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DENEGRINDO A ANTROPOLOGIA":

Politicas Negras, Afroestratégias, Mandinga e o Drible Contra-Colonial na

Resumo: O presente trabalho busca refletir sobre a constru¢do de politicas
tedrico-metodoldgicas negras dentro da antropologia e os desafios que seus autores
encontram. As politicas de agdes afirmativas ampliaram as possibilidades da critica
negra dentro dessa disciplina, que desempenhou um papel crucial no processo de
colonizagdo e na arquitetura da colonialidade do poder. Mediante a este contexto,
pode-se notar a repercussdo de praticas impulsionadas pela desigualdade, que se
conectam com o racismo institucional, tornando a academia um espaco de violéncia e
de disputa de narrativas. A coreografia contra-colonial, essencialmente negra, tem como
caracteristica primordial a agdo/movimento e disputa, necessaria para nado somente
compreender a colonialidade, mas enfrenta-la. Para compor nossa analise, iremos adotar
enquanto metodologia o ensinamento de Nego Bispo, que nos convida a nos
posicionarmos enquanto relatores de saberes de nossa comunidade negra e nordestina.
Logo, a critica contra-colonial aqui apresentada, faz parte do acumulado de saberes
negros de nossos mais velhos, familiares e/ou educadores, aqui compreendidos
enquanto intelectuais da didspora negra.

Palavras-chaves: Contracolonialidade; A¢des-afirmativas; Denegrir.

Introduciao

Enquanto fazia mestrado em 2018 na Universidade Federal da Bahia, uma
professora branca compartilhou comigo que se sentia intrigada como a maioria des
estudantes negres e indigenas das Ciéncias Sociais se recusavam a seguirem oS
caminhos da antropologia e, quando assim faziam, suas pesquisas eram marcadas em
peso por autoetnografias, ou trabalhos sobre/com sua propria comunidade. Naquele

mesmo semestre, um outro professor branco contou para sua turma de pds-graduacao

! A ideia de denegrir a antropologia é inspirada nos trabalhos e pesquisas e do professor e filosofo Renato
Noguera (2011, p.3), pensado como ato de “escurecer, tornar o pensamento negro e reativar as forgas
proprias de um devir negro-africano”.



entusiasmado a critica que recebeu de uma estudante de graduacdo negra que estava
iniciando o curso de Ciéncias Sociais. A garota apontava como ndo se sentia
representada na ementa da disciplina que continha apenas homens brancos como
autores. O professor respondeu que acreditava que aquela critica era valida, propondo
reestruturar a ementa. Entdo, a menina rebateu questionando se ele estaria devidamente
preparado para dar uma aula sobre estes assuntos. O que essas situagdes representavam
naquele momento tdo crucial, em que colhiamos na capital baiana os frutos, ainda que
nao suficientes, das politicas de acdes afirmativas? Onde se assenta a recusa e

indignag¢do negra-indigena a antropologia?

Historicamente, a antropologia surgiu em meio a divisdo intelectual do trabalho
na Europa (ADESINA, 2011, p.143). As pesquisas que s¢ debrugavam sobre as ditas
“sociedades complexas”, europeias, eram tidas como sociologia, enquanto antropologia
foi definida como realizada em viagens para fora, sobre os nomeados primitivos, tribais
e exoticos; compondo uma disciplina que possui como nucleo fundamental a
epistemologia da alteridade. (ADESINA, 2006, 2011; MAFEJE, 1976). Para o
intelectual sul-africano Archie Mafeje, essa epistemologia ¢ inerente a disciplina que
ndo a tem superado, por esta ser sua propria “raisons d'étre”, razdo de existéncia; a
“antropologia € a Unica disciplina que esta especificamente associada ao colonialismo e

dissociada das sociedades metropolitanas” (MAFEJE, 1976, p. 317, traducao nossa).

