FABRICE SCHURMANS
DE HANNAH ARENDT A NICOLAS SARKOZY: LEITURA POSCOLONIAL DO
DISCURSO AFRICANISTA

1. INTRODUGAO

Se julgarmos o estado de uma sociedade a luz da relagdo que esta mantém com o seu
passado, temos de concordar que a Franca da V Republica tem um problema com a
gestdo da memoria do seu passado colonial. O ponto de vista oficial oscila entre a
deformacdo dos factos e a denegacdo dos crimes e traduz-se numa lei (23 de
Fevereiro de 2005) que pretende realgar, no seu artigo 4, o papel positivo da
colonizagdo. Para mim, esta atitude, assim como a recusa de um pedido de desculpa
as vitimas, revelam uma outra questado, mais essencial: o quadro epistemoldgico no
qual se insere a maior parte dos discursos sobre Africa. De facto, grande parte destes
manam de uma ideologia, o africanismo, que simultaneamente pretende facultar uma
explicacao totalizante/ satisfatéria e enclausura tanto o sujeito (o Africano é reduzido a
algumas caracteristicas essenciais) como o produtor (que ndo consegue extrair-se do
quadro em questdo). Pretendo aqui examinar dois textos africanistas: As Origens do
Totalitarismo (Arendt) e o Discurso de Dakar (Sarkozy), que, com mais de cinquenta
anos de distancia entre si, retomam os mesmos tépicos sobre a Africa para os
transformar em veiculos da ideologia africanista. Tentarei também analisar a fonte
filosofica (Hegel) que irriga ambos os textos e mostrar a preméncia do africanismo (e
por conseguinte a dificuldade em combaté-lo) no seio de uma certa sociedade

ocidental.

2. O DISCURSO AFRICANISTA DE HANNAH ARENDT

As Origens do Totalitarismo, estudo matricial de Hannah Arendt, classico da ciéncia
politica, aparece referenciado em varios autores canoénicos dos estudos pdcoloniais
(Said, 1978; Mudimbe, 1988). Estes recorrem muitas vezes a segunda parte do livro
quando se trata de falar do racismo do colonizador europeu. Estranhamente, apesar
de serem muito atentos ao contexto ideolégico no qual uma obra foi/ € produzida, nao
questionam, no caso da filésofa alema, nem o lugar da enunciagdo nem o
enquadramento ideoldgico, e ainda menos o contetdo africanista’ que atravessa O
Imperialismo, sobretudo no seu capitulo Illl. Tudo se passa como se a posicao

prestigiada de Arendt dentro do campo filosofico e o capital simbdlico que vale a sua

' Que passaremos a entender assim no resto do texto: invengdo de uma certa Africa que, uma vez
representada, é constituida em biblioteca para efeitos de dominacéo e de poder.



obra o estatuto de classico impedissem os maiores criticos da representagdo do Outro
subalternizado pelo Mesmo dominante de apontar Arendt como sendo, ao mesmo
tempo, receptaculo e produtora da ideologia africanista.

Se, de facto, Arendt (re) produz um discurso onde o Africano ndo possui espessura
existencial, um Africano reduzido a uma esséncia, a-histérico, resumido a um plural
gramatical, seria no entanto errado coloca-la no pélo mais racista do africanismo. E
para evitar tal confusdo que, antes de passar a analise do discurso, me parece
importante contextualizar a obra em questao.

Arendt empreende o seu trabalho logo a seguir ao fim da Segunda Guerra Mundial:
redigido entre 1945 e 1949, foi publicado pela primeira vez nos Estados-Unidos em
1951 (Poizat, 2003).? Perante a novidade absoluta do nazismo e dos campos de
concentracao, a autora pretendia entender como tudo isto fora possivel, mas, por
causa deste caracter inédito, percebeu também que precisava de abordar o fenémeno
totalitario com ferramentas novas. De facto, tanto o pensamento filoséfico classico
como os critérios éticos ainda em uso no inicio do século XX impediam, na sua
opinidao, o pensar do fendmeno totalitario. Porém, a histéria classica e a sua teoria
causal dos acontecimentos ndo se revelavam mais pertinentes na analise, ou seja
uma vez que nem a condenacido moral nem a redugao historicista eram apropriadas
para a sua pesquisa, Arendt teve de pensar o fenbmeno “consoante a sua significagao
e a sua finalidade proprios.” (Poizat, 2003: 28). Por outras palavras, isto significa voltar
ao fendmeno e concentrar-se nele, ver como as coisas surgiram num momento € num
lugar preciso, e descrevé-lo sem preconceito. Todavia, como mostraram varios
especialistas da obra de Arendt, As Origens do Totalitarismo vai paradoxalmente
oscilar entre uma postura histérica, sugerida, alias, pelo proprio titulo, e 0 pensamento
normativo do filésofo,® o que parece traduzir a dificuldade em descrever um fenémeno
impar de maneira inovadora. Em termos mais concretos, Arendt aspira a evidenciar
nao as causas, mas antes os elementos que, uma vez cristalizados num determinado
regime politico, vado dar forma ao totalitarismo. Esses elementos sdao hoje bem
conhecidos: o anti-semitismo, o racismo e o imperialismo, que, considerados
separadamente, ndo deveriam necessariamente ter levado a um regime totalitario,
pois para tal efeito foi preciso a cristalizacdo, ou concretizacido, dos trés elementos

num lugar e num momento particular: o Estado nacional-socialista que se estabeleceu

2 A obra As Origens do Totalitarismo divide-se em trés partes: Anti-semitismo, Imperialismo, Totalitarismo.
® Assim Michelle-Irene Brudny apontou entre outros problemas colocados pela obra: “ Une part
disproportionnée de I'ouvrage est consacrée a la quéte d’origines d’'un phénoméne pourtant parfaitement
inédit, sans que la distinction, fondée, entre origines et causes puisse faire entierement litiere de cette
difficulté méthodologique. ” (Brudny, 1995: 48). E neste ponto que Nicolas Baverez também a critica : “ La
structure méme de The Origins of Totalitarism montre une rupture entre I'étude de I'antisémitisme et de
l'impérialisme, qui privilégie la démarche historique et sociologique, et I'analyse du totalitarisme qui la
récuse. ” (Baverez, 1995: 60)



na Alemanha a partir de Janeiro de 1933. Esta nocdo arendtiana de elemento, que
segundo a autora, permitia afastar a causa histérica como necessidade, é essencial
para entender o seu modo de leitura do acontecimento totalitario.

Por definicao, um acontecimento € absolutamente imprevisivel e singular, resiste a
qualquer tentativa de explicagao estritamente causal. Um acontecimento tem antes a
ver com uma légica do sentido, e requer um método compreensivo capaz de dar
espaco a novidade (Poizat, 2003: 31).

Eo segundo elemento, o Imperialismo, parte central, estratégica, da obra de Arendt
que me interessara neste estudo. O paradoxo metodolégico que referia ha pouco
encontra-se aqui ilustrado pelo movimento dicotomico entre explicagao histérica (da
emergéncia do imperialismo, do racismo, etc.) e descricdo de fenédmenos (o papel da
multidao/ turba, dos apatridas, a oposi¢céo Direitos do Homem/ Direitos do Cidadao,
etc.). E neste movimento que tentarei acompanha-la e entender a razdo do surgimento
de um pensamento africanista no momento determinante da sua demonstracéo.

