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RESUMO

O presente trabalho tem por finalidade elucidar a problematica do racismo no
Brasil, com recorte para o fenbmeno do racismo religioso, tendo em vista o cenario
socio-historico brasileiro de forte ataque as casas de Umbanda e Candomblé e o
crescente numero de denuncias atuais. Para tal, faz se necessario expor o contexto
histérico das relacBes raciais no Brasil e da criminalizacdo das religides de matriz

africana.

Palavras-chave: racismo; religides afro-brasileiras; racismo cientifico.

ABSTRACT

The presente work has the purpose to explain about racism in Brazil, bringing to
light the phenomenon religious racism, intending to look at the historical and social
brazilian panorama of the strong attack at Umbanda and Candomblé temples and the
growing number of current complaints. Based on this it is necessary to expose the
historical context of race relations in Brazil, the criminalization of religions of African

origin.

1 Estudante de Pds-Graduacdo. Universidade Federal Fluminense
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1. INTRODUCAO

O presente artigo tem como objetivo central compreender as origens
conceituais da criminalizacdo e da discriminacdo das religides afro-brasileiras, a
partir do levantamento das producdes intelectuais do racismo cientifico e do
paradigma culturalista dos séculos XIX e XX. A metodologia utlizada €

gualitativa, e se desenvolve a partir da pesquisa bibliografica e documental.

Apesar do conceito de raca enquanto fator biologico ter sido superado desde
as primeiras décadas do século XX, a populacdo negra brasileira ainda carrega
0s estigmas racistas implementados pelo racismo cientifico, e posteriormente
velados pelo racismo culturalista; a religiosidade afro-brasileira, a priori
demonizada, passa a ser atrelada a “cultura popular’, ao “folclore”,
permanecendo no lugar de inferioridade diante da cultura, religiosidade e
intelectualidade branca.

A idéia de raga é conceitual e ndo um fato biolégico. Embora as teorias de
superioridade da racga branca, que ganharam um status cientifico no século
XIX, tenham desde entdo sido desacreditadas, elas continuam firmemente
enraizadas no pensamento social. Embora a raca ndo tenha valor cientifico
nem tampouco exista na natureza, seu significado é amplamente
compreendido. Mesmo que nao mais signifique diferencas genéticas, a idéia
de raca continua a representar diferencas de comportamento, atitudes e
inteligéncia. Guiada por uma ideologia de hierarquia racial e de dominagéo,
0s humanos imp8em categorias raciais e tratam os outros conforme essas
categorias. Como resultado, os efeitos desse conceito inventado s&o
inimaginaveis e suas conseqliéncias, bastante reais. Em particular, essa
idéia leva a discriminagdo racial que, por sua vez, aumenta as
probabilidades de que uma pessoa sofra humilhacéo, viva na pobreza e
tenha uma menor expectativa de vida. (TELLES, 2003, p.131)

O Brasil, em seu processo soécio histérico de formacdo, foi marcado pela
opressdao das culturas tradicionalmente indigenas e africanas; até mesmo em termos
constitucionais, as religibes de matrizes africanas eram proibidas, tratadas sob o
carater coercitivo, por meio da figura da feiticaria, do curandeirismo, da prisdo dos
praticantes dos cultos, além da apreensédo de objetos sagrados e violacdo de seus

direitos.
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Esta perseguicdo se d& desde o periodo colonial. As praticas de controle e
repressdo dessas manifestacdes eram executadas pelo Estado e pela Igreja
Catdlica, através do batismo compulsoério que os escravizados eram submetidos,
além da criminalizacdo e punicdo das manifestacdes espirituais e religiosas
africanas. Observemos que durante o Império as manifestacdes religiosas e culturais
indigenas e afro-brasileiras eram compreendidas como sinal de revolta, de
insubordinacédo a cultura catélica e eurocéntrica, pois representavam espacos que
resistiam contra a ordem escravagista e representavam também o perigo da

possibilidade de um levante africano, de uma revolta dos escravizados.

