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Nos iiltimos vinte e cinco anos, a redefinicio afrocéntrica das
literaturas afro-latino americanas tem gerado anlises criticas e debates
tedricos muito produtivos sobre a questdo da “autenticidade” na forma
como a “raca” se insere nos escritos da América Latina'. Entretanto, a0
lidar com as literaturas e culturas da América “Afro-Latina”, ndo me
preocupo com questdes de autenticidade, mas sim com um fator que é
central se tomarmos 2 “América Afro-Latina” como um sistema conceitual
ou especulativo. Refiro-me 2 questdo da hibridizacio e do hibrido ou,
mais especificamente, do mulato como marco tedrico paraler esse ugar
chamado “América Afro-Latina”. Além de tentar introduzir uma
consciéncia histérica na discussdo contemporanea do conceito de
hibridizagZo, mostrarei como este continua profundamente entranhado
nos discursos afro/pds-coloniais — inclusive nos discursos vindos de
autores auto-identificados como “negros” da América Latina e do Caribe.

Aprimeira parte deste trabalho envolve uma discussdo histdrico-
conceitual sobre o hibridismo, 2 partir do modo como ele tem sido
posto em jogo dentro de varios paradigmas bio-culturalistas da América
Latina, dos Estados Unidos e da Europa. Passo entdo 4 discussdo do
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conceito de AtlAntico Negro [Black Atlantic) elaborado por Paul Gilroy,
e 4 uma critica aos varios modos como latino-americanos tém
conceitualizado o hibridismo. Para concluir, focalizo o romance afro-
panamenho Chombo, escrito em Los Angeles, California, por Carlos
Wilson, sob o pseuddnimo Cubena, e publicado em 1981, em espanhol,
pelas Ediciones Universal em Miami, Flérida. Embora relativamente
desconhecido para os estudiosos e pesquisadores das culturas do
Atlantico Negro, o romance aponta claramente na direcdo de um dos
capitulos ainda ndo escritos da histéria da didspora africana na América
Latina. Voltarei a esse ponto mais tarde neste ensaio. Além do mais,
Chombo nos proporciona um espago admirdvel, tanto para repensar
questdes como o pluralismo cultural, aformagéo da identidade nacional,
racial e étnica, as didsporas e o proprio hibridismo no chamado Atlantico
Negro, quanto para trazer 4 tona o cardter romantico do conceito etno-
regionalista de Gilroy.

Sobre o hibridismo

0 hibridismo ndo é apenas um fendmeno sexual, social e
cultural, ou um modelo conjectural para se pensar a produgdo escrita e
a dinamica social da América Latina, mas também um ideologema, ou
seja, uma unidade bisica de andlise do discurso multifacetado,
polissémico e ideoldgico daidentidade cultural e racial na América Latina
e no Caribe?. Ligando entre si questdes de raca, politica e sexualidade, 0
hibridismo desempenhou um papel preponderante nos discursos
cientificos, politicos e sociais do século 19. Mesmo tendo diversos e
conflituosos contornos politicos, a nogio de hibridismo esteve, por
exemplo, no centro (1) do argumento poligenista, (2) da tese da
amalgamagdo, (3) da versiio negativa dessa tese, (4) do argumento da
decomposicdo e (5) da subdivisdo do hibridismo em espécies
“proximas” e “distantes”, Do final do século 19 em diante, quando o
discurso do hibridismo foi reconfigurado, a partir da substituicio da
idéia cientifica de degeneragdo por grandes teorias de regeneragio, o
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hibridismo permaneceu como figura central da maior parte das utopias
bio-culturalistas presentes na América Latina, entre as quais a “nossa
América mestica” (José Marti), a “raca cosmica” (José Vasconcelos), a
“cor cubana” (Nicolas Guillen), a “democracia racial” (Gilberto Freyre),
a “transculturacdo (Fernando Ortiz), o “café com leite” (Partido Accién
Democritica Venezuelana) e o “real maravilhoso” (Alejo Carpentier).
De modo semelhante, o hibridismo estd expresso em modelos bio-
culturais articulados mais recentemente nos Estados Unidos e na Europa,
por intelectuais das didsporas latino-americana e caribenha, tais como
0s que aparecem nos conceitos de fronteira e consciéncia da mestica,
de Gloria Anzaldia (Borderlands/La Frontera, e “Mestiza
Consciousness”, 1987); da ilha que se repete, de Benitez Rojo (La isla
que se repite, 1989); ou do Atlantico Negro (The Black Atlantic, 1993),
de Gilroy. Minha sugestdio é que esses paradigmas contemporineos sejam
lidos, em parte, como leitmotif das teorias latino-americanas mais
antigas, ou seja, como novos desdobramentos do hibridismo no final do
século 20, j que estd claro que o conceito de hibridismo “muda 20 se
repetir, mas também se repete a0 mudar™.