E sabido hoje que o imperialismo encontra as suas origens no capitalismo
especulativo da segunda metade do século XIX e Arendt tem razdo em insistir nesta
tendéncia em investir, nos dois sentidos principais da palavra, de maneira arriscada
numa multiplicidade de territorios.* Este conceito, que nao teria nada de politico nas
suas origens, apareceu quando o capitalismo sentiu o seu crescimento limitado pelo
aparecimento do Estado nacional na Europa. Sob pena de desaparecimento, teve
entdo de crescer sem fim recorrendo aos seus pilares basilares: producéo industrial
permanente e conquista de novos mercados para escoar os produtos manufacturados.
Foram os diversos crash, bancarrotas financeiras, assim como o empobrecimento
subito dos pequenos portadores que obrigaram os Estados europeus a intervir para
tentar enquadrar a especulagcao desenfreada e muitas vezes fraudulenta:

S6 a expansado dos instrumentos nacionais de violéncia poderia racionalizar o
movimento de investimentos no estrangeiro e reintegrar na economia das nagdes as
desenfreadas especulagbes com o capital supérfluo, desviado para um jogo que
tornava arriscadas as poupancas. (Arendt, 2004: 178).

Instituicbes como a policia e o exército iam assim exercer o seu poder fora do

controlo legal e actuar como representantes do Estado em prol de uma certa

* Processo que Emile Zola descreveu de maneira espantosa num dos seus romances menos conhecidos,
L’argent (1891), onde a especulagdo nos dominios da banca e do caminho-de-ferro (a nova economia de
entdo) esta intimamente ligada ao processo de conquista de novos territdrios. Para exemplificar, eis o que
Saccard, um frader em portugués contemporaneo, dizia entdo da especulagdo: “Comprenez donc que la
spéculation, le jeu est le rouage central, le coeur méme, dans une vaste affaire comme la nétre. Oui! Il
appelle le sang, il le prend partout par petits ruisseaux, 'amasse, le renvoie en fleuves dans tous les sens,
établit une énorme circulation d’argent, qui est la vie méme des grandes affaires. Sans lui, les grands
mouvements de capitaux, les grands travaux civilisateurs qui en résultent sont radicalement
impossibles...” Zola, Emile, L’argent. Paris : Gallimard, col. Folio, 164.



burguesia conquistadora. Esta exportagdo do poder estatal foi essencial, pois a Lei e
as suas interpretacdes n&o tinham o mesmo valor em Africa (assim o assassinio de
um homem negro numa campanha de pacificagdo ndo era considerado crime),® e a
burguesia, nomeadamente as grandes companhias concessionarias,® pdde originar
dinheiro fora do controlo do Estado com a condicdo de reverter uma parte dos seus
lucros a este, o qual em contrapartida, garantia a seguranga nos territérios
conquistados. Segundo Arendt, esta exportagdo e expansdo do poder foram
essenciais para o surgimento do imperialismo:

O conceito imperialista de expanséo, de acordo com o qual a expansao & por si
mesma um fim e ndo um meio temporario, foi introduzido no pensamento politico
quando se tornou o6bvio que uma das mais importantes fungcdes permanentes do
Estado-nacéo seria a expansao do poder. (Arendt, 2004: 179).

No que toca aos agentes oficiais, investidos do poder de exercer a violéncia, Arendt
insiste na influéncia importante que detinham nas préprias metrépoles, nomeadamente
nos corpos politicos destas. Como funcionarios da violéncia, comegaram a pensar a
relagcdo com o Outro ja nao em termos de Lei, mas de Poder, e perceberam que, em
certos contextos, o Poder se torna a esséncia, o principio activo, de qualquer estrutura
politica. O que muito concretamente significa que, na era imperialista, a violéncia e o
Poder se tornam metas conscientes por parte de diversos governos, com as
consequéncias que se adivinham:

Porque a forca sem coibigcdo s6 pode gerar mais for¢ca e a violéncia administrada
em beneficio da forca — e ndo em beneficio da lei - torna-se um principio destrutivo
que s6 é detido quando nada mais resta para violar. (Arendt, 2004: 179).

E importante entender com Arendt que esta violéncia contra o Outro subalternizado
ndo soO desestruturou as sociedades e comunidades humanas locais, como
enfraqueceu também as democracias liberais das quais eram oriundos os agentes em
questdo. Sabemos hoje que o palimpsesto colonial (assim como a Primeira Guerra
Mundial) determinou em parte o desenvolvimento a que o historiador norte-americano
George Mosse chamou a brutalizagdo das sociedades europeias.

Enquanto politicos liberais se opunham a empresa colonial — alguns em nome do
humanismo, muitos por razdes econémicas —, a aventura ultramarina tocou grande
parte das sociedades europeias, entusiasmadas pelas reportagens da jovem imprensa
de massa, pela literatura popular, pelas primeiras exposi¢cdes coloniais e pelos jardins

zooldgicos humanos. Pode-se dizer com Arendt que, neste sentido, as metrdpoles

® Cf. M'Bokolo, Elikia, (2006) “ Afrique centrale : le temps des massacres. ”, Le Livre noir du colonialisme.
XVI-XXI : de I'extermination a la repentance. Paris: Hachette Poche, 577-601.

Cf. Coquery-Vidrovitch, Catherine (2001), Le Congo au temps des grandes compagnies
concessionnaires, 1898-1930, Paris: Editions de 'TEHESS.



também foram colonizadas — a autora falara mais tarde da imperializacdo de toda a
nagdo — e que o imperialismo se impOds com facilidade junto de diferentes classes
sociais. E que o fenémeno n&o sé autorizava, como acabamos de ver, o escoamento
do excesso de producao e a exportacao do capital, como permitia a eliminacao do “lixo
humano”, dos “parasitas”, que surgem em consequéncias das crises sucessivas no
ultimo tergo do século XIX e da Primeira Guerra Mundial.” Aparece entdo uma espécie
de alianca entre os detentores do capital e a multiddo:® “O facto novo da era
imperialista foi que essas duas forcas supérfluas — o capital supérfluo e a mao-de-obra
supérflua — se uniram e, juntos, abandonaram os seus paises.” (Arendt, 2004: 196)

No entanto, para produzir os seus piores efeitos, o imperialismo devia, aos olhos da
autora, associar-se ainda ao nacionalismo tribal (que ela vé emergir na Alemanha
p0s-1870) e ao racismo brutal (que encontra a sua justificagao teérica em Gobineau e
Darwin), o que aconteceu quando se comegou a defender a ideia segundo a qual
servir no estrangeiro era servir a patria, mesmo que isso passasse pela subjugagao do
Outro subalternizado (subjugacdo considerada como “natural” numa atmosfera de
racismo assumido). O que leva Arendt a afirmar que “a expansdo deu nova vida ao
nacionalismo.” (202). Este imperialismo, que podemos chamar de global (pois atinge
todas as classes de uma sociedade), realizara esta associacdo aparentemente
contra-natura do grande capital e da turba num ponto particular do globo (Africa) e
num periodo preciso (1884-1914). De facto, para a filésofa, é na Africa negra que o
homem branco, cristdo e civilizado se transformou, regrediu, preparando o terreno
para a emergéncia do assassino de massa no Mesmo europeu. Por outras palavras,
teria sido a conquista da Africa (central e do sul em particular) que facilitara a
passagem de um pensamento da raga (muito presente na Europa do século XIX) ao
racismo e a sua principal consequéncia: a desvalorizacdo do Outro, etapa
indispensavel antes da sua desumanizagao. Para a autora, ndo ha duvida:

E provavel que esse racismo tivesse desaparecido a tempo, juntamente com outras
opinides irresponsaveis do século XIX, se a corrida para Africa e a nova era do
imperialismo ndo houvessem exposto a populagido da Europa Ocidental a novas e
chocantes experiéncias. (Arendt, 2004: 241).

