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Resumen
Este trabajo trealiza un estudio de la representacién de la raza, el mestizaje o la hibri-
dacién cultural en los medios de comunicacién de masas localizados en Brasil. Se insiste
sobre todo en la cultura negra y su mezcla con la cultura indigena y criolla.
Abstract

This work carties out a study of the representation of the race, the miscegenation or
the cultural hybridization in the Massmedia located in Brazil. It is insisted mainly in the

black culture and their mixture with the indigenous culture and creole culture.

Palabras Claves:
Medios de masa / Hibridacién Cultural / Raza / Etnia / Racismo/ Mestizo/ Negto.

Keywords:
MassMedia / Cultural Hybridization / Race / Ethnos / Racism / Mestizo/ Black.

Para prosseguirmos com nossa investigacio acreditamos ser necessitia
agora uma pausa para discutirmos o conceito de “raga”, questionando sua apli-
cabilidade tedrica. A este trabalho interessa o entendimento da “raga”, “etnia”,
“racialismo” e “racismo” porque trabalhamos com a analise critica dos con-
ceitos que a midia utiliza para referir aos negros brasileiros em todas as suas
agoes sociais e, mais especificamente, para tratar do “remanescente de qui-

lombo”. Quase sempre a midia se refere aos negros por meio de um discurso
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racial, racializado, excludente. Tentamos aqui proceder a desconstrucio desse
discurso atentando para o que se convencionou chamar arbitrariamente de
“raca” humana. De antemao, parece-nos que o conceito de “raca” ndo da mais
conta das complexidades contemporaneas a quem lida politica e cientifica-
mente com o racismo, e mesmo com quem ¢ vitima dele. Do mesmo modo,
¢ oportuno o questionamento de conceitos como “raca” e “etnia” que tém
oferecido algumas das bases tedricas para a edificacdo de metiforas que tem
como objetivo a mobilizagdo de grupos sociais, considerando-se, evidente-
mente, que metaforas tém sido usadas por grupos dominados e dominantes.
Novas alternativas no campo tedrico parecem se fazer necessarias e assim as
Ciéncias Sociais devem considerar a possibilidade de serem questionadas pela
ndo atualizacdo do préprio discurso, ou pelo uso de discursos que nio expli-
cam (interpretam) o presente social. O discurso construtor do “remanescente
de quilombo” ndo tem como se esquivar dos efeitos desse debate, tanto o dis-
curso produzido pela militincia quanto o erigido entre os muros académicos
e, posteriormente, ecoados na midia.

Mesmo na Africa, o quilombo é transcultural em sua origem (Munanga,
2001) e hoje, no Brasil, ndo é um ponto isolado em 4areas rurais povoadas unica
e exclusivamente por negros, como o senso-comum faz supor (como veremos
no capitulo 2). Assim, os quilombos revelam seus moderadores — negros, bran-
cos e mesticos (com todas as implicacbes que esta tltima categoria traz consi-
go, principalmente no caso brasileiro) (1). Ora, se um dos critérios para as
cotas — a qual somos favoraveis — for a “raca”, como insistir nesse direito se
“raca” ndo existe? (2). O conceito nativo como critério seletivo é suficiente?
Aparentemente, o que se define no Brasil como “raca” nio abraca toda a
dimensio do problema. Talvez, neste ponto, o termo negro, como defendeu
Munanga, seja mais preciso, politico e ideolégico: negro virou metafora de
resisténcia, elemento agregador; “raca negra”, ndo; com excecio, talvez, para
uma militancia mais atavica (Munanga, por outro lado, observa a existéncia
social da “raga”).

No século passado, o termo negro foi ressiguinificado. Era sindénimo de
expressdo pejorativa no final da década de 30, mas comecou a adquirir uma
conotagio positiva depois de empregado pelos primeiros etnégrafos da cultu-
ra negra no Brasil, a exemplo de Raimundo Nina Rodrigues, Arthur Ramos,
Manuel Querino, Gilberto Freyre e Edson Carneiro. O termo negro, como
afro-brasileiro, foi utilizado por estes autores para se referir a cultura dos
negros, componentes da cultura popular de influéncia africana. Em seguida, o
termo foi popularizado — e, evidentemente, politizado — por outras entidades
como a Frente Negra Brasileira, o Teatro Experimental do Negro, a Pastoral
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do Negro da Igreja Catdlica e o Movimento Negro Unificado. Na década pas-
sada, até mesmo o governo passou a usar o termo em situagdes em que defi-
niria determinadas populagdes como preta ou parda, ainda que nio tenha se
desprendido da “raca” como categoria. “Atualmente, negro é uma categoria
sociopolitica de conotacio positiva e constitui, por assim dizer, o termo poli-
ticamente correto” (Sansone, 2004: 73).

Frise-se que em relacio as terras de preto (conceito sobre o qual nos dete-
remos mais atentamente no segundo capitulo), ser quilombola nio é, necessa-
riamente, ser negro, como a militdncia negra e a imprensa tantas vezes “reve-
lam” em funcdo da metafora africana (negros “puros” habitando o quilombo)
que a palavra “quilombo” traz consigo. E desconhecido, ou evitado, o fato de
que o quilombo surge de uma maneira pluriétnica e pluricultural (Munanga,
2001) e ndo racial no sentido essencialista que a palavra carrega, como se em
seu bojo houvesse apenas o “ser negro”, resultado ultimo do mito de uma
“Africa unica” (Appiah, 1997), exclusivamente negra. Nas palavras de Muniz
Sodré: “Um certo senso comum precisa continuar acreditando na idéia de raca
ou em algo equivalente. De fato, com a desmoralizacio cientifica do conceito
de raca, o racismo ideolégico ou doutrinario — o mesmo em que trafegaram
Oliveira Vianna, Euclides da Cunha e outros — perdeu suas bases biologicas e
sobrevive apenas como aberracido do pensamento junto a grupos anacronicos
ou a pseudo-cientistas” (Sodré, 1995: p. 6, grifo do autor). Talvez seja preciso
avancar na superacio de um conceito que chegou a inspirar a criagdo no
Estado Novo de Getilio Vargas, nos anos 30, do Dia da Raca, para exaltar a
tolerancia racial do povo brasileiro (Schwarcz, 2001).

