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Memodria, racializagdo e negritude

O propésito deste artigo € verificar cortes e continuidades nas nogoes de
autodesignacao de natureza racial, entre meados do século XX e a contempora-
neidade, por descendentes de escravos pertencentes a uma mesma familia.
Assim sendo, foram contrastados os qualificativos dessa natureza empregados
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por netos — atualmente octogenarios ou nonagendarios — € bisnetos de escravos da
fazenda do Morro Alto — em seus 50 ou 60 anos.

A investigacao proposta conecta duas abordagens da pesquisa histérica
contemporanea: a histéria da memoria — que reside no entendimento de que os
processos mnemonicos possuem uma historicidade que cumpre investigar
(Rousso, 1998; Hartog, 2003)! — e a percepcao das relacoes sociorraciais a partir
da nogao de racializacdo — que propde a destituicao do carater substantivo subja-
cente a nocao de “raga” e seu entendimento como resultado de uma construgao
histérica processual (Sansone, 2003; Mattos, 2004).

Ao identificar brevemente os parametros tedricos para a analise desen-
volvida, busco assinalar como os sujeitos sociais investigados se lembram das ca-
tegorias sociais. Se a experiéncia vivida € importante — nela se ampara a memoria
—, também € de interesse historico verificar como a dimensao racial foirecordada
pelas diferentes geracoes. A partir de tal problematica buscarei compreender o
porqué de em determinado momento haver uma percepcao de ser “morenos” e,
posteriormente, “negros”.

O segundo termo foi positivado no Brasil ao longo do século XX, nao
possuindo, a priori, um carater privilegiado como designacao politica das mobili-
zacoes étnico-raciais. Esse carater resulta de complexo processo histérico. Go-
mes (2005) apontou como alguns movimentos sociais entre a abolicao da escravi-
dao e o Estado Novo tomaram para si a designacao de “negros” como forma de
mobilizagao politica: Guarda Negra, no imediato pds-abolicao, Mocidade Negra
Brasileira, na década de 1920, Frente Negra Brasileira e Legiao Negra, na década
de 1930.

Apesar da precoce politizacao, ha que se admitir que se conservou entre
boa parte da populagio a identificacao de significados pejorativos associados a
condicao “negra”. Até fins do século XIX, lembra Hebe Mattos (2004: 17), o sig-
nificante remetia a condicao cativa. Sheriff (2001: 218) também assinala a asso-
ciacao histoérica entre o termo e a condicao servil. Conforme veremos, ela se man-
tém —ou melhor, se atualiza —nas falas dos entrevistados mais idosos, nao sempre
como sindénimo de condicdo escrava, mas certamente como algo que implicava
condicoes humanas e de trabalho degradantes.?

Existe um certo consenso em torno do fato de que a difusao do termo
“negro” associado ao orgulho étnico-racial remete a mobilizagao contra a dita-
dura civil-militar de 1964-1985. Amilcar Araujo Pereira analisou esse processo,
destacando o surgimento de uma certa “consciéncia de negritude” a partir de
meados da década de 1970, culminando na fundagido do Movimento Negro Uni-
ficado em 1978 (Pereira, 2010: 61-67). A positivacao da categoria “negro” mar-
cou profundamente a sociedade brasileira a partir dos anos de 1980, de tal forma
que o significado contemporaneo foi eventualmente naturalizado.
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Assim sendo, em face da mobilizagdo contemporanea, causa estranheza
o fato de os idosos conferirem a designacao “moreno” uma dimensao de autoatri-
buicdo. No entanto, € isso que meus dados empiricos demonstram. Recuso-me a
leitura da “falta de consciéncia” ou da “ambicao de branqueamento”. Nao dialo-
g0, aqui, com qualquer trabalho académico em particular, e sim com o desloca-
mento semantico empreendido pelo movimento social. Segundo Sheriff (2001:
216): “O movimento negro insiste em que negra € qualquer pessoa de cor, com
excecdo dos indigenas. Alguns brasileiros de classe média, incluindo académi-
cos, hoje atendem ao apelo do movimento e nao falam de pretos, mulatos e more-
nos, e sim de negros”.

Um entendimento diverso nao possui apenas fundamentos intelectuais,
mas também politicos. Nao é legitimo destituir os idosos — que talvez tenham en-
frentado situacoes de racismo ainda mais intensas do que a geragao seguinte —de
uma suposta “consciéncia” atingida apenas entre seus filhos. Uma hipé6tese nor-
teadora € a de que os mais mocos s6 puderam “virar negros” seguindo rumos
apontados por “pais morenos”.

Onde?

A antiga fazenda do Morro Alto — na qual viveram os escravos ancestrais
da familia entrevistada — situava-se onde, na atualidade, esta a divisa entre os
municipios de Osério e Maquiné, no litoral norte do Rio Grande do Sul. Com-
preendia diversas localidades, entre as quais a denominada Morro Alto, onde
hoje se encontra o entroncamento da estrada RS-407 com um braco morto da
BR-101. A leste, seguia rumo a praia de Capao da Canoa ao longo da RS-407, por
uma planicie denominada Faxinal do Morro Alto, até o canal denominado Barra
do Joao Pedro.

A fazenda, grosso modo, encontrava-se entre as lagoas dos Quadros e Pin-
guela no sentido norte-sul e entre o divisor de dguas da serra e o dito canal, no
sentido leste-oeste. No século XIX, nas encostas se plantava a cana-de-agtcar,
utilizada na producao de aguardente, enquanto as terras baixas eram voltadas
para a criacdo de gado. A intensa escravaria entdo empregada é explicativa da
preponderante populacdo negra que ainda ali vive, e que, além da lavoura de sub-
sisténcia, se dedica as mesmas atividades economicas do periodo escravista, a
extracdo mineral, e também ao trabalho sazonal nas praias de veraneio.