E neste ponto fulcral da sua argumentacdo — mais precisamente no capitulo trés:

Raca e burocracia — que surgem os tragos africanistas do pensamento de Arendt.

"A figura conhecida do pauvre type ou der arme Kerl, que surge entdo na literatura europeia do entre-
guerras, é representativa do tipo de homem exportado para as colénias. Céline, em Voyage au bout de la
nuit (1932), representou, com o seu narrador, Bardamu, o paradigma do que se entende por pauvre type
(pelo menos na literatura de expresséo francesa). A parte africana da Viagem oferece uma descri¢do
alucinante do desmoronamento moral do pauvre type.

8 Multidao ou turba que Arendt ndo associa a classe operaria mas antes ao “lixo” de todas as classes
(Arent, 2004:62).



Depois de analisar de maneira pertinente o que se passara na Europa de um ponto de
vista ideolégico (substituicdo da nacdo pela raca e do governo pela burocracia) no
periodo estudado (1884-1914), encara e descreve o Outro africano em termos
aparentemente surpreendentes. Para efeitos da sua demonstracéo, a autora necessita
de um Outro radicalmente diferente, um Outro em tudo oposto ao colonizador, pois era
preciso explicar porque a ideologia racista tinha desembocado na anulagdo do Outro
enquanto ser humano. Paradoxalmente, apesar de ter delineado a histéria da aparicao
do racismo na Europa, depois de ter enraizado o racismo no Mesmo europeu, num
contexto europeu, ou seja, para parafrasear Bhabha, depois de ter demonstrado que
este Mesmo europeu era um ser dividido, ambivalente no que tem a ver com a sua
relagdo com o Outro na propria Europa, Arendt muda de perspectiva e 1&€ o Outro
africano como uma esséncia, um todo fixo, cerrado num certo numero de
caracteristicas imutaveis no tempo (o Africano é assim desde sempre), assim como no
espaco (o que é valido para a Africa do Sul pode ser generalizado para toda a Africa
negra).’

Parece possivel delinear trés grandes categorias/ conceitos africanistas no discurso
Arendtiano: a falta de Histéria, uma Natureza monstruosa e a auséncia da Raz3o.
Relativamente a primeira, varias passagens remetem para a inexisténcia ndo s6 da

Historia como até do préprio sentido de Historia:

A colonizagao ocorreu na América e na Australia, dois continentes que, sem
cultura ou histéria préprias, haviam caido nas maos dos Europeus. (Arendt,
2004: 245).

O mundo dos selvagens nativos compunha um perfeito cenario para
homens que haviam fugido da realidade da civilizagdo. Sob o sol
inclemente, rodeados pela natureza hostil, deparavam-se-lhes seres
humanos que, vivendo sem um determinado alvo para o futuro e sem um
passado que incorporasse as suas realizagdes, lhes pareciam téo

incompreensiveis como os loucos de um hospicio. (Arendt: 250)

O termo ‘raga’ s6 chega a ter um significado preciso quando e onde os
povos com histéria conhecida se defrontam com tribos das quais nao tém

nenhum registo histérico e que ignoram a sua propria historia. (Arendt: 253)

o Dai, sem duvida, a utilizacdo de In the Heart of Darkness para ilustrar o seu designio, embora Conrad
tivesse situado a acgdo do romance no Congo. Numa perspectiva africanista, Congo e Africa do Sul
equivalendo-se, as conclusdes validas num territério € para uma populagdo podem ser transpostas para
outro contexto sem perder a sua pertinéncia.



Vejo nestas ultimas citagbes esbocgar-se a ligagdo entre a falta de Historia e um
meio ambiente pouco propicio ao desenvolvimento de sociedades organizadas. A
Natureza, no discurso africanista, qualquer que seja a origem do autor, aparece
sempre como hostil, monstruosa, fonte de perigos fisicos (as doengas, o clima, os
animais, eles proprios monstruosos) e psicologicos (0 Branco nos Trépicos corre o
risco de enlouquecer). Neste contexto, ndo sdo de estranhar expressbées como a
“monstruosidade esmagadora descoberta em Africa” (Arendt, 2004: 243) ou, mais a
frente, esta “ natureza intacta, avassaladoramente hostil, que jamais alguém se
dispusera a transformar em ambiente humano.” (Arendt, 2004: 251).

Porém, é a terceira categoria, a da vacuidade racional do “selvagem”, que, no
discurso de Arendt, passa a ser o argumento de peso para explicar a transformacao
do pauvre type oriundo das turbas da Europa num carrasco pronto a chacinar o que ja
nao se considera humano. Arendt atribuia o horror que se apoderou do homem branco
no momento do confronto com o outro negro a: “essa qualidade que transformava os
seres humanos em parte da natureza tanto como os animais” (Arendt, 2004: 255). E
esta natureza, sempre referida como lugar impensavel, intransformavel, mas onde
seres humanos conseguem sobreviver, que ergue a fronteira entre o civilizado e o nao
civilizado. Segundo Arendt, mais do que a cor da pele, é a relacdo destas populagdes
com a Natureza (encarada por elas como um mestre indomavel, uma Natureza que
nao trabalharam ao ponto de a transformar numa paisagem domesticada) que
favoreceu a classificagdo do Negro da Selva como ser inferior, quase como uma outra
espécie. Estas populacdes pareciam “ tdo em comunhao com a natureza que careciam
de caracter especificamente humano, de realidade especificamente humana, de modo
que, quando os europeus 0s massacravam, de certa forma, ndo sentiam que
estivessem a assassinar outras pessoas” (Arendt, 2004: 253). E Arendt acrescenta:
“Além disso, os insensatos massacres das tribos do continente negro pelos brancos
nao destoavam das proéprias tradicbes dessas mesmas tribos. O exterminio de grupos
hostis foi norma em todas as guerras entre nativos africanos [...]” (Arendt, 2004: 253).

Por fim, no ultimo capitulo de Imperialismo, Arendt debruga-se sobre a nogao
complexa dos direitos do homem e sobre o estatuto dos apatridas, dos homens
despojados dos direitos politicos elementares. O homem ocidental encontra-se assim
reduzido a sua simples humanidade, a um corpo sem direitos, sem recurso contra o
arbitrario, uma espécie de ser subtraido, por assim dizer, da sociedade, cuja nudez,

para a autora, s6 encontra simetria no mundo “selvagem”.



