol. 13,p. 291, citado
por Taylor, op. cit., p. 78). Essaidéia pene-
trou muito profundamente na consciéncia
moderna. E considerada, portanto, uma
idéia nova para a ciéncia. Antes do século
XVIII, nadalevava a pensar que as diferen-
cas entre os seres humanos tivessem esse
tipo de significagdo moral. Hd certo modo
de “ser humano” que € o meu modo. No
entanto, essaidéia atribui umaimportincia
nova a fidelidade que eu devo a mim mes-
mo. Se ndo sou fiel a mim mesmo, estou
desviando-me de minha vida, estou per-
dendo de vistao que €, paramim, ser huma-
no. E esse o poderoso ideal moral que che-
gou até nds. Ser fiel amim mesmo significa
ser fiel a minha prépria originalidade, algo
que sO eu posso articular, que € minha pro-
priedade. Essa € a interpretacdo do moder-
no ideal de autenticidade e dos objetivos de
auto-realizacdo e autoplenitude que esse
ideal procura sustentar. Herder apresenta
essa concepg¢do de originalidade em dois
planos: a) no ambito individual, o “eu” estd
entre outros individuos; b) no plano grupal,
estdo os povos que transmitem sua cultura
paraoutros povos. Damesma forma que as
pessoas, um povo deve ser fiel a si mesmo.
Nisso consiste sua cultura. O colonialismo
europeu deve anular-se para dar aos povos
do que hoje chamamos o Terceiro Mundo

sua oportunidade de ser eles mesmos, sem

obstdculos. Pode-se reconhecer aqui aidéia
seminal do nacionalismo moderno (Herder,
op. cit., citado por Taylor, 1996, p. 78).

Naverdade, Taylor quer demonstrar que
tanto o ideal de autenticidade como a no-
¢do de dignidade surgem, em parte, da de-
cadéncia da sociedade hierarquica, onde o
que hoje chamamos de identidade depen-
dia, na maioria das vezes, da propria posi-
c¢dosocial. O nascimento de uma sociedade
democratica ndo anula por si mesmo esse
fenémeno, pois as pessoas continuam a se
definir pelo papel social que desempenham.
Entretanto, o que € novo no argumento de
Herder € que o meu modo de ser ndo pode
mais derivar da sociedade e sim interna-
mente. Em substituicio a essa perspectiva
monolégicaque aparece em Herder, Taylor
propde uma interpretagcdo dialégica das
diferentes linguagens humanas que estdo
na base da formacao de nossa identidade e
da nossa exigéncia de reconhecimento.

A importancia do reconhecimento hoje
é universalmente reconhecida tanto no pla-
no intimo ou individual quanto no plano
social. No primeiro caso, existe a consci-
éncia de como a nossa identidade pode ser
bem ou mal formada no curso de nossas
relacSes com os outros significantes. No
segundo caso, contamos com uma politica
ininterrupta de reconhecimento igualitdrio.
Dessa forma, o discurso do reconhecimen-
to opera tanto na esfera privada ou intima,
onde se deve compreender que a formacgao
daidentidade tem lugar em um didlogo per-
manente com os outros significantes, quan-
to na esfera publica, onde a politica do re-
conhecimento igualitdrio tem desempenha-
do um papel cada vez maior. Algumas teo-
rias feministas trataram de mostrar os vin-
culos existentes entre ambas as esferas (3).
Taylor se propde a tratar da esfera publica
para demonstrar que o conceito de autenti-
cidade se desenvolve a partir de um deslo-
camento do acento moral, isto €, original-
mente a voz interior era importante porque
nos dizia o que era correto e o que devia-
mos fazer. Estar em contato com nossos
sentimentos morais importava como meio
para alcancar o fim: atuar com retiddo. O

deslocamento €, precisamente, quando es-
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tar em contato com nossos sentimentos pas-
sa a ter uma significacdo independente e
decisiva para atuar no plano social. Este
individuo em surgimento torna-se visivelem
duas matrizes do pensamento social, associ-
adas aos nomes de Kant e Rousseau que,
segundo Taylor, influenciaram duas pers-
pectivas distintas de liberalismo que podem
ser, com alguma dificuldade, identificadas
contemporaneamente (Taylor, 1996, p. 85).