Exploremos rapidamente o conceito apresentado por Gilroy,
que é uma das mais recentes invocagdes tedricas de hibridismo no
discurso pds-colonial. A formagao transnacional e intercultural que Gilroy
denomina Atlantico Negro é ndio s6 uma criacfio hibrida resultante da
intersecio de Africa, Buropa e Caribe, como também o locus a partir do
qual se articula uma resposta nitidamente negra (ainda que hibrida) 2
modernidade; isto é, uma resposta baseada numa “consciéncia dupla”
(termo tomado de empréstimo a Du Bois) de estar a0 mesmo tempo
dentro (como europeu) e fora (como negro). Além disso, 2 medida em
que Gilroy critica o nacionalismo negro e as tendéncias afrocéntricas
atuais por recorrerem  raizes africanas “puras”, e convida o leitor a
imaginar o Atlantico Negro como uma formagdo desenvolvida nas vérias
rotas onde os povos africanos foram inicialmente dispersos pelo sistema
da escraviddo, ele estd, a meu ver, redefinindo hibridismo como
diasporizacio’, como forma de disfungio que desestabiliza o
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hibridismo, tanto como sintese — evidente no proprio processo de
concestualizacio da formagio diaspérica que ele denominou
Atldntico Negro — quanto como simbiose® — constatada na
“consciéncia dupla” de ser ambos ao mesmo tempo. O termo é bem
sucedido na medida em que consegue a desestabilizaggo do hibridismo
enquanto sintese e simbiose, a0 coexistir simultaneamente com essas
idéias, como um modo composto, compdsito e poligénico. Meu emprego
do termo hibridismo como modo poligénico de ser/estar no mundo vai
além da definiciio de “heterogéneo” por Cornejo Polar, onde heterogéneo
denota “status sdcio-cultural duplo” que resulta do “entroncamento
conflituoso de duas sociedades e duas culturas’”. Ao contrério, proponho
a nocdo de poligénico como disfungio e multiplicidade, ao invés do
resultado de negociagdes dialéticas entre duas entidades ou de
identidades opostas®. De qualquer forma, minha nogdo de poligénico
— tentando fugir tanto do pensamento bindrio quanto do essencialismo
implicito na nocio de duas sociedades, culfuras ou momentos originais
(ou origindrios), da qual emerge o terceiro mundo — tem mais a ver
com a nogdo de “terceiro espago”, de Homi Bhabha?, do que com a de
consciéncia dupla, de Du Bois, ou com a de heterogeneidade, de Cornejo
Polar.

Assim como no conceito de Atldntico Negro, o hibridismo
também foi usado como sintese e simbiose no contexto da América Latina.
Na primeira modalidade, o hibridismo serviu (pelo menos no discurso
cientifico) para criar uma identidade nova e estivel (seja mulata ou
mestica) a partir da fusdo das duas identidades que a engendraram.
Assim, no sentido de fusdo, o hibridismo est4 profundamente implicado
na sustentaco do modelo assimilacionista de hegemonia racial e cultural
promovido pelo estado no Caribe e em paises da América continental
tais como o Brasil, a Colombia, a Venezuela, e o México. Dada sua
qualidade procriativa — como amalgamago racial e/ou cultural —
deve-se notar também que o hibridismo € “naturalmente” parte da
politica da heterossexualidade, transformando aquilo que é geralmente

considerado um ato transgressor de desejo racializado (entre brancos e
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negros, por exemplo) em um ato/pacto sancionado pela retdrica semi-
oficial. Naverdade, virtualmente todas as utopias centradas no hibridismo
que surgiram na América Latina, sobretudo a partir do século 19 (tais
como 0 branqueamento, a raga cosmica, a cor cubana, e o café con
leche, entre outros), dependiam explicitamente do sexo heterossexual e
inter-racial qualificado para futuramente alcancar a “sintese feliz” que
produziria a “quinta raca” (seja ela mulata ou mestica), uma nova raca
histérica dotada de atributos meta-raciais®.

Como simbiose, por outro lado, o hibridismo deu lugar 2 uma
pletora de relagdes homo-socuus (e as vezes homoerdticas) altamente
complexas'’. A diferenca do hibridismo-como-sintese, o hibridismo-
como-simbiose ndo cria uma nova forma estdvel, mas tenta equilibrar-
se entre as duas formas, discursos ou sistemas, resultando 1o que Du
Bois e Cornejo Polar denominaram respectivamente “consciéncia dupla”
e “status sécio-cultural dual”, e que eu preferiria caracterizar como um
equiltbrio inquseto. Como equilibrio inquieto ou instavel, o hibridismo
tem servido de base para modos originais e criativos que artistas, politicos,
criticos culturais e cientistas sociais encontram para negociar 0s contatos
permeveis e a grande promiscuidade entre os varios povos e culturas
das Américas — além de ter permitido abordar as tensdes de ser tanto
africano, indio, indiano, ou asidtico quanto europeu. O problema que
vejo nas interpretacdes de hibridismo como sintese ou como simbiose é
que ambas estdo firmemente enraizadas numa logica bindria e
estruturalista, incapaz de equacionar a fenomenologia de uma ordem
mundial baseada na epistéme do trans.

Na verdade, contréria a0 pronunciamento de Gilroy de que no
novo mundo as identidades africana, india e indiana, por um lado, e
européia por outro “parecem se excluir mutuamente”, eu diria que
pelo menos desde o século 18 vérias partes do Atlantico Negro, como a
Jamaica e o Brasil (para citar apenas dois exemplos com histdrias
coloniais bem diversas)'3, comecam progressivamente a ter algumas
dessas categorias (particularmente a africana e a européia) como
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mutuamente influentes, primeiro na propria definicio do habitante do
novo mundo — criollo (em oposicio 20 Velho Mundo) — e, no século
seguinte, “americano” (em contraste com europeu, africano ou indio).
Na verdade, penso que s0 no final do século 19, com 2 nova dimensdo
de americanismo proposta por José Rodo, é que essas categorias passam
a se excluir mutuamente no discurso da latinidad, que insiste numa
identidade latino-americana espiritual superior 2 irracionalidade sensual
desordenada de Caliban e aos abjetos valores pragméticos da cultura
anglo-americana.