Se a tragédia das tribos selvagens é que habitam uma natureza inalterada
que nao sao capazes de dominar, mas de cuja abundancia ou fragilidade
dependem para viver, que vivem e morrem sem deixar vestigio algum, sem
terem contribuido em nada para um mundo comum, entdo essas pessoas

sem direitos retrocedem realmente para o estado da natureza. (Arendt: 399)

Aos olhos da autora, a degradacao da condigdo ontoldgica do refugiado, do “sem
papéis”, s6 pode ser comparada a um Outro visto ele préprio como degradado,
inexistente como produtor de significagcdo, de actos dignos de serem registados. Tal
como se verifica com os orientalistas, Arendt ndo entende o Outro — diria que se
encontra na incapacidade epistemoldgica até de o ouvir —, vé-o0 através do discurso
africanista e descreve-o sem recurso a metafora ou a outra figura de retérica que
pudesse de certa maneira lenificar as suas afirmacdes. A semelhanca do discurso
orientalista, contenta-se com o uso da cépula (Said, 2004). O Africano é. E é o
suficiente.

Na minha hipétese de leitura, o que o africanismo de Arendt revela é um quadro
epistemoldgico (uma «atmosfera intelectual» na terminologia utilizada por Mudimbe,
1988) no qual ela se insere e que nao questiona, pois este, heranga da sua formagéao
filoséfica, é-lhe natural, pelo menos é encarado como tal. Adivinha-se aqui a
contradi¢ado fundamental entre o propésito inicial do projecto — pensar de maneira nova
um fendmeno novo — e a impossibilidade de sair completamente do contexto
epistemolégico de enunciagao para, de facto, pensar o mundo de maneira diferente.
Na tradicdo da qual ndo consegue desprender-se, ndo ha lugar para a ambiguidade, a
heterogeneidade: o Outro africano parece univoco/ imutavel e, desta maneira, pode
ser oposto, palavra por palavra, ao referente europeu: civilizagado vs selvajaria; sentido
da Histéria vs auséncia deste sentido; cultura vs natureza bruta... Este discurso diz e
cria (inventa diria Mudimbe), no mesmo momento, uma realidade que tende a se
afirmar como verdadeira, quando, de facto, apenas se trata de uma representagao que
se substituiu a realidade que os autores pretendiam descrever fielmente.

Este quadro, que os tedricos dos estudos pds-coloniais descreveram, a fim de o
desconstruir, continua, porém, a impregnar numerosos discursos, de varios
quadrantes (literarios, politicos...) que, apesar das resisténcias provenientes tanto do
Sul como do Norte, parecem hoje ganhar novo fdlego. Entre eles, gostaria de
destacar, meio século depois de Arendt, o discurso do Presidente francés Nicolas

Sarkozy, proferido recentemente em Dakar, por duas razbes. Primeiro, porque

1 26 de Julho de 2007. Texto disponivel in extenso no site oficial da presidéncia da Republica Francesa:
www.elysee.fr. Consultado a 10 de Margo de 2008.



retoma tal e qual as trés categorias africanistas que leio na obra de Arendt, o que
ilustra de maneira paradigmatica ndo s6 a permanéncia do africanismo, mas também a
principal estratégia textual desenvolvida: a repeticdo dos mesmos tragos dados como
fiel representagao da realidade. O sistema assim fechado continua a funcionar apesar
das criticas, pois basta retomar, repetir regularmente e em suportes diversos, as
generalizagdes iniciais para convencer da realidade destas. E um processo bem
conhecido desde o trabalho fundador de Said." Em segundo lugar, e ao contrario do
que aconteceu com Hannah Arendt, o discurso de Sarkozy foi imediatamente alvo de
criticas acérrimas na sua maioria oriundas do Sul: varios intelectuais africanos de
renome responderam aos clichés com textos complexos, cuja argumentacdo se
baseava tanto na andlise politica como na Histéria. Sdo textos uteis, na minha
perspectiva, pois fornecem instrumentos para entender as origens do africanismo e

para, consequentemente, o desconstruir enquanto discurso.™

2. O DISCURSO AFRICANISTA DE SARKOzZY

Na universidade Cheikh Anta Diop, perante centenas de professores, estudantes e
politicos, Sarkozy expds a sua visdo da Africa, do passado colonial, das relagcdes entre
a Franca e a suas antigas coldnias. Do ponto de vista formal, o texto assume uma
estrutura dialogada onde o “eu” presidencial se dirige aos “jovens de Africa”, o que por
si revela duas coisas: por um lado, num discurso deste tipo, o didlogo ndo existe, o Eu
impbe-se sempre ao Outro acantonado no siléncio, e por outro lado, mostra a intengao
de deixar nas margens a geragcdo mais antiga, a que ainda se lembra do periodo da
colonizagdo.” Este eu (“Je” é repetido vinte vezes na primeira pagina e meia!) comeca
por tomar as habituais precaugdes retéricas destinadas a desautorizar as eventuais
acusacdes de paternalismo: “Gosto de Africa, respeito e gosto dos Africanos”. A partir
daqui, o discurso vai adoptar uma estrutura dicotdomica, na qual a voz oficial da Francga

admite um erro, sem, no entanto, assumir a responsabilidade por ele, para depois

M “[A atitude orientalista] tem em comum com a magia e com a mitologia o caracter autocontido de um

sistema fechado que se reforga a si mesmo, no qual os objectos sdo o que sdo porque sao o que séo, de
uma vez e para sempre, por razdes ontolégicas que nenhum material empirico pode desalojar ou alterar.”
ggaid, 2004: 81)

Destaco aqui os artigos disponiveis on-line: Achille Mbembe, “L’Afrique de Nicolas Sarkozy”,
Africultures/Le Messager, (Franga/Camardes) 01.08.2007; Boubacar Boris Diop, “Le discours inacceptable
de Nicolas Sarkozy”, Le Quotidien, (Senegal) 21.08.2007 ; Raharimanana et al. “Lettre ouverte a Nicolas
Sarkozy”, Libération (Franga), 10.08.2007... Entre as poucas vozes francesas que reagiram de maneira
critica: Thomas Heams, “L’homme africain...”, Libération, 02.08.2007; Anne-Cécile Robert, “L’Afrique au
Karcher”, Le Monde diplomatique, Setembro de 2007. Mais recentemente, um conjunto de intelectuais
africanos respondeu a Sarkozy numa colectéanea de artigos : Gassama, Makhily (org.) (2008), L’Afrique
répond a Sarkozy. Contre le discours de Dakar. Paris: Philippe Rey.
® Observa-se que entre a versdo pronunciada em Julho (da qual o Le Monde deu conta na sua verséo
on-line de 27 de Julho de 2007) e a versao final, o “Tu” desapareceu para deixar lugar ao “Vous”. Alguém
deve ter-se lembrado do peso do tratamento por Tu nas antigas colénias. Porém, esta alteragdo nao
altera o conteudo africanista do discurso.



evidenciar melhor o que ela entende como ponto positivo. Esta retérica da concesséao
tem marcado o recente surto de discursos opostos a ‘“repentance”, a suposta
obsessao francesa pelo pedido de desculpas. Pascal Blanchard, reputado historiador
da colonizacao francesa, analisou bem o dispositivo retérico em causa:

A nova linha oficial parece entdo ser dual: reconhecimento dos agravos e crimes
mais graves e mais simbdlicos — repressao policial contra os militantes argelinos em
Paris, a 17 de Outubro de 1961; massacres do exército no Constantinois, em Maio de
1945; repressao militar e policial em Madagascar, em 1947; torturas cometidas pelo
exército na Argélia, de 1956 a 1960 — e afirmacao dos beneficios do projecto colonial,
beneficios resultantes dos objectivos gerais do projecto colonial, ou seja, a missao
civilizadora. (Blanchard, 2007: 37).