Com a Proclamacdo da Republica, a Constituicdo de 1891 estabelece a
separacdo entre Igreja Catolica e Estado, garantindo liberdade para o
exercicio de todos os credos religiosos, conforme mostra o artigo 72:..
“Todos os individuos e confissbes religiosas podem exercer publica e
livremente seu culto, associando-se para esse fim e adquirindo bens,
observadas as disposi¢cdes do direito comum.” (Art. 72, § 3.°) 31 No mesmo
sentido, o Cddigo Penal de 1890 passou a qualificar como crime os atos
contra a liberdade de culto e prescrever a puni¢cdo cabivel. Contudo, tal
avanco constitucional ndo alterou a represséo estatal as préaticas religiosas
afro-brasileiras, ja que esse mesmo codigo penal criminalizava as praticas
de curandeirismo, espiritismo e utilizacdo da magia. (Corréa, 2008. p. 39 e
40)

O longo periodo de repressdo ocasionou consequéncias no idedrio sécio-politico
brasileiro, provocando os sentimentos de abominagdo e o ndo-reconhecimento das
religibes genuinamente nacionais. Dessa forma, ainda que na contemporaneidade o
Estado seja laico, tais religibes permanecem na marginalidade e, por vezes, também
na ilegalidade. Para compreender os estigmas carregados pelas religides de matriz
africana, € necessério realizar uma analise da formacéo sécio histérica do nosso
pais, utilizando principalmente os conceitos de genocidio e de mito da democracia
racial e, ambos estudados por Abdias Nascimento em seu livro O Genocidio do

Negro Brasileiro.

O Brasil € um pais de génese escravocrata em sua formacdo e no seu
desenvolvimento enquanto pais capitalista ao longo de aproximadamente 400 anos
de escraviddo. Durante estes trés séculos, as acdes de separacfes das familias
africanas trazidas, e a propria vida escrava imposta aos sujeitos normatizava a

alienacdo (ndo s6 a alienacdo como elaborada por Marx — aquela em que o0s
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individuos sdo apartados dos bens que produzem), j& que estamos falando de

pessoas que ndao eram remuneradas pela sua forca de trabalho.

Os escravizados foram identificados como coisa pela sociedade colonialista,
propriedade material dos escravocratas, que compravam nao a for¢a produtiva, mas
o trabalhador em si — que ndo possuia nenhum direito nem status de trabalhador.
Portanto, estes individuos subjugados a tamanha crueldade, trabalho exaustivo, sem
direito a descanso, afastados de suas origens, de seu territorio, de suas familias, de
tudo que Ihes era familiar, em uma terra em que ndo dominavam a lingua, estavam

imersos na alienacéo completa, alheios a estrutura que os escravizava.

As descrigBes de testemunhas variam, mas a realidade na sua esséncia é
uma s6: 0 negro escravo vivia como se fosse um animal. Ndo tinha nenhum
direito, e pelas Ordenacdes do Reino podia ser vendido, trocado, castigado,
mutilado ou mesmo morto sem que ninguém ou nenhuma instituicao
pudesse intervir em seu favor. Era uma propriedade privada, propriedade
como qualquer outro semovente, como o porco ou o cavalo. (MOURA, 1992,
p.15)

Um dos elementos fundamentais de opresséo era a violéncia cultural e religiosa,
desde acBes como o batismo até a criminalizacao e as perseguicdes sistematicas as
praticas espirituais africanas, que ndo se restringiam aos ritos religiosos, mas
abarcavam manifestacOes culturais: festas e celebragbes populares — em que as
diferentes tradicbes africanas se reproduziam e se adaptavam ao solo brasileiro,
Dessa forma, os escravizados(as) seguiam persistindo e sobrevivendo as violentas

condicdes de vida e ao genocidio cultural.

Nem todos os africanos condutores dessas culturas e seus descendentes
estavam em condi¢cdes de manter vivas e desenvolver suas respectivas
contribuicbes a cultura do novo pais, na medida em que eles préprios se
achavam sob terriveis condi¢Bes. Vitimas permanentes da violéncia, suas
instituicBes culturais se desintegraram no estado de choque a que foram
submetidas. As linguas africanas - expressdo fundamental da visdo-de-
mundo de suas respectivas culturas - foram destruidas, com raras excecoes
para fins rituais. (Abdias do Nascimento, 1978. p.100)

Estas praticas espirituais compunham a resisténcia cultural, estabelecendo
condicbes de manter vivas suas origens, além de unir os escravizados que
adivinham de territérios distintos do continente africano. De acordo com Abdias
Nascimento, o Candomblé — religido dos povos Yorubas, se constituiu como a

principal fonte de resisténcia cultural africana, preservando praticamente intacta sua
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doutrina e cosmogonia.

