Democracia racial

“O mytho ¢é o nada que ¢é tudo

O mesmo sol que abre os céus
E um mytho brilhante ¢ mudo...”
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Os estudantes das relagdes raciais no Brasil ficam sempre intrigados com a origem e
a disseminagdo do termo “democracia racial”. A comegar pelo simples fato da expressao,
atribuida a Gilberto Freyre', ndo ser encontrada em suas obras mais importantes e de ndo
aparecer na literatura especializada a ndo ser tardiamente, nos anos 1950.

Ademais, porque empregar uma metafora politica para referir-se as relagdes sociais
entre brancos e negros? Porque tal locugdo passou a exprimir tao perfeitamente um
pensamento que conceitos anteriores — como “sociedade multirracial de classes”,
empregado por Pierson (1942) ou “relagdes raciais harmoniosas”, usado pela UNESCO
(Maio 1997) - foram incapazes de expressar? Essas sdo algumas das indagagdes que
procuro responder neste artigo.

Sem ter consultado sistematicamente documentos ou jornais da época, mas
concentrando-me na produgdo jornalistica e académica de alguns pioneiros no estudo das
“relagdes raciais”, busquei primeiramente tragar a cronologia de cunhagem do termo
“democracia racial”.

Ao que parece o termo foi usado pela primeira vez por Arthur Ramos (1943), em
1941, durante um semindrio de discussdo sobre a democracia no mundo pds-fascista
(Campos 2002). Roger Bastide, num artigo publicado no Diario de S. Paulo em 31 de
marg¢o de 1944, no qual se reporta a uma visita feita a Gilberto Freyre, em Apipucos,
Recife, também usa a expressdo, o que indica que apenas nos 1940 ela comeca a ser
utilizada pelos intelectuais. Teriam Ramos ou Bastide cunhado a expressdo ou a ouvido de

Freyre? Provavelmente, trata-se de uma traducao livre das idéias de Freyre sobre a

" Ver Souza (2000: 136): “Gilberto teria sido o criador do conceito de ‘democracia racial’, o qual agiu como
principal impedimento da possibilidade de construgdo de uma consciéncia racial por parte dos negros.” Ver
também Souza (2000a). Para uma interpretacdo da génese da idéia (ndo do termo) de “democracia racial” em
Gilberto Freyre ver Elide Rugai Bastos (2001).



democracia brasileira. Este, como ¢ sabido, desde o meados dos 1930, ja falava em
“democracia social” com o exato sentido que Ramos e Bastide emprestavam a “democracia
racial”; ainda que, nos seus escritos, Gilberto utilize a expressao sindnima “democracia
étnica” apenas a partir de suas conferéncias na Universidade da Bahia, em 1943.

Na literatura académica, a expressao s6 aparece alguns anos mais tarde. “O Brasil é
renomado mundialmente por sua democracia racial”, escrevia Wagley, em 1952, na
“Introducdo” ao primeiro volume de uma série de estudos sobre relagdes entre negros e
brancos no Brasil, patrocinados pela UNESCO (Wagley 1952). Ao que parece, Arthur
Ramos, Roger Bastide e, depois, Wagley introduziram na literatura a expressao que se
tornaria ndo apenas célebre, mas a sintese do pensamento de toda uma época e de toda uma
geracdo de cientistas sociais. Como veremos adiante, Gilberto Freyre (1933, 1936) ndo
pode ser responsabilizado integralmente, nem pelas idéias nem pelo seu rétulo; ainda que
fosse o inspirador da “democracia racial”, evitou, no mais das vezes, nomea-la assim,

tendo-a conservado, ademais, com um significado bastante peculiar.

A idéia de um paraiso racial

A idéia de que o Brasil era uma sociedade sem “linha de cor”, ou seja, uma
sociedade sem barreiras legais que impedissem a ascensdo social de pessoas de cor a cargos
oficiais ou a posi¢des de riqueza ou prestigio, era ja uma idéia bastante difundida no
mundo, principalmente nos Estados Unidos e na Europa, bem antes do nascimento da
sociologia. Tal idéia, no Brasil moderno, deu lugar a constru¢ao mitica de uma sociedade
sem preconceitos e discriminagdes raciais. Mais ainda: a escraviddo mesma, cuja
sobrevivéncia manchava a consciéncia de liberais como Nabuco, era tida pelos
abolicionistas americanos, europeus e brasileiros, como mais humana e suportavel, no
Brasil, justamente pela auséncia dessa linha de cor”.

Célia Marinha de Azevedo (1966) registra a intervengdo de Frederick Douglas,

numa palestra em 1858, em Nova York:

2 Ver Azevedo (1994) sobre a opinido de Ruy Barbosa, Joaquim Nabuco, André Reboucas e outros sobre o
carater das “relag¢des raciais” no Brasil. Para os abolicionistas, a idéia de que uma pessoa de descendéncia
africana ndo pudesse vir a ser livre e tratada com equidade, mesmo sem ser ou ter sido escrava, era
absurdamente infame. Isto ¢, aceitava-se como fato que a escraviddo corrompia a alma e rebaixava o ser,
tornando o escravo em algo proximo a uma besta, mas repudiava-se o estigma da cor ou da raga. Para os
abolicionistas, portanto, a escravidao e seu estigma seriam mais uma doenga social que um destino racial.



“Mesmo um pais catdlico como o Brasil — um pais que nos, em nosso orgulho,
estigmatizamos como semibarbaro — ndo trata as suas pessoas de cor, livres ou
escravas, do modo injusto, barbaro e escandaloso como nés tratamos. (...) A
América democratica e protestante faria bem em aprender a li¢do de justica e
liberdade vinda do Brasil catélico e despdtico”. (apud Azevedo 1996: 150).

Célia Azevedo registra ainda a opinido do francés Quentin, em 1867, segundo a qual
“o que facilitard singularmente a transicao [para o trabalho livre] no Brasil ¢ que 14 nao
existe nenhum preconceito de raca”. (apud Azevedo 1996: 156). Do mesmo modo, para o
periodo pés-abolicionista, Hellwig (1996) alinhava uma série de artigos escritos por afro-
americanos, entre 1910 e 1940, reafirmando a crenga generalizada num pais sem
preconceitos ou discriminagdes raciais, no qual o valor e o mérito individual ndo seriam
empanados pela pertenca racial ou pela cor.