O quadrante nordeste do Rio Grande do Sul, ao longo do tempo, teve
uma importancia regional secundaria, economica e politicamente. Diante da
criacdo de gado em grandes extensoes na regiao da campanha e das charqueadas
pelotenses, no século XIX, ou do desenvolvimento do minifandio serrano e da
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industrializacao do vale do rio dos Sinos e da drea metropolitana da capital, no
século XX, os canaviais e usinas de Concei¢iao do Arroio nao tiveram a mesma
relevancia. Da mesma forma, suas praias nao eram adequadas para a construgao
de portos.

Nao obstante, apesar — e talvez por causa— de sua relativa marginalidade,
a regido aparece como um importante locus para a observacao do problema pro-
posto neste artigo. A decadéncia das propriedades escravistas do local, particu-
larmente depois do fim do trafico negreiro na segunda metade do século XIX —
que acabou com importante mercado para a aguardente — ensejou a formacao de
importante campesinato negro com acesso autonomo — costumeiro ou legalmen-
te regularizado — a terra, inclusive a familia em questao.

Na atualidade, ali existe uma série de localidades que compoem a tessi-
tura de uma comunidade negra entrelacada por lacos de parentesco, praticas cul-
turais e projetos politicos comuns: Morro Alto, Aguapés, Barranceira, Faxinal
do Morro Alto, Ramalhete, Ribeirao do Morro Alto, Borba, Espraiado e, mais
além, Prainha. Os descendentes de escravos da regiao, reconhecidos como rema-
nescentes de quilombos, pleiteiam a titularizagao das terras que lhes sdo constitu-
cionalmente de direito. Este aspecto é fundamental para a compreensao da
dinamica do uso de termos racializados.

Quem? Quando?

Conforme mencionado, o grupo investigado consiste em netos e bisne-
tos de um casal de escravos, Manoel Inacio e Felisberta, que haviam trabalhado
na fazenda do Morro Alto. Pode-se pensar, a partir da perspectiva de Berlin
(2006), o recorte geracional como uma abordagem proficua para a analise de tra-
jetorias familiares, percebendo diferentes disposicoes e perspectivas para recor-
dar e problematizar o passado. Tomando uma geragao de pessoas na faixa de seus
80/90 anos e outra em torno de 50/60, netos ou bisnetos de escravos, percebe-se
um conhecimento mais amplo do passado escravista por parte dos idosos, que
conviveram com avos cativos (Weimer, 2013). Os mais novos, no entanto, se mo-
bilizam hoje em torno das demandas politicas vinculadas a emergéncia de etni-
cidade como remanescentes de quilombos. A pauta politica do século XXI enseja
uma revaloriza¢ao da memoria do cativeiro e o interesse por ouvir de seus pais as
historias de seus bisavos.

Sendo assim, meu “quando” se situa em um didlogo dos tempos (Mattos,
2005). Se esta investigacao necessariamente remete ao passado — seja aos relatos
das experiéncias de racializacdo de meados do século XX, seja, até mesmo, aos da
realidade escravista — seu lugar € o hoje. Wolikow (1998) assinalou que toda his-
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toria da memoria é, antes de tudo, uma histéria do tempo presente. No caso de
meu estudo, importa perceber de que maneiras as percepgoes vinculadas a racia-
lizacao, dado que relatadas a partir do presente, se preservam, se transformam ou
nele adquirem sentido.

Assim como o interesse acerca do passado escravista se reposiciona e re-
torna a um primeiro plano a partir da demanda comunitéria étnica, os termos
com que as experiéncias de racializacao foram lembradas e vividas também ad-
quiriram novos contornos. Netos e bisnetos de escravos referem-se a elas de for-
mas mui distintas. Descrevé-las € o propdsito do artigo.

Como?

Minha participacdo na equipe responsavel pela elaboragao do laudo de
reconhecimento (2001/2002) desta comunidade foi a “porta de entrada” para o
contato com a familia em questao. A partir da relacao de confianca estabelecida,
foi possivel a realizacdo de novas entrevistas cerca de dez anos mais tarde, entre
os anos finais da década de 2000 e iniciais da década de 2010, para minha tese de
doutorado. Aquela pesquisa usou largamente da metodologia de histéria oral,
aqui também empregada. Naqueles dez anos, contudo, nao perdi o contato coti-
diano com a familia em questao, realizando sistematicas visitas. Assim, 0 retorno
se deu a partir de uma relacao solida, o que ensejou que fossem mais confidentes.

Foram entrevistados 14 integrantes da familia da geracao “mais antiga”
e 10 entre os “mais novos”. Foram feitas perguntas relevantes para a tese de dou-
torado para a qual foram produzidas: por exemplo, a narrativa das histdrias de
vida, suas e de seus ancestrais; a dinimica da economia camponesa; a realidade
do racismo; a participagao familiar e a memoria de diversos epis6dios da histdria
brasileira, tais como a escravidao, a aboli¢ao e o periodo subsequente, a era Var-
gas, 0 €xodo rural de meados do século XX. Cumpre observar que ndo foram feitas
perguntas acerca de categorias de classificacdo racial. Todas as observacoes desenvol-
vidas foram realizadas a partir da interpretacao de categorias que surgiram de
forma espontanea.

Ser “moreno” e ser “preto” para os idosos

Na fala dos idosos ha uma sobreposi¢ao de duas dimensoes dos termos
“preto”, “moreno” e “negro”, dualidade que a primeira vista pode levar a confu-
soes. Ha antes de tudo uma dimensao cromatica que, contudo, parece secundaria

diante de outros aspectos esmiucados adiante. Em um primeiro momento, po-
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rém, admitamos que esses qualificativos expressam tao-somente “cor”, deixan-
do de lado as implicacoes sociopoliticas dos termos raciais.

Por exemplo, quando entrevistei a senhora Eva Marques Correia, sua
prima Diva Indcia Marques Terra estabeleceu um contraste entre a condigao de
“preta” e o qualificativo “clara”. “Tu t4 preta agora, mas tu era bem clara, s6 o
cabelo que ndo lustrava.” Situacio — e h4 diversas nas entrevistas, esta é apenas
um exemplo — em que se configura um contraste entre pessoas de pele mais es-
cura ou mais clara. Evidencia-se o carater de cor ocasionalmente assumido por
tais caracteristicas, mas por outro lado elas nao sao essencializadas, dado que
“agora” Eva “estaria” preta, mas no passado “era” bem clara. Mesmo a cor é di-
namica...