E aqui nio se trata de “presentificar” o passado, trazer o sentido de “raca”
do Estado Novo para o debate brasileiro contemporineo, mas ir mais além:
afirmar que esta idéia de “tolerancia” nunca chegou a sumir de fato da imagi-
nagao nacional. Um exemplo institucional: quando do embarque de soldados
brasileiros para o Haiti, dia 31 de maio de 2004, o entdo ministro da Defesa
José Viegas disse que aqueles integrantes da missdo de paz seriam respeitados
porque o Haiti, pais majoritariamente composto por negros, admira “nossa
democracia racial” e “composigio étnica” (Jornal da Globo, 31/05/2004).
Nio chega a surpreender que este seja um discurso afinado, j4 que dias antes,
o comandante do Exército Francisco Roberto de Albuquerque dissera: “O sol-
dado brasileiro, cordial por natureza, por caracteristicas préprias de nossa cul-
tura miscigenada, multirracial, e amparado pela formagdo profissional que
recebe, mostra aptiddo muito acima da média para esse tipo de operagio mili-
tar” (Folha de Sao Paulo, 30/05/2004, grifo nosso).
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Noutras palavras, uma das prote¢des com que os soldados brasileiros con-
tariam no Haiti seria a identificacio racial. Inventa-se assim uma “comunidade
racial” terceiro mundista e transnacional. O titulo da matéria também aponta
nessa direcao: “Empatia vale mais que arma na for¢a de paz”. Pelo visto, o dis-
curso oficial repetido desde o inicio dos anos 30 nio mudou. “Durante algu-
mas décadas, essa concepc¢do mitica prestou inestimdveis servicos a retorica
oficial e até mesmo a diplomacia brasileira. Ao forjar uma auto-imagem do
pals, essa concepgdo acenava para duas das racas fundadoras, negros e indios,
bem como seus descendentes miscigenados, com sua incorporagdo simbdlica
a Nagdo. Seduzia simultaneamente os brasileiros brancos com a idéia de igual-
dade das oportunidades existentes entre pessoas de todas as cores, isentando-
os de qualquer responsabilidade pelos problemas sociais dos nao-brancos”
(Hasenbalg, 1997: 12).

Enquanto isso, a transformacdo do termo negro foi resultado do discurso
como pratica ideolégica e politica, no sentido definido como Fairclough
(2001), aquele discurso que “mantém e transforma as relagdes de poder e as
entidades coletivas (classes, blocos, comunidades, grupos) entre as quais exis-
tem relacbes de poder. O discurso como pratica ideoldgica constitui, naturali-
za, mantém e transforma os significados do mundo de posicdes diversas nas
relacdes de poder” (p. 94). E que o negro foi o pivo de batalhas discursivas
interétnicas. Atentemos, pois, para o uso do termo no caso quilombola.

Uma das maiores autoridades brasileiras no assunto “remanescente de qui-
lombo”, o antropdlogo Alfredo Wagner B. de Almeida (2002), acredita ndo ter
sido coincidéncia “a reducio de dezenas de povos com linguas, culturas, reli-
gibes e até caracteres fisicos diferentes a um unico conceito de ‘negros’ ” (p.
207). Era preciso aniquilar as identidades culturais daqueles diferentes grupos
étnicos (bantus, cabindas, benguelas, cassanges, macuas, fulas, bornus...), redu-
zidos a condicdo negros (Ibid.). O primeiro passo da rebeldia dos oprimidos

« <

foi quando os varios povos africanos “ ‘aceitaram’ serem transformados em

> 9

‘negros’ ”, pois dessa forma, os africanos tiveram a primeira rejeicio ao poder
dominante: assumiram a unidade (de serem negros) e de formarem um s6
povo; tendo plena consciéncia de suas diversidades os negros transformaram-
se em malungos [i.e, companheiro de viagem, na lingua banto]” (Ibid, 2002:
208, grifo do autor). Bem mais tarde, o fator étnico garantiria a unidade dos
grupos quilombolas, formando uma identidade coletiva. E isso estd para além
da “raga”. Citando comunidades quilombolas do Maranhio, Alfredo Wagner
(Ibid.) afirma que “ndo constitui estranheza constatar que se auto-definem
como ‘pretos’ pessoas que se porventura fossem classificadas por tracos mot-

folégicos poderiam ser tomadas como indios (....) No sentido oposto, tem-se
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aquelas situacGes em que pessoas que por tracos morfolégicos poderiam ser
definidos como ‘pretos’ se auto-definem com ‘indios’ (p.23). Tal atitude dessas
comunidades tem motivos concretos para ocorret’.

As estratégias de identidade étnica sdo produtos de antagonismos e devem ser pensa-
dos relacionalmente. A quem interessa o principio da “pureza racial” nestas situagoes de
conflito aberto sendo as forcas da dominagéo guiadas pelos velhos principios divisionistas?
A autodefini¢io, a qual corresponde uma mobiliza¢io concreta nos confrontos com os
“fazendeiros”, se constitui num dado essencial e parece falar mais alto que as classifica¢d-
es de fora, fruto de imposi¢des historicas. Percebe-se uma luta pela autoridade de classifi-
cagao mais legitima, que bem traduz a dimenséo atual dos conflitos. Quem detém o poder
de classificar o outro pode fazer prevalecer seu proprio arbitrio e seu préprio sentido de

ordem (Op. cit: 24).

E, ao contrario dos que o senso comum propagado pela midia costuma pre-
gat, as areas de remanescentes de quilombos ndo sio essencialistas, puras, for-
madas por “negros como os negros africanos”. Ha pouco tempo (2002), o
American Journal of Humam Biology publicou artigo de pesquisadores do
Laboratorio de Genética Humana e Médica, da Universidade Federal do Par4,
apresentando o resultado de uma investigacio sobre as contribuicdes genéti-
cas de outros grupos étnicos, e ndo apenas negros, na formacio de comuni-
dades de remanescentes de quilombos do Curiad, na regiao metropolitana de
Macapa (AP). Por meio da heranga genética que sé pode ser passada pelas
maes (mtDNA), descobriu-se contribuiciao genética 53% africana e 47% indi-
gena; quanto a contribuicio genética que passada apenas pelos pais (Y-DNA)
obteve-se 57% africanos, 37% europeus ¢ 6% de indigenas (Santos, et al.,
2002). Em entrevista ao autot, os pesquisadores informaram que outras inves-
tigacoes estdo sendo feitas em areas quilombolas do Pard com resultados
semelhantes. Como se nota, o quilombo foi lugar de guarida, ambiente de
socializacdo, para bem mais do que negros “puros”.