Assim, Mafeje compreende que “toda nog¢do de alteridade ¢ calcada na ideologia
do tribalismo, ou seja, ndo s6 na divisdo entre o Eu e o Outro, mas no suposto de que
este Outro ¢ passivel de escrutinio e passivo diante das investidas da producao de
conhecimento académica” (BORGES et al., 2015, p. 348). Seguindo essa logica, seria
contraditorio um antropélogo nativo (ONOGE, 1977) visto que a disciplina ¢
enfaticamente orientada ao estudo do outro-exdtico o que se traduz em um dos
fundamentos de sua pratica, o “estranhamento ao familiar”; “quando eles escrevem
sobre suas proprias sociedades a maioria ainda escrevem como se fossem de fora”
(ADESINA, 2011, p. 144, traducdo nossa). Essa pratica ¢ uma extroversao de conceitos,

0 que apresenta um grande perigo por beberem de influéncias colonialistas (ADENISA,
2011, HOUNTONDIJI, 1997, 1990; MAFEIJE, 1971)

Penso que a primeira geragdo de etnografos europeus na Africa produziu
monografias de muito alta qualidade, e a maioria delas tornou-se classica.
Como esperado, elas se tornaram padrdes, amparando- se em alguns conceitos



<

fixos como “tribo”, “linhagem”, “cla” etc. Mas o que facilitou ainda mais o
processo foi uma busca por categorias taxonomicas como Estados “acéfalos”
versus “centralizados”, sociedades “patrilineares” versus “matrilineares”, “de
pastoreio” versus “de agricultura”, aquilo a que o famoso antropo6logo britanico
antiestrutural-funcionalista Edmund Leach certa vez se referiu como “colecdo
de borboletas” (Mafeje, 1991, p. 1-2).

Dessa forma, Mafeje aponta o grande risco da extroversao a partir de conceitos
fixos, estaticos que se tornam a-histdricos, e sdo passiveis de sustentar o racismo
biolégico, como no caso do apartheid na Africa do Sul. Nesse sentido, este grande
intelectual compreende a necessidade de uma etnografia enddgena, anti-alteridade e
anti-extroversao, trabalhada por um interlocutor auténtico. Assim, evitar a alteridade ¢
sair da negacdo da agéncia de pesquisadores africanos para uma afirmacao, ¢ a busca
por uma ontologia combativa “um ser-no-mundo ndo acabado, uma constatagdo da

transforma¢do do mundo e do devir constante das pessoas” (BORGES et al., 2015, p.
361).

Estudos comparativos entre regides devem ser mais do que analogias. Eles
devem ser informados pela historia local. Se as questdes levantadas sdo as
mesmas, especializagdes regionais s6 podem ser recursos, observando que,
como intelectuais, ndo podemos esperar comandar os vernaculos e as historias
de todas as pessoas do mundo. Estes podem ser decifrados somente por meio
de interlocutores locais auténticos. Isso € convergente com lutas por liberacao
nacional ou regional, com o chamado a indigenizagdo das ciéncias sociais e
com a rejei¢ao da homogeneizag@o de toda a existéncia social sob o pretexto do
“universalismo” (Mafeje, 1991, p. 7-8).

Este processo de “indigeniza¢do das ciéncias sociais” € justamente a necessidade
apontada pelos intelectuais negres-indigenas brasileiros que nesses ultimos anos
formaram a Articulagdo Brasileira de Indigenas Antropologes ¢ ao Coletivo de
Antropologes Negres tecendo criticas ao racismo presente na disciplina. Para ao
coletivo negro o estopim foi uma mesa da Reunido Brasileira de Antropologia composta
apenas por antropologos brancos enquanto um garcom negro lhes servia. Situacdo
vergonhosa em uma pais onde pessoas negras sdo maioria. Ao mesmo tempo, o
“processo de indigenizacdo” também faz emergir a rejeicdo a antropologia pelos
estudantes e pesquisadores. O proprio Mafeje sentenciou a morte da disciplina. Logo, o
ponto central de sua critica ndo ¢ sua reformulag¢do, mas o fim da antropologia. Adesina
e Mafeje sugerem que facamos sociologia, visto que a etnografia ndo ¢ um método

apenas da antropologia, sendo anterior a disciplina que se declara mono-metodologica;

Se a antropologia transcendeu sua alteridade, por que tantos antropologos
persistem em exotizar seus "objetos" de investigacdo? Quando os antrop6logos
profissionais transcenderem a alteridade, como o resultado sera diferente da



Sociologia? Se, como Nkwi (Nkwi 1998: 62) argumentou, "a tendéncia na
Antropologia Africana € para a abordagem interdisciplinar” a “disciplina”
ainda ¢ uma disciplina? [...] A reivindicagdo de uma disciplina de ser
mono-metodologica dificilmente é um reflexo positivo de sua credibilidade.
Problemas de pesquisa sugerem que técnicas de pesquisa ndo adotem a
disciplina; a maioria das questdoes de pesquisa exigiriam multiplas técnicas de
pesquisa, ndo sendo devotas a uma técnica de pesquisa especifica (ADESINA,
2011, p. 143, tradugdo nossa).