O que, no discurso de Sarkozy, significa: o reconhecimento da escravatura e do
comércio como crime contra a humanidade, a aceitagdo de que alguns crimes foram
cometidos durante o periodo colonial para contrapor de imediato a obra deixada pelo
colonizador (hospitais, escolas, estradas). Este balango ambiguo da colonizagao
autoriza Sarkozy a exonerar de imediato o imperialismo colonial dos actuais problemas

do continente africano:

A colonizacgdo ndo é responsavel por todas as dificuldades actuais de Africa.
N&o é responsavel pelas guerras sangrentas que travam os Africanos entre
eles. Nao é responsavel pelos genocidios. Nado € responsavel pelos
ditadores. Nao € responsavel pelo fanatismo. Ndo é responsavel pela
corrupgao, pela prevaricacdo. Nao é responsavel pelos desperdicios e pela

poluicao.

Note-se de passagem que a restricdo da primeira frase (a colonizagdo nao é
responsavel por todas as dificuldades) desaparece nas frases seguintes, as quais
enumeram, se nao todas, pelos menos as principais dificuldades do continente. No
entanto, o mais importante talvez resida na auséncia do prefixo “pds”, que remeteria
para o papel central desempenhado pelos sucessivos governos franceses da V
Republica no desenvolvimento duma pds-colénia onde os lagos de dependéncia,
sobretudo econdémicos, se perpetuaram em detrimento do progresso democratico. E
se 0 orador concede uma culpa ao colonizador, acrescenta, no vaivém permanente
entre o poélo negativo e o positivo, que ele proprio, o colonizador, pagou a sua divida
pela amargura e pelo sofrimento perante tanto ressentimento por parte do colonizado.
No fim da argumentacao, a culpa vira-se para o sujeito subalternizado, que se deixou

invadir pelo édio:



A colonizacdo foi um grande erro que destruiu junto do colonizado a estima
por si proprio e fez nascer no seu coragao este odio por si que desemboca

sempre no 6dio para com os outros'*

Apesar da sua intencdo de nao dar licdes de moral aos jovens de Africa, Sarkozy
aconselha os seus destinatarios a nao ir buscar solugbes do lado de uma suposta
pureza que se poderia opor ao polo europeu/ branco: “Nao cedam a tentacido da
pureza. A pureza é fechar-se sobre si proprio, a pureza € uma intolerancia.” O que nao
deixa de ser um tanto irénico quando, mais a frente, recupera um Senghor, cujo
conceito de Négritude se assemelha a defesa de uma esséncia negra com as
consequéncias que conhecemos hoje.™

Depois do tratamento ambiguo da questao colonial e dos conselhos, vem o terceiro
grande tema do discurso: as razdes dos males endémicos de Africa. E aqui que
aparece sem mascara a ideologia™ que estrutura a totalidade do discurso: o
africanismo como modo de apreensao e de descodificacdo do continente inteiro.
Encontram-se aqui as principais imagens que remetem para a representagao classica
de Africa nos imaginarios europeus. A semelhanca de Hannah Arendt, Sarkozy
descreve uma Africa sem Histéria, imével no tempo, paralisada por uma natureza
monstruosa que o homem africano (nunca encarado na sua singularidade) nao

consegue dominar.

O drama de Africa é que o homem africano ndo entrou suficientemente na
Histdéria. O camponés africano, que ha milénios vive com as estacgbes, cujo
ideal de vida & estar em harmonia com a natureza, s6 conhece o eterno
recomego do tempo ritmado pela repeticdo sem fim dos mesmos gestos e
das mesmas palavras. Neste imaginario onde tudo recomega sempre, nao
ha lugar nem para a aventura humana, nem para a ideia de progresso.
Neste universo onde a natureza comanda tudo, 0 homem escapa a angustia
da Histdria que obceca o homem moderno, mas permanece imével no meio

de uma ordem imutavel onde tudo parece estar escrito de antemao. Nunca o

' Nota-se aqui claramente a influéncia de pensadores de referéncia para a direita francesa — Pascal
Bruckner, Pascal (2006), La tyrannie de la pénitence: essai sur le masochisme occidental. Paris: Grasset;
Lefeuvre, Daniel (2006), Pour en finir avec la repentance coloniale. Paris : Flammarion; ou ainda Lugan,
Bernard (2006) Pour en finir avec la colonisation. Paris: éditions du Rocher — que nos seus ensaios
criticam a “moda do arrependimento”.

® Ver: Villasante Cervello, Mariella (2006), “La Négritude : une forme de racisme héritée de la
colonisation frangaise? Réflexions sur [idéologie négro-africaine en Mauritanie”, Livre noir du
colonialisme, op.cit., 971-1019.

'® Que entendo como o conjunto de ideias, de crengas, de doutrinas intrinsecas a uma época, a uma
sociedade ou a uma classe social. A ideologia como sistema pretende ainda explicar e interpretar a
Histdria, revelar o principio unico de funcionamento de uma sociedade, dar aos seus utilizadores a
sensagao de poder entender 0 mundo a partir de um sistema fechado e autotélico.



homem se transpde para o futuro. Nunca lhe vem a ideia sair da repeticao
para inventar um destino para si. O problema de Africa, e permitam a um
amigo de Africa dizé-lo, esta aqui. O desafio de Africa é entrar mais na
Histéria. E ir buscar nela a energia, a forga, a vontade de ouvir e de esposar
a sua propria Histéria. [...] O problema de Africa é que ela vive demais o

presente na nostalgia do paraiso perdido da infancia.

Como no discurso orientalista, a principal caracteristica do africanismo reside na
repeticao infindavel do mesmo, na iteragdo da unicidade, na retoma da univocidade
como principio explicativo. Dai a utilizagdo dos artigos definidos (“Le probléme, le
défi”) que reduzem a plurivocidade, a complexidade do real a um enunciado onde o
verbo ser (étre), inserido numa estrutura sintactica simples (num modo afirmativo ou
negativo), se revela o cédigo suficiente e necessario para entender a representacao da
Africa assim construida. Said tinha sem duvida razdo ao afirmar que o orientalismo
nao se escondia atrds de metaforas obscuras, que ndo desenvolvia estratégias
argumentativas complexas: a ideologia jaz na superficie do discurso. Por outras
palavras, o significado do texto africanista ndo esta escondido, mas imediatamente
visivel, compreende-se de imediato o que ele diz a propdsito de Africa. Para o
interpretar de maneira pertinente, é, pois, preciso ndo s6 analisar as suas técnicas
discursivas, como ter em conta o seu contexto de produgao.”’