Tais perspectivas colocam, de modo
radicalmente diferente, o que deve ser re-
conhecido como igual e digno nos seres
humanos e, também, por que caracterizam
asociedade ou os objetivos desta, de modo
distinto. Em Kant, cujo emprego do termo
dignidade constitui uma das primeiras evo-
cagoOes, 0o que inspirarespeito emnos é nossa
condicdo de agentes racionais, capazes de
dirigir nossas vidas por meio de principios
(Taylor, 1996, p. 84). Dessa forma, o que
aqui se considera valor ¢ um potencial hu-
mano universal, uma capacidade compar-
tilhada por todos os seres humanos. Em
Rousseau, conhecido como o pensador que
inaugurou a politica da dignidade igualitd-
ria, achave paraum Estado livre parece ser
arigorosa exclusao de toda diferenciagdo
de regras. De acordo com esse autor, trés
coisas parecem inseparaveis na constitui-
¢do das bases universais das capacidades
humanas: liberdade (ndo-dominag¢do), au-
séncia de regras diferenciadas e um denso
propdsito comum. Todos os homens devem
depender da vontade geral para que ndo
surjam formas bilaterais de dependéncia. Sob
a égide da vontade geral, todos os cidaddos
virtuosos serdo honrados por igual.

Esta nova critica do orgulho, adotada
por Hegel, tornou célebre sua dialética do
senhor e do escravo. Contrao velho discur-
sodoorgulho, Hegel considera fundamen-
tal o fato de que s6 podemos florescer na
medida em que somos reconhecidos. Toda
consciéncia busca o reconhecimento de
outra consciéncia, e isso nao € sinal de uma
falta de virtude. Sob essas condi¢des, a luta
peloreconhecimento sé pode encontrar uma
solucgao satisfatériano regime de reconheci-
mento reciproco entre iguais. Segundo

Taylor, Hegel segue Rousseau quando loca-

lizaesteregime em uma sociedade informa-
dacom um propdsito comum,emque o “‘eu’
€“nos”’e“nos” é““‘eu” (Hegel, 1977,p. 110).

Assim, a politica do reconhecimento
igualitdrio tem duas significa¢cdes bastante
distintas relacionadas. Isto €, com a passa-
gem dos titulos honorificos para a idéia de
dignidade sobreveio uma perspectiva poli-
ticade carater universalista, pressupondo a
igual dignidade de todos os cidadaos, e o
conteudo dessa politica foi aigualacdo dos
direitos e dos titulos. Mesmo quando con-
sideramos todos os tipos de critica e as di-
ferentes interpretacdes, o resultado dltimo
€ que o principio de cidadania igualitdria €
hoje universalmente aceito. O exemplo
mais recente de sua universalizacido € o
movimento dos direitos civis nos Estados
Unidos na década de 60. Por contraste, a
segunda mudanga, o desenvolvimento do
conceito moderno de identidade, fez surgir
a politica da diferenca. Desde logo, tam-
bém aidentidade tem umabase universalista
que, navisaode Taylor, causa sobreposicao
e confusido entre ambas as politicas.

Dito de outro modo, com a politica da
dignidade igualitdria, o que se estabelece
pretende ser universalmente o mesmo, ou
seja, um “conjunto” idéntico de direitos e
imunidades. Com a politicadadiferenca, o
que se pede que seja reconhecido € a iden-
tidade dnica do individuo ou do grupo, o
fato de serdistinto de todos os demais. Essa
condic¢do de ser distinto tem sido “esqueci-
da”, ndo focalizada, objeto de explicacdes
obscuras assimiladas por uma identidade
dominante. Essa assimilacdo, segundo
Taylor, € o principal pecado contra o ideal
de autenticidade. Hoje, a condic¢do de ser
distinto esta subjacente ao principio de
igualdade universal como uma exigéncia.
Assim, aqueles que reivindicam a politica
da diferenga, freqlientemente, denunciam
discriminag¢des e alocacdes a cidadania de
segunda classe, isto €, t€ém como “referén-
cia” o principio da igualdade universal, o
que significa um ponto de enclave na poli-
ticadadignidade (Taylor, 1996, pp. 89-94).

Dentro dessa perspectiva, a politica da
diferenca emerge da politicadadignidade e

impele a um reconhecimento da especi-
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ficidade, imprimindo um significado radi-
calmente novo a um velho principio.