Por outro lado, Jimi O. Adésina adverte que ser um interlocutor auténtico nao se
resume em ser um “nativo” (AMADIUME, 1987, NZEGWU, 2005; OYEWUMI,
1997). E necessaria ‘a capacidade de tomar "vernaculos" locais como ponto intelectual
de referéncia ou ancora’ (ADESINA, 2011, p. 146). E justamente baseando-se nesta
premissa que refor¢o a necessidade da pratica/coreografia de denegrir (NOGUERA

2011, 2012) a antropologia através de afroperspectivismos.

Politicas Negras, Afroestratégias, Mandinga e o Drible Contra-Colonial

Em “Denegrindo a Educagdo” o filésofo Renato Noguera (2012) nos introduz ao
afroperspectivismo sob a defesa de uma educagdo pluriversal, das multiplicidades de
narrativas buscando equidade de perspectivas culturais. Para o canone da historiografia
da filosofia, essa disciplina seria universal e de origem grega. Noguera entdo se apoia
no filosofo sul-africano Mogobe Ramose (1999, 2010, 2011) para tecer uma critica a
esta sentenga apontando que a filosofia ndo ¢ uma invencdo grega. Da mesma forma, ele
critica o uso de universalidade, propondo pluriversalidade, visto que a primeira concebe
0 cosmos a partir de uma dialética do centro e periferia (RAMOSE, 2011). E por meio
deste pensamento que a filosofia afropesrpectivista emerge como um termo
“guarda-chuva” aquilombando multiplas perspectivas que compde uma “reunidao de

produgdes filosoficas africanas, afrodiasporicas e comprometidas com o combate ao

racismo epistémico” (NOGUERA, 2011b, p. 44).

Na filosofia afropesrpectivista, diferente da filosofia ocidental que é limitada em
sua compreensdo da profundidade das conjunturas negras, qualquer problema pode ser
trabalhado filosoficamente, podendo seu campo de investigacdo “ser descrito pela frase,
o bagulho ¢ doido e o processo ¢ lento” (NOGUERA, 2011a, p.15) ou como Angela
Souza (2016) nos ensina com o Movimento Hip Hop, “a caminhada ¢é longa, ¢ o chao

estd liso”. Ao pensar o ato de denegrir, Noguera (2012, p. 66) busca a origem da



palavra: “tornar-se negro, enegrecer” e reterritorializa o conceito de negro em face a

pensamento egipcio.

Em linhas muito gerais, na mitologia egipcia, Nut ¢ a deusa do céu e Geb, deus
da terra. Enquanto esta ¢ masculina, o céu ¢ feminino. O céu ¢ fecundado pela
terra para que possa dar luz as primeiras deusas e primeiros deuses € 0 mundo
seguir seu curso. Pois bem, o céu tem uma rotina importante que deve ser
acompanhada pelos seres humanos. Nut engole o sol todos os dias no
crepusculo sobre as montanhas do oeste e da luz na aurora. A terra é negra e o
sol precisa da negrura do ventre de Nut para ser revitalizado e renascer no dia
que vira. Num direto espelhamento da acdo continua de Nut de engolir e parir o
sol, o habito humano deve ser sonhar, dormir tem o sentido de enegrecer, isto ¢,
acolher o sol ou simplesmente, viver no mundo dos sonhos. Num registro,
negro, negra, preta, preto ¢ escuridao sdo sindnimos de lugar que revitaliza,
fertilizante, fértil, de criagdo e renovagdo. Em outro, negro, negra, preta, preto
¢ escuriddo sdo sinénimos de sonho (NOGUERA, 2012, p.66-67).