Relativamente a Arendt e Sarkozy — julgo, porém, possivel extrapolar a minha
leitura a grande parte do discurso africanista —, o contexto ideoldgico remete para uma
fonte Unica de informagéo/ inspiragdo: o capitulo dedicado por Hegel a Africa no seu
livro A Razdo na Histéria. Introdugdo a Filosofia da Historia Universal.® Achille
Mbembe, por exemplo, vé neste texto, tanto na sua forma como no seu vocabulario, o
arquétipo da linguagem colonial (Mbembe, 2005: 221).” No capitulo que dedica a
Africa, o filésofo alemao baseia a sua argumentagdo em textos de autores classicos
(gregos e latinos) que ja faziam da Africa negra um continente misterioso, colocado
nas margens do mundo da civilizagao e da razdo. Como ¢ sabido, Hegel defendia uma
hierarquizagao das civilizagbes e uma classificacdo das sociedades consoante o seu
grau de acesso a razdo. Nesta perspectiva, a Africa negra ocupa o ultimo patamar: o

da auséncia absoluta de cultura e de razido. Assim o interior aparece “fechado sobre si

7 Além de Said, fago igualmente minha a proposta de Bourdieu de articular a literatura com a sociedade
na qual ela se faz, se diz e se comenta.

'8 Utilizo aqui a tradugdo portuguesa: A Razdo na Histéria. Introdugdo a Filosofia da Histéria Universal
(1995). Este livro junta uma série de ligdes que Hegel proferiu em Berlim entre 1822 e 1831. Para o
capitulo em questao, ver pp. 176-193.

"% Ver também Pironet, O.: “Le philosophe et le président: une certaine vision de I'Afrique”, Le Monde
Diplomatique em linha, Novembro de 2007 (inédito em versao impressa): www.monde-diplomatique.fr.



mesmo”; € também “o pais da infancia que, além do dia da histéria consciente, esta
envolto na cor negra da noite” desde o principio dos tempos. Nesta regido atemporal,
0 homem encontra-se num “estado de barbarie e de selvajaria que o impedem de
fazer parte integrante ainda da civilizagdo”. O Negro é ainda descrito como um ser
sem disciplina, portador de caracteristicas que o colocam fora da humanidade, porque
nao atingiu a idade adulta (a metafora do negro crianca esta constantemente presente
em expressdes como “estado de inconsciéncia de si”). Existe, para ele, um “espirito
africano” - Sarkozy polvilha o seu discurso com a expressdo “alma africana”, que
remete para a mesma suposta esséncia, encarada por ambos como misteriosa —,
simbolizado pela “unidade do homem com deus e a natureza” e pela incapacidade de
se elevar ao universal pelo exercicio da razdo.”® Hegel encontra neste lado irracional
do negro a principal causa do seu subdesenvolvimento econdmico e técnico e a sua
subsequente dependéncia numa agricultura de subsisténcia. Em vez de tentar dominar
a Natureza exuberante que lhe foi dada, é-lhe completamente submisso.”

Para explicar as atrocidades (o canibalismo e os massacres) cometidas pelas
tribos, Hegel faz do Negro um ser sem moral, que despreza tanto a vida dos outros
como a sua — nao estamos longe aqui do famoso édio por si proprio do qual falava
Sarkozy —, e desvaloriza todo o tipo de organizacao social, familiar e estatal. Daqui
provém a propensdo para o regime despético e a escravatura, consequéncia da
auséncia de leis. A articulagcdo com o discurso de Sarkozy aparece neste momento
fulcral da exposicado de Hegel: a violéncia, as ditaduras, os genocidios que assolam os
Estados pdés-coloniais ndo encontrariam, segundo o Presidente francés, a sua origem
na colonizacdo, mas num periodo anterior, numa pré-colénia, por assim dizer,
marcada pelo cunho da violéncia como modo natural na gestao dos conflitos.

E igualmente sem grande esforco que se esboga a ligacdo entre o discurso
africanista de Arendt e o de Hegel. E conveniente recordar que na sua demonstragéo,
a filésofa alema precisava de um ser humano desprovido de razdo, de sentido da
Histéria, sem realizagbes culturais dignas de registo, para explicar a transformagao do

civilizado em bruto. A meu ver, encontrou no livro de Hegel o pdlo da negatividade

2 «Mas os africanos ainda n&o chegaram ao reconhecimento do universal; a sua natureza é o

constrangimento em si: 0 que chamamos religido, Estado, o ente em si e para si, o que tem vida absoluta,
tudo isto ainda ali ndo existe. Os relatos pormenorizados dos missionarios confirmam isto inteiramente
£.1..].” (Hegel: 180)

“Os africanos véem a natureza em oposigdo a si mesmos; dependem dela, e os poderes naturais sdo
por eles temidos. A corrente pode afoga-los, o terramoto pode destruir as suas localidades. A
prosperidade da colheita e os frutos das arvores dependem do tempo: ora chove excessivamente, ora
demasiado pouco, precisam da trovoada, da estacdo das chuvas e do seu termo; a chuva e a estagao
seca do ano ndo devem durar demasiado. ” (Hegel, 1995: 182).



absoluta, o elo que faltava na sua demonstragdo.? A citagdo seguinte parece assim

ecoar no “Imperialismo”:

Se alguém desejar conhecer as manifestagdes terriveis da natureza humana
pode encontra-las em Africa. O mesmo nos dizem as mais antigas noticias
sobre esta parte do mundo; em rigor, ela ndo tem histéria [...] O que
especificamente entendemos por Africa é algo desprovido de histéria e
fechado porque ainda se encontra totalmente enredado no espirito natural, e
que deve aqui simplesmente aduzir-se no limiar da Histéria Universal.
(Hegel, 1995: 193)

No discurso africanista, o Outro africano nunca aparece enquanto individuo
portador de Histéria e de histérias, produtor de sentidos e de significados: € s6 um
corpo falado, descrito, apoderado. Por outras palavras, surge nos textos como
rasurado, raspado, e, a semelhanca do palimpsesto do monge copista, reescrito,
inserido noutra temporalidade. Pouco importa que as suas caracteristicas sejam
poucas e redutoras, passam a substitui-lo e a exprimi-lo na infinidade das ocorréncias

do discurso africanista. E o que sublinha Mbembe ao analisar o texto de Hegel:

No entanto, num quadro onde cada palavra pronunciada o € num contexto
de urgéncia — a urgéncia da ignorancia — s6 é possivel fazer de novo, em
sentido contrario, o caminho da significagcdo e da razdo saturando as
palavras, recorrendo a uma espécie de pletora verbal, provocando um
sufocamento das imagens. Dai o aspecto sacudido, gaguejado, abrupto, e

finalmente vazio da narragao colonial. (Mbembe, 2005: 222)

De facto, tanto o texto de Hannah Arendt como o de Sarkozy retomam os mesmos
tragcos africanistas, mas o segundo fa-lo de maneira quase encantatéria, tentando
talvez introduzir uma espécie de ritmo (repeticdo de sintagmas idénticos, do pronome
“Je”...), ele proprio encarado como “especificamente” africano na obra tedrica de
Senghor sobre a “Négritude”. Esta estratégia retérica nao consegue, porém, ocultar a

pobreza da representacdo do Outro reduzido a alguns escassos aderecos. Mbembe,

2 E altamente provavel, devido a sua formacao avangada em filosofia, que Arendt tenha estudado a obra
de Hegel, que tenha feito seus, se ndo a sua concepg¢éo da Histéria, pelo menos o quadro epistemolégico
que a Razdo na Histéria ajudou a produzir e que Arendt parece nao pdr em causa. E deste ambiente que
se nutriu o africanismo. Do ponto de vista de Hegel ou de Arendt, a repeticdo dos mesmos clichés, quase
nas mesmas palavras, vale como prova.