A politica da dignidade igualitdria se
apdia na idéia de que todos os seres huma-
nos sao igualmente dignos de respeito; o
que estd em causa aqui € a condi¢do dos
homens enquanto agentes racionais. E esse
potencial, e ndo o que cada pessoafezdesi,
o que assegura a cada individuo merecido
respeito. No caso da politica da diferenca,
também se pode dizer que encontra seu
fundamento no potencial universal, isto &,
o potencial de moldar e definir nossa pro-
pria identidade como individuo e como
cultura. Essa potencialidade deve ser res-
peitadaem todos porigual e ndoigualmen-
te. No contexto intercultural, surgiu recen-
temente uma exigéncia poderosa: a de tra-
tar com igual respeito todas as culturas. As
criticas adominac¢do européia ou a domina-
c¢do dos brancos sado dirigidas no sentido de
que eles ndo apenas suprimem senao, o que
€ pior, ndo valorizam as outras culturas.

A questdo central € que esses dois modos
de politica, que compartem o conceito bdsi-
co de igualdade e de respeito, entram em
conflito. Para um, o principio de respeito
igualitdrio exige que se trate as pessoas de
forma cega a diferenca. A intui¢cdo funda-
mental de que os seres humanos merecem
esserespeitoestacentradanoqueéigualem
todos, isto €, em nosso potencial racional.
Para o outro modo de politica, € necessdrio
reconhecer e fomentar a particularidade. A
reprovacio que o primeiro fazao segundoé,
justamente, que este viola o principiode ndo-
discriminagdo. A reprovagdo que o segundo
faz ao primeiro € que este nega a identidade
quando impele e constrange as pessoas para
introduzi-las em um molde homogéneo que
nao lhes pertence. Em um aprofundamento
da critica, a reprovacdo vai mais adiante,
pois afirma que esse conjunto de principios,
cegos a diferenga, e supostamente neutros
—da politica da dignidade igualitaria— €, na
realidade, oreflexo de uma culturahegemo-
nica. Dessa forma, somente as culturas
minoritdrias ou subalternas sdo constran-
gidas aassumiruma formaque lhes € alheia.
Por conseguinte, a sociedade supostamente

justa e cega as diferencas nao s6 € desuma-

na, na medida em que suprime as identida-
des, sendo também porque, de uma forma
sutil e inconsciente, resulta sumamente
discriminatdria.

Nesse sentido, o multiculturalismo anti/
pos-moderno tem por objetivo a descons-
trucao das hierarquias ao defender o mesmo
valor para as vidas e tradi¢des de todas as
pessoas, independente de raca, etnicidade,
género, orientacdo sexual ou qualquer outra
condic¢ao. A origem das diferencgas e anatu-
reza das relagOes inter e entre grupos sao
explicadas historicamente pela dominag¢do
de um grupo freqlientemente considerado
como hegemonico. Dessa forma, o movi-
mento pelos direitos civis dos negros norte-
americanos surge como o principal evento
histérico ao questionar, por um lado, uma
“democracia” racista, excludente e
segregacionista, embora considerada mode-
lo mundialmente, e, por outro, suas conquis-
tas, ou, mais precisamente, seus desdobra-
mentos, os quais estdo naorigem daexigén-

cia de uma nova politica multicultural.

0 MULTICULTURALISMO
E 0 RACISMO

Como parte de uma linguagem critica,
portanto, o contetdo central de um multicul-
turalismo insurgente preocupa-se em des-
pir a supremacia branca de sua legitimida-
de e autoridade, possibilitando o desenvol-
vimento de umanog¢ao de democraciaradi-
cal em torno das diferencas que nao sao
excludentes ou fixadas, mas que designam
locais de luta aberta, fluida, podendo suprir
as condi¢cOes para a expansido da hete-
rogeneidade e a possibilidade para didlo-
gos criticos entre as diferentes comunida-
des politicas constituintes do espago publi-
co (Mercer, 1992, p. 3).

Desse modo, o multiculturalismo esta
intimamente relacionado com o combate
ao racismo individual ou institucional, na
presenca ou na auséncia do discurso biolo-
gico ou do discurso cultural sobre a racga.
Entre 1956 e 1966, os negros americanos

foram além do Movimento pelos Direitos
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Civis e se voltaram para a consciéncia ne-
gra, impulsionando segmentos brancos —
incluindo as primeiras feministas, estudan-
tes, ativistas antiguerra, gays e Iésbicas —a
comecarem, também, a transformar suas
idé€ias e experi€ncias politicas na direcao
de suas proprias demandas de mudancga.