A sobrevivéncia de parte das tradicBes religiosas e culturais oriundas de Africa,
em uma leitura superficial e derivada da crenca de que a escraviddo no Brasil era
menos violenta, pode parecer resultante das concessbes do Estado Colonial ou
mesmo da benevoléncia e tolerancia do Catolicismo (vide a existéncia do
sincretismo religioso). E importante salientar que este pensamento é falso. A Igreja
Catdlica foi também responsavel por perseguicbes e ataques aos ritos afro-
brasileiros; impunha batismos compulsérios nos 12 portos de desembarque de
escravos no Brasil e era uma instituicdo detentora de escravos para fins de

lucrativos.

Em relacdo ao sincretismo religioso, Abdias Nascimento -utilizando pesquisas de
Roger Bastide- afirma que o verdadeiro sentido deste termo s6 pode referir-se a
juncéo ou intercambio entre as diversas filosofias africanas, que se encontravam em
solo brasileiro, bem como sua jungdo com crencas e ritos das culturas indigenas,
pois estas encontravamse em posi¢ao horizontal na sociedade colonial, e, portanto,
as trocas se davam de forma livre e opcional. O dito sincretismo do Cristianismo com
as religides afro-brasileiras seria, ao contrario, uma estratégia de resisténcia, de
sobrevivéncia das tradi¢des religiosas africanas, uma técnica utilizada pelos sujeitos
para continuarem a cultivar seus Orixas, ja que durante o periodo colonial e de Brasil
Império, a Religido Catdlica Romana foi a religido oficial do Estado e as demais

crencgas eram proibidas.

A proximidade entre as costas africana e brasileira barateava o custo do trafico
internacional de escravos para o Brasil, que eram adquiridos em massa pelos
escravocratas daqui; era fato comum encontrar 200 escravos ou mais em uma unica
fazenda. O indice de mortalidade dos escravos era altissimo, o que refuta o mito de

gue a escravidado no Brasil tinha préaticas mais brandas para com 0s escravos.

Nas palavras de Roger Bastide: Se o folclore negro tem sobrevivido, é
porque a assustadora taxa de mortalidade entre os negros escravos forcara
seus senhores a permitir aos trabalhadores do campo desfrutarem os
domingos e dias santos. Estes feriados, durante os quais eles ficavam livres
para se divertirem como lhes agradasse, formaram o contesto institucional
dentro do qual cantos, dancas, e outras varias manifestacbes de arte
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africana (musica em particular) puderam ser preservadas. (NASCIMENTO,
Abdias do. p. 57).

Dessa forma, a persisténcia de tracos culturais africanos, apesar de ser utilizada
por muitos cientistas sociais como prova da democracia racial brasileira, na verdade
se deu através da resisténcia africana e afro-brasileira, que enfrentou e fugiu da
violéncia policial e institucional durante séculos; se afastavam das areas mais
urbanas e/ou populosas, buscando localizar seus terreiros em lugares de dificil

acesso, no interior das matas e em morros distantes.

2. Desenvolvimento

Os primeiros estudos sobre as populacfes indigena e afro-brasileira que
iniciaram a tradicdo da antropologia brasileira datam do século XIX, a partir de
pesquisas de viajantes estrangeiros que buscavam registrar as caracteristicas da
sociedade brasileira e suas relacdes étnico-raciais. Apenas na década de 1900,
surgem publicacdes sobre a questéo racial e religiosa do negro, sendo as pioneiras
do médico psiquiatra Nina Rodrigues. As publicacdes de Nina Rodrigues ocorreram
em um momento que pesquisas cientificas eram fundamentais para a estruturagéo
da intervencdo estatal e das politicas sociais, apés a Abolicdo da Escravatura em
1888, e a Proclamacé&o da Republica, em 1889.

Rodrigues concentrou seus estudos no campo da medicina legal e da
antropologia criminal, e os desdobramentos sobre os comportamentos sociais que
levavam ao cometimento de crimes, e suas pesquisas apontavam para um maior
indice de “comportamentos desviantes” entre a populacdo negra e mestica. A
religiosidade negra também entrou no campo dos comportamentos desviantes, ora
sendo exposta como exoética, ora como responsavel por praticas impostoras,

mentirosas, delirantes (...).