E licito perguntarmo-nos, portanto: a diferenciacio analitica pela “raca” é
mesmo sin6nimo de tolerdncia ou justamente de seu oposto?

Sdo muitas as maneiras que a “raca” é aplicada ao ser humano. Desde a dife-
rencia¢do de grupos identitarios como, no caso brasileiro, para se informar que
se tem raga para executar determinada tarefa até a afirmacdo que determinada
“raca” ndo tem carater. O que nos interessa aqui, porém, ¢ compreender como
o conceito ¢ utilizado tanto por aqueles aos quais interessa manter o discurso
racialista e segregador quanto pelos que da mesma palavra fazem uso para a
reivindicacdo de direitos historicamente suptrimidos — como alguns membros
da militancia negra brasileira e cientistas sociais —, além de entender o papel
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da midia nesse contexto. Também ¢é importante discutir a insisténcia na utili-
zagdo de uma categoria que, como se sabe, é biologicamente insustentavel.
Voltemo-nos, pois, mais uma vez, a Biologia.

Durante seminario promovido pela Universidade Federal Fluminense, em
2003 (3), um doutor em Biologia, Sérgio Danilo Janior Pena, deixou estupefa-
ta grande parte de uma platéia de estudantes de Ciéncias Sociais e Humanas e
professores da 4rea, quando afirmou: “Dos cerca de 35 mil genes que compo-
em o ser humano, apenas 20 deles determinam a cor da pele, a espessura dos
labios, o formato do natiz e o tipo de cabelo”. E um dado ainda mais “inco-
modo” para a situacdo no Brasil, onde o racismo é materializado principal-
mente pela cor da pele, e ndo por uma heranga genética, como o verificado nos
EUA e na Africa do Sul (4): é biologicamente ténue o sustentaculo do racismo
brasileiro.

“Biologicamente nao faz sentido falar em racas humanas”, continuou Sérgio
Pena: “Geneticamente, os europeus sio as mesmas pessoas do norte da Afri-
ca, da India e os 4rabes”. Para ele, cor é uma casca virtual que reflete adapta-
¢bes morfolégicas apos a saida do homem da Africa. Um europeu seria assim
um negro descorado. Ha mais: outros estudos mostram que, “dependendo do
caso, o genoma de um africano pode ter mais semelhancas com o de um not-
uegués do que com alguém de sua cidade” (Kenski, 2003: 45).

O racismo brasileiro, independente das considerages biolégicas, é exercido
em fungio da “cot”, numa gradagdo cromatica — quanto mais préximo da pele
branca, menor ¢ a discriminacéo e vice-versa. E, como aponta Hall, “ ‘raca’ é
uma construcio politica e social. E a categoria discursiva em torno da qual se
organiza um sistema de poder socioeconémico, de exploracio e exclusido — ou
seja, o racismo. Contudo, como pratica discursiva, o racismo possui uma logi-
ca propria (Hall, 1994). Tenta justificar as diferencas sociais e culturais que legi-
timam a exclusdo racial em termos de distingdes genéticas e biolgicas, isto €,
na natureza” (Hall, 2003).

E no sentido da raga ser uma “construgio politica e social” que Schwarcz
(2001) afirma que “na maioria das vezes em que oficialmente se falou sobre
esse pals, o critério racial foi acionado: ora como elogio, ora como demérito e
vergonha”. E pondera: “No entanto, assim como se sabe que o nacionalismo
¢, no limite, uma invencdo, ¢ preciso deixar claro, também, que nio se trata de
um discurso meramente aleatério” (p.10): sdo construcGes que nao surgem
espontaneamente — sio metaforas edificadas para atingir objetivos ndo rara-
mente excludentes.

Na mesma mesa-redonda em que Sérgio Pena fez sua palestra
(“Epistemologia na pesquisa em relaces raciais — a questdo dos conceitos”), a
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antropologa Giralda Seyferth informou que o conceito de raga surgiu ha 250
anos, provavelmente na Italia. Por outro lado e na mesma mesa-redonda, o
também antropélogo Kabenguele Munanga garantiu que o conceito de racis-
mo surgiu por volta da década de 20 do século passado. Para ele, a concepg¢io
do racismo sob a ética do campo biolégico muda a partir dos anos 70 do sécu-
lo XX. O “novo racismo” se sustenta na nocao de etnia (estrutura lexical e cul-
tural), diferenca e identidade cultural. “Mas as vitimas continuam as mesmas”.
E por isso que Munanga usa, em sentido politico e ideolégico, as categorias
sociais “branco” e “negro”. Etnia, para Munanga, nido ¢ uma entidade estati-
ca, nasce e desaparece historicamente. Isso justifica o fato de que nio se pode
falar de cultura negra ou branca no singular. Quando se usa negro e branco
referimo-nos a sujeitos sociais porque “raga” nio existe (5).

Ja Denis Blondin (1990) identifica uma problematizacio mais nas idéias de
“racas” do que no racismo e sua evidéncia em particular. Desta maneira, cabe
a pergunta: onde localizar teoricamente o racismo? Para justificar que outras
formas de dominacdo, como entre sexos, classes sociais, ordens religiosas ou
culturais ele se situa? Poderfamos perguntar se o racismo seria sempre depen-
dente de algo. Blondin cita Albert Memmi, que incorpora a nog¢éo de vitima a
sua concepgdo de racismo e ndo reconhece uma superioridade inata a cada
grupo étnico, ainda que o autor discuta como o mundo se dividiu na nogio de
“racas”, principalmente a partir do olhar ocidentalizante: o racismo, assim, set-
viu para justificar agressdes e atenuar consciéncias.

Blondin informa que Delacampagne (1983), por outro lado, defende que o
racismo comec¢a com o uso do conceito de “ragas” e com a concepgio de uma
humanidade repartida em “ragas”, independente mesmo de toda hierarquiza-
c¢do. Para efetuar sua pesquisa (a apreensio do racismo nos manuais escolares),
Blondin usa como ponto de partida a crenca na existéncia de “racas” huma-
nas, adotando a posi¢io de Delacampagne para examinar as conseqiéncias
tedricas desse postulado. Para evitar as complicagbes que a palavra racismo
pode provocar num texto com boas inten¢des analiticas, Delacampagne pre-
feriu falar de “racialismo” (racialisme), ao invés de racismo para designar seu
objeto — o componente cognitivo da separagdo da humanidade em “racas”,
indiferente as valorizacdes racistas e até as decididamente anti-racista.