Da mesma forma, o termo “moreno”, podia ter uma conotacéo de cor. A
mesma dona Diva, ao comparar o pai de sua prima com seu filho, os inscreve em
uma gradacgao de cor na qual a categoria “moreno” surge como termo descritivo:

O pai [da prima Ercilia] também nao tinha cabelo ruim.
Ele era moreno. Bem moreno. Moreno assim que nem o Claudio [filho
de Diva]. Mais ou menos. Um pouquinho mais claro, eu acho. Mas ele ti-
nha cabelo bom [sic]

Outras falas, no entanto, ajudam a evidenciar dimensoes diferentes da
categoria “moreno”, sugerindo nao haver somente um carater descritivo de apa-
réncia. E o que se percebe, por exemplo, quando Eva fala de uma prima “more-
na” cuja aparéncia nao denunciava sua condicio: “Era, era bem clara. Voc€ nao
dizia que ela era morena. E bem clara.”® Em outros termos, o fato de ser “clara”
nao a impedia de ser “morena”, apenas tornava isso menos visivel. Esta Gltima
era uma caracteristica que independia de cor ou mistura racial. Podemos perce-
ber o mesmo quando outra prima, Adiles Marques de Oliveira, destacou que sua
mae de criacdo era “morena assim, clara, de cabelo liso”. Nao obstante seu cabelo
e a condicao de “clara”, foi considerada “morena”. Em ambos os casos, a
descrigao de cor se sobrepunha a dimensao “morena”. Investiguemos, pois, em
que consistiria.

Na maioria dos casos, o cardter “cromatico” — entendido como mera-
mente descritivo da tez — € episddico. E uma exceciao que nao dé conta dos signi-
ficados sociais latentes aos termos. No mais das vezes, as categorias arroladas
possuiam uma dimensao mais profunda entre os narradores idosos: dimensoes
de hierarquizacao e, principalmente, pertenca raciais. Expressivas, enfim, de
processos de racializacdo. Em suma, a “cor” representa mais do que a tonalidade
da pele.
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Constatei que ao se referirem aos bailes, por exemplo, que sao o locus por
exceléncia no qual se identificam as experiéncias de segregacao racial, afirma-
va-se que “moreno” nao entrava (Weimer, 2013). A categoria referia-se aqueles
que, independentemente de variacoes de cor da tez, ndo eram considerados so-
cialmente brancos e estavam proibidos de participar dos festejos. Um exemplo
eloquente é dado por um senhor octogenario que preferiu nao ser identificado.
Ao indaga-lo sobre a segregacao realizada em bailes, involuntariamente utilizei a
categoria “negro”. Ao responder-me, porém, o senhor em questao o fez, esponta-
neamente, com “moreno”: “Antigamente, no tempo em que eu me criei, que mi-
nha gente me criaram e me assistiram, o baile de branco, moreno nio entrava”.’
Vale lembrar que aos olhos deste historiador — e de sua prima-segunda — esse se-
nhor poderia ser considerado fenotipicamente branco. Nao o era, no entanto,
socialmente, quer por seus vinculos genealdgicos, quer por seu pertencimento
aquela coletividade de “morenos”.

Embora nao me sinta a vontade para citar seu nome, estou bastante con-
fortavel para explorar sua entrevista, sobretudo por sua situacdo singular entre
0s que ouvi: apesar de sua aparéncia, o senhor em questao sentia-se “moreno”.
Aqui, nao se tratava de uma coloracao de pele, mas da coletividade na qual se per-
cebia inserido: por op¢ao.

Entrevistador —Porque que o senhor disse que o senhor
¢ branco, tem cor de branco, mas nio € branco?

Entrevistado — Porque nao me tenho como garantido por
branco. Nunca tive esse orgulho de ser branco. Minha descendéncia é de
familia tudo moreno. Entao eu queria ser moreno pra acompanhar minha fa-
milia. A minha av0 era preta que nem carvao. As outras minhas familias

é t%do preto... Compadre Teodoro, nao é moreno? O senhor nao viu ele
1a?

O excerto citado evidencia trés aspectos. Em primeiro lugar, embora os
termos “moreno” e “preto” remetam a tez quando referidos a individuos especi-
ficos —a avo e o compadre —, sao intercambiaveis no que toca a coletividades. A
descendéncia é de familia “tudo moreno”. “Minhas familias” € tudo “preto”. Em
segundo lugar, a aparéncia nao era suficiente para a insercao social na sociedade
branca. Ele néo se tinha “garantido” por branco, e isso decorria de uma situagao
familiar, genealdgica, étnica, racial e mesmo de classe.® Ndo interessava — per-
doem os leitores a redundancia — a dimensao cromatica de sua “cor”: era um
camponés negro assim como os seus. Finalmente, ele ndo queria ser branco. Ele
queria ser “moreno”, para acompanhar seus familiares.10
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Se a “raca” era retérica (Crapanzano, 2001), também era mais do que
isto. Resultava de disposi¢oes hierarquicas que conferiam lugares distintos as
pessoas. Representava ainda uma adesao a determinada coletividade familiar e
comunitaria.l! Isso no significa que fosse mobilizada no sentido de acoes politi-
cas naquele momento, mas certamente evidencia uma dimensao de pertenci-
mento. Era vivida concretamente por meio de experiéncias de segregagao e racis-
mo. Se as fronteiras entre brancos e “negros” podiam ser negociadas e, por vezes,
ultrapassadas, existia um sélido lastro social a definir quem era quem.