£ 56 a partir dos anos vinte, no entanto, e em paises como
México, Cuba, Venezuela e Brasil, eminentemente mesticos, que o0s
discursos politico-cientifico e/ou estéticos, promovendo ativamente as
idéias de hibridismo-como-fusdo, mestizaje cultural ou antropofagia,
como parte do projeto de modernizacio e reconfiguracio nacional na
cultura, na politica e nas artes, tornam-se capazes de integrar categorias
tais como africano, indio e europeu em relacGes isomorficas. Assim,
categorias privilegiadas como mestico (“raca de bronze”) e mulato
(“café con leche” ou “color cubano”) vdo se tornar emblemdticas de
um tipo nacional e de nagdes racialmente democraticas'. Na verdade,
além das nomenclaturas, em virtualmente toda a extensdo da América
Latina negra, com excegdo do Haiti — que adota oficialmente a ideologia
da negritude —, a construcdo da cultura nacional e da identidade
cultural nacional se apoia sobre 2 nocio de hibridismo racial e cultural,
e ndo de pureza (seja negra ou branca, africana ou européia).

Hibridismo e escritura

Desde a metade do século19, escritores da América Latina tém
procurado antropofagizar, ou seja, apropriar-se da cultura de outros
através de “raca”, etnia, classe ou sexualidade. No caso de “raca”, muitos
escritores (principalmente pessoas nostdlgicas do sexo masculino,
brancos ou identificados como tal, de classe média, e algumas do sexo
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feminino) fantasiam sobre o cruzamento com outra raca, alcancando
variadas nuances do que eu chamaria de “sindrome do negro[ou indio]-
por-dentro”, uma posicdo de sujeito controvertida, facilmente
reconhecivel, por exemplo, nos romances de Jorge Amado e Alejo
Carpentier, em praticamente toda a poesia negrista dos anos vinte e trinta,
e também na obra critica de etnografos culturais como Gilberto Freyre,
Fernando Ortiz, Lydia Cabrera e Pierre Verger, entre muitos outros. Esse
tipo de transmigracdo, como Robert Young sugeriu recentemente, “é a
forma tomada pelo desejo colonial, cujas fantasias e objetos de atracio
foram certamente cimplices do colonialismo”, mas também, e de forma
paradoxal, do saber?.

A aplicagio do conceito de “desejo colonial” no contexto
culfural da América Latina, no entanto, exige a diferenciacfio entre modos
internos e externos de colonialismo, e entre as diferentes formas de
alteridade por eles produzidas. No contexto latino-americano, o(a)
escritor(a) criollo(a) branco(a) ou identificado(a) como tal, além de
ter sido primeiro um sujeito colonial e depois neocolonial, foi também
um agente colonial interno em relaco aos outros — escravos, negros
ou mulatos, indios, pobres, mulheres, quem quer que ele(a) desejasse
colonizar, ou seja, descobrir, explorar, definir, e sobretudo disponibilizar
para uma “mistura”, exercendo assim o que se chamou de “vocagdo
antropofigica” do escritor latino-americano'. Poder-se-ia também
argumentar (embora, admito, com menor provocagdo) que além de ser
lida como forma de “desejo colonial”, tal transmigracdo poderia ser
interpretada como expressdo do intercambio entre as diferentes “racas”
e culturas mapeadas pelo processo de transculturacdo intelectual nas
Américas. Pois como Gilroy j4 observou, ecoando Edward Brathwaite,
Nicolas Guillén, Fernando Ortiz, Gilberto Freyre, Edouard Glissand, entre
outros dalista de autores que tém teorizado sobre 0 hibridismo no Caribe
e na América Latina, “as culturas reflexivas, a consciéncia dos
colonizadores europeus e as consciéncias dos africanos que eles
escravizaram, as dos indios que eles mataram e as dos asidticos que eles
puseram em trabalho forcado ndo [...] estavam hermeticamente
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umas das outras”"”, pelo contrdrio, havia (e continua havendo)
um “hibridismo e [uma] mistura de idéias inevitaveis"® entre elas.

De fato, desde Inca Garcilaso, os escritores latino-americanos
jamais deixaram de representar e/ou estudar o mecanismo dos intricados
processos de contato, intrusdo e fusdo cultural. Indo mais além, eu
sugeriria que ler suas obras € ler a histria hibrida da regido. Por outro
lado, até bem recentemente, a maioria dos autores da América Latina
ndo abordava a mecénica do hibridismo como disfungdo, em lugar de
sintese ou simbiose, 0 que necessariamente revelava um hibridismo
excéntrico, radical e poligénico. Nesse aspecto, Chombo tepresentauma
grande contribuicio ndo s6 aos estudos da didspora africana, como
também ao debate contemporaneo sobre hibridismo.