De outro modo, para o racialismo, o racismo ¢é socialmente construido,
como no caso do 6dio americano contra os russos durante a Guerra Fria: ndo
ha, evidentemente, uma “raga” russa (apenas politicamente construida), uma
vez que a antiga URSS era uma colcha de “republicas” unidas a forca; nada que
impedisse, porém, a idéia do americano médio, de que a “raca” russa (comu-
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nista, anti-libertaria, uma negacio a individualidade) era uma ameaca ao ame-
rican way of life.

Nio deixa de ser curioso, portanto, que muitos racistas e ditos ndo-racistas,
conservadores e militantes da tolerancia interétnica, se apeguem tanto a idéia
de “raca”, que se unam justamente naquilo que mais os separam. Para ficar-
mos em poucos exemplos iniciais: nos EUA, os estados escravocratas do Sul
aboliram a categoria mulatto para evitar a perda de poder para os mestigos, que
poderiam reivindicar mais direitos por ndo serem essencialmente negros,
embora qualquer um que tivesse uma gota de sangue negro setia considerado
inferior. Depois da Guerra Civil, mesmo os negros rejeitaram o “mulato”.
Negros (e mulatos) acreditavam que o termo negro era mais apropriado na luta
contra a disctiminacio (Ribeiro, 1996).

No Brasil, a idéia de raca foi importante na batalha abolicionista, na aprova-
¢io de leis pré-negro na Constituicio de 88 e agora na efetivagdo das cotas
raciais. Mas até quando — e quanto — a “raga” efetivamente auxiliou etnias hie-
rarquicamente desfavorecidas? “Raga”, entendida como um todo organico que
une e funda comunidades, ndo impede que brigas tribais devastem vidas dia-
riamente na Africa, que gangues de jovens negros se enfrentem nos EUA e no
Brasil, e nem mesmo tem unido os negros brasileiros em torno da polémica
das cotas raciais. E que tipo de apelo retérico terd a palavra no momento em
que a Biologia cada vez mais afirma que “racas” humanas nio existem?

“A discussdo de politicas afirmativas para a populacio negra, por exemplo,
conta, entre seus adversirios, com os melhores e mais renomados cientistas
sociais do pais. Esses argumentam que tais politicas contrariam os valores libe-
rais (Reis, 1997) e ferem a inteligéncia nacional (DaMatta, 1997; Fry, 2000)”
(Guimaries, 2002: 71). Na interpretacdo de Guimaries, tais autores se colocam
contra as cotas porque reforcam identidades étnicas e raciais e reificam o racis-
mo e também contrariam nossa tradicao cultural. E conclui: “Os intelectuais
que defendem politicas antipobreza mais radicais, que levem em conta a dis-
criminacio racial e de género, seriam, portanto, ou pouco refinados para
entender a complexidade da cultura brasileira, ou estariam contaminados ide-
ologicamente com o movimento negro” (Ibid.).

Porém, o recorte racial, defendido por Guimaries e utilizado com argumen-
to para a obtencdo das cotas, ndo seria justamente o problema? Claro que a
oposicao as cotas para negros feitas por cientistas como Fry e DaMatta esta
lado das questdes ditas raciais, mas poderia ser interessante a discussio com
eles sem o escudo tedrico da “raga”. Ninguém discorda que os negros sido
menos favorecidos que os “brancos” no Brasil. Mas isso quer dizer que hd uma
hierarquizacdo cromatica mais inteligivel aos brasileiros quando utilizada poli-
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ticamente de que o conceito de “raca”. Entdo porque insistir nele social e bio-
logicamente enquanto instrumento analitico cientifico? As cotas, note-se,
seriam para beneficiar a raca negra, socialmente e historicamente discrimina-
da. Mas o que ¢ a raca negra?

O antropdlogo inglés, negro, Paul Gilroy, um dos intelectuais de maior des-
taque na atualidade, defende que o conceito de “raga” simplesmente deveria
ser abolido de nosso vocabulario. Ele vé uma crise da “raca” e da “raciologia”.
Entre os varios argumentos para sustentar sua teoria, assinala o fato de o pen-
samento racialista ndo resolver as contradicdes dos conflitos étnicos na Africa
(muitos dos lideres de massactres, alids, foram educados no Ocidente, mesmo
que tal fato freqiientemente seja esquecido pela midia): “Isto é uma crise por-
que a idéia de raga tem perdido muito de sua credibilidade no senso-comum,
porque o trabalho cultural e ideoldgico que esta sendo produzido e reprodu-
zido ¢é mais visivel do que foi antes, porque tem sido despida de sua integrida-
de moral e intelectual, e porque ha a chance de impedir sua reabilitacio.
Incitado pelo impacto do genoma, “raga”, como definida no passado, também
tornou-se mais vulneravel as argumenta¢cdes de uma mais acurada e menos
deterministica biologia” (Gilroy, 2000, p. 28-9). Da mesma maneira, o filéso-
fo ganés e estudioso da cultura afro-americana Kwame Appiah é avesso ao uso
do conceito de “raca”. “Falar de ‘raca’ é particularmente desolador para aque-
les de nés que levamos a cultura a sério. E que, onde a raca atua — em lugares
onde as ‘diferencas macroscépicas’ da morfologia sio correlacionadas com
‘diferencas sutis” de temperamento, crenga e intencdo —, ela atua como uma
espécie de metafora da cultura; e sé o faz ao prego de biologizar aquilo que é
cultura, a ideologia” (Appiah, 1997: 75, grifo do autor).

Ainda assim, porém, muitos autores defendem a manutencio do conceito de
raca como elemento analitico, a exemplo de Guimaries (1999, 2002, 2003).
Para ele, “raca” é um construto social e que deve continuar sendo utilizado
tanto pela academia como pelo Movimento Negro; para este ultimo, como
uma espécie de bandeira reivindicatéria contra injusticas historicamente prati-
cadas contra os negros.