E verdade que na fala transcrita acima, Douglas contrasta a democracia e o senso de
injustica dos americanos, por um lado, ao despotismo e ao senso de justica dos brasileiros,
por outro lado, no trato dado aos homens de cor. Mas ndo vai além disso. Nao usa a palavra
“democracia” para referir-se a relagdes sociais. Democracia guarda seu sentido puramente
politico, referindo-se tdo somente a forma de governo.

Os historiadores fazem bem em tratar essa utopia como o “mito do paraiso racial”,
pois, na verdade, a expressao “democracia racial”, além de mais recente, estd envolta numa
teia de significados muito especifica.

Nos anos 1930, quando se organiza pela primeira vez o0 movimento politico negro
no Brasil, sob o nome de Frente Negra Brasileira , essa utopia ndo sera posta em duvida,
pelo menos de imediato. Em sua “Mensagem aos Negros Americanos”, Manoel Passos
(1942), presidente da Unido Nacional dos Homens de Cor, prefere, por exemplo, salientar o
abandono a que esta relegada a populacdo negra, sua falta de instrug@o e seus costumes
arcaicos, como responsaveis pela situacao de “degenerescéncia” dos negros. Até mesmo o
“preconceito de cor”, de que se ressentem os negros, ¢ parcialmente atribuido a fraqueza
moral das populagdes negras’.

Esta auto-flagelagdo s6 sera revertida com a democratizacao do pais, em 1945,

quando surgem novas organizacdes negras, as quais serdo, de certo modo, incorporadas

3 Bastide e Fernandes (1955) se referem a tal fendmeno como “puritanismo negro”. Fernandes (1965) explora
a logica propria ao “preconceito de cor”.



pela Segunda Republica. Incorporadas no sentido de que funcionardo livremente, além de
influenciarem a vida nacional em termos culturais, ideolégicos e politicos. O Teatro
Experimental do Negro (TEN), formado em 1944, ¢ sem divida a principal dessas

organizagdes.

Antecedentes: A democracia social e étnica de Freyre

Na sociologia moderna, Gilberto Freyre foi o primeiro a retomar a velha utopia do
paraiso racial, cara ao senso comum dos abolicionistas, dando-lhe uma roupagem cientifica.
Em 1936, em Sobrados e Mucambos, Freyre chega mesmo a retomar as imagens de
“aristocracia” e “democracia” para contrastar a rigidez da organizagao patriarcal e a
flexibilidade das relagOes entre ragas:

“Até o que havia de mais renitentemente aristocratico na organizacao patriarcal de
familia, de economia e de cultura foi atingido pelo que sempre houve de
contagiosamente democratico ou democratizante e até anarquizante, no
amalgamento de ragas e culturas e, até certo ponto, de tipos regionais, dando-se uma
espécie de despedagamento das formas mais duras, ou menos plasticas, por excesso
de trepidagdo ou inquietacao de conteudos” (Freyre 1936: 355)

Mas, a histdria literaria do que ficou conhecido como a “democracia racial”
brasileira comega nos anos trinta do século XX, mais precisamente em 1937, quando
Gilberto Freyre profere em Lisboa a conferéncia “Aspectos da influencia da mesticagem
sobre relagdes sociais e de cultura entre portugueses e luso-descendentes™. Nessa
conferéncia, Gilberto fala da “democracia social” como o legado mais original e

significativo da civilizagdo luso-brasileira a humanidade.

“H4, diante desse problema de importancia cada vez maior para os povos modernos
— o da mestigagem, o das relagcdes de europeus com pretos, pardos, amarelos — uma
atitude distintamente, tipicamente, caracteristicamente portuguesa, ou melhor luso-
brasileira, luso-asiatica, luso-africana, que nos torna uma unidade psicologica e de
cultura fundada sobre um dos acontecimentos, talvez se possa dizer, sobre uma das
solucdes humanas de ordem bioldgica e ao mesmo tempo social, mais significativas
do nosso tempo: a democracia social através da mistura de ragas” (Freyre 1938: 14)

4 Lida em julho de 1937, em Lisboa, por Manuel Murias, essa conferéncia foi publicada pela primeira vez em
Conferencias na Europa, Rio de Janeiro, Ministério da Educagdo e Saude, 1938, e republicadas depois, em
1940, pela José Olympio Editora sob o titulo O Mundo que o Portugués Criou.



Impregnado pelas idéias do excepcionalismo ibérico (Rugai: 2002), que bebera nas
paginas de Unamuno e de Ortega e Grasset, Gilberto contrapde a democracia social luso-
brasileira a simples democracia politica dos ingleses, para ressaltar-lhe as virtudes.

“Por esse seu dinamismo cultural - que nao fecha a cultura européia a outras
influencias; pela valorizacao no homem, o mais possivel, de qualidades auténticas,
independentes de cor, de posicdo, de sucesso econdmico ; pela igualdade - tanto
quanto possivel - de oportunidades sociais e de cultura para os homens de origens
diversas, as areas de formagao portuguesa - formagao por meio da mestigagem -
constituem hoje uma antecipacao ou, mais do que isso, uma aproximagao, daquela
democracia social de que se acham distantes os povos atualmente mais avangados
na pratica da tantas vezes ineficiente, injusta e anti-humana democracia politica,
simplesmente politica.” (Freyre 1938: 18)

Entretanto, a cunhagem da expressao “democracia étnica”, por Gilberto Freyre,
surge no contexto da sua militdncia contra o integralismo. Seguidas agressoes a Freyre, no
Recife, culminaram, em setembro de 1943, num contundente manifesto, de cunho
integralista, assinado pelo Diretdrio dos Estudantes da Universidade de Direito do Recife,
que tenta desmoraliza-lo’. A mobilizagdo das for¢as democraticas e de esquerda em defesa
de Gilberto foi imediata. Entre estas, estava a Unido de Estudantes da Bahia, logo
secundada por vdrias institui¢cdes baianas, que convidou Freyre para uma visita a Salvador,
oportunidade em que lhe seriam prestadas diversas homenagens de desagravo. O convite
foi aceito em novembro do mesmo ano e, no dia 26, Gilberto leu a primeira de suas
conferéncias na Faculdade de Medicina da Bahia. Em seu elogio a Bahia e a matriz luso-

brasileira de sua cultura, diz Gilberto:

“Encontram-se aqui [na Bahia] esses resultados num clima em que nenhuma regido
do Brasil ¢ mais doce, de democracia étnica, inseparavel da democracia social. E
sem democracia social, sem democracia étnica, sem democracia econdmica, sem
democracia socio-psicoldgica — a dos tipos que se combinam livremente em
expressoes novas, admitidas, favorecidas e estimadas pela organizagao social e da
criatura — que pode ser sendo um artificio a simples democracia politica?” (Freyre
1944: 30)