Antes de discutir Chombo com mais detalhe, gostaria de fazer
uma breve andlise do termo seminal re-significado por Gilroy, o Atlantico
Negro (embora, por questdo de precisio eu devesse me referir a ele
como o Antlintico Negro do Norte'). Gostaria de prefaciar essa breve
critica 20 mapeamento desse espago transnacional feito por Gilroy com
uma citacio elucidativa de The Repeating Island que diz: “a. C. [antes
do Caribe], o Atlantico nem mesmo tinha nome?”, Ainda que alguns
possam equivocadamente ler minha escolha para a citagdo como uma
invocacdo chauvinista da terra natal, j4 que me coloco totalmente como
mulher caribenha, na verdade pretendo usar a citaciio de Benitez Rojo
como estratégia para contra-argumentar o olhar anglocéntrico de Gilroy.
Até onde sei, apenas um critico escreveu chamando atencdo para o
anglocentrismo de The Black Atlantic, de Gilroy, ou, em outras palavras,
para (:32 “posicionamento norte-atlantico/europen” do sujeito que
escreve®!,

Eu também discordo de Gilroy nesse sentido. Insisto que ele
deveria ter intitulado seu livro O Atlantico Negro do Norte [The Black
North Atlantic], ja que ndo leva em consideracio a maioria dos
territdrios ao sul do Tropico de-€ancer (a maior parte do Caribe, a
América Central e 2 do Sul), ou seja, precisamente as dreas que, segundo
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historiadores e cartégrafos da didspora africana, receberam a maior
porcentagem de africanos nas Américas e que sdo absolutamente
ignoradas®?. Na verdade, Gilroy age como outros criticos culturais da
Gra-Bretanha e dos Estados Unidos que parecem reconhecer apenas
superficialmente a América Latina Negra, com exce¢do da Jamaica e do
Haiti. Acredito que essa negligéncia se deve a uma leitura metonimica
das Américas, que privilegia alguns lugares (Estados Unidos e Jamaica)
e 0s trata como se eles constituissem e pudessem sintetizar a totalidade
das Américas ou, mais especificamente, a totalidade da didspora africana.
Um intelectual de culturas atlanticas negras, incluindo a didspora africana
no Atlantico Sul, teria certamente que inserir a América Latina a0
construir o paradigma para seus estudos. Ele se engajaria, sem divida,
numa 4rea que, por causa de suas préprias especificidades histéricas,
resiste aquele cardter claramente romantico, ou ut6pico, da comunidade
étnica que Gilroy atribui a0 Atldntico Negro, com base numa tipologia
que percebo ser delineada em seu livro. Gilroy caracteriza toda essa
enorme 4rea como tendo (1) um nome coletivo, o negro (como em
Atlantico Negro), (2) um mito de-origem, a escraviddo, (3) um territério,
o Atlantico (a norte do trépico de Cancer, € claro), (4) uma hist6ria
compartilhada de desterritorializaio e opressdo por europeus, (5) uma
cultura especifica compartilhada e (6) um senso de solidariedade
diaspérica.

O primeiro problema que vejo na poética do Atlantico Negro
elaborada por Gilroy é a auséncia de nuances num livro cujos alegados
principios norteadores seriam exatamente as figuras da disjunggo, da
itinerdncia e do hibridismo. Na verdade, a primeira pergunta que me
veio a0 ler Gilroy foi: quais foram os efeitos dos sistemas opostos de
hegemonia racial atuantes nas Américas (isto é, o “modelo de
assimilagdo” da incorporagdo racial promulgada na América Latina
contra o sistema bindrio, separatista, ainda em jogo nos Estados
Unidos?)? Porque esses sistemas ndo sdo sequer mencionados? Gilroy
parece menosprezar esse pequeno mas importantissimo detalhe
histérico. A meu ver, embora seja nao s6 possivel como desejdvel que se
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criem nexos entre partes da didspora africana, é também importante
reconhecer, junto com Sidney Mintz e Benitez Rojo, que as experiéncias
dessa dispora foram caracterizadas por formas diferentes de estruturas
e organizagoes sociais, daf terem nuances variadas. Se Gilroy tivesse levado
em consideragdo as especificidades dos sistemas de hegemonia racial
que se desenvolveram nas Américas, s6 para dar um exemplo, acho que
teria que repensar sua formulacio, particularmente as idéias de historia
compartilhada e cultura especifica compartilhada, além do sentimento
de solidariedade diaspdrica com que ele descreve e circunscreve essa
comunidade étnica. Sem sombra de diivida, algumas dessas categorias,
principalmente as de niimero trés, quatro e seis, parecem extremamente
problemdticas se lidas, por exemplo, no contexto da narrativa da didspora
africana construida por Cubena em seu romance Chombo®. Assim, como
mencionei no comego deste artigo, ler Chombo ndo servird s6 como
veiculo para repensar questdes de pluralismo cultural, de formagcdo de
identidade racial, étnica e nacional, de didsporas e de hibridismo no
chamado Atldntico Negro, mas também para trazer 4 tona o cardter
romintico do conceito etno-regionalista de Gilroy.