“Sob os ideais progressistas de negacdo de racas humanas e de afirmacio de
um convivio democritico entre as ‘ragas’ vicejam preconceitos e discrimina-
¢Oes que nAo se apresentam como tais, 0 que termina por fazer com que esses
ideais e concep¢des continuem a alimentar as desigualdades sociais entre bran-
cos e negros” (Guimardes, 2002: 74). Entretanto, poderfamos perguntar se a
ndo utilizacdo da “raca” forcaria a patrcela conservadora da populacio a for-
mular novas justificativas para o seu preconceito, expondo-a ao préprio irra-
cionalismo da proposta. Tem-se que concordar com Guimaries, sem duvida,
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quando ele afirma que “a divisdo entre brancos e negros estd presente no
nosso cotidiano, ainda que outras formas de classificagdo parecam sobrepuja-
la” (Ibid.: 74-75), mas isso parece ocorrer independente do conceito utilizado.
Mesmo as fortes consideragdes metodolégicas de Guimaries ddo margem a
ponderac¢des inquestionavelmente cientificas em meio as argumentacSes de
assunto tao cientificamente intenso e politicamente apaixonante: “Ademais,
reduzir a analise de qualquer realidade a um tnico conceito é sempre simplé-
rio. Certamente esta nio foi, nem poderia ser, uma inten¢do interpretativa
minha; ao contrario parece ser o tisco que sempre corre a leitura nio-analiti-
ca, a0 perceber o ceteris paribus envolvido na andlise de qualquer aspecto da
realidade social” (Ibid.: 76).

Entre os muitos argumentos em favor de sua posicdo, um deles parece-nos
generalizante — seus textos insinuam que aqueles que discordam de sua crenca
na manutencao do conceito de “raca” estariam validando o mito da democra-
cia racial, teoricamente erigido por Gilberto Freire. Nada mais falso: o préprio
Guimaraes observa mutacoes no racismo brasileiro, desde a mudanca do esta-
tuto de “raca” para “cot”, as tentativas de embranquecimento da popula¢io ou
a negacio da diferenca. Curiosamente, porém, quem discorda de “raga” é ana-
cronico — teria que, necessariamente, filiar-se a Freyrer!

Quando o pafs cria novas formas de externar seus preconceitos de cot, pet-
cebe-se racista, ndo ignora o proprio preconceito, fornece estofo para o senti-
mento em favor das reparacdes sociais em favor, por exemplo, de estudantes
negros pobres dos centros urbanos ou da concessdo de titulos aos moradores
das areas de “remanescentes de quilombos” interior do Brasil afora. Ou ¢é facil
supor que essas reparacdes de Estado seriam tdo rapidamente obtidas por este
segmento da populagio apenas 30 anos atras? Este trabalho, embora simpati-
co a metafora do negro, ndo pretende aponta-la como substituta definitiva para
“raga”, apontada como instrumento retorico, no mundo discursivo (e midiati-
co), para as reivindicagdes sociais, mesmo entendendo que “raca” pode deixar
de existir seriamente como arma reivindicatéria nas proximas décadas. Mas
pretende, sim, sugerir o negro como metafora politica ndo apenas dos negros.
Ficamos assim, momentaneamente, menos na posicio “do que fazer, entao?”,
e mais para o “vamos conversar’”.

E com esta disposicio que podemos fazer a mesma pergunta de Guimardes
(1999: 59) para chegar, quem sabe, a uma conclusio diferente: “F legitimo,
quer do ponto de vista ético, quer do ponto de vista cientifico, utilizar o con-
ceito de ‘raga’ nos nossos trabalhos [dos sociélogos]?” Para ele o conceito de
raga voltou a ser importante “para as nossas ciéncias sociais” (p. 62) e antes
dessa conclusio ja apontara que
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As novas formas culturais do movimento negro na América Latina e no Brasil (Agier
e Carvalho, 1994; Argier, 1993; Wade, 1993) tém enfatizado o processo de re-identificagio
dos negros em termos étnico-culturais. Ao que parece, s6 um discurso racialista de auto-
defesa pode recuperar o sentimento de dignidade, de orgulho e de autoconfianca, que foi
corrompido por séculos de racialismo corrompido e ilustrado. O ressurgimento étnico &,
quase sempre, amparado nas idéias gémeas de uma terra a ser recuperada (o tertitério dos
antigos quilombos; ou a transformacio, largamente simbolica, de quarteirdes urbanos
empobrecidos em comunidades ou “quilombos” negros), e de uma cultura a redimir e puri-
ficar, no contato com uma Africa imagindria, a Aftica trazida e mantida como meméria

(Ibid:58, grifos do autor).

Tal posicdo ndo pode, nem poderia, ser consensual dentro ou fora da aca-
demia. E Gilroy (2000) quem apresenta alguma das bases do discenso. Se
dizendo pronto para enfrentar as ironias contra sua posicao de critica “inte-
lectual, ética e politica” contra as “ragas” e a “raciologia”, antecipa que esta
orientacio poderia ser vista — e de fato foi — como uma trai¢ao aqueles grupos
dos quais alegacbes oposionistas, legais ¢ mesmo democraticas surgiram do
que sobrou de identidades e solidariedades forjadas, a grande custo, pelas cate-
gorias dadas a eles por seus opressores. Para Gilroy, renunciar a “raga” para
propésitos analiticos nio significa jogar todos os seus apelos no mundo pro-
fano das politicas culturais como um equivalente formal. Menos defensiva-
mente, ele pensa que tamanho risco, no meio de uma significativa transforma-
¢do politica e tecnoldgica que de algum modo fortalece absolutismos étnicos e
primordialismos, demanda uma reac¢do radical e dramatica (p. 52).

Toda a argumentagao de Gilroy ¢ fortemente calcada nas modernas desco-
bertas da Biologia, o que se para muitos ¢ prova incontestavel de que a “raga”
¢ um conceito que deve ser afastado de pesquisas sérias para outros ¢é justa-
mente a prova de que a argumenta¢do do antropdlogo inglés ndo contempla
como deveria as nuances sociais do dia-a-dia, quase sempre indiferentes, pelo
menos nos momentos primeiros, as descobertas dos tubos de ensaio. Mas nem
mesmo essa segunda posi¢ao parece deixar de lado que, como pontuou Gilroy,
os avangos da tecnologia vao ser refletir para o bem ou para o mal na vida de
grupos subalternos. Suas liderancas e pesquisadores precisaram de ferramen-
tas conceituais para enfrentar, por exemplo, os ataques discursivos de cercea-
mento de direitos no periodo pés-genoma. “Raga” serd uma ferramenta eficaz
para a manuten¢ao do avango da luta desses grupos?