” Gilberto descreve assim o clima vivido por ele no Recife dos anos 1940, respondendo aos estudantes
baianos que organizam os eventos em desagravo a tais ataques: “Nao se trata de desagravo nenhum. Pois a
palavra “desagravo" so6 faria dar a honra de agravo a insignificante campanha contra mim num Recife
amedrontado como o de hoje: ameagas de agressdes na impossibilidade de se repetir a prisdo do ano passado
que encontrou reagdo inesperada; boletins andnimos; pixamento dos muros da casa de minha familia com
palavras obcenas pintadas ndo por muleques afoitos de rua, mas por sherloks-mirins a servigo ndo sé de
nazistas indigenas como de jesuitas estrangeiros tdo inimigos da agua quanto do Brasil e do proprio clero
brasileiro.” (Freyre 1944: 80)



Observe-se que, desde 1937, Freyre deixa de contrastar “democracia” a
“aristocracia”, como em Sobrados e Mucambos, e passa a enfatizar o contraste entre
democracia social e democracia politica. Para ele, apenas a primeira parece imune ao
racismo. E ¢€ justamente o racismo, € ndo apenas o totalitarismo politico, que é
veementemente condenado por Freyre. Se o fascismo era uma imbricac¢do peculiar do
totalitarismo ao racismo, Brasil e Portugal encontrariam em sua tradi¢do de mesticagem
racial o antidoto contra tal perigo. Mais ainda, ndo era apenas a tensdo entre democracia e
fascismo, presente na guerra da Europa, que ajudava a definir o contetido “social” da
democracia brasileira, mas também a tensdo regional entre uma matriz luso-brasileira,
consolidada no Norte, e as varias influéncias européias ainda em gestacao no Sul. Mais que
isto: tudo que nao fosse genuinamente luso-brasileiro, misturado, sincrético, era visto como
um perigo para a jovem democracia brasileira®. Isso fica melhor explicitado no trecho

abaixo:

“Nesse sentido a recente demonstragao de energia civica da Baia, sua magnifica
ostentacdo de espirito politico preocupado nao apenas com o estreito destino da
Baia estadual mas do vasto mundo brasileiro que no Rio Grande do Sul se denomina
compreensivelmente Baia, creio que ficard histérica. Marca bem o inicio de um
periodo novo na historia da cultura brasileira. A velha "Virginia do Império" se
levanta com um novo sentido imperial de sua for¢a, de seu matriarcado e de sua
fecundidade politica e intelectual: o imperialismo da democracia sobre trechos do
Brasil ainda indecisos entre essa tradigdo genuinamente nossa € o racismo
violentamente anti-brasileiro, o nazi-jesuitismo,o fascismo sob disfarces sedutores,
inclusive o da "hispanidade".” (Freyre 1944a)

Elide Rugai Bastos (2001) pode nos elucidar o sentido exato de “democracia social
e étnica” em Freyre. Nos dias de hoje, em que a idéia de democracia estd intimamente
ligada a idéia de direitos civis e individuais, de carater universal, falar de “democracia
étnica” ou “racial” poderia até nos levar a associar tais expressoes aos direitos de
representacdo e autenticidade de minorias étnicas ou raciais. Nada mais contrario a Freyre.
Assim como para as geracdes literarias espanholas de 1898 ou 1914, “em Gilberto, esse
carater [ibérico] responsavel pela harmonia social, leva a que a democracia politica passe
a segundo plano, uma vez substituida pela democracia étnica/social. Mais ainda, justifica a

ndo adogdo, no Brasil, de medidas sociais e politicas universais, pois as mesmas nao

% A conferéncia “Uma cultura ameagada: a luso-brasileira”, proferida por Freyre em 1940 no Gabinete
Portugués de Leitura, no Recife, ilustra tais tensdes regionais ¢ nacionalistas.



caberiam em uma sociedade marcada pela heterogeneidade, caracterizada por uma
formagdo ndo tipicamente ocidental” (Bastos 2001: 62).

Freyre forja a idéia de “democracia social” ainda nos anos 1930, contra o fato
patente da auséncia de democracia politica, quer no Brasil ou em Portugal. Ou seja, pde-se
o desafio de tragar a inser¢ao luso-brasileira no concerto das na¢des democraticas, contra
todas as semelhancgas e simpatias dos regimes autocraticos de Vargas e de Salazar com o
fascismo. Sua linha de argumentacao apoia-se no fato de que a cultura luso-brasileira € ndo
apenas mestica, como recusa a pureza ¢étnica, caracteristica dos regimes fascistas e nazistas
da Italia e da Alemanha. Do ponto de vista “social”, portanto, estes regimes seriam
democraticos, posto que promovem a integracao e a mobilidade social de pessoas de
diferentes racas e culturas.

Quanto a “democracia racial”, Freyre ndo usa tal expressdao sendo em 1962, quando
no auge da sua polémica defesa do colonialismo portugués na Africa, e no bojo da
construcao teorica do que chamara de luso-tropicalismo, julga conveniente atacar o que ele
considerava como influéncia estrangeira sobre os negros brasileiros, particularmente o
conceito de “negritude”, cunhado inicialmente por Aimé Cesaire, em 1937, desenvolvido
posteriormente por Leopold Senghor, Chiant Diop e outros, no contexto da descolonizagdo
do pods-guerra, e reelaborado, no Brasil, por Guerreiro Ramos e Abdias do Nascimento
(Bastide 1961). Em discurso no Gabinete Portugués de Leitura, naquele ano, dird Freyre:

“Meus agradecimentos a quantos, pela sua presenca, participam este ano, no Rio de
Janeiro, da comemoragao do Dia de Camdes, vindo ouvir a palavra de quem, adepto
da "véria cor" camoneana, tanto se opde a mistica da "negritude" como ao mito da
"branquitude": dois extremos sectarios que contrariam a ja brasileirissima pratica da
democracia racial através da mesticagem: uma pratica que nos impde deveres de
particular solidariedade com outros povos mesti¢os. Sobretudo com os do Oriente e
os da Africas Portuguesas. Principalmente com os das Africas negras e mestigas
marcadas pela presencga lusitana.” (Freyre 1962)

Voltarei mais adiante a Freyre, por ora cabe-me ainda precisar o emprego do termo

por Roger Bastide.