De acordo com Rodrigues (1957), os negros, indigenas e mesticos eram 0s
maiores responsaveis pelo cometimento de crimes, pois seus acumulos culturais e,

portanto, suas intelectualidades, eram infantis e primitivas, o que levaria a uma
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dificuldade de assimilacao e incorporacdo do Cddigo de Conduta do colonizador,

das sociedades enunciadas como as civilizadas.

Os negros africanos sdo o que sdo: nem melhores nem piores que 0s
brancos: simplesmente eles pertencem a wuma outra fase do
desenvolvimento intelectual e moral. Essas populacdes infantis néo
puderam chegar a uma mentalidade muito adiantada e para esta lentiddo de
evolucdo tem havido causas complexas. Entre essas causas, umas podem
ser procuradas na organizacdo mesma das racas negriticas, as outras
podem sé-lo na natureza do habitat onde essas racas estdo confinadas.
Entretanto, 0 que se pode garantir com experiéncia adquirida, € que
pretender impor a um povo negro a civilizacdo européia é uma pura
aberracdo (Rodrigues, 1957, p.114).

A etnografia sobre o povo negro e sua religiosidade foi pioneira deste autor,
sempre reafirmando o viés de cientificidade, de perspectiva extremamente racialista,
e tornou-se uma obra de referéncia pelo intenso trabalho de observacdo e
documentacéo do cotidiano e dos rituais realizados pelos adeptos das religibes de
matriz africana. Afim de comprovar a inferioridade intelectual dos negros e a
mesticagem, enquanto fator de degeneracdo racial, Rodrigues debrucou seus
estudos sobre as praticas religiosas afro-brasileiras, identificando-as como
desajustes psiquicos, e descrevendo algumas caracteristicas desta religiosidade
(como por exemplo a possessdo) como provas da incapacidade do povo negro de

aderir aos conceitos tedricos e subjetivos do Cristianismo.

A imprensa no século XIX, bebendo das fontes do racismo cientifico, ocupou
papel fundamental na construgcdo de narrativas que colocaram as religibes afro-
brasileiras como retrato da inferioridade do povo negro, publicando e descrevendo
na secao policial as habituais repressdes que o0s terreiros sofriam pelas instituices
responsaveis pela criminalizacdo destas praticas religiosas. Essas narrativas
moldavam o Candomblé, a Umbanda e demais segmentos afro-brasileiros no lugar
do exatico, do folclorico, do farsante, nomeando-os como “baixo espiritismo” (em
oposicdo ao Kardecismo, religido espirita cristd, de origem francesa, considerado
“alto espiritismo”), “curandeirismo”, “feiticaria”, “magia negra”, “charlatanismo”, entre
outros termos racistas que buscavam deslegitimar e demonizar estes ritos enquanto
constituintes e sobreviventes de uma cultura religiosa ancestral complexa, cheia de

significados, preservados pela oralidade do povo afrodescendente.
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Entre 1890 e 1941 era comum que os ritos de Umbanda e Candomblé fossem
interrompidos pelas invasdes da policia: O Codigo Penal de 1890 criminalizava em
seus artigos 157 e 158 as praticas nomeadas de “espiritismo, magia e sortilégios” e
o “curandeirismo”. No estado da Bahia, entretanto, ja se praticava a perseguicao
contra as religibes afro-brasileira, desde 1831, através do Cdédigo de posturas da

cidade de Salvador, conforme apontado por Antonio Liberac Pires:

O caédigo de posturas da cidade de salvador revela que em 1831, a Camara
Municipal de Salvador proibia os “batuques”, dangas e ajuntamentos em
qualquer hora e lugar, sob pena de oito dias de prisdo. A expressdo
“batuque”, repleta de significados, podia representar diversas expressdes
culturais. Em 1831 as autoridades aumentaram a pena para quinze dias e
oito mil réis de multa pela pratica do “batuque”. (PIRES, 2004, p.38)

As invasfes da policia eram marcadas pela destruicdo dos Terreiros,
sequestro dos objetos sagrados e assentamentos (a escolha pelo termo sequestro
se da pelo fato de se tratarem de apreensdes irregulares, mesmo sob a legislacao
vigente na época, tendo em vista que eram realizadas sem ocorréncia de processo
criminal), e pela prisdo dos pais/mées de santo, levados a delegacia ainda que em
certas ocasides estes estivessem incorporados em seus Orixas. Ha ainda registros
de lideres religiosos que durante as prisdes eram obrigados a encenar seus ritos

realizados em Terreiros para os policiais e para a imprensa.