Por esta razao, ainda que pudesse existir em meados do século XX uma
intencao de borramento de fronteiras raciais, a sociedade envolvente nem sem-
preerareceptivaa tal possibilidade de diluicao: as praticas sociais € o termo “mo-
reno” definiam claramente quem era quem e, portanto, entre estes, uma percep-
cao de alteridade. Assumo o risco de anacronismo — dado que ndo se tratava, é
evidente, de um contexto de emergéncia étnica — e o enfrento na medida em que
meus dados indicam que se sabia quem era branco e quem nao era. Ao menos no
trecho supracitado, a tiltima alternativa foi apresentada como opc¢do por parte de
alguém que, diga-se de passagem, nao se engaja nas mobilizagoes comunitarias
recentes pela titularizacdo de Morro Alto.

Em suma, no caso estudado, ser “moreno” resultava de um compromis-
so politico e afetivo para com a coletividade a qual se pertencia: segundo Gomes
(2003: 57), que estudou a mesma comunidade, “‘ser moreno’ e ‘ser negro’ tém em
comum, além do fato de constituirem-se em oposicao a um grupo que se define
do mesmo para ambos (os ‘de fora’), serem formas de identificacao de uma mesma co-
letividade” (grifos meus). Quer dizer, se a identidade negra passou a ser mobiliza-
da no sentido de conquistas de direitos constitucionais!? e de combate a desi-
gualdade apenas décadas mais tarde, sustento que ela nao inaugurou o carater
voluntario da adesao a uma identidade racializada. Ao contrario, acredito que foi
a autopercepcdo como “morenos” que permitiu que a identidade “negra”
brotasse.

Talvez os leitores nao se sintam suficientemente convencidos do carater
genérico do termo “moreno”, em contraposicao a descricao de cor individual.
Nesse caso, s6 resta elencar novos exemplos,!? que evidenciam os “morenos”
como “aqueles que nao eram brancos”. As ja citadas entrevistas que assumem o
termo “moreno” a fim de identificar os proibidos de entrar em bailes de brancos
indicam a distingao entre um nos/outros de natureza racial. Ja o pai de dona Diva
e de sua irma Aurora Inacia Marques da Silva (octogenarias) “néao gostava dessa
coisa de classificacio, de moreno, de branco”.1* Finalmente, para a primeira, seu
avo, “ele é branco, nao é moreno”. A contraposicao branco/moreno, indica que a
categoria reside em uma relacdo de alteridade, antes da descrigao de cor: faz as
vezes da distin¢do branco/negro hoje usual.!?
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Por vezes “moreno” aparece como uma categoria genérica da qual “pre-
to” ou “negro” aparecem como subcategorias cromaticas. E 0 que percebemos
quando um senhor entrevistado (octogendario) afirma que sua bisavo “era more-
na preta”.1® Se minha leitura estiver correta, “preta” adjetiva cromaticamente o
substantivo “morena”, que diz respeito a condi¢do sociorracial de Felisberta.
Percebe-se que no grupo estudado o termo “moreno” nada tem a ver com a mis-
tura racial, sendo empregado desde o mais claro até o mais escuro, designando, em
suma, um pertencimento grupal, ainda que constrangido por fronteiras de segre-
gacao impostas externamente.

Por vezes, mesmo “negro” define uma subcategoria do termo “moreno”.
Ao descrever seus vizinhos no Espraiado, dona Aurora enfatizou: “Aimoreno que
eranegro era cino Ermenegildo”.1” Quer dizer, existiam “morenos” em geral, um
conjunto maior, ¢ havia subcategorias de cor: “morenos” negros, “morenos”
pretos, “morenos” de todos os tipos. O que tinham em comum? Ao que parece, 0
fato de nao serem brancos. O fato de tal significante ser definidor, contrastiva-
mente, de uma coletividade.

Ser “negro” para os idosos

Para os idosos, a categoria “negro” possui conotacao distinta. Se “more-
no” remete a uma identificagao coletiva, “negro” remete aos seguintes aspectos:

e Ao passado escravista;
¢ A condigoes de trabalho degradantes;

e A falta de acesso a direitos.

Conforme mencionado, em fins do oitocentos “negro” remetia a con-
dicao escrava (Mattos, 2004: 17). Sua utilizagao por octogenarios € nonagena-
rios de Morro Alto atualiza essa significacao. Existe uma lenda em Morro Alto
referente a um escravo que matou o senhor, o que fez dele simbolo por excelén-
cia daresisténcia escrava na regiao (Barcellos et al., 2004; Chagas, 2005). Ele foi
referido por dona Diva como “negro”.!® Quando afirmou que seu avo era bran-
co e pobre e, portanto, escravo, a mesma senhora destacou que era “igual aos ne-
gros”. Existe claro paralelismo entre “negro” e “escravo”.l? Essa associacio
esta radicalizada quando a senhora Eva emprega o termo para referir-se aque-
les que sofriam castigos fisicos.20
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Em exemplo revelador, uma prima de ambas, dona Ercilia, narrou a his-
téria de um naufragio de navio no “Capao da Negrada”. Conforme contou,
“Encostou um navio ou naufragou e os negros se espalharam. Entao tem negro...
O Morro Alto tem muito moreno que é descendente desses negros.”%! O exemplo é
eloquente: a categoria “negro” remete ao passado, a escravidao; enquanto os des-
cendentes daqueles homens trazidos por meio do trafico atlantico eram, no pre-
sente, “morenos”.

Nao apenas ao passado escravista a palavra “negro” remete. Em alguns
casos, ela foi utilizada na reflexao sobre a realidade p6s-Abolicao. Todavia, sem-
pre associada a condicdes brutais de trabalho, como mostra dona Aurora Inacia
Marques da Silva:

Era brabo. Deus do céu. A pessoa trabalhar. E era o cla-
rear do dia. Nao tinha relégio. Nao tinha nada. Clareava o dia e o negro ti-
nha que saltar e o café era tomado as nove horas. Nao era levantar de ma-
nha, encher a barriga e sair. Nao. Sair de barriga vazia, as nove horas que
tinz%a o café. Podia trabalhar onde quisesse. Podia ser o servigo que fos-
se.