O “Itinerario da democracia” de Roger Bastide

A expressdo “democracia racial” aparece pela primeira vez um pouco antes do fim
da Segunda Guerra. Artur Ramos (1943), em Guerra e Relagcoes de Raga, narra-nos assim a
sua interven¢ao numa conferéncia nos Estados Unidos, em 1941:

“Tomei parte na discussao, declarando que ndo sabiamos o que era realmente um
ambiente democratico, porque ao falarmos de democracia temos que separar varios
conceitos, como, por exemplo, democracia politica, democracia social, democracia
racial, democracia religiosa, etc. Pedi a Lewin para definir para mim o seu conceito
de democracia, por ndo saber o que realmente era.” (Ramos 1943 apud Campos
2002: 165)’

Ramos voltava a separar analiticamente, como o fizera Freyre em 1937, os diversos
significados de democracia, em busca de um lugar para o Brasil no mundo moderno. Lugar
este que, nos anos 1940, comega a ser reconhecido pela “comunidade cientifica”
internacional. Um dos primeiros a compreender o significado do que dizia Freyre foi
Roger Bastide. Vamos a ele.

Roger Bastide empreende em 1944 a sua primeira viagem ao nordeste brasileiro. As
impressoes recolhidas nesta viagem, muito influenciadas pela leitura de Freyre, ajudaram a
formar a sua primeira percepg¢ao das relacdes raciais no Brasil. Essas impressdes serdo
modificadas apenas nos 1950, a partir do momento em que Bastide se engaja com Florestan
Fernandes numa pesquisa de campo sobre “brancos e negros em Sao Paulo”, patrocinada
pela UNESCO e pela Revista Anhembi.

Bastide colabora entdo regularmente com a imprensa didria paulista e de outros
estados brasileiros, engajando-se em fértil didlogo com o mundo artistico e intelectual local
(Peixoto 2000). Em marc¢o de 1994, nos dias 17, 24 e 31, Bastide publica no Diario de S.
Paulo uma série de artigos que intitula “Itinerario da Democracia”, produto de suas visitas a
Bernanos, Jorge Amado e Gilberto Freyre, no Rio de Janeiro, Salvador e Recife,

respectivamente. O Brasil encontra-se alinhado aos Estados Unidos, Gra-Bretanha e Russia

7 Campos, em sua dissertagdo de mestrado, recupera a importincia histérica de Arthur Ramos na
disseminag@o internacional da idéia de Brasil como uma “democracia racial”, do brasileiro como um “povo
mestico” e da cultura brasileira como “sincrética”. Campos, entretanto, ndo entende o carater historico e
datado, da expressao “democracia racial”, preferindo utiliza-la como um mito fundador, de origem
indeterminada, a maneira levistraussiana.



na guerra contra o Eixo, enquanto a Franca continua ocupada pelas tropas alemaes. O
mundo esté entdo dividido entre a democracia e o fascismo.

No primeiro destes artigos, Bastide nos explica que essa fora “uma viagem
ideoldgica, através das conversagdes, na qual cada grande capital visitada constituia como
que uma etapa neste caminho da ideologia democratica” (Bastide 1944a). O encontro com
Bernanos, no Rio, serve de pretexto para Bastide explorar a idéia universal de democracia
representativa. Bernanos, cristdo militante, que ajudara a organizar a resisténcia francesa a
partir do Rio, pelas ondas da BBC de Londres, teria uma compreensdo eminentemente
moral da democracia, estendendo-a para além da idéia de direitos civis, no sentido da ética
da acdo politica. Mas, para nos, o decisivo, nesse artigo, ¢ que Bastide inclui o Brasil no rol
das nagdes democraticas ndo pela obediéncia a certa ética publica ou mesmo pela garantia
ao exercicio de liberdades civis, mas pelo fato deste, ao engajar-se na guerra contra o
fascismo na Europa compartilhar uma certa “concep¢ao da vida e da dignidade do homem”
(Bastide 1944a).

O segundo artigo, dedicado ao encontro com Jorge Amado em Salvador, versa, ao
contrario, sobre algo mais concreto: a constitui¢do do povo e da cultura popular, os sujeitos
e a forma estética da democracia brasileira. Bastide (1944b) comeca o artigo com uma
rapida referencia ao romance Jubiaba, de Jorge Amado, “onde ele mostra como pouco a
pouco o negro, no lugar de procurar uma compensagao para o seu labor cotidiano na
mistica, que o separa do branco, fixando-o numa tradi¢do africana, volta-se para o
sindicalismo que o agrega a seus companheiros de trabalho, o funde numa comunhao que
ultrapassa a raca para dar-lhe uma outra mentalidade que ¢ a classe”. Bastide argumenta,
em seguida, que o povo, para Amado, nao se resume aos proletarios, a uma categoria
econdmica, mas se expressa na alegria da festa: “O povo ¢ o conjunto dos proletarios, sem
davida, mas considerado como alegria de festa, como criador de valores estéticos, como
mantenedor de uma certa cultura, muitas vezes a mais saborosa de todas as culturas.” Jorge
Amado, o comunista que luta pela liberdade, teria lhe ensinado a li¢ao de que a democracia
“¢ igualmente o nascimento de uma cultura”.

No terceiro e ultimo artigo da série, dedicado ao encontro com Gilberto Freyre, no

Recife, Bastide reflete sobre a ordem social propria a democracia brasileira, ordem que
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seria baseada na auséncia de distingdes rigidas entre brancos e negros. E nesse contexto que

aparece, pela primeira vez, a expressao “democracia racial”. Reconstituamos a cena:

“Regressei para a cidade de bonde. O veiculo estava cheio de trabalhadores de volta
da fabrica, que misturavam seus corpos fatigados aos dos passeantes que voltavam
do parque dos Dois Irmaos. Populagdo de mesticos, de brancos ¢ pretos
fraternalmente aglomerados, apertados, amontoados uns sobre os outros, numa
enorme e amistosa confusdo de bracos e pernas. Perto de mim, um preto exausto
pelo esfor¢o do dia, deixava cair sua cabega pesada, coberta de suor e adormecida,
sobre o ombro de um empregado de escritorio, um branco que ajeitava
cuidadosamente suas espaduas de maneira a receber esta cabeca como num ninho,

como numa caricia. E isso constituia uma bela imagem da democracia social e

racial que Recife me oferecia no meu caminho de regresso, na passagem

crepuscular do arrebalde pernambucano.” (Bastide 1944c)

Vé-se, portanto, que a democracia brasileira, tal como Bastide a pensa em 1944, ¢
antes de tudo “social e racial”. “Social”, entretanto, num sentido muito preciso, que nada
tem a ver com os direitos sociais a que se refere Marshall (1967). Seria, antes, a
constitui¢do de uma ordem social em que a “raca” teria evoluido para a “classe”, mas na
qual o “povo” dai resultante ndo teria copiado a expressdo cultural pequeno-burguesa,
européia e puritana, tal como nos Estados Unidos, mas construido uma forma original de
cultura miscigenada, livre e festiva. A democracia a que Bastide se refere, inspirada em
Freyre e Amado, ndo pode ser reduzida a direitos e liberdades civis, mas alcangaria uma
regido mais sublime: a liberdade estética e cultural, de criagdo e convivio miscigenado.