Art. 157. Praticar o espiritismo, a magia e seus sortilegios, usar de talismans
e cartomancias para despertar sentimentos de odio ou amor, inculcar cura
de molestias curaveis ou incuraveis, emfim, para fascinar e subjugar a
credulidade publica.

Art. 158. Ministrar, ou simplesmente prescrever, como meio curativo para
uso interno ou externo, e sob qualquer forma preparada, substancia de
qualquer dos reinos da natureza, fazendo, ou exercendo assim, o officio do
denominado curandeiro. (Decreto-Lei n° 2.848, de 7 de dezembro de 1940 -
Cédigo Penal)

As imagens dos Orixds, vestimentas, atabaques, fios de conta,
assentamentos e todos os objetos sagrados apreendidos durante as prisdes
inicialmente eram estudados como vestigios do crime de “magia de negra”’, e
compunham os objetos do trabalho de pericia da Escola de Policia, criada em 1912.
Depois, passaram a ser armazenados no Museu da Policia Civil, no mesmo prédio
gue sediava a antiga sede do DOPS (Departamento de Ordem Politica e Social),

centro de tortura durante o Regime Militar.
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Por volta da década de 1920, o paradigma racial evolucionista ja estava
sendo substituido pelo culturalista, e os estudos dessa area se desdobraram
principalmente em duas vertentes: estudo das relagdes raciais (entre brancos e
negros) e estudos sobre as religides afro-brasileiras. Os pesquisadores que deram
continuidade aos estudos etnograficos sobre o negro, buscavam novos
posicionamentos dentro de um novo campo académico, afastando o viés médico e
aproximando-se da antropologia, a partir da critica ao conceito de raca -
substituindo-o por cultura, e refutando as teses que associavam a religiosidade afro-
brasileira as patologias psiquicas.

O médico por formacdo Arthur Ramos também elaborou publicacdes (“O
negro brasileiro” em 1934, “O folclore negro do Brasil” e “As culturas negras no novo
mundo” em 1935 e a “Aculturacdo negra no Brasil” em 1942), sobre estudos do
negro e sua religiosidade bebendo da fonte do culturalismo norte-americano,
nomeando seus estudos como pertencentes a uma fase post-Nina Rodrigues,
também médico psicanalista responsavel por grandes estudos antropoldgicos sobre
as religides afro-brasileiras. Os estudos de Rodrigues, de viés descaradamente
racista, relacionavam as praticas da religiosidade negra a psicanalise, definindo-as

como animistas, e como comprovantes da intelectualidade inferior do povo negro.

Arthur Ramos procurou afastar suas pesquisas sobre religiosidade de origem
africana da ciéncia médica e da psicanalise, e aproximar-se da antropologia e
etnografia, refutando o conceito de raca e utilizando o conceito de cultura.
Entretanto, ndo rompeu com as obras de Rodrigues, e relevava suas afirmacdes
racistas, considerando-o como “mestre” e suas obras um grande legado para os
estudos antropologicos da negritude e dos problemas da raca negra no Brasil,

tornando-se um dos principais articuladores da Escola Nina Rodrigues.

As principais premissas do racismo cientifico de Rodrigues refutadas por
Arthur Ramos foram: A tese da desigualdade das racas; a tese da mesticagem como
fator de degeneracdo racial e a tese da responsabilidade reduzida dos negros,
indigenas e mesticos - tendo em vista a interpretacdo de suas intelectualidades

inferiores e dificuldade de absorver os valores subjetivos da cultura euro-crista.
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Entretanto, na mesma medida em que refutava o conceito de raca, e o trabalho de
elencar “racas puras”, Ramos permanecia com uma tese racista, pois recorria a
fatores raciais para fundar seus estudos sobre “culturas diferentes”, onde elaborou
que alguns povos trazidos de Africa seriam pertencentes de culturas “atrasadas”,
“primitivas”, principalmente quando comparadas a bagagem cultural do colonizador,

e gque este seria o fator central de diferenciacao entre povos superiores e inferiores.