Outra fonte de significado aparece a partir do vocabulo de negro/a, Niger, nome
dado a um rio e derivado de ngr que significa “4gua que corre areia adentro” (FORD,
1999), abrindo uma possibilidade para pensarmos significados de renovagdao. Em meio
ao epistemicidio e a colonalidade do saber nas ciéncias desencantadas (SIMAS;
RUFINO, 2018) pensar denegrir a partir do movimento de reterritorializagdo deste
conceito feito por Noguera, nos abre uma chave para o drible contra-colonial dentro da
antropologia: “Cabe aos humanos encontrar no sonho, no enegrecimento, a
possibilidade de renovagdo da vida, isto ¢, regeneragdo [...] Portanto, denegrir ¢ definido
como regeneracdo. Ou seja, tornar-se negra, tornar-se negro significa revitalizar a

existéncia” (NOGUERA, 2012, p.67-68).

A revitalizacdo da antropologia de fato ndo ¢ uma proposta de Archie Mafeje.
Nosso grande intelectual acredita que a disciplina € desnecessaria por ser uma continua
colonizagdo epistemologica do Norte, devendo ser extirpada (ADESINA, 2011).
Segundo Borges et al. (2015, 367), na oitava Assembleia Geral do Council for the
Development of Social Science Research in Africa (Codesria), Mafeje “sentenciou a
morte da antropologia na Africa”. No entanto, Mafeje reconheceu o processo de
descolonizagdo no Sul global dentro da disciplina e convocou os antropologos africanos
a lutarem para “o fim da era colonial na producéo de conhecimento cientifico na Africa,

mormente nas ciéncias sociais, arriscando-se em novas formas de conhecimento™.

Mediante as acdes afirmativas, se tornou praticamente inevitavel que alguns de

noés negres e indigenas estejamos dentro da disciplina. O que fazer agora? Me parece

2 Idem.



que a Unica saida ¢ o drible contra-colonial de afroestratégias e politicas negras no
constante denegrir da antropologia. Atualmente no Brasil temos graduagdes especificas
em antropologia, como na Universidade Federal da Integragdo Latino-Americana
(UNILA), diferente da formacgdo plural em Ciéncias Sociais. A tensdo com a disciplina
¢ imanente ao seu canone que nos langca ao passado colonial. Recentemente me
narraram a confissio de uma pesquisadora branca que dizia ter dificuldades em
compreender as mulheres negras com quem trabalhava em sua pesquisa como seres
humanos. O que deveria causar espanto ndo abala o curriculo de uma disciplina que
segue com seus classicos eurocéntricos, frequentemente racistas, que se atém a

conceitos fixos a-historicos e que reproduzem ainda mais a desigualdade.

Os desencantamentos das ciéncias humanas e da no¢do de humanidade
assentam-se, basicamente, na incapacidade que os modelos alicergados nos
paradigmas do Ocidente europeu t€ém de ndo reconhecer outras perspectivas
ontoldgicas, epistemoldgicas, cosmogonicas e filoséficas produzidas fora do
eixo em que ele julga se encontrar (Ocidente europeu como ideologia). Outro
fato ¢ a incapacidade de descentrar a experiéncia de saber de mundo figuracéo
da espécie humana como mantenedora uUnica desse saber. Para uma
epistemologia das macumbas ha que se credibilizar as inimeras formas de
experiéncias principalmente aquelas nao possiveis no colonialismo ocidental,
como mantenedoras e produtoras de saber (SIMAS; RUFINO, 2018, p.31).

A epistemologia da alteridade cria o outro passivel da interpelagdo colonial e
objetificacdo. Afinal, a branquitude tornou o/a sujeito/a negro/a mais do que seu
“outro/a”, mas sua “Outridade”, ‘a personificacdo de aspectos repressivos do “eu” do
sujeito branco’ (KILOMBA, 2019, p. 38). Nessa logica, o trauma do passado ¢
constantemente trazido para o presente, tornando salas de aula col6nias metaforicas
(KILOMBA, 2019). Como falar sobre uma descolonizacdo da disciplina se seu
curriculo ndo refuta o canone? Em termos concretos, pensando a logica real da
formacdo académica, para que a disciplina possa se oxigenar, ¢ necessario o processo
seletivo das leituras. Alguns textos e livros deverdo sair para que a produc¢ao intelectual
negra-indigena possa deixar de ser tratada como um “contraponto” ou adendo
critico-emotivo. Somente assim, a efetivacdo das Leis 10.639/03 e 11.684/08 para
Implementacdo da Educacdo das Relacdes Etnico-raciais ¢ o Ensino de Historia e
Cultura Afro-Brasileira, Africana e Indigena, tomara um caminho de ontologia
combativa, quando o outro-etnicizado “falar em seu proprio nome” (HALL, 1990, p.