A imagem do “negro” € associada ao sofrimento, a vivéncias brutalizan-
tes, a indiferenciacao legada pelo cativeiro e a percepcao de sua continuidade
ap6s o 13 de maio. E mencionada nos discursos acerca da privacdo de direitos
(Gomes, 2003: 49). Quem nao podia entrar no campo de futebol do Grémio? Os
“negros”. Quem era desfavorecido pela professora na escola? O “negro”.23 Quem
era ultrajado com o insulto de “macaco”? O “negro”.2* Quem viu a heranca se-
nhorial ser subtraida e vendida por terceiros? Os “negros”.2> Quem nio tinha o
direito de casar-se ou ser registrado? O “negro”. Quem “ndo tinha direito a nada”?
O “negro”.26

Assim sendo, é 6bvio que a afirmagao da identidade individual e, no li-
mite, da propria humanidade, passava pela assuncao de formas de designagao
menos carregadas por significacoes negativas.?’ Se existiam experiéncias inomi-
naveis na realidade escravista (Weimer, 2013), também o pds-Abolicao teve as-
pectos degradantes que era melhor esquecer e que, desse ponto de vista, preen-
cheram o significante “negro”. Contrariamente a geracao posterior, quando a ca-
tegoria se converteria em simbolo de orgulho, “negro”, entao, era associado a si-
tuagdes vergonhosas.?8

Nao é surpreendente, portanto, que os entrevistados idosos em geral se
tenham identificado como “morenos”, categoria de carater eufémico, utilizada
por educagao, respeito ou estima (Corréa, 1978). “Negro” aparece, nessa geracao,
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como categoria genérica, utilizada na designacgao de terceiros nao-nomeados e
nunca como forma de autoidentificacdo. Sempre na terceira pessoa.?’

Ser “negro” para os mais novos

Quando entrevistei Cleci Terra da Silva (quinquagenaria), bisneta da es-
crava Felisberta, ao introduzir um assunto, ela me disse: “Eu como negra vou te
dizer uma coisa”.3% Eu como negra. H4 uma ruptura em relagio a geracio de sua
mae e tias no emprego de termos racializados. Finalizando o artigo, objetivo
interpretar tal deslocamento.

Essa autoidentificacao pode ser coletiva, como na fala de Wilson Mar-
ques da Rosa (quinquagenario), primo em terceiro grau de Cleci e presidente da
Associacao Comunitdria que luta pelo reconhecimento de Morro Alto como re-
manescente de quilombos. Como lideranca comunitéria, Wilson assinala uma mu-
danca na correlagao de forcas a favor do grupo por ele representado, a partir da
conclusao do relatério de Morro Alto: “hoje td uma boa relacio, €, prands negros,
né” 3l

Individual ou coletiva, a percep¢ao do “negro” como eu/nds decorre de
uma positivacdo do termo.32 Em lugar das desgracas, sofrimentos e misérias as-
sociadas a esse termo pela geragao precedente, Cleci se indaga “mas serd que o
negro nio tem tanta coisa boa pra falar?”33 E arremata, observando o quanto se
sente comovida ao ver um “negro” “la em cima”. A ressignificacao, portanto,
passa por processos de ascensao social vivenciados pela comunidade negra.

Silva e Leao (2012: 128), com efeito, assinalam essa correlagao positiva,
ja que muitos de seus estudados s6 perceberam a realidade de discriminacio e
optaram pela assuncao de sua negritude ao atingir estratos sociais mais elevados.
Por outro lado, entre segmentos populares do Rio de Janeiro que nao passaram
pelo processo de melhoria de condigoes de vida desta familia — oriunda de um
campesinato negro —, o termo “negro” conserva uma dimensao pejorativa (Sheriff,
2001: 223, no que toca a populacao de um morro carioca, e Silva e Leao, 2012:
129, no que toca a um recorte da classe trabalhadora). A ascensao social,
portanto, esta ligada a positivacao da categoria “negro”.

De forma concomitante ao emprego do termo “negro” sob novas fei-
coes, decaiu a utilizacao de “preto” e “moreno”. Cleci nao os utilizou uma vez
sequer. Seu primo Wilson e sua esposa, Marilda Aparecida Souza da Rosa, fala-
ram em “Preta” apenas ao lembrar o apelido carinhoso de sua mae/sogra. Ja-
mais como designativo de uma comunidade racial, para o que se emprega “ne-
gro”. Tampouco o “moreno”, tao caro a geracao precedente, foi utilizado nas
entrevistas.34
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Na fala do presidente da Associacado de Moradores de Morro Alto ha
narrativas de sofrimento. O “negro”, entretanto, aparece sobretudo como sujeito
de uma luta coletiva: o processo de luta pela “reforma agraria” (cf. Barcellosezal.,
2004) é entendido como um “levante negro”; ao falar sobre o Capao da Negrada,
Wilson menciona a “resisténcia negra” numa “Revolucio”.??

Da mesma forma, também quando Cleci menciona “os negros” de forma
genérica, nao se trata de sujeitos inomindveis que passaram por experiéncias so-
ciais vexatorias, e sim de uma coletividade em busca de direitos de cidadania. Ela
relatou, desconfiada, que viu pessoas pobres se cadastrarem na casa de sua mae
almejando a obtenc¢ao dos direitos como “remanescentes de quilombos”.

Porque uma vez na minha mae eles vieram, veio um
monte de negros com identidade, com tudo, escreveram o nome deles, e
deram o namero de identidade e tudo. Sabe, e até bastante gente, tinha
bastante gente humilde, simples, que eu até nem sei pra onde é que foi
aquilo.

O “negro” é percebido como um sujeito politico ativo, um personagem
relevante no quadro de relagoes sociais do Brasil contemporaneo. Isso se dd pelo
fato de constituir um povo. Essa Gltima palavra adquire relevo quando percebe-
mos que nao esta presente apenas na fala da lideranca politica comunitaria — Wil-
son —, mas também na de uma lideranca religiosa em Os6rio — Cleci —, nao envol-
vida com as demandas das quais o primo € porta-voz.