Chombo: um texto disjuntivo

Romance autobiogréfico ficcionalizado, Chombo descreve as
experiéncias de uma parte significativa da populacdo negra no Panams:
0s negros procedentes das Antilhas britdnicas, chamados pejorativamente
de “chombos”, que foram parte da migracio a0 Panamd nos séculos 19
e 20, a0 contrério dos “negros coloniais”, que chegaram como escravos®.
0 Panamg, assim como a maioria dos paises do Atlantico Negro do Sul,
teve escravos africanos. Sob a égide das coroas portuguesa ou espanhola,
os africanos foram trazidos para seus respectivos dominios no novo
mundo para trabalhar, principalmente em fazendas coloniais e em minas,
e fornecer a mao-de-obra necessdria para desenvolver a infra-estrutura
das prosperas cidades portudrias por toda a costa dos impérios ibéricos.
Por volta de 1850, entretanto, quando os ventos da modernidade
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comegaram a soprar sobre a estreita cintura das Américas, projetos
como a construgio da Ferrovia Trans-istmica, em 1849, e o Canal do
Panami (tentado antes sem sucesso pelo engenheiro francés Lesseps, e
depois por obra do governo dos Estados Unidos, de 1904 2 1914) exigiram
nova infusdo de mdo de obra barata. Atendendo a esse chamado, e
atraidos pela promessa de empregos tempordrios e melhores saldrios,
milhares de negros pobres de ilhas socialmente conturbadas e
economicamente exauridas do Caribe britanico migraram para a regido
norte da ‘Republica de Colombia’, ou Panamd a partir de 19035, Ao
registrar tal migracdo, Chombo pde em relevo um fato muito importante:
a0 se falar da didspora negra nas Américas deve-se usar o plural
(didsporas), como forma de reconhecer ndio s6 as vérias rotas pelas
quais 0s povos africanos foram originalmente dispersos, mas também
movimentos de didspora subsegiientes por todo o Caribe e pelas Américas
Central e do Sul. Se a travessia do Atldntico em navios negreiros define o
primeiro momento da migragio (ou diasporizagdo) transcontinental em
massa da Africa para as Américas, o segundo momento estaria nessa
tentativa palimpséstica de sobrepor um verniz de modernidade 2s ruinas
do Plantation”.

~ Mas Chombo é também 2 histéria de Lit6 e sua “familia”,
chegados 20 Panam4, vindos da Jamaica, na primeira década do século
20, para trabalhar na construcfio do Canal; é a historia de um garoto
(Litd) e de um povo, que em meio 2 uma intensa discriminagdo e a
preconceitos étnicos por parte de negros coloniais, mesticos e brancos,
permaneceram como pessoas das {ndias Ocidentais por heranga mas
identificados como panamenhos por posicionamento geo-historico®;
além disso, Chombo é a historia de um rapaz afro-antilhano-panamenho
revoltado, em auto-exilio nos Estados Unidos, lugar que considera
“menos pior” do que o Panamd em termos de discriminagdo e
preconceito raciais® (p. 14).

Finalmente, seguindo 2 melhor tradicio cultural e literdria afro-
caribenha, Chombo € a histéria de Lit de volta 2 casa, sua luta para
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descobrir sua propria identidade no deciframento da alegoria das “trés
pulseiras de ouro” que supostamente pertenceram a sua mae, motivo
central da narrativa. Embora nessa busca pessoal Lit6 nunca encontre
respostas, o ato de ler acaba esclarecendo ao leitor a genealogia das
“trés pulseiras de ouro”, contada inicialmente no Reino da Morte pelo
espirito mais velho entre os ancestrais africanos, e, no capitulo final do
romance, pelo narrador-tartaruga. Segundo esse tltimo narrador (o
romance tem vérios), os trés braceletes africanos haviam sido um
presente valioso para a cli dos Onitefos, os fundadores da cidade de
Nokord, na Africa, oferecidos por seus aliados em Cuzco, Chichén Itza e
Tenochtitlin (referéncia 6bvia aos trés grandes impérios pré-
colombianos). Anos depois, e apds o sangrento massacre de Nokord
— quando os sobreviventes foram acorrentados e colocados em navios
negreiros rumo 20 tal novo mundo que eles j4 tinham conhecido (ou do
qual j4 tinham ouvido falar)® —, uma das jovens Onitefo conseguiu
esconder os trés braceletes de ouro. Ainda mais tarde, as pulseiras
reapareceram em Xaymaca-Nokord, um quilombo de escravos fugitivos
na Jamaica. Apés trés séculos, os trés braceletes chegaram ao Panamé,
quando o navio Telémaco®, carregado de negros antilhanos destinados
atrabalhar na construcéo do Canal do Panam4, baixou suas 4ncoras no
porto de Cristobal, depois de sair de Kingston, Jamaica, onde Nenén, um
dos passageiros, havia encontrado uma menina e trés braceletes de ouro
a0 lado de uma mulher morta. Devo explicar que antes de isso acontecer
no romance, nds, leitores, jdtinhamos ficado sabendo que Francis Wilson,
descendente da cli dos Onitefo cujos ancestrais africanos fundaram
Xaymaca-Nokord™, tinha ido para o Panamd — lembrando a jornada
mitica de Telémaco — em busca de seu marido George Wilson, o qual,
por sua vez, fora até 14 para procurar trés irmos de sua mulher e uma
prima, Eleonora Dehaney. A busca de Francis Wilson foi frustrada, e ela
voltou 2 Jamaica doente e de mos vazias, mas ndo se afastou da beira
do navio que a levara 20 Panam4 e que a trouxera de l4. Assim, ela acaba
morrendo no cais com uma crianca nos bragos (a menina achada por
Nenén antes de partir para o Panamd).
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Por meio dessa historia cheia de lendas e labirintos, tomamos
conhecimento do pouco que hd para saber sobre os parentes
consangiifneos de Litd: sua avd era 2 mulher morta no cais, sua mde
(Abena Mansa) era a menina encontrada ao lado dela, usando as
pulseiras de ouro. Aprendemos também que “famflia”, da mesma forma
que comunidade, tem pouco a ver com sangue, pois nem Nenén nem
Papa James, adorados “av6s” de Litd no romance (p. 16), sdo realmente
parentes de sangue.