“Raca ¢ um monstro. E tremenda e terrivel e incrivelmente resistente. Raca
muda de forma, tamanho e cor de acordo com a necessidade. E um monstro
por causa da maneira pela qual foi empregada para a justificagio de opressao
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sistematica e para os grandes assassinatos de enormes populacées”, denuncia
Brian Niro (2003:1) no inicio de sua investigacdo sobre a invencdo da raca a
partir do Iluminismo. Para ele, “raca” personifica uma dimensao politica, um
conceito pragmatico, ativo, tangivel, corpos de informacdo (p.17). “Raga” foi
inventada para aplacar a consciéncia ocidental em relagdo a “necessidade” de
se escravizar seres humanos que, a partir, por exemplo de releituras da Biblia,
“descobriu-se” que nem todas as “ragas” descendem de Adio e Eva, o que era
conveniente para a economia da época. Desta maneira, a “raca” emerge do
Tluminismo através da combinacio de classificacio “cientifica”, ordem, reli-
gido (p. 57). “Raga” surge para excluir. Alguns classicos da literatura também
sdo reinterpretados (por exemplo, por Kant e Voltaire) e até produzidos (Mary
Shelley) para justificar essa necessidade de exclusio, e quase nunca, séculos
depois a apropriacdo da “raga” por grupos subalternos, serviu para incluir e
mesmo unificar, diferente das associacGes interétnicas.

Citando a négritude e o Renascimento do Harlem, dois movimentos que, a
exemplo do pan-africanismo, supunham uma “solidariedade racial” entre os
negros, Niro reflete: “Se a raca, e a esséncia racial, ¢ um componente funda-
mental de cada movimento, nés podemos nos perguntar por que os dois
momentos falharam tio completamente” (Ibid.:184). N4o ¢ uma reflexio iso-
lada entre os pesquisadores em lingua inglesa, como podemos verificar:
“Estou mais cético do que nunca a respeito de qualquer possibilidade liberta-
ria e emancipadora intrinseca da mobilizacdo politica em torno da identidade
étnica e da “raca” (Sansone, 2004: 10). Em relagdo ao Brasil, Sansone analisa:

(...) o interesse renovado na “raga” e na etnicidade, no Brasil, faz parte de uma ten-
déncia internacional generalizada, que leva em conta trés fatores interferentes inter-rela-
cionados: o papel dos meios de comunicagiao de massa e da globalizagio; a mudanca da
agenda politica do mundo do mundo académico; e a inexisténcia de uma perspectiva com-

parada madura e internacional sobre as relagdes raciais ¢ a etnicidade no Brasil (Ibid.: 14).

Concordemos por um momento que grupos subalternos (negros, indios)
tenham em suas etnias e “racas” a for¢a para reivindicacGes. Qual o poder
futuro desse discurso diante do “branco” no momento em que a “raca” ¢é
posta em cheque? Nio se trata aqui de negar o problema racial brasileiro, que
existe socialmente, mas de entendé-lo a partir de outra categoria analitica, uma
vez que a “raca”, acreditamos, pode voltar-se mais uma vez contra os grupos
subalternos que dela fazem uso como instrumento metaférico de reparacgio de
injusticas. “Raca” pode nio possuir as respostas conceituais para futuros
enfrentamentos tedricos e politicos, mas negro, talvez sim. “No Brasil, a negti-
tude ndo ¢ uma categoria racial fixada numa diferenca biolégica, mas uma
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identidade racial e étnica que pode basear-se numa multiplicidade de fatores: o
modo de administrar a aparéncia fisica negra, o uso de tragos culturais asso-
ciados a tradi¢do afro-brasileira (particularmente na religido, na musica e na
culindria), o status, ou uma combinac¢io desses fatores” (Sansone, 2004: 25).

Seria interessante ao nosso propédsito neste trabalho nos lembrarmos da
observacdo de Paul Gilroy sobre os estudos de fenomelégicos de Frantz
Fanon: a personificacio “epidermializada”, diretamente inspirada pela maior
descoberta hegeliana de Fanon — a de que o curso da dominacdo no poder
colonial é a condicio ndo de ser negro, mas de ser negro em relacio ao bran-
co (Gilroy, 2000: 40). Para Gilroy, que segue numa direcio anteriormente
apontada por Fanon, é necessario libertamo-nos de todo o pensamento racia-
lizado, e ndo apenas da supremacia branca, sendo possivel assim a unica rea-
¢do ética aos erros conspicuos que as raciologias continuam a solicitar e auto-
tizat, ja que aquela situagio branco/negro nio ficou confinada nem ao passa-
do, nem as colonias (Ibid.: 40-45).

No Brasil esta aparenta ser uma trelagdo ainda mais complexa. Como discu-
tir o pensamento racializado de brancos e negros, ou a relacio entre negros e
brancos se “aqui ninguém ¢é branco”?, para apropriarmo-nos da provocativa
observacdo de Liv Sovik (2004) num trabalho que estuda a representacio das
relacdes raciais nos meios de comunicagdo e procura formas de analisar a
hipervalorizacdo implicita do branco. A forma de ser branco na producio cul-
tural do Brasil se da, segundo Sovik, em meio a convivéncia dos sentimentos
de inferioridade e superioridade: a branquitude (palavra que, como coisa inven-
tada, € tdo estranha ao vocabulario nacional que é denunciada como erro pelo
corretivo do computador, ao passo que negritude nio) é manifestada lem-
brando-se ansiosamente seus antepassados europeus e estudando o negro, ao
lado de quem sua brancura é ressaltada (Ibid). E o que se observa também nas
ruas e bares, indiferente a0 desdém dos observadores europeus, uma vez que
“s6 os europeus teriam direito a seu eurocentrismo” (Ibidem: 368), pano de
fundo de todo poder branco. Mas isso importa lateralmente em terras brasi-
leiras porque a branquitude nido ¢é genética, “mas uma questdo de imagem.
Portanto, tem um de seus principais campos de estudo nos meios de comuni-
cagdo (...) Os produtos culturais de massa veiculam a cultura hegemonica, em
sua articulacdo instavel de diferencas internas a sociedade. O resultado, em
geral, é de aparéncia branca, pois a branquitude continua sendo uma espécie
de projeto para a Nacdo” (Ibid.: 369-70).