Mais tarde, na década de 1930, Gilberto Freyre criticaria a aproximacéo da
psicandlise dos estudos de Arthur Ramos, destacando que, apesar do prestigio do
autor, eram necessarios correcdes e ajustes para a modernizacdo das pesquisas
antropolégicas brasileiras. Freire conduziu seus estudos sobre a questdo do negro
no Brasil aproximando-se da area da Sociologia e das Ciéncias Sociais, assumindo
uma postura “histérica”, onde ndo alocou a religiosidade afro-brasileira como
enfoque central, também refutando as conceituacdes que as desqualificavam,
entendendo-as como parte importante da bagagem cultural do pais, e focou seus

estudos sobre as relagdes raciais entre brancos e negros no Brasil.

Os estudos sobre as relagdes raciais foram se ampliando ao longo da década,
e apos o | e Il Congresso Afro-brasileiro, em 1934 e 1937, respectivamente,
consolidaram-se dentro da area da sociologia e da antropologia, enquanto os
estudos sobre as religides afrobrasileira também se legitimaram, porém, divididos
para a area dos estudos etnograficos. Gilberto Freyre passou a se consolidar como
um cientista social renomado, e suas pesquisas estabeleceram-se enquanto
norteadoras para compreensao da realidade e da identidade brasileira, inclusive
sendo utilizadas como mecanismo politico de integracdo das classes subalternas,
com destaque para a concepcao da democracia racial brasileira.

O conceito de democracia racial foi elaborado no contexto social da década
de 1930, com o surgimento do Estado Novo, em que uma politica nacional e
populista se desenvolvia. Assim, era necessario a criagdo de uma identidade
nacional para o Brasil, que comecou a ser desenhada pela estratégia de integracao
social das classes subalternas. As oligarquias tradicionais persistiam na oposi¢cédo ao

governo de Getulio Vargas, que usou como técnica para combaté-las, um "acordo"”
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politico e econémico para integrar a populacao negra (trabalhadores ao mercado de
trabalho e intelectuais a elite politica e intelectual), tendo em vista que as forcas
oligarquicas regionais eram ideologicamente racistas e se mantinham de pé também

por dominacao racial.

O intuito direto consistia em pbr em evidéncia o sentido global e as
consequéncias fatais do ajustamento do “negro” e do “mulato” a sociedade
brasileira. Antes de atingir a democracia — em termos parciais ou completos:
um processo para o futuro — o negro e o mulato tém de aceitar a
padronizacdo e a uniformizacdo. Eles se perdem como raca e como raca
portadora de cultura. As portas do mundo dos brancos ndo séo
intransponiveis. Para atravessa-las, porém, os negros e os mulatos passam
por um abrasileiramento que €&, inapelavelmente, um processo sistematico
de branqueamento. (FERNANDES, p.16, 1972)

A ideia de "brasilidade" passa entdo a ser enfatizada, a fim de desestimular
conflitos raciais e reforcar o sentimento de patriotismo, que precisava ser
incorporado pela populacdo - de maioria negra-, para que o pais conquistasse a
unidade civica. A cordialidade racial foi incorporada pelo Estado Novo como
mecanismo politico, negando os conceitos de raca, reduzindo as relacdes sociais ao
ambito privado e fomentando a valorizacdo dos idearios de mesticagem, sincretismo
e de mistura cultural como constituintes da identidade nacional brasileira. A propria
concepcao de cordialidade foi desenvolvida por Sergio Buarque de Holanda, quando
escreve sobre "o homem cordial", caracterizado também pela néo distincdo entre o

ambito publico e privado, misturando as rela¢6es de trabalho as relagbes familiares.

A cordialidade tem a incumbéncia de defender a paz e a ordem sociais, cuja
estrutura politica é organizada de maneira que alguns possam se defender
contra 0s outros, ou dito de outra forma: defender sua vitéria, perenizando-a
na sujeicdo hegemonica, na "democracia racial". E, pois, uma estratégia de
repressdo de forcas emancipatorias, mediante a criacdo de redes de
interdependéncia e da integracdo subordinada dos grupos marginalizados,
desmobilizando e deslegitimando as lutas ou confrontos emancipatérios. [...]
A cordialidade, através do nao-dito racista, faz com que a discriminagéo
social ndo seja atribuida a 'raca' e, caso seja, a discriminacao seja vista
como episodica e marginal, subjetiva e idiossincratica. (Laurentino, 2006. p.
166).