mais uma vez, apontou, quase em termos Saidianos, para o tipo de estratagema

linguistico utilizado pelos africanistas:

Esta economia verbal funciona consoante leis mal escondidas. Apodera-se
primeiro de anedotas, de fragmentos do real, de coisas espalhadas e
dispersas, das quais nao se foi testemunha directa, mas das quais se ouviu
falar a partir de uma cadeia de outros intermediarios. Extraem-se a seguir de
qualquer temporalidade. Neutraliza-se a inteira variedade das suas formas.
Libertam-nas de qualquer codigo local. A partir destes pedacos do real e da
espuma do rumor que os arrasta, esbogcam-se rascunhos furtivos, cenas que
se reorganizam a sua vontade, quadros movimentados e intensos, ou seja,
um eixo dramatico cujas palavras e imagens se resumem, no final de

contas, a uma ou duas coisas. (Mbembe, 2005: 223)

3. UM AFRICANISMO ENRAIZADO

O mais espantoso no discurso africanista recente — reconhe¢o em Hannah Arendt o
desconhecimento da voz do subalterno por falta de acesso aos primeiros trabalhos
criticos provenientes da Europa, das Caraibas e da Africa — reside no facto de
permanecer surdo e cego a desconstrugdo pods-colonial da representacdo do Outro
subalternizado. Oriundos tanto do Sul como do Norte, em inglés, francés, portugués ou
espanhol, contamos hoje com um vasto leque de ensaios, romances, artigos em
jornais e revistas, entre outros, que dao conta, ao mesmo tempo que traduzem, uma
representacdo das sociedades do Sul em tudo oposta a de Sarkozy. Contudo, o
discurso africanista (poderiamos acrescentar orientalista) continua a enclaustrar o
preto (negre ou nigger, muda a lingua permanece o insulto) na sua pobre e triste
representacdo. Ja em 1952, um ano depois da publicacdo de The Origins of
Totalitarism, Fanon verificava a dificuldade em combater a representacéo
desvalorizante do negro, mesmo quando se utilizava a arma da razdo.? O ensaista
caribenho explicava o fracasso desta tentativa por causa justamente do poder da
representagao do Outro, reduzido a um cenario numa Historia contada para o Mesmo
europeu, ou a uma narrativa da qual nao é o sujeito ou o autor: “Havera sempre um
mundo — branco — entre vocés e nés... Esta impossibilidade para o outro [ou seja o

Branco] de liquidar de uma vez por todas o passado. “ (Fanon, 1952 : 98).

2 « Em bom tacticista, quis racionalizar o mundo, mostrar ao Branco que estava errado. ” (Fanon, 1952:
95).



Mais recentemente, num ensaio sobre as origens da inferiorizagdo do Negro,
Catherine Coquery-Vidrovitch reconhecia a dificuldade de desfazer as imagens do

Outro que contribuiram para a sua representacao:

Estes preconceitos eurocentristas que apresentam uma imagem
desvalorizada dos negros ou dos Amarelos permanecem por todo lado em
filigrana. [...] O saber muito recente de alguns africanistas de boa vontade é
ainda impotente para se opor a esta enorme herangca que podemos
qualificar hoje de abominavel, pois ja ndo existe para o justificar ou, pelos
menos, o explicar e o entender, o contexto econdmico e cientifico
ultrapassado do século colonial. Provém de preconceitos banais e, em
definitivo, da ignorancia. (Coquery-Vidrovitch, 2006: 915-917)

A recente polémica a propésito de um pedido de censura a Tintim no Congo ilustra
bem o peso desta “enorme heranga”. Em Agosto de 2007, um estudante congolés da
Universidade de Lovaina depositava uma queixa contra a sociedade Moulinsart,
gestora dos direitos da obra de Hergé, por infracgéo a lei belga contra o racismo.?* Por
causa do seu conteudo ideolégico, o queixoso pedia a proibicdo da banda desenhada.
N&o me cabe emitir um julgamento sobre a pertinéncia da queixa ou a sua validade
juridica; o que é relevante, na minha perspectiva de desconstru¢cado do africanismo,
sdo as reaccbes que a queixa suscitou na Bélgica e na Franca. Nas semanas
seguintes, a imprensa acolheu artigos de opinido e dossiers tematicos que, de um
modo geral traduziam, se ndo o desprezo, pelo menos uma certa perplexidade
relativamente aos argumentos do estudante:*® este ndo teria percebido a importancia
do contexto, nao teria entendido que a atitude paternalista era comum na altura, que a
obra deve ser lida como um documento; que a proibicdo de Hergé abriria caminho a
proibicdo de outras bandas desenhada da época. O ataque mais feroz veio de um
doutorando francés em filosofia de Paris XII*® que acusava o “activista” de cair no
politicamente correcto e de n&o ter entendido a banda desenhada em questéo:

“No album Tintim no Congo, os Africanos ndo desempenham o papel do mau nesta
aventura exdtica. Para que o queixoso 0 soubesse, teria sido preciso que lesse

atentamente este album — o que ele ndo fez.”

% | e Soir, 8 de Agosto de 2007.

% ver: Le Soir (“Interdire Tintin, c’est censurer notre histoire”, 11-12 de Agosto de 2007, 30), Le Vif-
L’Express (“Tintin doit-il demander pardon? ”, 17 de Agosto de 2007, 31-37), etc.

% Ajavon, Fr.-X., “Les aventures de Tintin au pays du politiquement correct”, Le Soir, 11-12 de Agosto de
2007, 13.



Segundo o autor do artigo, o proprio Hergé teria amenizado a carga ideolégica do
seu album na ultima versao (1946), substituindo, por exemplo, a aula de geografia da
versao de 1931 (onde Tintim se dirigia a uma turma de rapazes com as palavras:
“Meus caros amigos, vou falar-vos hoje da vossa patria: a Bélgica!”) por uma “bem
inocente licdo de matematica.” (Ajavon). A meu ver, Ajavon engana-se duplamente: o
“activista” leu bem a banda desenhada e a licdio de matematica é tudo menos
inocente. E que com a licdo de matematica nos encontramos justamente no cerne do
enquadramento ideolégico, ou atmosfera intelectual, do album de Hergé.