222).



bell hooks® argumenta que o sujeito “tém direito de definir suas proprias
realidades, estabelecer suas préprias identidade, de nomear sua histérias” enquanto
objetos sdo definidos por outros, possuem uma “histéria designada somente de maneiras
que definem (nossa) relacdo com aqueles que sdo sujeitos” (hooks, 1989, p. 42). Sair da
condi¢do de objeto secular das ciéncias ¢ uma demanda antiga dos movimentos negros
no Brasil. Podemos encontrar essa pauta desde 1944 com o Teatro Experimental do
Negro - TEN, fundado por uma das maiores referéncias intelectuais negras no Brasil,
Abdias Nascimento. O TEN denunciava a hegemonia de pesquisadores brancos
trabalhando em questdes negras e minando a possibilidade de intelectuais negros
falarem por si proprios. Nascimento afirmava que “enquanto o negro permanecer ‘um

mero objeto de versos em cuja elaboracdo ele ndo participa’, a Negritude permanecera

viva e ativa” (DAVIS, WILLIAMS, 2007, p.160).

Outro movimento contra nossa objetificagdo surgiu, anos mais tarde, com a
criacdo dos Cadernos Negros, em 1978. Este foi um dos principais veiculos de escrita
negra do pais e possuia como objetivo “discutir e aprofundar a experiéncia
afro-brasileira na literatura; incentivar o habito de leitura; promover a difusdo de
conhecimentos ¢ informagdes; desenvolver estudos, pesquisas e diagnosticos sobre
literatura e a cultura negras” (FIGUEIREDO, 2009, p. 8). O intuito era “ser agente de
sua propria historia”, sair do lugar de objeto e cumprir o papel de “divulgar as vozes
negras silenciadas pelo cénone” (FIGUEIREDO, 2009, p. 11). O mesmo desejo
movedor podemos encontrar no processo de denegrir a antropologia que inclui tanto a
sua rejeicao por parte de pesquisadores negres-indigenas quanto o drible contra-colonial

dentro da disciplina.

O drible ¢ aqui pensado a luz da necessidade de elaboracdo de trés elementos
constitutivos de uma filosofia que, no caso da filosofia afroperspectivista, Noguera
(2011, p.4) ird destacar: “tracar o plano de imanéncia da afroperspectividade, inventar
personagens conceituais melanodérmicas, retintas e criar conceitos afroperspectivistas”.
Drible, mandinga e denegrir sao alguns desses conceitos basicos. O drible e a mandinga
sdo aqui invocados mediante a imobilidade a problematica da antropologia, o nkindoki
da branqutiude, “isto ¢ os males que ele/ela proprio inventou contra a humanidade dos

quais todos/todas aqueles/aquelas que ndo dettm o poder se tornaram vitimas”

® bell hooks é um pseuddnimo da intelectual e ativista estadunidense Gloria Jean Watkins. Watkins adotou
o nome de sua avd escrito em letras minusculas como forma de se contrapor as regras linguisticas,
buscando direcionar a atengdo do leitor para suas as mensagens e ndo para si.



(MALOMALO, 2017, p. 263). O drible nos permite “alcangar o alvo do pensamento” que
¢ o processo de denegrir a antropologia, sonho no enegrecimento. Ele esta presente nos
oito postulados da filosofia afroperspectivista, mais precisamente no oitavo: “o
resultado do saber, o aprendizado como resultado da insubordinacdo diante da
imobilidade, o ensaio como modo de produzir o pensamento como um conjunto de

coreografias e dribles sempre inéditos para cada desafio” (NOGUERA, 2011, p.7).

O drible ¢ a linha de fuga que o personagem conceitual jogador de futebol
negro precisou inventar para sobreviver as faltas dos jogadores brancos. Cabe
escrever o que estd na oralitura*. Por meio da transmissdo oral circula até hoje
que os arbitros de futebol da primeira metade do século 20 (eram
majoritariamente brancos) e, por razdes que ndo cabem aqui desenvolver, ndo
marcavam as faltas que os jogadores brancos faziam em jogadores negros
(pretos e pardos). Numa ligeira e rasteira genealogia, o personagem conceitual
jogador de futebol negro precisou inventar uma linha de fuga para escapar das
faltas dos outros jogadores brancos. Com isso, dentro das quatro linhas do
futebol foi preciso nascer o conceito de drible NOGUERA, 2011, p. 13).