Afirmamos em varios momentos desse trabalho que o Brasil vem repensan-
do, forcosamente em muitos momentos, o seu modo de “ser racista”. Nos
meios de comunicagdo, campo desta tese, o problema racial costuma ser trata-
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do sempre com um mal disfarcado constrangimento de sua existéncia, proble-

ma muitas vezes estimulado pela prépria midia contemporinea, como espera-

mos demonstrar nos capitulos posteriores. “Como pensar o fato de que os

brancos estdo em evidéncia desproporcional nos meios de comunicacio, mas

que esse fato ndo parece criar constrangimentos?”, pergunta Sovik (...) Aqui

ninguém ¢é branco, mas as louras reinam nos espagos publicos, o padrio de

beleza ainda é europeu e a branquitude dificilmente é combatida porque sem-

pre silenciada (Ibid: 371). Os conflitos disfarcados entre negros e brancos vém

se tornando mais evidentes na medida em que o negro pressiona por mudan-
cas.

A reagio conservadora as cotas raciais para as universidades, o funcionalismo publico

e nos meios de comunicagio (a televisao e a publicidade do governo federal) faz ressaltar

os esfor¢os em manter a hegemonia dos brancos na construgio da etnicidade dominante.

A imposic¢ao, por ato do governo federal brasileiro, durante a 111 Conferéncia das Nagoes

Unidas contra o Racismo Xenofobia e Formas Correlatas de Intolerancia, em Durban, em

setembro de 2001, do principio de quotas raciais no acesso a educagio superior, deu ao

governo uma imagem de consciéncia da desigualdade racial no pais, que se ampliou com a

aplicagdo de cotas raciais no acesso a educagdo superior, deu a0 governo uma imagem de

consciéncia da desigualdade racial no pafs, que se ampliou com a aplicagdo de cotas raciais

as contratagbes de servidores publicos pelos ministérios. Em novembro de 2001, a

Assembléia Legislativa do Estado do Rio de Janeiro acrescentou uma lei que destinava

metade das vagas nas universidades estaduais do Rio a alunos de escolas publicas, um dis-

positivo para fazer com que a populagio estudantil tivesse a mesma feicao racial da popu-

lagao em geral: 44% negra ou parda. No vestibular para o ano letivo que comega no pri-

meiro semestre de 2003, 643 vestibulandos que se declararam negros ou pardos se classifi-

caram a partir das cotas raciais. De repente, os brancos comegaram a anunciar-se como tais,

a questionar afirmacdes de identidade racial negra que poderiam ser “mentirosas”: brancos

fingindo ser negros para conseguir vantagens. Em lugar de afirmar a mistura racial, volta-

se contra eventuais ambigtiidades. A reafirmacio da mistura racial, essa idéia eficaz, e a

maior aceitagdo das analises baseadas em classe do que raca, ainda encontram um lugar na

resisténcia menor a cotas para os alunos de escolas publicas, que agride menos o poder ¢

o privilégio dos brancos (Sovik, 2004: 372-3)

A longa citacdo acima ¢ justificada pela lembranca de que no final do sécu-
lo XIX negros e mesticos eram apontados como os responsaveis por um devir
nio-civilizado (no sentido ocidental) do Brasil (Schwatcz, 2001), e agora sio
tidos como privilegiados por determina¢des politicas, o que estaria levando
muitos brancos a se definirem como negros. Neste caso, sob o ponto de vista
social-analitico, é de “raga” que estamos falando aqui ou da manutencio his-
torica de privilégios de individuos que se julgam socialmente brancos? Como
responder as acusacoes de “privilégios” que a “raca’ negra estaria usufruindo
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utilizando este mesmo conceito nos meios académicos e politicos? Esta ¢, pelo
menos, uma escolha historicamente coerente e eticamente aceitavel?
Principalmente quando se sabe que “nessa sociedade marcada pela desigual-
dade e pelos privilégios, a ‘raca’ fez e faz parte de uma agenda nacional pauta-
da por duas atitudes paralelas e simétricas: a exclusdo social e a assimilagdo cul-
tural. Apesar de grande parte da populagiao permanecer alijada da cidadania, a
convivéncia racial é, paradoxalmente, inflacionada sob o signo da cultura e
reconhecida como icone nacional” (Ibid.: 86). Que tipo de beneficio aos gru-
pos subalternizados a “raca” lhes proporcionou para justificar a manutencio
do conceito como ferramenta analitica?

Teorizando a partir da realidade africana, Appiah pée o dedo numa ferida
que também déi dos dois lados do Atlantico quando afirma que quem nega a
realidade biologica das “ragas” ou a “verdade” das fic¢Ges nacionais “é trata-
do pelos nacionalistas e pelos ‘adeptos da raga’ como se estivesse propondo o
genocidio ou a destruicdo das nag¢Ges, como se, ao dizer que literalmente nio
existe uma ra¢a negra, estivesse obliterando todos aqueles que afiram ser
negros” (Appiah, 1997: 243). Para ele, e para a problematica dessa tese (as
representacGes da midia sobre o “remanescente de quilombo na Amazonia”),
“ndo ha razdo para crer que o racismo seja sempre — ou mesmo usualmente —
promovido pela negacio da existéncia das racas; e, embora haja uma certa
razdo para desconfiar que os que resistem aos remédios legais para a histéria
do racismo poderiam utilizar a inexisténcia da raca para se posicionar (...) con-
tra uma ac¢do afirmativa” (Ibidem). E lembrando Tzvetan Todorov: “A exis-
téncia do racismo nio requer a existéncia de ragas” (Ibid.). Trazendo a ques-
tdo a0 nosso problema: o discurso quilombola resistitia a critica a manutencio
do conceito de “raga” como instrumento analitico? E, se a resposta for nega-
tiva, o problema desse discurso nio seria justamente ter como um de seus ali-
cerces, explicita ou implicitamente, a idéia de raga negra?

Retornando mais uma vez a analise de Appiah, o autor ganés enxerga falsi-
dades intteis e perigosas na idéia de “raca”, principalmente porque as obje¢o-
es a “raca” parecam tedricas demais. Mas, “se os africanos puderem unir-se em
torno da idéia da Pessoa Negra, se puderem criar através dessa idéia, aliancas
produtivas com os afro-americanos em com as pessoas de ascendéncia africa-
na da Europa e do Caribe, essas objecoes tedricas decerto empalidecerdo a luz
do valor pratico dessas aliangas”. Ele lembra ainda que na Diaspora pessoas de
varias cores uniram-se como vitimas do racismo (sul-asidticos, hispanicos, ara-
bes, turcos e, lembremos nos, os proprios quilombolas na Amazonia) e obti-
veram avancos essenciais. “Em suma, penso ser bastante claro que uma con-
cepcao da raca enraizada na biologia é perigosa na pratica enganosa na teoria:
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a unidade africana e a identidade africana precisam de bases mais seguras do
que a raca” (Idem, pp. 243-245).