No ambito destas mudancas hegeménicas se forma o terreno fértil para a
producao artistica e intelectual sobre a identidade nacional, expressando a ideologia
da época. A modernizag&o do pais exigia a criacdo de novos paradigmas historicos.

Nas ciéncias sociais, 0os autores mais influentes foram Gilberto Freyre, com a obra
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Casa Grande & Senzala, e Sérgio Buarque de Holanda, com a obra Raizes do
Brasil. Estas producfes estruturaram o0s conceitos de democracia racial e de
mesticagem, e se fincaram como referéncias para a compreensdo da formacao

social brasileira.

De fato, tanto o paternalismo, quanto o neocolonialismo e o racismo que
permeiam a obra de Gilberto Freyre sdo mais perniciosos que todo seu
elenco de eufemismos.Batizados de morenidade, metarraca ou qualquer
outro nome que sua imaginacdo possa fantasiar, a farsa de Gilberto Freyre
se desarticula na contradicdo de seu proprio raciocinio e de suas préprias
palavras; pois o paladino das mesticagens étno-culturais afirma que estas
ocorrem entre os brasileiros sem que signifique repadio a predominancia de
valores culturais europeus na formacéo brasileira. (NASCIMENTO, Abdias
do. 1978. p.45)

Essas producfes criticavam o racismo fenotipico, que até a década de 1920
era reconhecido como cientifico, e introduzem um novo paradigma (da teoria da
modernizacdo): o culturalismo. Este paradigma, refutando as caracteristicas fisicas
como determinantes, pos o estoque cultural como o norteador dos comportamentos
dos individuos e das sociedades. Analisando criticamente este paradigma,
verificamos que ha uma falsa impressdo de rompimento com o racismo cientifico.
Este racismo implicito se verifica a partir da continuidade com o pensamento de
divisdo hierarquica da humanidade em segmentos melhores e piores, subsidiando e
legitimando os lugares de poder e dominacdo de alguns paises -que expropriam
riquezas dos povos considerados atrasados e inferiores culturalmente-, e sendo a
base cientifica para a manutencéo das opressdes de classe, género e raca.

O racismo culturalista passa a ser uma dimensdo néo refletida do
comportamento social, seja na relacdo entre os povos, seja na relagéo entre
as classes de um mesmo pais. Um brasileiro de classe média que nao seja
abertamente racista também se sente, em relagdo as camadas populares do
préprio pais, como um alemao ou um americano se sente relacdo a um
brasileiro: ele se esforca para tratar essas pessoas como se fossem gente
igual a ele. (Souza, 2017. p. 19 e 20).

Na intencdo de compreender e documentar a formagédo da sociedade e da
populacao brasileira, objetivando a construcdo da identidade nacional, ha esforcos
para reconhecer as contribuicbes de tradicdbes do povo afro descendente nos
costumes brasileiros. Entretanto, esses esforcos se concentram em reduzir as

culturas africanas ao lugar da marginalidade, como tragcos sutis e quase
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imperceptiveis que foram incorporados ou assimilados pela cultura dominante

lusitana, por tolerancia ou benevoléncia dos colonizadores. Esse mesmo processo

culmina na criacdo do folclore brasileiro em que a diversidade cultural afro brasileira,

indigena, nordestina (...) € reduzida a chamada cultura popular, ou, aquela que é

ndo-erudita, e restrita aos campos da arte (musica, danca), da culinéria, e associada

a tradicbes passadas museificadas.

7

O racismo implicito do culturalismo é exposto por Nascimento (1978), ao

apontar a narrativa de Gilberto Freyre sobre as infiltragGes culturais africanas:

Estes defensores do processo cultural do Brasil estdo unidos por uma forte
aparéncia comum: sua énfase na palavra e na condicdo subrepticia, na
clandestina natureza do processo de "sobrevivéncia" dos tracos da cultura
africana no Brasil. Gilberto Freyre serve como exemplo. Ele considera a
"infiltrac@o" africana na religiosidade brasileira 'l9 como excepcional valor da
sociedade e da cultura dominantes. Seu racismo velado reitera e insiste no
conceito de infiltracdo: As infiltracBes africanas, na religido como na
culinaria, na mausica, na escultura, na pintura de origem européia,
representam ndo uma degradacdo desses valores mas um seu
enriquecimento. 130 (énfase minha) Por debaixo da abundante
generosidade concedida aos valores africanos, as implicacdes do conceito
de infiltracdo emergem, também abundantemente, dbvias: elas denunciam a
natureza subterrdnea e a condicdo marginal, fora-da-lei, do que infiltra.
(NASCIMENTO, Abdias do. 1978, p.106)

A construcao da narrativa de que a cultura preponderante do Brasil é a aquela

trazida pelos portugueses, também se encontra presente na obra de Sergio Buarque

de Holanda:

A experiéncia e a tradicdo ensinam que toda cultura sé absorve, assimila e
elabora em geral os tracos de outras culturas, quando estes encontram uma
possibilidade de ajuste aos seus quadros de vida. Neste particular cumpre
lembrar o que se deu com as culturas européias transportadas ao Novo
Mundo. Nem o contato e a mistura com racas indigenas ou adventicias
fizeram-nos t&o diferentes dos nossos avos de além-mar como as vezes
gostariamos de sé-lo. No caso brasileiro, a verdade, por menos sedutora
que possa parecer a alguns dos nossos patriotas, € que ainda nos associa a
peninsula Ibérica, a Portugal especialmente, uma tradicdo longa e viva,
bastante viva para nutrir, até hoje, uma alma comum, a despeito de tudo
guanto nos separa. Podemos dizer que de |4 nos veio a forma atual 18 de
nossa cultura; o resto foi matéria que se sujeitou mal ou bem a essa forma.
(HOLANDA, 1936. p. 40)

Abdias Nascimento desmente o mito da democracia racial ao rebater esta

suposta tolerancia, harmonia, com a cultura de matriz africana, demonstrando o

histérico de represséo e criminalizacdo das religides afro-brasileiras, mesmo apos a
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Proclamacao da Republica, através de documentos oficiais. O autor apresenta o
decreto 25.095 de 15 de janeiro de 1976, do entdo governador da Bahia, que
revogava, no Estado, a exigéncia que perdurava na maior parte do territério
nacional: O registro obrigatorio na policia apenas dos templos religiosos afro-
brasileiros.

A partir do acesso a esse documento, o autor nos informa e demonstra que
durante séculos, inclusive nos Estados de maioria populacional negra, como € o
caso da Bahia, o funcionamento dos Terreiros - comprometido e sabotado através
da exigéncia do pagamento de taxas para obtencdo de licencas- foi criminalizado
pelo registro policial compulsério e, sobretudo, submetido a vigilancia e ao controle

estatal.
3. Conclusao

A raiz da demonizacao das religides de matriz africana se da desde a primeira
interacdo do Cristianismo com as religides africanas, através dos europeus, que
classificavam os batuques, dancas, e qualquer pratica religiosa dos africanos como
demoniacas, e usaram desta narrativa para justificar a escraviddo dos negros, ja que

estes seriam humanos cujas almas eram possuidas pelo Deménio.

Diante do exposto no artigo, podemos compreender como a antropologia guiada
pelo pensamento europeu cristdo, através da l6gica maniqueista que divide o mundo
entre bem e mal, céu e inferno, foi incapaz de aprender com as culturas africanas a
complexidade do Axé, sua relacdo com os territorios e com a natureza, e
contribuiram diretamente para a legitimar a violéncia e a criminalizacdo por parte do
Estado. As religibes afro-brasileiras foram categorizadas como primitivas e animistas
como forma de justificar a dominacdo e exploracdo da branquitude sob o povo

negro.

Quando as teses de superioridade racial, cunhadas nas caracteristicas
biolégicas, foram substituidas pelo culturalismo como paradigma, e o conceito de
democracia racial tornou-se hegemonico, - reforcando o ideario da cordialidade

racial como elemento caracteristico da personalidade brasileira, e da convivéncia

XVII Encontro Nacional de Pesquisadores em Servigo Social



harmoniosa entre os variados grupos étnicos -as categorias negro e branco
continuaram existindo e restringindo a mobilidade social das pessoas negras,
reproduzindo a desigualdade racial e o lugar social que era permitido ao negro

ocupar.
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