Muito interessante, e ademais decisivo, ¢ que Bastide, ao contrario de Freyre, ao
referir-se a essa ordem use o adjetivo “racial” para denomina-la, mesmo depois de
reconhecer a evolugdo da “raga” para a “classe”. Tal referéncia a mistura social e a
miscigenagdo entre brancos e negros como “racial” mostra como era artificial a pretendida
aboli¢do (académica) das racgas, a sua evolugdo para “classes” e a regra académica de trata-
las como “etnias”. Na linguagem dos jornais e da politica, mais proxima do senso comum e

dos sentidos “nativos”, serd a “democracia racial” e ndo “democracia étnica” que

prevalecera.
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O primeiro mito: contra a democracia racial dos anos 1960

O projeto sobre relacdes raciais no Brasil, que a UNESCO patrocinou entre 1952 e
1955, galvanizou o debate em torno da situagdo das relagdes raciais no Brasil®.
Rapidamente a discussao se polarizou em torno da existéncia ou ndo do “preconceito
racial”. Isso porque Bastide e Fernandes como que ndo aceitavam a conclusdo de Wagle

b

segundo a qual, no Brasil, “em todo seu imenso territoério semi-continental a discriminacao
€ 0 preconceito raciais estdo sob controle, ao contrario do que acontece em muitos outros
paises” (Wagley 1952: 7). Ao contrario, Bastide e Fernandes tratavam a “democracia
racial” a que se referia Charles Wagley, ndo como algo que existisse concretamente, mas
apenas como um padrao ideal de comportamento. Bastide escreve:

“ “Nos brasileiros, dizia-nos um branco, temos preconceito de nao ter preconceito. E
esse simples fato basta para mostrar a que ponto [0 preconceito racial] esta
arraigado no nosso meio social’. Muitas respostas negativas [que dizem ndo haver
preconceito racial no Brasil] explicam-se por esse preconceito de auséncia de
preconceito, por esta fidelidade do Brasil ao seu ideal de democracia racial”
(Bastide e Fernandes (1955: 123, grifos meus)

Ou seja, Bastide e Fernandes ndo véem problemas em conciliar a realidade do
“preconceito de cor” ao ideal da “democracia racial”, tratando-os, respectivamente, como
pratica e norma sociais, as quais podem ter existéncias contraditérias, concomitantes € ndo
necessariamente excludentes. Em Bastide dos anos 1950, “democracia racial” significa um
ideal de igualdades de direitos, e ndo apenas de expressao cultural, artistica e popular,
constituindo-se num alargamento da no¢ao de “democracia social e étnica” de Gilberto
Freyre..

Essa reintrepretacdo de Bastide e Fernandes ja podia ser encontrada, de fato, na
pratica de intelectuais negros, como Abdias do Nascimento ¢ Guerreiro Ramos, que

justificavam seus objetivos de desmascaramento da discriminacao racial e de desrecalque

da “massa negra” em termos daquele ideal. Nota-se, assim, que o debate acerca da

¥ Para uma anélise detalhada do que foram os estudos patrocinados pela UNESCO no Brasil dos anos 1950,
ver Maio (1997).
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existéncia ou ndo do preconceito racial no Brasil ainda ndo punha em causa o consenso
sobre a “democracia racial”, mesmo que polarizasse o seu significado.

De fato, a disseminacao e aceitacdo politica da expressao “democracia racial” pode
surpreender os militantes de hoje, tendo sido de uso corrente no movimento negro dos anos
1940. Basta lembrar, por exemplo, que o jornal Quilombo, dirigido por Abdias do
Nascimento, entre 1948 e 1950, tem uma coluna intitulada justamente “Democracia
Racial”, em que assinam artigos intelectuais brasileiros e estrangeiros, aliados a luta anti-
racista de entdo: Gilberto Freyre, Arthur Ramos, Roger Bastide, Murilo Mendes, Estanislau
Fischlowitz, Ralph Bunche.

O engajamento dos militantes negros com a “democracia racial” fica
meridianamente claro na fala inaugural de Abdias ao I Congresso do Negro Brasileiro, em
agosto de 1950:

“Observamos que a larga miscigenacdo praticada como imperativo de nossa
formacao historica, desde o inicio da colonizacao do Brasil, esta se transformando,
por inspiragdo e imposi¢do das ultimas conquistas da biologia, da antropologia, e da
sociologia, numa bem delineada doutrina de democracia racial, a servir de licao e
modelo para outros povos de formagao étnica complexa conforme € o0 nosso caso”
(1950a apud 1968:67).

Sem ter cunhado a expressdo, e mesmo avesso a ela, posto que evocava uma
contradicdo em seus termos, mas grandemente responsavel pela legitimagao cientifica da
afirmacdo da inexisténcia de preconceitos e discriminagdes raciais no Brasil, Freyre
manteve-se relativamente quieto enquanto a idéia de “democracia racial” permaneceu
consensual, seja como tendéncia da sociedade brasileira, seja como padrao ideal de relagao
entre as ragas. Isto €, enquanto a luta anti-fascista e a luta anti-racista o aproximou da
esquerda e dos escritores e politicos progressistas brasileiros. Quando, entretanto, no
decorrer dos 1960, a situagio polarizou-se na Africa, com as guerras de libertagdo, e no
Brasil, com o avango ideologico da “negritude” e do movimento pelas “reformas de base”,
Freyre voltou a brandir a “democracia racial” ou “étnica”, desta vez para contrapor-se aos
ideais igualitarios das esquerdas, e em defesa do que considerava uma cultura ndo apenas
luso-brasileira, mas luso-tropical. Ironicamente, tratara a “negritude” como um mito racial
(ou mistica):