Quase no final do romance, Litd percebe que perdera um tempo
precioso em procura da “verdadeira e completa historia dos trés
braceletes de ouro em Paris, Londres, Roma, Nova Iorque, Rio de Janeiro”
(p. 92), em vez de procurar por ela, digamos, “em casa”. Mas chega a
essa conclusdo tarde demais, quando o corpo ainda morno de Leonora
Dehaney — prima de sua avé bioldgica, tinica pessoa viva que talvez the
pudesse revelar a “verdadeira [e supostamente completa] histdria” dos
trés braceletes (e de sua genealogia-enquanto-raiz) — estd a caminho
do necrotério.

De forma alegérica, a histdria das trés pulseiras de ouro revela
a futilidade da busca de identidade individual ou coletiva através das
metdforas de sangue e genealogia. Como o romance deixa claro, o
processo de diasporizacdo e hibridizacdo (nas virias maneiras como
pode ser definido) esvazia por completo as noges de “pureza’ e
“autenticidade”, torna-as etéreas. Sendo assim, 0 romance nos sugere
que a identidade se constréi na temporalidade do espago e do lar.

Conclusdo

Como espero ter demonstrado, hd base para um didlogo
produtivo entre Chombo e o texto de Gilroy, baseado, entre outras coisas,
nas respectivas elaboragdes de seus conceitos — o de raizes versus
rotas (roofs versus routes) e o de didspora(s). Entretanto, como eu
tentei explicitar, tal didlogo simultaneamente questiona a imagem
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roméntica e homogénea da dispora africana incorporada no conceito
de Atlantico Negro construido por Gilroy. Do mesmo modo, o texto de
Cubena questiona (e 20 questionar contraria) as proscrigdes e assuncbes
mobilizadas pelo discurso latino-americano que de certa forma celebra
0 hibridismo e a mesticagem. Enquanto os discursos residentes de muitos
intelectuais latino-americanos teorizaram a mesticagem como uma forma
de contaminacdio, como ameaca 2 civilizagdo, 2 modernidade e a0
progresso, para outros a mesticagem significou precisamente o contrério:
trata-se da saida para cruzar a infame “linha da cor” tracada pelo sistema
escravista. Nesse contexto, possuindo as marcas definidoras do fendtipo
branco, e/ou expondo os atributos culturais associados 2 esséncia branca,
isto é, forjando a esséncia branca, representaram um meio de se elevar,
junto com a nacio e/ou a comunidade, acima da infame “linha negra”,
como o abolicionista brasileiro Joaquim Nabuco a chamaria. Mais do
que isso, é importante sublinhar que um nimero significativo de lideres
religiosos, politicos e intelectuais, bem como de artistas, escritores e
outros ativistas, em toda a extensdo das comunidades afro-americanas e
afro-européias da didspora africana reagiram intensamente contra a
nocdo de mesticagem-como-branqueamento descrita acima, porque,
como eles defendem, a mesticagem-como-branqueamento 20 mesmo
tempo promove e representa 0 genocidio racial e étnico. Chombo
claramente endossa essa posigdo. Na cabega de Lit6, 2 mesticagem-como-
branqueamento € uma forma de “melaninafagia” (p. 28), uma forma lenta
e terrivel de auto-aniquilacio. Eu me aventuraria ainda a argumentar que,
apesar dessa poética afrocéntrica endossada abertamente, Chombo é
um texto que por sua propria poética mestica ou hibrida, textualiza o
leitmotif dessa tradicdo discursiva altamente problemdtica que é a
mesticagem — pelo menos em sua encarnagio cultural —, tradicdo
alids que o livro ataca tdo intensamente e que por fim, e acima de tudo,
rejeita®. Além disso, considerando-se a propria histdria do envolvimento
de Cubena com a estética e as préticas culturais afrocéntricas de base
americana, além de sua posicdo ideoldgica explicitada no texto (uma
posicdio parcialmente formada pelo movimento Black Power, nos Estados
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Unidos), talvez fosse mais apropriado ler Chombo como um texto
verdadeiramente Black Power, no sentido de que ele investe 0 negro de
poder, tendo mais 2 dever a0s movimentos negros da Afnca, do Caribe
(no inglés e no francés) e dos Estados Unidos, do que  literatura afro-
hispanica convencional ou aos discursos pds-coloniais de base européia.
Ou talvez, como gostaria de propor, pudéssemos ler Chombo como um
texto afro-caribe-latino-americano em didlogo e em conflito com todos
e com cada um dos movimentos acima citados.

NOTAS

1. Ver, entre outros, os trabalhos pioneiros de Richard L. Jackson, Marthe
Cobb, Miriam De Costa, ¢ Marvin Lewis. Ver tambem o corpus critico
publicado na revista Afro-Hispanic Review.

2, Para uma discusséo sobre o ideologema da mestizaje, ver Irlemar Chiampi,
O realismo maravilhoso: forma e ideologia no romance hispano-americano.
Sgo Paulo: Perspectiva, 1980; e Lourdes Martinez-Echazabal, Para una
semidtica de la mulatez. Madrid: Porriia Turanza, 1996.