O “povo negro” € um sujeito politico coletivo atuante. Enquanto Cleci se
indaga “Aonde que vao arrumar tanta terra naquele Morro Alto pra esse povo ne-
gro todo?”, Wilson destaca que o “negro” é um povo que tem direitos através de
acoes afirmativas e que o laudo é um documento de reconhecimento desse po-
20.37 Para além de diversos posicionamentos, ha um idioma politico comum.

Nao ha diavida quanto a importancia da mobilizacdo negra na atribulada
década de 1980 para a redefinicao de significados. No que toca a Osorio, existe
também o desdobramento dos debates feitos nacionalmente, especialmente em
um momento no qual os mais novos nao sabem tanto por causa da televisao (ct. Wei-
mer, 2013, capitulo 6). Homens e mulheres, jovens e adultos, estavam informa-
dos, naqueles anos, sobre o que acontecia em seu pais. No entanto, nao acredito
que tenha sido apenas 1sso. Considerar os sujeitos pesquisados como meros con-
sumidores das formulagdes politicas do movimento negro em um plano nacio-
nal € subestima-los.

Novamente, um paralelo entre Wilson e Cleci pode ser esclarecedor. Ele,
um homem politico envolvido em lutas sociais e na disputa partidaria desde sua
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juventude: partiu ainda mogo para Porto Alegre a fim de trabalhar com o deputa-
do Romildo Bolzan, do Partido Democratico Trabalhista. Ela, uma mulher que
trabalhou de cozinheira e cafeteira em hotéis quando solteira e, apds casar-se, se
dedicou as lides como dona de casa e as suas atividades frente a paréquia de
Osorio.

Com perfis tao distintos, seria de esperar que Wilson tivesse uma “cons-
ciéncia negra” mais agucada. Isso, no entanto, ndo ocorre. Ambos utilizaram
apenas essa categoria ao problematizar processos de racializagdo. Mais do que
isso, ela foi ainda mais enfatica do que seu primo ao destacar-se como negra. Nao
se tratava apenas de uma identidade pessoal, mas também do lugar de onde fala-
va para propor-me uma assertiva. “Eu como negra vou te dizer uma coisa”. A vi-
gorosa condicdo negra € o que a qualifica para expressar seu ponto de vista a respeito
da experiéncia do grupo de que faz parte.

Vivendo no meio urbano (sua mae migrou para a cidade no éxodo rural
dos anos de 1950), € possivel que tenha sofrido a influéncia de militantes, profes-
sores ou vizinhos, a ponto de reformular categorias de classificacdo racial e de ex-
plicagao de desigualdades do mundo que a cerca. Estava também sujeita a in-
fluéncia de noticiarios na televisao e no radio, nao estava alienada do mundo ao
seu redor. Recuso-me, porém, a acreditar que meus entrevistados fossem reci-
pientes vazios a serem “preenchidos” pelas informac¢oes do mundo ao redor. An-
tes, dialogavam com ele.

As préticas ativas de recepg¢ao que caracterizam a posicao do “leitor” nas
formulacoes recentes acerca da palavra escrita (Certeau, 1994; Chartier, 1998)
podem ser pensadas também no que toca ao texto oral ou audiovisual. Admitin-
do que Cleci tenha adquirido um discurso de “negritude” junto a militantes,
professores, vizinhos, televisao, radio, todos juntos, isso s foi possivel por estar
embebida em um caldo cultural especifico que possibilitou uma apropriacao
criativa.

Identifiquei trés aspectos cruciais nessa releitura. Em primeiro lugar, as
experiéncias de discriminacao enfrentadas desde a infancia por qualquer indivi-
duo “moreno”, “preto”, “negro” — o que for — tornam-no propicio a recepgao de
um discurso de resisténcia e orgulho. Em segundo lugar, as trajetdrias de ascen-
sa0 social de “negros” e a conquista de “um lugar ao sol” foram palpaveis para
Cleci, e devidamente sublinhadas em sua fala. Trata-se de um fenémeno objetivo.
Finalmente, e este parece ser o elemento mais importante, se ha, por um lado,
uma ruptura com a geragao anterior no significado atribuido ao termo “negro”,
por outro, mesmo entre pais e avos existia uma consciéncia das hierarquias so-
ciais que racializavam os individuos e uma percepcao arguta de quem éramos
“n6s” e de quem eram “eles”. As experiéncias de racializacao foram reelabora-
das. Sua memoria, contudo, opera no presente.
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Fim, ou novos comegos

Aos meus olhos, a expressao de diferencas raciais por meio da nogao de
“morenos” nio representou um esforgo por branqueamento. E ingénuo ignorar
suas solidariedades e crer que todos quisessem ser brancos. E necessario dar cré-
dito ao senhor que afirmou querer ser moreno. Alguns tiveram perspectivas de
branqueamento — muitas vezes, mal sucedidas (Weimer, 2013) —, mas muitos
apostaram na solidariedade comunitaria. Por outro lado, tudo indica que se qui-
sessem afastar de uma identidade negativa representada pelo termo “negros”. A
partir do momento em que essa categoria foi positivada, tornou-se preferencial
para expressar as experiéncias de racializacdo. Houve uma ruptura, sim. Mas
essa ruptura, contraditoriamente, deu-se sob o signo da heranca.

Se, com frequéncia, essa continuidade é minimizada e o termo “negro” é
absolutizado pelos movimentos sociais como o inico pelo qual se pode expressar
uma “consciéncia critica”, é porque “a identidade grupal s6 parece funcionar —
ou, pelo menos, funcionar melhor — quando € vista por seus membros como na-
tural, como ‘real’” (Appiah, 1997: 244). Creio que isso faz parte do processo de le-
gitimacao do movimento negro contemporaneo e da afirmacao de quaisquer mo-
vimentos sociais. Nao cabe ao intelectual prescrever modelos identitarios. Nao
obstante, € necessario inseri-los na historicidade e perceber seu enraizamento
em uma heranca doméstica: ja foi devidamente sublinhado o papel familiar na
“descoberta da negritude” (Alberti e Pereira, 2007: 37-48).