“Palavras que ferindo o que Angola tem de mais democratico - a sua democracia
social através daquela mesticagem que vem sendo praticada por numerosos luso-
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angolanos, ao modo brasileiro - fere o Brasil; e torna ridicula - supremamente
ridicula - a solidariedade que certos diplomatas, certos politicos e certos jornalistas
do Brasil de hoje pretendem, alguns do alto de responsabilidades oficiais, que parta
de uma populagdo em grande parte mestica, como a brasileira, a favor de
afroracistas. Que afinidade com esses afroracistas, cruamente hostis ao mais
precioso valor democratico que vem sendo desenvolvido pela gente brasileira - a
democracia racial - pode haver da parte do Brasil? Tais diplomatas, politicos e
jornalistas, assim procedendo, ou estdo sendo mistificados quanto ao afroracismo,
fantasiado de movimento democratico e de causa liberal, ou estdo sendo eles
proprios mistificadores dos demais brasileiros. Nos, brasileiros, ndo podemos ser,
como brasileiros, sendo um povo por exceléncia anti-segregacionista: quer o
segregacionismo siga a mistica da "branquitude", quer siga o mito da "negritude".
Ou o da "amarelitude".” (Freyre 1962)

Os acontecimentos politicos posteriores, principalmente a vitoria das forcas
conservadoras, em 1964, fardo prevalecer, nos circulos do poder, a idé€ia freyreana de
“democracia racial” enquanto padrao cultural de interacdo interracial e nao a consigna
negra de luta pela igualdade social entre brancos e negros’. Prevalecera o lado hierarquico e
ndo o lado igualitario da fabula das trés racas (Da Matta 1981).

Para as esquerdas, a partir de 1964, no contexto do rompimento da democracia
brasileira, estava finalmente madura a idéia de que a “democracia racial” mais que um ideal
era um mito; um mito racial, para usarmos as palavras de Freyre. O autor dessa nova
formula politica (“o mito da democracia racial”) foi justamente alguém que ja dialogava
criticamente com a obra ¢ as idéias de Freyre desde o inicio de sua formagao académica:
Florestan Fernandes'".

Utilizando-se do mesmo contraste entre “aristocracia” e “democracia” e do mesmo
conceito de “mito” usado por Freyre, o didlogo com este ndo poderia ser mais explicito:

"Portanto, as circunstancias historico-sociais apontadas fizeram com que o mito da
'democracia racial' surgisse e fosse manipulado como conexdo dinamica dos
mecanismos societarios de defesa dissimulada de atitudes, comportamentos ¢ ideais
'aristocraticos' da 'raca dominante'. Para que sucedesse o inverso, seria preciso que
ele caisse nas maos dos negros e dos mulatos; e que estes desfrutassem de
autonomia social equivalente para explora-lo na dire¢do contraria, em vista de seus
proprios fins, como um fator de democratizag¢do da riqueza, da cultura e do
poder".(Fernandes 1965: 205)

? Sobre mestigagem, ver o livro de Kabengele Munanga (1999)

' Florestan defende, em 1964, sua tese de titular da Cadeira de Sociologia I da Universidade de Sdo Paulo 4
integragdo do negro na sociedade de classes, publicada no Boletim no. 301, Sociologia I, no. 12, da FFLCH,
no mesmo ano. Ainda no mesmo ano, Florestan faz uma conferéncia no Curso de Introdugdo ao Teatro Negro
sobre o mito da democracia racial.



14

O rompimento do pacto democratico que vigeu entre 1945 e 1964 e que incluiu os
negros, seja como movimento organizado, seja simbolicamente como elemento fundador da
nacdo, parece ter decretado também a morte da “democracia racial” enquanto compromisso
social e politico. Doravante, ainda que aos poucos, os intelectuais e ativistas negros
referirdo tanto as relagdes entre brancos e negros, quanto o padrao ideal destas relagdes
como o “mito da democracia racial”. O objetivo era claro: opor-se a ideologia oficial
patrocinada pelos militares e propalada pelo luso-tropicalismo.

Abdias do Nascimento, em 1968, a poucos dias de partir para o exilio, ja fala em
“logro”:

“O status de raga, manipulado pelos brancos, impede que o negro tome consciéncia
do logro que no Brasil chamam de democracia racial e de cor”. (Nascimento 1968:
22)

Ainda em 1968, em depoimento em evento organizado pelos Cadernos Brasileiros
(1968, n. 47, p. 23), ficam claras as tensdes entre Abdias do Nascimento e a esquerda
nacionalista, sinalizando o fim da “democracia racial” enquanto compromisso politico. Ali,
jé& aparece o uso da “negritude” em sentido multiculturalista e em sua pretensdo ecuménica:

“Entendo que o negro e o mulato — os homens de cor — precisam, devem ter uma
contra-ideologia racial e uma contra-posi¢do em matéria economico-social. O
brasileiro de cor tem de se bater simultaneamente por uma dupla mudanga: a) a
mudanga econdmico-social do pais; b) a mudanca nas relagdes de raga e cor. Aqui
entra a Negritude como conceito e a¢ao revoluciondrios. Afirmando os valores da
cultura negro-africana contida em nossa civilizagdo, a Negritude esta afirmando sua
condicao ecuménica e seu destino humanistico. Enfrenta o reacionario contido na
configurag¢ao de simples luta de classe do seu complexo econdmico-social, pois tal
simplificagdo ¢ uma forma de impedir ou retardar sua conscientizacao de espoliado
por causa da cor ¢ da classe pobre a que pertence”.

Em 1977, retornando do exilio, Abdias escreve e publica, em Lagos, The Racial
Democracy” in Brazil: myth or reality ?, republicado em 1978, no Brasil, como O
Genocidio do Negro Brasileiro. No prefacio, Florestan escreve:

“[Abdias] ndo fala mais em uma “Segunda Abolicd0” e situa os segmentos negros e
mulatos da populagao brasileira como estoques africanos com tradi¢des culturais e
um destino historico peculiares. Em suma, pela primeira vez surge a idéia do que
deve ser uma sociedade pluri-racial como democracia: ou ela ¢ democratica para
todas as racas e lhes confere igualdade econdmica, social e cultural, ou ndo existe
uma sociedade pluri-racial democratica.” (Nascimento 1968: 20)
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O segundo mito: contra a politica de identidade racial

Como ¢ sabido, os movimentos politicos negros no Brasil, depois de 1978,
ressurgem a partir da reelaboragdo da tradicao de resisténcia negra inscrita
internacionalmente no pan-africanismo de DuBois, no afro-centrismo de Diop, no anti-
colonialismo de Fanon e no quilombismo de Abdias do Nascimento. Durante toda a década
de 1980, o “mito da democracia racial” sera denunciado sistematicamente como um dogma
da “supremacia branca” no Brasil'".