Se a academia ¢ um espago de violéncia, ‘nao ¢ uma verdade objetiva cientifica,
mas sim o resultado de relagdes desiguais de poder de “raca™ (KILOMBA, 2019 p. 53),
ela também ¢ um espaco de jogo no qual a linha de fuga ¢ o drible contra-colonial
guiado por Mestre Antonio Bispo dos Santos, quilombola, morador da comunidade
Saco do Curtume, no Piaui, mestre de saber e de oficio.

Mestre Antonio Bispo tece uma critica ao movimento de(s)colonial apontando
que ainda ndo € suficiente para a conjuntura brasileira. Muito mais que compreender e
analisar o processo de colonizagdo, a colonialidade e seus reflexos; contra-colonizar
aparece como posicionamento politico, postura e, antes de tudo, movimento que implica
uma agao, um contragolpe ou, nas palavras do proprio Antonio Bispo dos Santos (2015,
p.20), “processo de enfrentamento entre povos, racas e etnias em confronto direto no
mesmo espacgo fisico geografico”. O drible contra-colonial ¢ uma grande pedagogia das
encruzilhadas, aquela que ¢ “versada como contragolpe, um projeto
politico/epistemoldgico/educativo que tem como finalidade principal desobsediar os

carregos do racismo/colonialismo através da transgressdo do canone ocidental”

(SIMAS; RUFINO, 2018, p. 22).

Aqui também compartilho as reverberagdes de suas criticas em pesquisadores

negres-indigenas que apontam a falta de nosso reconhecimento, o apagamento de

4 “Oralitura ou oratura é o termo usado pelo lingiiista Pio Zirimu para romper com a hierarquia entre
oralidade (associada com cultura popular) e literatura (associada com a cultura académica ¢ erudita)”
(NOGUERA, 2011, p.13).



nossos trabalhos, epistemicidio, presente no de(s)colonial. O de(s)colonial ainda precisa
trabalhar a colonialidade interna presente no Sul global que dita privilégios e
desigualdades. A “subalternidade” para negres-indigenas ¢ conhecida desde muito cedo
mediante ao racismo estrutural e ao capitalismo racializado, ndo apenas quando
chegamos nas universidades e analisamos o sistema mundo’. Antes da formagdo da
discussdo decolonial no Brasil, contdivamos com obras cruciais como Lélia Gonzalez
nos anos 1980 com a ideia de uma Améfrica Ladina. Gonzalez oito anos mais tarde
trabalha o conceito da Amefricanidade (1988), e internamente, dentro do Brasil a
discussdo do “pretogués” (1983) criticando o mito da democracia racial. Ainda nessa
mesma década, em 1980, Abdias do Nascimento, intelectual fundamental e
incontornavel para o pensamento negro brasileiro traz o conceito e projeto de
quilombismo. Nado poderia deixar de mencionar também a sergipana Beatriz
Nascimento que, em 1985, também articula o conceito e pratica dos quilombos na
academia. Assim, a tomada de uma identidade homogénea latina apresenta fortes riscos

de racismo epistémico, passivel de apagar a critica negra-indigena.

Consideracoes Finais — A mandinga

Neste ano que escrevo, 2020, a antropologia sofreu duras criticas dos
movimentos negros mediante aos comentarios sobre o filme musical de Beyoncé Giselle
Knowles-Carter, Black is King, feito por Lilia Katri Moritz Schwarcz, influente
historiadora e antropdloga branca brasileira. Schwarcz ¢ uma pesquisadora premiada,
fundadora da editora Companhia das Letras e uma grande referéncia internacional com
seus trabalhos sobre historia do processo de escravizacdo, como o famoso livro “O
espetdculo das ragas: Cientistas, institui¢des e questdo racial no Brasil do século XIX”
(1993). A tutela antropologica aparece no titulo de seu artigo-opnido para um dos
maiores jornais brasileiros, a Folha de Sao Paulo: “Filme de Beyoncé erra ao
glamorizar negritude com estampa de oncinha”. O final do seu artigo também foi um
dos motivos centrais das criticas:

Nédo ha como negar a qualidade de "Black is King". Mas, como nada na obra

de Beyoncé cabe apenas numa caixinha, causa estranheza, nesses tempos
agitados do presente, que a cantora recorra a imagens tdo estereotipadas e crie