Para alguns autores, a visao de C.Wright
Milldasociological imagination, de 1959,
foi inspirada diretamente na filosofia poli-
tica dos Estudantes para uma Sociedade
Democrdtica (SDS), expressa na Declara-
¢do de Port Huron de 1962 (Lemert, 1993,
p- 17). Em 1963, Betty Friedan lanca The
Feminine Mystique, marcando o nascimen-
to do feminismo pds-Segunda Guerra
Mundial. Nesse mesmo ano, negros e bran-
cos comecaram aler Frantz Fanon, o grande
tedrico do mundo colonial. Aparentemente,
esse autor influenciou substantivamente al-
gumas liderancas do Black Power e, tam-
bém, todo o debate em torno das conseqii€én-
cias da opressao racial no mundo coloniza-
do e da existéncia de uma relagdo do tipo
colonial entre negros e brancos nos Estados
Unidos (Walters, 1984, pp. 209-32).

A preocupacio central de Fanon em seus
escritos era desvendar os aspectos des-
trutivos da experiéncia colonial, mostran-
do como essa situacao era absurdamente
desumana, tanto psicolégica quanto socio-
logicamente. No primeiro caso, Fanon ana-
lisa os efeitos da inferiorizacao racial e
cultural no plano individual; no segundo,
procura demonstrar como a economia, a
politica e toda a vida social de um povo
colonizado estd controlada através do re-
curso a violéncia policial e/ou militar
(Fanon, 1952, 1961, 1968). A unica saida
para um individuo ou povo colonizado e,
portanto, racial e culturalmente inferio-
rizado € aconquistadaliberdade através de
um processo revoluciondrio.

Desse modo, aparentemente o racismo
como um produto da ideologia sancionada
“cientificamente” da desigualdade entre as
racas surge como um importante mével na
busca de uma nova sociedade. Assim, o
pan-africanismo, as lutas de libertacdo na
Asia e na Africa, o movimento pelos direi-

tos civis dos negros americanos e a acao
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afirmativa sdo momentos fundamentais na
luta contra a supremacia branca baseadana
opressao e no genocidio. Ao mesmo tem-
po, tais acontecimentos proporcionaram um
alargamento do horizonte democratico.

Fanon demonstra que, na situa¢ao colo-
nial e para o “homem” ndo-branco de modo
geral, existe uma inversao dos trés elemen-
tos constitutivos da dignidade igualitdria e
das bases de um Estado livre propostos por
Rousseau, isto €, dominag¢do (ndo-liberda-
de), presencaderegras diferenciadas e dife-
rentes propdsitos entre colonizador e colo-
nizado ou entre brancos e ndo-brancos.

Uma outra questio € que, diferentemen-
te de Herder, para quem autenticidade im-
plica, necessariamente, individualizacdoda
constitui¢cdo da identidade, isto €, negacdo
de qualquer forma de derivacdo societdria,
em Fanon se pode observar que tanto o ho-
mem considerado isoladamente quanto uma
cultura sao sempre resultado de uma socio-
génese ou, mais precisamente, produto de
relagdes socioeconOmicas e politicas.

Arevoltacontraaordem colonial, aluta
contra formas imperialistas de conhecimen-
to, “transforma espectadores humilhados
com sua nao essencialidade em atores pri-
vilegiados com a grandiosa clareza histori-
ca sobre eles” (Fanon, 1968, p. 36). Mas
essainsurgente afirmac¢io do ndo-essenci-
al em suprema autoridade, essa verdadeira
insurrei¢do foucaultiana dos saberes sub-
jugados ndo €, segundo Fanon, guia paraa
recusadodiscursodouniversal. Porque ele
€ capaz de conciliar o direito de particula-
ridades com uma obrigacao epistémica e
politica, sem permitir ou sancionar um
relativismo ético e epistemoldgico sobre a
premissade que o “discurso universalizante
€ o discurso do privilegiado” (Sekyi-Otu,
1996). Fanonrealizauma narrativa drama-
ticaonde explicita tanto uma criticanorma-
tiva a sociedade de seu tempo quanto a sua
visdo humanistica revoluciondria.

Dito de outra forma, para Fanon, a
especificidade da situacdo colonial e de
todas as relacdes assimétricas reside no fato
de elas impedirem a aplicabilidade da no-
cdodeigual dignidade humanae, também,

do regime de reconhecimento reciproco.