O incomodo da academia brasileira frente ao avango do que ela considerava
“dogmatismo”, nos anos 1990, teve alguns pivds importantes: primeiro um certo exagero
do discurso militante, que transparece no emprego de termos como “genocidio” para
referir-se ao comportamento da sociedade brasileira em relagdo aos negros, e a vontade de
fazer crer que a opressdo dos negros no Brasil era pior do que a situagdo norte-americana
ou sul-africana. Ou seja, a propaganda do movimento queria transformar a imagem do
Brasil de paraiso em inferno racial (Sansone 1996). Segundo, a pretensdo do movimento
em politizar a classificagdo racial brasileira, redefinindo identidades como “preto”, “pardo”
ou “moreno” em “negro”, sem no entanto consegui-lo, pois a massa da populagdo, na
melhor das hipdteses, s6 muito lentamente poderia seguir tal redefinicdo (Harris et al. 1993;
Maggie 1996). Terceiro, um evidente descompasso entre o discurso politico da militdncia e
o comportamento eleitoral das massas, as quais se revelavam muito mais permeaveis ao
populismo trabalhista que aos apelos afro-céntricos do MNU (Souza 1971; Santos 1985;
Agier 2000; Guimaraes 2001).

Do ponto de vista tedrico, a reagdo académica comeca com o esfor¢o de
reintrepreta¢do do Brasil empreendido por DaMatta (1979), em termos da dicotomia entre
“individuo” e “pessoa”, tomada de empréstimo a Louis Dumont (1966), e que culmina com
a sugestdao de que as relagdes raciais no Brasil sejam regidas por uma “fabula das trés

racas” (DaMatta 1981). Mais tarde, reagindo a analise de Michael Hanchard (1996), que

"'Um excelente exemplo de radicalizagdo do discurso politico e de sua influéncia sobre o discurso académico
pode ser encontrado no titulo do livro de Twine (1998).
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via na dentincia publica de racismo na sociedade brasileira o fim do mito da democracia
racial, Peter Fry escreve:

“... nem por isso precisamos descartar a ‘democracia racial’ como ideologia falsa.
Como mito, no sentido em que os antrop6logos empregam o termo, ¢ um conjunto
de idéias e valores poderosos que fazem com que o Brasil seja o Brasil, para
aproveitar a expressao de Roberto DaMatta.” (Fry 1995-1996: 134).

Lilia Schwarcz (1999a: 309) sintetiza tal posi¢ao do seguinte modo:

“Dessa maneira, tomando os termos de Lévi-Strauss, poderiamos dizer que o mito
se ‘extenua sem por isso desaparecer’ (1975). Ou seja, a oportunidade do mito se
mantém, para além de sua desconstrugdo racional, o que faz com que, mesmo
reconhecendo a existéncia do preconceito, no Brasil, a idéia de harmonia racial se
imponha aos dados e a propria consciéncia da discriminagao.”

Ou seja, ao que parece, a denuncia do “mito da democracia racial”, forjada por
Florestan em 1964, que respaldou toda a mobilizacao e protestos negros nas décadas
seguintes, sintetizando a distancia entre o discurso e a pratica dos preconceitos, da
discriminacdo e das desigualdades entre brancos e negros no Brasil, finalmente se esgota
enquanto discurso académico, ainda que como discurso politico sobreviva com alguma
eficiéncia.

Na academia brasileira, o “mito” passa agora a ser pensado como “chave” para o
entendimento da formacao nacional, enquanto as contradi¢des entre discursos e praticas do
preconceito racial passam a ser estudadas sob o rétulo mais adequado (ainda que altamente
valorativo) de “racismo”. Ou seja, no mesmo terreno em que o movimento negro o pds. Foi
o proprio DaMatta, inspirador da nova leva de estudos (Guimaraes 1995; Hasenbalg 1996)
que visam definir a especificidade do racismo no Brasil, quem cunhou a expressao
“racismo a brasileira” (DaMatta 1981, 1997; Pereira 1996), depois substituida, no senso
comum, por outra - “racismo cordial” (Folha de S. Paulo/DataFolha 1995) — forjada pela
midia. Ou seja, ndo ¢ mais a democracia que serd adjetivada para explicar a especificidade
brasileira, mas o racismo.

O que continua em jogo, entretanto, ¢ a distancia entre discursos e praticas das
relacdes raciais no Brasil, tal como Florestan e Bastide colocavam nos idos anos 1950.
Ainda que, certamente, para as ciéncias sociais, 0 mito ndo possa ser pensado da maneira
maniqueista como Freyre e Florestan pensaram, transpondo-o diretamente para a politica,

permanecem os fatos das desigualdades entre brancos e negros no Brasil, apesar do modo
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como se classifiquem as pessoas. Mais que isto: as diferengas raciais se impdem a
consciéncia individual e social, contra o conhecimento cientifico que nega as ragas (sao
como bruxas que teimam em atemorizar, ou como o sol que, sem saber de Copérnico,
continua a nascer e a se por?). Novos estudos sobre as desigualdades raciais no Brasil,
elaborados inicialmente no ambito da Sociologia e da Demografia, ganham outras
disciplinas sociais, como a Economia (Barros e Henriques 2000; Soares 2000), enquanto
saem das universidades e se aninham nos 6rgaos de planejamento estatal, a respaldar as

reivindicag¢des do protesto negro.

Conclusoes

Entre 1930 e 1964, vigeu no Brasil o que os cientistas politicos chamam de “pacto
populista” ou “pacto nacional-desenvolvimentista”. Neste pacto, os negros brasileiros
foram inteiramente integrados a nacao brasileira, em termos simbolicos, através da adog¢ao
de uma cultura nacional mesti¢a ou sincrética, e em termos materiais, pelo menos
parcialmente, através da regulamentacdo do mercado de trabalho e da seguridade social
urbanos, revertendo o quadro de exclusao e descompromisso patrocinado pela Primeira
Republica. Nesse periodo, o movimento negro organizado concentrou-se na luta contra o
preconceito racial, através de uma politica eminentemente universalista de integracdo social
do negro a sociedade moderna, que tinha a “democracia racial” brasileira como um ideal a
ser atingido.