*> Ver mais em: “Manifesto Contra-Colonial: A critica Negra a partir do Nordeste” de Jade Alcéntara Lobo
e Luiz Carlos Silva dos Santos Junior.



uma Africa caricata e perdida no tempo das savanas isoladas. Nesse contexto
politizado e racializado do Black Lives Matter, ¢ de movimentos como o
Decolonize This Place, que ndo aceitem mais o sentindo inico ¢ Ocidental da
histéria, duvido que jovens se reconhecam no lado didatico dessa histéria de
retorno a um mundo encantando e glamourizado, com muito figurino de
oncinha e leopardo, brilho e cristal.’

Naquele momento, os movimentos negros criticavam a postura de tutela da
antropdloga que se colocou no lugar de direito de apontar o caminho antirracista, ndo
somente para a cantora negra mais influente do mundo, mas também para os
movimentos negros que, em oposicdo do que Schwarcz previu, também enxergaram no
filme possibilidades de um afrofuturismo. Nao irei entrar em detalhes sobre as criticas
do filme, que de fato também foram escritas por pessoas dos movimentos negros, Como
as criticas sobre sua centralidade em uma nocao de realeza. A critica ao uso repetitivo
da oncinha pode ser questionada por trabalhos académicos especialistas em Africa. O
que me interessa aqui foi o grande marco que movimentou milhares de pessoas, subindo
o tema nos Topics do Twitter (Assuntos do Momento) e gerando debates acerca da tutela

de pesquisadores brancos que estudam temas relativos as populagdes negras.

As redes sociais ja eram um grande espag¢o ocupado pelos movimentos negros
que articulam diversas paginas importantes de veiculagdo de informacgdo e de debates
como o Geledés - Instituto da Mulher Negra’, fundado pela grande referéncia Sueli
Carneiro, o Blogueiras Negras® e o Noticia Preta’. Em meio ao isolamento, necessario
ao enfrentamento a pandemia do Covid-19, as redes sociais se tornaram uma grande
plataforma de debate, e por vezes, a Uinica. A discussao foi tamanha que Schwarcz pediu
desculpas em seu perfil do Twitter: “Respeito muito o trabalho de Beyoncé. Pegco que
leiam o texto todo que é muito mais elogioso que critico. Todo texto pode ter muitas
leituras. Me desculpo, porém, diante daqueles que ofendi. Ndo foi minha intengdo.
Respeito muito o didlogo e aprendo com ele. Grata.”'’. O advogado, jornalista e
professor de direitos humanos, Thiago de Souza Amparo a respondeu: “Li e achei
profunda a andlise, Lilia! Fiquei pensando se o que vocé leu no filme como idilico e

essencialista sobre o passado talvez seja, ao meu ver, uma leitura afrofuturista que

® SCHWARCZ, Lilia Moritz. Filme de Beyoncé erra ao glamorizar negritude com estampa de oncinha.
Folha de S. Paulo. Sao Paulo, ago. 2020. Disponivel em:

<https://www 1 .folha.uol.com.br/ilustrada/2020/08/filme-de-beyonce-erra-ao-glamorizar-negritude-com-e
stampa-de-oncinha.shtml>. Acesso em: 26 out. 2020.

" Disponivel em: < https://www.geledes.org.br/>. Acesso em: 26 de out. de 2020.

8 Disponivel em: < http://blogueirasnegras.org/>. Acesso em: 26 de out. de 2020.

® Disponivel em: <https://noticiapreta.com.br/>. Acesso em: 26 de out. de 2020.

1 Disponivel online em: <https:/twitter.com/liliaschwarcz/status/1290066136562724864>. Acesso em:
26 de out. de 2020.




imagina o futuro com os referenciais afrocentrados. Podem negros fabular, além da
dureza da vida?”"'. Outras criticas relevantes podem ser encontradas no texto “Black is
king: mulher branca ndo deve dizer como mulher negra deve contar sua histéria”"’
escrito por Nataly Simdes, jornalista e editora do Alma Preta, agéncia de jornalismo

independente com foco na tematica racial.