As antigas formas de hierarquias baseadas
na origem social sdo transportadas para as
sociedades coloniais e reproduzidas a par-
tir da no¢do da existéncia de racas superio-
res e inferiores. E contra essa situacdo,
contraesse desvionarealizagcdo doidealda
igual dignidade humana que Fanon luta e
conclama todos aqueles que foram subme-
tidos a essa forma de dominacao a se rebe-
larem. Nesse sentido, a problemadtica de
Fanon € saber como o homem pode realizar
sua liberdade com sua experiéncia coloni-
zada e sua razao racializada. Sekyi-Otu
caracteriza Fanon como um homem, um
intelectual, preocupado em contribuir para
a descolonizacado da experiéncia e para a
desracializacdo da razdo. Ele estd no cen-
tro do debate politico contemporianeo em
torno da importancia do reconhecimento
dainerente dignidade de todos os seres hu-
manos e de suas diferentes formas de ex-
pressdo socioculturais (Sekyi-Otu, 1996).

As primeiras iniciativas de colocar em
prdtica as idéias defendidas pelos multi-
culturalistas ocorreram no inicio dadécada
de 70, quando, em 1972, o governo cana-
dense anunciou o primeiro ministério de
Estado para o multiculturalismo com o ob-
jetivo politico exposto um ano antes, de
promover e realcar a diversidade cultural
e, a0 mesmo tempo, trabalhar para a elimi-
nacao do racismo na sociedade mais am-
pla. O antncio foi acompanhado da decla-
racao de que 0s grupos minoritdrios seriam
auxiliados em sua preservacgao e participa-
cdoapartirdaremocao das barreiras cultu-
rais. Como o Canada, os Estados Unidos
também tém populagdes indigenas, um le-
gado de imigracado e grande diversidade
cultural, mas o multiculturalismo tem uma
histdria e significado um pouco diferente.
Neste dltimo pafs, o termo foi cunhado no
final dos anos 1980, referindo-se aum novo
tipo de pluralismo cultural que visa esti-
mular a inclusdo de membros de grupos
minoritdarios em todas as esferas ou posi-
¢oes de poder decisdrio da vida publica
americana.

A bibliografiaespecializada aponta para
uma das diferencas marcantes do atual

pluralismo em relagéo ao seu predecessor
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4 Arthur Schlesinger Jr., The
Disuniting of America, Knoxville,
Whittle Communications,
1992. Esse autor ganhou o
prémio Pulitzer por seus livios
The Age of Jackson [1945)e A
Thousand Days [1965). Esses
trabalhos, somados a outros,
colocaram o referido autor en-
fre os principais historiadores
americanos
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do inicio do século; este ultimo foi conce-
bido por alguns sociélogos como uma res-
posta para a massiva imigracdo daquele
periodo. O multiculturalismo dos anos 80 e
90 tem sido defendido e desenvolvido por
membros e ativistas das minorias culturais
para fazer justica ao que foi visto e inter-
pretado como a continuidade de um padrio
injusto de exclusdo. O termo, de acordo
com seus proponentes, tem sido constante-
mente amplificado, incluindo membros de
varios grupos marginalizados, tais como
mulheres e pessoas com inaptiddao ou
invalidez. Usado sem maior precisio
definicional, em seu sentido ordindrio, na
conversacao cotidiana, multiculturalismo
pode sereferir simplesmente a consciéncia
da diversidade cultural americana. Nesse
sentido, multiculturalismo significa um
composto de vdrias culturas.

De acordo com essa defini¢do, muitos
estados nacionais modernos sdo multi-
culturais por apresentarem uma pluralidade
de etnias e identidades sociais, como, por
exemplo, os Estados Unidos, que se auto-
proclamam uma nag¢do de imigrantes.

Aparentemente, um dos principais de-
safios enfrentados pelas sociedades mul-
ticulturais, em geral, e pelos Estados Uni-
dos, em particular, tem sido como negociar
os dilemas inerentes a grupos de pessoas
culturalmente diversas. Opinides acercade
como resolver os problemas da diversida-
de cultural separam aqueles que sdo afavor
do pluralismo cultural daqueles que advo-
gam a assimilagcdo. As discordancias entre
tais opinides podem ser percebidas a partir
do debate em torno dareformado curriculo
daescola publica no estado de Nova York.
Uma proposta apresentada no inicio dos
anos 90 para introduzir uma perspectiva
afrocéntrica no curriculo escolar recebeu
fortes acusac¢des de etnocentrismo ao con-
trario, acompanhadas de umaavaliacdo, apa-
rentemente desdenhosa, dos educadores
proponentes. Diane Ravitch, na época for-
malmente assistente da Secretaria da Edu-
cacdo do governo americano, queixava-se
amargamente acercado que elaclassificava
como a ‘“guerra sobre o entdo chamado

eurocentrismo’ no curriculo de Nova York,

e o historiador Arthur Schlesinger Jr. se
somava as vozes queixosas em seu 7The
Disuniting of America (4), argumentando
ser um desatino sustentar que as tradi¢oes
ocidentais ndo eram mais influentes ou im-
portantes que as outras na vida americana.