O golpe militar de 1964, que destroi o pacto populista, estremece também os elos do
protesto negro com o sistema politico, que se teciam principalmente através do
nacionalismo de esquerda. De fato, no comego dos 1960, a politica externa brasileira ja se
encontrava estressada quanto a posicao que o Brasil deveria tomar frente aos movimentos
de libertacio das colonias portuguesas na Africa. O movimento negro brasileiro,
influenciado, internacionalmente, pela négritude, enfatizava as suas raizes africanas, o que
gerava a reacdo de intelectuais como Gilberto Freyre (1961, 1962), em sua cruzada em prol
dos valores da mestigagem e do luso-tropicalismo. A discussdo sobre o carater da
“democracia racial” no Brasil - ou seja, se se tratava de realidade cultural (como queriam
Freyre e o establishment conservador) ou de ideal politico (como queriam os progressistas e

0 movimento negro) - acaba levando a radicalizacdo das duas posigdes. A acusagdo de que
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“democracia racial” brasileira ndo passava de “mistificacdo”, “logro” e “mito” toma entdo
conta do movimento, a medida que a participagao politica se torna cada vez mais restrita,
excluindo a esquerda e os dissidentes culturais. A partir de 1968, os principais lideres
negros brasileiros vao para o exilio.

Com a redemocratizacao do pais, a impossibilidade de se conter as reivindicagdes
sociais dos negros brasileiros nos estreitos parametros da idéia freyriana de “democracia
social” fica de todo evidente. A nagdo brasileira, constituida como mesti¢a e sincrética, ja
ndo precisava reivindicar uma origem “ndo tipicamente ocidental”. Ao contrario, as classes
e grupos sociais fardo dos direitos civis, individuais e universais o principal objetivo das
lutas sociais.

A reconstru¢do da democracia no Brasil, a partir de 1978, ocorre pari passu ao
renascimento da “cultura” e do protesto negro. Mais que isto: d4-se num mundo em que a
idéia de multiculturalismo, ou seja de tolerancia e respeito a diferencas culturais que se
querem integras, auténticas e ndo-sincréticas, ao contrario do ideal nacionalista
(universalista) do pos-guerra, ¢ dominante. O fato ¢ que a conquista de direitos economicos
e sociais e de representagdo politica da massa de “excluidos” (sub-proletarios, diria Marx) e
das classes médias negras, face ao recuo da sociedade de classes, talvez exija, ao menos
temporariamente, uma politica de identidade bem demarcada. Em todo caso, nesse
ambiente, todo o trabalho de reconstru¢do de um pacto racial democratico, no que pese o
esfor¢o de incorporagdo simbolica e material do estado brasileiro, estd fadado a um
(in)sucesso limitado.

Seria errdneo atribuir o recrudescimento da “consciéncia negra” e do cultivo da
identidade racial, no Brasil dos anos 1970, a influéncia estrangeira, especialmente norte-
americana. Ao contrario, o renascimento cultural negro deu-se nestes anos sob a protecao
do estado autoritario e de seus interesses de politica exterior (Santos 2000; Agier 2000).
Ademais, a guinada do movimento negro brasileiro em direcdo a negritude e as origens
africanas data dos anos 1960 e foi, ela mesma, responsavel pela geragao das tensdes
politicas surgidas em torno do ideal de democracia racial. Do mesmo modo, as idéias e o
nome de “democracia racial”, longe de serem o logro forjado pelas classes dominantes
brancas, como querem hoje alguns ativistas e sociélogos, foi durante muito tempo uma

forma de integracao pactuada da militancia negra.
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Em resumo, “democracia racial” foi, 0 modo como Arthur Ramos, Bastide e outros,
traduziram as idéias expressas por Freyre em suas conferéncias na Europa, em 1937, na
Universidade da Bahia e de Indiana, em 1943 e 1944, respectivamente. Idéias essas
caudatarias, elas proprias, das reflexdes de Freyre sobre a formagao patriarcal da sociedade
brasileira. Nessa “tradu¢do”, Bastide e Ramos omitem o carater “ibérico”, restritivo, que
Freyre atribuia, no mais das vezes, ao termo; pelo contrario, alargam-no, realgcam-lhe o
carater propriamente universalista de “contribui¢@o brasileira a humanidade” (também
reivindicado por Freyre), mais apropriado a coalizao anti-fascista e anti-racista da época.
Assim transposta para o universo individualista ocidental, a “democracia racial” ganhou um
conteudo politico, distante do carater puramente “social” que prevalece em Freyre, fazendo
com que, com o tempo, a expressdo ganhasse a conotacao de ideal de igualdade de
oportunidades de vida e de respeito aos direitos civis e politicos que teve nos anos 1950.
Mais tarde, em meados dos 1960, “democracia racial” voltou a ter o significado original
freyriano de mesticagem e mistura étnico-cultural fout court. Tornou-se, assim, para a
militancia negra e para intelectuais como Florestan, a senha do racismo a brasileira, um
mito racial.

Finalmente, para alguns intelectuais contemporaneos, o mito transforma-se em
chave interpretativa da cultura brasileira. Mas ¢é preciso que se lembre sempre de que o
mito, no sentido antropologico, transforma-se facilmente em falsa ideologia, quando ganha
a arena politica, perdendo seus referentes historicos e sociais, obscurecendo o jogo de
interesses e de poder que lhe da sentido em cada época. Ou seja, quando ¢ tomado como
valor atemporal e a-historico. Ora, € isso justamente que fez Gilberto Freyre a partir dos
1930. Em Gilberto, a “democracia social e étnica” brasileira é caracteristica imanente e
perene a cultura luso-brasileira. Mas, sabemos hoje que todos os sentidos culturais sao
construidos e reconstruidos a cada momento.

Morta a democracia racial, ela continua viva enquanto mito, seja no sentido de
falsa ideologia, seja no sentido de ideal que orienta a acao concreta dos atores sociais, seja
como chave interpretativa da cultura, seja como fato histérico. Enquanto mito continuaré
viva ainda por muito tempo como representagdo do que, no Brasil, sdo as relagdes entre
negros ¢ brancos, ou melhor, entre as ragas sociais (Wagley 1952) — as cores — que

compdem a nagao.
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Nogao criada (1937) e expandida (1943-1944) durante as duas ditaduras varguistas
para nos incluir no mundo dos valores politicos universais, a “democracia racial” precisaria
hoje ser apenas democracia, que inclui a todos sem mencao a ragas. Estas, que ndo existem,
fariamos melhor se ndo as mencionassemos em nosso ideal de nacao, reservando o seu

emprego para denunciar o racismo.
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