Houve também posicionamentos defendendo a possibilidade de Beyoncé estar
ocupando uma posicao de poder, diferente do que ocorre cotidianamente, pela sua
capacidade de moldar a industria cultural, em relacdo a Lilia Schwarcz. Bom, neste
ponto, critico essa hipotese ao retomar o debate da colonizagdo intelectual dentro da
antropologia e sua capacidade de fixar e congelar pessoas e povos inteiros de um
continente em seus “outros”, tecida do Mafeje e Adesina. No Brasil, antropdloges sao
convocados judicialmente para emitir laudos antropoldgicos sobre comunidades negras
e indigenas. Ressalto ainda suas participagdes em comissdes de verificagdo da
autodeclaragdo étnico-racial. Este € um poder imenso incalculavel que deve ser
duramente questionado uma vez que corremos um risco enorme de sermos capturados

pela colonizagao intelectual e pela extroversdo antropologica.

Na critica dos movimentos negros, Lilia Schwarcz, assim como os demais
antropdloges brancos, sdo convocados a arrear seu ebo civico, agdo de responsabilidade
antirracista (RUFINO, 2019). Do outro lado, n6s negres-indigenas nos debrugamos em
denegrir a antropologia. Pensando neste movimento, a capoeira, estratégia de resisténcia
ancestral aparece como basilar. Como disse o grande Mestre Pastinha, “a capoeira ¢
mandinga, ¢ manha, ¢ malicia, é tudo que a boca come”". Nas palavras de Mestre
Cobra Mansa, mandinga ¢ “depois de uma aglomera¢do, de uma briga e a policia
montada vim, de repente o cara entrou e ndo tem saida e de repente o cara ndo ta ali

14, Assim, a invocagdo da mandinga aqui surge da

mesmo, o cara escapuliu, foi embora
unido das duas praticas que compdem o processo de denegrir a antropologia: a sua

rejeicao e o drible. Ela é nossa ferramenta ancestral para nos mantermos em movimento

" Tdem.
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em meio a colonialidade. A mandinga ¢ o reencantamento das ciéncias humanas, ¢ o
nosso movimento-manha negra em lidar com a carrego colonial (RUFINO, 2019)

antropologico:

Versando na méxima da malandragem encarnada na astticia da rua, malandro
ndo vive de sorte e é por isso que s6 quem pode com a mandinga carrega o
patua. Neste caso, quem o carrega no bolso, no corddo ou na carteira,

transforma o campo de batalha da vida comum em campo de mandingas. Esta ¢
a légica do jogo. A macumba ¢ ciéncia, é ciéncia encantada e amarracdo de
multiplos saberes (SIMAS; RUFINO, 2018, p 12).

Aqui temos como exemplo de mandinga a sagacidade do Mestre Antonio Bispo
que foi indicado diversas vezes a receber o titulo de Doutor Honoris Causa, mas
continua o negando alegando que a universidade ndo tem dignidade de carimbar os
ensinamentos de sua geragdo avd, conhecimento que ele aprendeu com Mae Joana, sua
mais velha e que tanto lutava contra as escrituras dos brancos. Ao mesmo tempo, nosso
mestre ja esteve presente palestrando nas mais diversas universidades do Brasil, na
“chocadeira do colonizador”, como ele mesmo intitula. Com ele aprendemos a
importancia da mandinga-manha de estar dentro e fora dos espagos para efetivar
mudancas. Mestre Nego Bispo repete diversas vezes: “precisamos de politicas publicas,
mas também precisamos de politicas proprias!”. Aqui apresentei duas estratégias:
rejeicdo e o drible contra-colonial, mas em realidade sdo maultiplas estratégias e
possibilidades, afinal:

a afroperspectividade ¢ um plano de imanéncia e o seu solo é uma roda, um
terreiro, uma reterritorializagdo continua, ininterrupta de uma dinamica
africana criativa que dribla e ginga para se constituir. Afroperspectividade ¢ um
plano de imanéncia e o seu horizonte ¢ desprovido de transcendéncia, os

movimentos infinitos sdo imanentes e nada vem de fora, tal como no panteio
dos deuses yoruba, o plano é univoco (NOGUERA, 2011, p. 9).

As agdes afirmativas s3o apenas o primeiro passaro colonial morto por Exu.
Como nos ensina o aforismo nagd “Exu matou um passaro ontem, com a pedra que
arremessou hoje”. Agora, nenhum passo para trds serd dado, seremos constante
movimento, giro, drible e mandinga de dentincias-resisténcia, denegrindo as ciéncias e

as academias por ai afora.
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