Um dos articuladores do chamado curri-
culo rainbow e um dos principais defensores
da perspectiva afrocéntrica tem sido Molefi
Asante,daTemple University, que observou,
acerca da controvérsia, que Ravitch e outros
detratores da proposta nao conheciam muito
bem quais seriam as tradi¢des nao-ociden-
tais, considerando-as como menos significan-
tes. Molefi Asante também chamavaatencao
paraareferénciadepreciativafeitaporRavitch
emrelacdo ainclusio dahistériada Iroquois
League, uma federagao pré-colonial de indi-
os americanos,em Nova York. Na discussao
sobre a inclusdo desta Liga no novo curricu-
lo, Ravitch pensava que os leitores “poderi-
am se espantar com aquela inclusao”, como
se sua obscuridade comprovasse sua propria
indignacdo de acordo com Asante (Asante,
1993, pp. 85-97). Isso porque, aparentemen-
te, Ravitch desconhecia a importancia dos
indios ingé€nuos do seu préprio estado. Ata-
ques e disputas a parte, esse episodio é
ilustrativo dos problemas que envolvem o
debate em torno do que era, do que € e do que
deve ser a sociedade americana, focalizando
oespacgoescolarouacadémico, especialmente
ocurriculocomo o lugarem que as contendas
entre multiculturalistas e monoculturalistas
podem ganhar algum sentido e visibilidade.

Para os multiculturalistas, o curriculo
americano tem tradicionalmente excluido a
contribui¢do de vastos setores humanos, tais
como as mulheres e minorias étnicas, omi-
tindo seus conhecimentos e sabedoria. Isso
tem permitido a continuidade e permanén-
ciade uma exagerada avaliacdo das id€ias e
realizagdes do Ocidente Europeu. Desse
modo dois problemas que levantam um con-
junto de questdes estdo em jogo aqui. O
primeiro diz respeito ao etnocentrismo ou a
crencade que sua propria cultura € amelhor,
neste caso especifico, a afirmacao endossa-
da por Schlesinger e Ravitch de que as rea-
lizagbes culturais européias sdo mais impor-

tantes do que quaisquer outras. O segundo
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problema, extensao do anterior, ganha visi-
bilidade na afirmac¢ao de que a maioria dos
americanos partilhaamplamente de um con-
junto de valores e experiéncias, produtos de
uma cultura comum. Certamente, algumas
duividas podem ser levantadas sobre crencas
einstitui¢des criadas pelos homens brancos
a partir de idéias centrais forjadas no
Iluminismo europeu, que supostamente re-
cobrem, na atualidade, a experiéncia huma-
naem geral. Acredito ser um bom exercicio
intelectual tentar trilhar, de modo parcial e
incompleto, no interior do préprio Ilu-
minismo, um percurso que pode nos auxili-
arnalocalizacdo das origens dos problemas
complexos que envolvem as disputas entre
multi e monoculturalistas.

Esse percurso tem sido trilhado pelos
multiculturalistas através do resgate de tex-
tos de autores nao-candnicos, que embora
partilhassem do ideal da dignidade iguali-

tariaidentificavam na exclusao das mulhe-

res e dos ndo-brancos a prova das promes-
sas ndo cumpridas de um mundo melhor,
ao mesmo tempo que denunciavam as ten-
tativas ou a supressao de fato das diversi-
dades em nome do progresso.

Além disso, o mito multiculturalistamo-
derno consiste narigorosaexclusao de toda
diferenciacdo deregras. A metdfora politi-
ca decorrente desse mito € que todos os
cidadaos deverao ser tratados por igual —
como se fosse possivel a supressao plena
das diversidades e das desigualdades.

Diferentemente, o mito do multicul-
turalismo anti/pds-moderno se origina na
possibilidade de constru¢ao de umespago pu-
blico que expresse o reconhecimento da
pluralidade étnica, racial e sexual, tratando a
todos por igual, mas ndo igualmente. A me-
taforapoliticadecorrente desse mito consiste
na idéia de que as particularidades possam
ser respeitadas, negociadas e representadas

nas diferentes institui¢des da vida social.
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