Nao me parece legitimo secundarizar o papel das geracoes precedentes
ou menosprezar o vocabulario a partir do qual elas expressaram uma identidade
racial. Foi a heranca de uma consciéncia de alteridade, expressa pelo termo “mo-
renos”, que permitiu que a geragao posterior se descobrisse “negra”. Ser “more-
no”, ser “negro”: no caso de Morro Alto, o solo fértil da autopercepg¢ao dos idosos
possibilitou a emergéncia de uma nova categoria.

Seria temerario — e nao foi a minha intencao — pretender generalizagoes
nacionais, ou mesmo estaduais, com base em um estudo realizado a partir de ape-
nas uma familia sita em uma regiao pouco expressiva em termos economicos €
politicos no Rio Grande do Sul, estado cuja dinamica racial muitas vezes foi per-
cebida como portadora de especificidades perante o restante do pais (Cardoso,
1977). Ainda assim, creio que este estudo particularizado acerca da categoria
“morenos” podera oferecer elementos — especialmente a necessidade de perce-
bé-los em uma dimensao historico-geracional — e indagacoes para andlises da
mesma natureza em outros lugares do Brasil, a fim de verificar regularidades ou
discrepancias nos usos desta forma de identificacdo.

Dados referentes a Pesquisa Nacional por Amostras de Domicilios do
Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (1976) e a uma pesquisa de 2008 do
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Datafolha assinalam, respectivamente, uma identificacao espontanea de 35,7% e
27% da populacao do pais como “morena” (apud Silva e Leao, 2012). Isso sugere
um grande vigor da categoria, provavelmente mesmo diante de uma populacio
mais jovem. E possivel que a “transicao” entre “moreno” e “negro” por mim cons-
tatada seja uma especificidade da familia ou da regiao estudadas. Inclino-me mais
paraa segunda alternativa, dado que Gomes (2003) encontrou resultados similares
ao estudar, como um todo, a comunidade da qual a familia analisada faz parte. Nao
se pode desprezar, € evidente, a importancia da mobilizacdo étnica naquele local,
que pode ter incidido mesmo sobre aqueles que nao fizeram parte diretamente da
familia. A transicao pode resultar, ainda, de oportunidades de ascensao social su1
generis de uma familia oriunda de um campesinato negro com acesso estavel a terra
no pés-Abolicdo. De toda forma, conclusoes mais genéricas e apuradas sobre os
“morenos” dependerao, certamente, de estudos referentes a outros estados, re-
gioes e localidades do Brasil. Espero que este artigo possa ter apresentado alguma
contribuicdo para instigar novas pesquisas € novos debates.

Notas

dos do século —sobretudo para as mulheres

1. Assim, arealizacio de entrevistas de his- (Weimer, 2013).

toria oral ndo serviu tanto como fonte para
a obtencao de informagoes, e sim como
objeto de problematizagio acerca da me-
moria. Todas as entrevistas citadas foram
realizadas pelo autor, a excecdo da entre-
vista com a senhora Ercilia Marques da
Rosa e com Wilson Marques da Rosa, feita
por Cintia Miiller, Mariana Fernandes,
Alessandro Gomes e Cintia Rizzi. A exce-
cao desta, da entrevista com a senhora
Aurora Inacia Marques da Silva, senhora
Diva Inacia Marques Terra e senhor Celso
Terrae,ainda, das entrevistas anénimas, as
demais encontram-se depositadas no La-
boratéorio de Historia Oral e Imagem da
Universidade Federal Fluminense. Foram

3. Osoério e Maquiné sdo municipios oriun-
dos da antiga Conceicao do Arroio. Em
1934, 0 municipio mudou de nome para
Osorio, por determinacdo do interventor
federal José Antonio Flores da Cunha. Em
1992, o distrito de Maquiné obteve sua
emancipacao.

4. Entrevista com a senhora Eva Marques
Correia no dia 14 de janeiro de 2009 no Ca-
conde.

S. Entrevista filmada com a senhora Diva
Inacia Marques Terra no dia 12 de marco
de 2010 em Osorio.

explicitados os nomes dos entrevistados
que concodaram por meio de autorizagao
escrita.

2. Por meio do paralelo tracado entre a
condicao escrava dos avds e a precariedade
no acesso a direitos trabalhistas em mea-

6. Entrevista filmada com a senhora Eva
Marques Correia no dia 12 de marco de
2010 no Caconde.

7. Entrevista no dia 12 de janeiro de 2009
em Porto Alegre. Ha outros exemplos que
indicam a distingdo branco/moreno no
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que toca a admissao em bailes. Entrevista
com a senhora Adiles Marques de Oliveira
no dia 26 de janeiro de 2009 em Porto
Alegre; entrevista com a senhora Maria
Inicia Marques no dia 7 de janeiro de 2009
em Osorio; entrevista com a senhora Eva
Marques Correia em 14 de janeiro de 2009
no Caconde. Efetivamente, tal vocabulério
foi acionado de forma recorrente com fins
de descrigao das barreiras de segregacio.

8. Entrevista no dia 12 de janeiro de 2009
em Porto Alegre. Grifos meus.

9. Assim, a fala do entrevistado oferece
elementos para o questionamento de uma
ideia largamente disseminada nas ciéncias
sociais brasileiras desde Oracy Nogueira
(1985, [original de 1954]) e Marvin Harris
(1967, [original de 1964]), segundo os
quais o preconceito de marca presente no
Brasil seria definido tao-somente pelo
fen6tipo. Também Sheriff (2001: 231), em
seu estudo sobre um morro carioca, assi-
nala a importancia da ascendéncia, e nao
apenas do fendtipo, na definicao da situa-
¢ao racial.