Em poucas palavras: Tintim chega a missdo e o padre que 0 acompanha aponta-
Ihe a distribuicao espacial dos diversos prédios (escola, capela...), acrescentando o
comentario: “Quando nés nos instaldamos aqui, ha um ano, era a selva...”. As
reticéncias deixam claro o subentendido: ndo havia nada, s6 a Natureza africana bruta
que os missionarios domaram para a moldar, para lhe dar um aspecto civilizado. Na
mesma prancha (Hergé, 1946: 36), Tintim oferece-se para substituir um padre doente
e dar a famosa ‘“licao de matematica” que consiste em perguntar, trés vezes, aos
alunos o resultado de uma adicéo simples: 2 + 2. Esta licdo apela a dois comentarios:
em primeiro lugar, Tintim n&o tinha do ponto de vista estatutario o direito de substituir o
padre (ndo possuia o diploma de professor), 0 que demonstra paradigmaticamente o
diferente valor que tinham as normas na coldénia (uma situagdo impossivel na
metrépole torna-se possivel em Africa). Em segundo lugar, a incapacidade por parte
dos alunos de responder a uma pergunta tdo simples aponta, mais de que uma licao
de geografia, para a representagdo da crianga negra como um ser atrasado
relativamente aos seus congéneres da metrépole. Ou seja, € pelo que ela ndo diz que
a prancha ganha significado: é produto e produtora de ideologia africanista. Ela
recupera as imagens e os preconceitos em vigor na altura (domesticagdo da Natureza
pelos padres, o Negro ndo tem acesso a razao, pois nao sabe resolver problemas de
calculo, etc.), agrega-os e reenvia-os ao publico numa obra popular, o que reforca
ainda mais as representagdes em vigor. Num ensaio classico sobre a obra de Hergé,
Apostolidés desconstroi, quase em termos pos-coloniais, a atitude de Tintim no
decorrer do album:

Tintim leva com ele esteredtipos sobre Africa que a experiéncia vira confirmar.
Longe de mudar no contacto com a realidade, ele impde o seu ponto de vista aos
indigenas e estes reenviam-lho, de uma maneira caricata. Apesar de nunca ter visto
este continente, é ele que conhece melhor as suas particularidades. Possui um saber
inato que nao precisa de justificacdo: a sua qualidade de homem branco basta, ela é

uma esséncia que ele manifesta e que leva a convicgéo. (Apostolides, 2003: 25)



Ao contrario de que julga Ajavon, n&o se trata de ser ou ndo politicamente correcto
pedir, ndo a censura do album, mas pelo menos uma leitura acompanhada deste. E
possivel imaginar como a imagem do negro se construira junto de uma crianga branca
que o leia.” E sabemos demasiado bem quéo dificil € a desconstrugéo desta quando
ja faz parte do aparelho cognitivo de um individuo adulto, quando ja nao vé o Outro,

mas unicamente uma representacao do Outro.

5. CONSIDERACOES FINAIS

Como acabamos de ver, o discurso africanista esta profundamente enraizado nas
sociedades ocidentais e determina grande parte das suas representacdes da Africa.?®
Tudo acontece como se ndo houvesse contra-discursos, como se 0 subalterno nao
contrapusesse a sua voz a do dominante — pois ao contrario do que Spivak julgava no
seu famoso ensaio, a/ o subalterna/ o fala e escreve ha muito —, como se, no proprio
Ocidente, néo existissem reavaliagcdes sérias do passado colonial.?® A principal razdo
para esta situagcao tem a ver certamente com as representacoes artisticas, literarias,
cinematogréficas, publicitarias do Outro africano que saturaram a nossa atmosfera
intelectual com um numero reduzido de imagens, mas que na sua reiteragdo
acabaram por construir um Negro de fantasia tido pela exacta réplica de um modelo
que nunca existiu.

Como vimos, o campo politico produz igualmente discursos que participam na
construgdo da representacdo. Pelo impacto simbdlico que estes tém, tanto na Franca
como nas antigas coldnias, € sem duvida aqui que a necessidade da desconstrugéo se
faz sentir com mais urgéncia. E também neste campo que, porém, esta tarefa se
revela mais dificil de empreender, pois, para muitos representantes eleitos, questionar
0 passado equivale a pdr em causa a propria representacdo que eles tém da nacgéo ou
que eles acham que a maior parte dos cidadaos tem da nagao. Nesta perspectiva, a
identidade nacional assemelha-se a uma espécie de esséncia sem sombra, sem
ambiguidades, sem asperidades, uma identidade fundada numa sé versado da Histéria

que, supostamente, une todos os Franceses. No entanto, como a teoria pds-colonial

%" Nao dizia outra coisa a correspondente da Agence Congolaise de Presse em Bruxelas: “A maneira de
falar dos Congoleses é ridicularizada, mas tem de se ler esta aventura como um documento. Proibi-la ndo
faria sentido nenhum, mesmo se me parece impensavel deixa-la a qualquer um. Se uma crianga de seis
anos |é isto, o que é que vai a seguir pensar do jovem Negro que vera na sua escola? ” (Vif-L’Express, 17
de Agosto de 2007: 31).

% Na sua resposta ao discurso de Sarkozy, Théophile Obenga insistia na longa histéria do africanismo
eurocentrista (Gassama, 2008: 355).

% Nem se pode dizer que a informagdo ndo esta disponivel. HaA muito que revistas de vulgarizagédo
cientifica divulga os crimes da colonizagdo. Como exemplos recentes do mundo francéfono, veja-se
“Colonisation. Les massacres oubliés. Sétif 1945. Madagascar 1947. Cameroun 1955”, L Histoire, n°318,
Margo de 2007 e, a propdsito do massacre de tirailleurs no Senegal em Dezembro de 1944 pelo Exército
francés, Bernard, Philippe, “Les Sénégalais retrouvent la mémoire”, Le Monde, 23 de Fevereiro de 2007,
3.



tem demonstrado, esta esséncia ndo passa de um sonho (ou de um pesadelo,
dependendo do ponto de vista), pois as sociedades ocidentais, principalmente as
antigas poténcias coloniais, foram elas proprias profundamente modificadas pela
colonizagado. Migragcdes e outros movimentos diaspdricos oriundos dos Estados
pos-coloniais mudaram definitivamente o rosto da Franga (o mesmo se pode dizer de
Portugal, da Bélgica e da Inglaterra), tornando-a mais mestiga, transformando o seu
“génio nacional” numa coisa hibrida onde vozes do Sul e do Norte se cruzam
permanentemente (0 que € obvio no desporto, na musica, no cinema, etc.). Para o
tedrico, o questionamento do passado (pds) colonial esta intrincado no devir desta

nova Franca:

Questionar a histéria da pds-colénia seria romper com a narrativa nacional
que marginalizou impunemente o episddio colonial. Seria de uma certa
maneira provincializar a Franga, entender que esta, além da sua esséncia,
esta submetida, como as nacgdes ocidentais, aos mesmos problemas
consecutivos a modernidade, ou seja, a intensificacdo dos fluxos humanos e

das culturas que a atravessam. (Bancel, 2007: 12)

Entende-se entdo que a desconstrucdo das representacbes passa pelo
questionamento da(s) identidade(s), pela compreensdo da ambiguidade intrinseca a
esta (s), ou melhor, pela compreensao de que nao existem dois polos — o Mesmo e o
Outro — encarados de um modo essencialista. Com Bhabha,* tal como com outros
pensadores vindos do Sul, descobrimos a instabilidade fundamental de cada pdlo, a
indeterminagédo dos contornos desta suposta identidade nacional que nos distinguiria
uns dos outros, a impossibilidade de impor, agora e no futuro, as nossas sociedades
mesticas, uma esséncia que agregasse, ou cimentasse, toda a populagdo. A este
respeito, as antigas metropoles coloniais tém de entender que passaram do Estado-

Nacao, caro ao século XIX, ao Estado, ainda por definir, de pds-colénia.

30 «guch binary, two-part, identities function in a kind of narcissistic reflection of the One in the Other,
confronted in the language of desire by the psychoanalytic process of identification. For identification,
identity is never an a priori, nor a finished product; it is only ever the problematic process of access to an
image of totality. ” (Bhabha, 1994: 51).
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