3. O argumento poligenista declarava que espécies diferentes ndo podiam
cruzar, ou que se isso ocorresse o produto seria infértil permanecendo infértil
por uma ou duas geragdes; (2) a tese da amalgamacio defendia que todos
os seres humanos podiam se entrecruzar prolificamente, as vezes produzindo
uma raga nova com caracteristicas fisicas e morais distintas; (3) a verséo
negativa da amalgamacfo afirmava que a miscigenagio gera um grupo
hibrido cadtico, mera corruptela dos originais, seres sem raga que degeneram,
degradam e ameagam subverter o vigor e a virtude das ragas puras com que
entram em contato; (4) a tese da decomposi¢io admitia a possibilidade de
alguma amalgamag8o mas acreditava que qualquer grupo hibrido ou morre
rapidamente ou volta ao tipo permanente de um dos pais; e (5) o argumento
de que o hibridismo variava entre espécies “proximas” e “distantes” diz
que o fruto de espécies ou ragas “proximas” seria fértil, mas o resultante
das espécies “distantes” ou seria infértil ou tenderia a degenerar (Young,
op. cit., p. 18). O ultimo argumento foi predominante entre as décadas de
1850 ¢ 1930 na América Latina, claramente ilustrado nas obras de Carlos
Octavio Bunge e José Vasconcelos. Para uma discussio mais ampla dessa
tipologia, ver George Stocking, Race, Culture, and Evolution. Essays in
the History of Anthropology. Chicago: The University of Chicago Press,
1982; e Nancy Stepan, “The Hour of Eugenics™. In: Race, Gender, and
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Nation in Latin America. 1thaca: Cornell University Press, 1991; e
especialmente Robert Young, Colonial Desire. Hybridity in Theory, Culture
and Race. London: Routledge, 1995.

4. Robert Young, Colonial Desire: Hybridity in Theory, Culture and Race.
Londres: Routledge, 1995, p. 27.

5. O proprio Gilroy ja declarou numa entrevista que “n#o hé cultura pura.
O estado itinerante é aregra”. Cf. Karen J. Winkler, “Flouting Convention™.
In: Chronicle of Higher Education, September 28, 1994, p. 9.

6. Ver meu Para una semidtica..., op. cit., capitulo I'V.

7. Cornejo Polar, “El indigenismo y las literaturas heterogéneas: su doble
estatus socio-cultural.” Revista de Critica Latinoamericana 4.7-8 (1978),
pp- 12-13 (grifo meu).

8. Nogdes de disjun¢do e multiplicidade sempre caracterizaram a bacia
caribenha, e acredito que elas caracterizam melhor a aguda dindmica de
transposicionamentos e reposicionamentos, de disseminagdo e
reconstitui¢io, experimentada por um setor significativamente grande da
populagio mundial de hoje.

9. Homi Bhabha, “The Third Space”. In: Jonathan Rutherford (ed.). Identity.
Community, Culture, Difference. Londres: Lawrence and Wishart, 1990.

10. Destaquei a palavra ‘qualificado’ porque o sexo heterossexual inter-
racial entre um homem negro e uma mulher branca nunca foi sancionado
pela economia patriarcal. As qualidades redentoras do sexo heterossexual
inter-racial sempre derivaram das relagdes sexuais entre homens brancos e
mulheres mulatas ou negras.

11. Sobre o sujeito da homo-socialidade e/ou do homoerotismo na América
Latina, ver, entre outros, o romance Cumboto (1950), do venezuelano
Ramén Diaz Sanchez.

12. Paul Gilroy, The Black Atlantic: Modernity and Double Consciousness.
Londres: Verso, 1993, p. 1.

13. Para uma discuss3o da formagéo da sociedade crioula no Brasil e na
Jamaica, ver, respectivamente, Gilberto Freyre, The Masters and the Slaves.
1933. New York: Knopf, 1946 [no Brasil, entre outras tantas edi¢des, Casa-
grande e senzala. 19° ed. Rio de Janeiro, José Olympio, 1978]; e Edward
K. Brathwaite, The Formation of Creole Society in Jamaica, 1770-1820.
New York: Oxford University Press, 1978.

14. Um alerta ao leitor: nfio confundir “democracia racial” com igualdade
racial. Bem ao contrario, a democracia racial defende amalgamacg3o racial
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(via branqueamento) e homogeneizagdo cultural, mantendo uma hierarquia
racializada nas diferengas de classe.

15. R. Young, Colonial Desire: Hybridity in Theory, Culture and Race.
London: Routledge, 1995.

16. Irlemar Chiampi, op. cit., p. 127.
17. Gilroy, op. cit., p. 2.
18. Idem, p. xi.

19. Claro esta que, na qualificagdio que fago do Norte, nfo uso a linha do
Equador como um marcador geografico. Em vez disso, o que tenho em
mente ¢ uma espécie de mapa baseado na projeco de Peter, que, segundo
dizem, “representa um passo importante para fora dos conceitos culturais e
geogrificos de mundo prevalentemente eurocéntricos”. Ver Willy Brandt,
North-South. A Program for Survival. Cambridge: MIT Press, 1980, p. 2.

20. Antonio Benitez Rojo, La isla que se repite. Hanover: Ediciones del
Norte, 1989, p. xx.

21. James Clifford, “Diasporas.” In: Cultural Anthropology 9.3 (1994), p.
320.

22. Por volta de 1810, por exemplo, de uma populagio total de cerca de 8
milhdes e meio de afro-americanos (livres ou nfio), apenas pouco mais de
dois mithdes moravam nos Estados Unidos, enquanto o Brasil sozinho tinha
mais de dois milhSes e meio. Outros dois milhdes foram encontrados nas
Antilhas. Os outros estavam espalhados primordialmente pela América do
Sul — notadamente Venezuela, Chile, Equador, Colémbia, Argentina e
Uruguai — e ainda no México. Para mais informag#o, ver F. Ade Ajayi e
Michael Crowder (eds.). Historical Atlas of Africa. Londres: Cambridge
University Press, 1985.