10. Diante da fécil e rasa interpretacio de
que essa fala resultaria de uma raciona-
lizacao de sua falta de opg¢bes de insercio
racial, prefiro acreditar na sinceridade do
depoimento do entrevistado. Afinal, sozi-
nho com o entrevistador, ele poderia ter-se
atribuido a classificacdo que quisesse,
inclusive a de “branco”... Optou por “mo-
reno”!

11. Para Gilroy, a identidade negra nao é
uma mera categoria social e politica a ser
utilizada conforme as flutuacoes do poder
de persuasao da retdérica que a apoia ou
legitima. “Seja o que for que os construcio-
nistas radicais possam dizer, ela é vivida
como um sentido experencial coerente
(embora nem sempre estavel) do eu [self]”
(Gilroy, 2001: 209). Isso tornou possivel ao
entrevistado, na contramio daquilo que
Gilroy qualifica como “absolutismo étni-
co”, considerar-se “negro” nao obstante

um fenétipo de branco, ja que suas expe-
riéncias pessoais o levaram a isso.

12. Refiro-me ao artigo 68 dos atos das
Disposi¢oes Constitucionais Transitorias,
relativo aos direitos das comunidades re-
manescentes de quilombos.

13. Ao referir-me a categorias racializadas
nas questoes de minhas entrevistas, fatal-
mente utilizei algumas palavras croma-
ticas ou raciais ao indagar os entrevistados.
Para nio dar espaco a inducgoes, apresento
apenas exemplos nos quais esses termos
classificatérios apareceram espontanea-
mente na fala dos sujeitos pesquisados.

14. Entrevista realizada com a senhora
Aurora Inacia Marques da Silva, senhor
Celso Rodrigues Terra e senhora Diva
Inécia Marques no dia 28 de novembro de
2001 em Osorio.

15. Entrevista com a senhora Diva Inacia
Marques Terrano dia 16 de janeiro de 2010
em Osorio.

16. Entrevista no dia 11 de fevereiro de
2009 em Porto Alegre.

17. Entrevista com a senhora Aurora
Inécia Marques da Silva no dia 9 de janeiro
de 2009 em Osorio.

18. Entrevista com a senhora Diva Inacia
Marques Terrano dia 16 de janeiro de 2010
em Osorio.

19. Entrevista com a senhora Diva Inacia
Marques Terra no dia 12 de margo de 2010
em Osorio.

20. Entrevista com Arli Marques Correia e
Maria Marques Correia Mendes no dia 19
de novembro de 2010 no Caconde.

21. Entrevista com a senhora Ercilia Mar-
ques da Rosa e Wilson Marques da Rosano
dia 26 de agosto de 2001.

22. Entrevista com as senhoras Aurora
Inacia Marques da Silva e Eva Inicia
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Marques no dia 9 de janeiro de 2010 em
Osoério. Grifo meu.

23. Entrevista com o senhor Manoel Ina-
cio Marques Neto no dia 9 de janeiro de
2009 em Osorio.

24. Entrevista com Arli Marques Correia e
Maria Marques Correia Mendes no dia 19
de novembro de 2010 no Caconde.

25. Entrevista com a senhora Aurora Inécia
Marques da Silva, senhor Celso Rodrigues
Terra e a senhora Diva Inacia Marques no
dia 28 de janeiro de 2001 em Osoério.

26. Entrevista com a senhora Aurora
Inacia Marques da Silva e Eva Inicia Mar-
ques no dia 9 dejaneiro de 2010 em Osodrio.

27. Mello (2012: 84, 100-102) também
assinalou a preferéncia pelo termo “mo-
reno” ao termo “negro”, considerado uma
palavra “muito aguda” na comunidade
gatcha de Cambar4, por ele estudada.

28. “Embora a cor de pele associada a essa
classificacdo seja a ‘negra’, ‘os morenos’ é
uma designagao considerada hoje [2003]
menos pejorativa, indicando uma possivel
estratégia de alteracdo de designacdo em
fungao da carga altamente pejorativa atri-
buidaao termo ‘negro’.” (Gomes, 2003: 59)

29. Pollak (2000: 238-244) realizou
proficua analise das formas pronominais
nas entrevistas por ele feitas com sobre-
viventes de campos de concentracao, cons-
tatando, amparado no linguista Benve-
niste, que a terceira pessoa é uma nao-
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O artigo estuda a passagem da designacao racial de “moreno” para “negro” no
litoral norte do Rio Grande do Sul, entre a geracao de netos e bisnetos de
escravos, isto €, entre meados do século XX e inicio do século XXI. A
historicizacao, através da memdria, das categorias de identificagdo racial
permite desnaturalizar a categoria “negro” como a Unica expressao de uma
identidade étnica e, pelo contrario, reconhece o valor das percepcoes dos

idosos acerca de seu pertencimento racial.
Palavras-chave: racializagao, “moreno

Abstract

» <«

negro”.

The article studies the passage of the racial designation from “moreno” to
“negro” in the north coast of the Brazilian state of Rio Grande do Sul. This
passage happened between the generations of grandsons and great-grandsons
of slaves, namely from the middle of the XX century to the beginning of the
XXIt century. By historicizing, through memory, the categories of racial
identification, we are able to denaturalize the “negro” category as the only
possible expression of an ethnic identity, and instead recognize the value of
the elders perceptions about their racial belonging.

» <«

Keywords: racialization, “moreno”,

negro”.
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Résumé

Cet article étudie le passage de la désignation raciale de “moreno” a “negro”
dans le littoral nord de I’état brésilien du Rio Grande do Sul. Ce passage a eu
lieu entre les générations de petits-fils et arriere-petits-fils d’esclaves, c’est a
dire entre la moitié du XXeme siecle et le début du XXIeme, historicisation, a
travers la mémoire, des catégories d’identification raciale permet de
dénaturaliser la catégorie “negro” comme expression unique d’une identité
ethnique et reconnait I'importance de la perception des plus agés sur leur
appartenance raciale.

Mots-clés: racialisation, “moreno”, “negro”.
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