Em relagdo ao Brasil, Schwarcz afirma que desde hda muito tempo que se a
“raga” virou definicdo nacional, também ¢ atributo do Outro, o que justifica-
ria talvez o permanente questionar da identidade nacional. “Raca”, constata
ela, apesar de desmontada teoricamente, identificada como categoria nativa
que varia historica e socialmente, “continua presente como modelo descritivo
e muitas vezes analitico”. E especula: “Quem sabe, no Brasil, parafraseando a
expressio de Marshall Sahlins, o mito tenha virado histéria e a histéria, reali-
dade; ou quem sabe a histéria ndo passe de uma boa metafora” (2001: 78-80).

Diante de tudo o que foi exposto mio deixar de ser interessante notar que
autores como Guimaries (2002) e Azevedo, na sua argumentagio contra o sis-
tema de cotas (2004), afirmem que o conceito de “raca” esta ressurgindo no
Brasil. Mas quando foi mesmo que ele deixou de ser empregado, se ¢ politica
oficial de governo, se ¢é repetido na midia, pelo Movimento Negro e por mui-
tos académicos? “Desgracadamente, o conceito de raga, como a palavra em si
mesma, estd af para ficar. (...) Raga esta nos labios e nas mentes dos politicos,
dos especialistas, da populagdo em geral, do ativo, do apatico igualmente. De
fato, para muitos académicos, politicos e profissionais, raca ¢ um negdocio
assustadot” (Niro, 2003: 1). Ele ndo esta sozinho em sua avetrsdo, nem na cet-
teza da manutencao do termo:

Alids, a forga da “raga” esta precisamente em sua popularidade, que caminha de maos
dadas com sua indeterminagio — seu cariter conceitualmente cago e sua ma utilizagao, ami-
ude mortifera, ao longo de sua historia. “Raca” é uma categoria émica — nativa — muito
poderosa. Até os pesquisadores que tende a abominar esse termo, como eu, sio forcados
a se haver com sua popularidade — possivelmente crescente — e seu uso inusitado. Parece
cada vez mais dificil opor a essa for¢a da “raga” a afirmacio moral — corretissima, porém
rigida e estatica — de que “nao existem ragas verdadeiras mas apenas raga humana”, como
a maioria dos antrop6logos vem tentando fazer nos Estados Unidos e noutros lugares, nes-

tas ultimas cinco décadas (Sansone, 2004: 16).

Afirmamos aqui nio hd “raca”, mas relagao racial; em que a “raga” é o subs-
tituto do Outro social, funcionando como um deslocamento semantico do
outro. Sabemos que nao é possivel recusar o termo em sua circulacdo ideolé-
gica, mas, mesmo ai, ela é paradigma e ndo esséncia e, como ¢é sabido por
todos, paradigmas podem ser mudados. Em nossa critica a forma com a midia
trata o discurso de grupos como os “remanescentes de quilombos”, ndo pre-
tendemos aqui utilizar ferramentas de andlise que nos parecem inadequadas ao
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nosso trabalho, como as que mantém a “raga” como instrumento analitico.
Em maior ou menor grau, o tema pontua toda esta tese.
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Material coletado em video
Jornal da Band, 15/04/2003
Jornal Nacional, 15/04/2004
Jornal da Globo, 31/05/2004.

Notas

1 A adequacio de conceitos de cunho “racial” também é um problema urba-
no quando se sabe, por exemplo, que, no processo seletivo para o ingresso na
Universidade Nacional de Brasilia, uma jovem loura de olhos verdes se inscre-
veu no vestibular no percentual de 20% destinados a negros. Ela justificou sua
decisio porque seu pai seria negro (Jornal da Band, 15/04/2003; jornal
Nacional, 15/04/2004), isso num pafs em que o racismo, como se sabe, esti
em acordo com a cor da pele; e, portanto, aquela “moca loura da ‘raca’ negra”
jamais seria discriminada.

2 Tal pergunta pode parecer ingénua ou mesmo incabivel para muitos estu-
diosos ou militantes. Mas fora do mundo dos “especialistas”, ou seja, a maior
parte do universo discursivo, as coisas sdo diferentes. Revista, um suplemento
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Para além do conceito de “raca”

dominical do jornal O Globo apresentou em seu n® 14 a seguinte chamada de
capa: “Ciéncia e vida. A genética revela que nio existem racas no Brasil”. Ou
seja, podem até existir “racas” humanas em outras partes do mundo, mas no
Brasil, terra miscigenada, ¢ diferente. No interior, a manchete: “Todas as cores
do mundo: caleidoscépio étnico do Brasil é um dos maiores desafios para uma
revolucdo na medicina inspirada em revelacGes do genoma”. O texto de duas
paginas fala sobre a dificuldade de estabelecer um conceito racial no pais e o
desejo dos geneticistas de abolir o conceito de raga da medicina, embora se
admita que o “Brasil tem remédio cuja bula exclui a populagdo negra”, refe-
rindo-se aos problemas de saide dos negros (Revista, n © 14, 31/10/2004).
Com que conceito de se trabalhara agora? E se e quando a idéia de abolir a
idéia de “raca” migrar do mundo genético ao social brasileito com que con-
ceito se trabalhard em defesa do negro? Ao mesmo tempo isso podera ser o
momento ideal para se criar um categoria que finalmente inclua e nio ao revés,
como “raca”.

3 III Seminario Nacional Relagcoes Raciais e Educacao: Saberes, Politicas ¢
Perspectivas. Universidade Federal Fluminense. 3 a 7 de novembro de 2003.
Niter6i, RJ.

4 Nestes locais predomina o one-drop rule: a regra de uma gota de sangue
negro, um principio essencialista que nos EUA isolou brancos e negros e em
Cape Town, na Africa do Sul, criou uma categoria intermediaria entre os clas-
sificados como brancos e os classificados como nativos (Ribeiro, 1996).

5 Ja no século passado Max Weber propés em “Economia e Sociedade” o
abandono da etnia como conceito sociolégico por considera-lo ambiguo e
contraditério. Etnicidade funciona na pratica como a dialética de uma comu-
nidade e uma histéria, desenhando linhas identitiria e diferencas coletivas

(Sodré, 1995).
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