23. Embora o sistema separatista nos Estados Unidos parega mais e mais
desestabilizado por uma terceira categoria composta por hispanicos e outros
“povos de cor”. Assim, parece que num futuro bem préximo o sistema de
incorporagdo racial nos Estados Unidos estara mais parecido com o sistema
latino-americano.

24. Eu estenderia o mesmo tipo de critica ao uso ndo-qualificado da nogao
de Américas por parte de Gilroy, ja que ele na verdade se refere
primeiramente aos Estados Unidos e, em menor grau, 4 Jamaica. No entanto,
ele desenvolve sua teoria como se essas partes do continente (Jamaica e
Estados Unidos) constituissem e pudessem conseqiientemente representar
atotalidade das Américas, e especificamente a totalidade da diaspora afro-
americana.
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25. O termo Colonial Blacks é usado no Panamé como referéncia aos
descendentes de escravos africanos introduzidos no pais através do comércio
de escravos. Ao contrario de outros negros (como os afro-antilhanos, ou
“chombos™), que migraram para o Panama, vindos primordialmente, ainda que
no exclusivamente, das Indias Ocidentais britanicas, os Colonial Blacks
assimilaram a linguagem, a religiio e os costumes dos colonizadores
espanhdis. Em outras palavras, eles se identificaram com uma tradigio
(afro)hispénica, mais do que com uma (afro)britanica. Como € ilustrado pelo
personagem Karafula Barrescoba em Chombo, muitos Colonial Blacks se
consideravam superiores aos que vieram das indias Ocidentais, precisamente
por causa dos atributos que acabo de mencionar. A avaliagio que o narrador
faz desse personagem a pagina 65 fortalece meu argumento.

26. Embora neste trabatho eu me limite a discutir a migrag#io das ilhas do
Caribe inglés para o atual Panama4, a populagio que deixou as ilhas nfo se
limitou a buscar aquele pais. Migrou também para a Venezuela, para as Guianas
Francesa, Inglesa e Holandesa e para a América Central, com excegfio de Sdo
Salvador, que n3o possui litoral.

27. Recorro a esse momento histérico, junto com Benitez Rojo, para aludir as
sociedades que resultaram do uso e abuso da economia do Plantation.

28. Frente a explosdo verbal da intolerancia racial e étnica de outro
personagem — Fulabuta Simefiiquez, apresentada como uma muther pobre,
‘chombéfoba’, mas que vive entre os chombos— uma mulher afro-antilhana
reage assim: “Por lo general no gasto polvora en gallinazo, pero contigo voy
a hacer una excepcion. Yo soy tan panamefia como el pabellon tricolor, el
Himno Nacionaly la flor del Espiritu Santo. Nosotras somos muy orgullosas
de nuestra ascendencia africana. Y, ;que te importa a ti si deseamos hablar en
inglés, chino ojaponés?” (p. 95) (grifo meu).

29. A luz da crenga ja estabelecida do personagem e de sua partida para os
Estados Unidos (que por sua vez me parece vir a desestabilizar sua identidade
ja poligénica), ndio resisto a colocar a seguinte questio: como Lit6 seria visto
€ como se veria e se situaria dentro do padriio americano de rétulos étnicos?
Mais do que isso, o que complica minha pergunta é que, noromance, Lité ndo
se reposiciona na costa leste, onde ha grandes comunidades de imigrantes
das indias ocidentais bem sucedidos, mas vai justamente para a costa oeste.
Mais ainda: dada sua trajetéria — Indias Ocidentais-Panama-Estados
Unidos — parace que Lit6 ndo se v& nem é visto como um imigrante das
indias Ocidentais nos Estados Unidos, mas como alguém que mistura todos
e cada um dos atributos acima numa evolugio proteica de itinerincia e
identidade.
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30. Nio fica claro na narrativa se membros do cld Onifeto estiveram mesmo
no ‘novo mundo’ ou se apenas ouviram falar dele através do relacionamento
que supostamente tiveram com seus aliados pré-colombianos.

31. Ndo podemos aqui ignorar a referéncia a historia grega de Telémaco,
filho de Ulisses e Penélope. Guiado por Atena, Telémaco sai em busca de
seu pai (suas raizes), que havia deixado Tréia anos antes, quando ele era
ainda menino.

32. Vale notar a transculturagio de alguns nomes no romance. Quero dizer
com isso que alguns deles incorporaram elementos lingiiisticos tanto do
espanhol quanto de algumas das linguagens nativas das Américas. E o caso
da hispanizag&o do nome Frances (Francis) ou da nahualtizaggo de Jamaica
(como em Xaymaca). Devo essa observagio a minha colega Susan Gillman,
e também a outros que leram o romance achando que os nomes estivessem
grafados incorretamente.

33. Ha muitos exemplos no texto a realgar esse fato. Considere, entre outros,
a descrigdo do processo de adaptag#o ou transculturagio de James Duglin,
ojovem afro-antilhano de Barbados (p. 35). Ou, igualmente, a transformagao
de Nenén, percebida por Papa James, ao voltar para a casa depois de cumprir
pena no Panama: “Lo primero que observo fue una Nenén mas istmefia que
islefia [mais do istmo do que da itha]” (p. 68), isto é, uma Nenén cujo
vocabulario espanhol era agora mais extenso e variado, e que incorporou
muitos dos modos populares da terra que adotou.
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