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¥r BREVISSIMAS CONSIDERACOES SOBRE
SOFRIMENTO E TEATRO NEGRO!

Gustavo Melo Cerqueira

Babalorix4, artista da cena e da presenca e defensor dos direitos humanos. Doutor em Estudos Africanos
e da Didspora Africana pela Universidade do Texas, em Austin, EUA. Pesquisa sobre as presencas e repre-
sentagdes dos corpos negros nas artes a partir de uma abordagem interdisciplinar. E um dos cofundadores
da Pele Negra — Escola de Teatro(s) Preto(s), onde atua como um dos coordenadores gerais e facilitador

pedagagico.

Resumo: Este texto tece consideragoes sobre a relagao entre sofrimento e teatro negro. Partindo da ideia
de despertar proposta por Christina Sharpe (2016) enquanto conscientizagao de que vivemos em um
mundo regido pela antinegritude, e trazendo uma breve andlise bibliografica, o autor argumenta que o
sofrimento é o lamacal de onde podem surgir interessantes proposi¢oes artisticas. Longe de defender
a estetizagdo, representagao ou reproducio do sofrimento negro em cena, o autor propoe, na esteira de
diversos outros autores que, sendo a antinegritude um elemento estrutural da modernidade, a ponto de
a humanidade ganhar seus contornos modernos a partir de um conjunto de artificios que vao inventar
ou re-inventar corpos racializados, estabelecer hierarquia entre esses corpos e monumentalizar um dado
corpo como o “paradigma do humano” (MARTINS, 1995, p. 144), ¢ também verdade que esse mesmo
corpo racializado possa confrontar, tensionar e desnaturalizar dimensoes caras & modernidade, tais como
as nogoes de tempo e espago, linguagem, ldgica, realidade e conhecimento, por exemplo, sem com isso
querer disputar sua incluso nos confins do humano.

Palavras-chave: teatros negros; corpo negro; humanidade.

VERY BRIEF CONSIDERATIONS ON SUFFERING AND BLACK THEATER

Abstract: This text considers the relationship between suffering and black theater. Starting from the idea
of the wake proposed by Christina Sharpe (2016) as awareness that we live in a world governed by anti-
blackness, and bringing a brief bibliographical analysis, the author argues that suffering is the swamp from
which interesting artistic propositions can emerge. Far from defending the aestheticization, representation
or reproduction of black suffering on stage, the author proposes, following several other authors, that, since
anti-blackness is a structural element of modernity, to the point that humanity gains its modern contours
from a set of of artifices that will invent or re-invent racialized bodies, establish hierarchy between these
bodies and monumentalize a given body as the “paradigm of the human” (MARTINS, 1995, p. 144),
it is also true that this same racialized body can confront, tension and denaturalize dimensions dear to
modernity, such as the notions of time and space, language, logic, reality and knowledge, for example,
without wanting to dispute their inclusion in the confines of the human.

Keywords: black theaters; black body; humanity.
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into bastante resisténcia em trazer a

questio do sofrimento para a discussao

sobre a arte, sobretudo em relacao a arte

negra produzida atualmente. Assim,
vou me dedicar nesse artigo a tecer brevissimas
consideragdes sobre a relagio que, creio, €
indissocidavel entre sofrimento e teatro negro,
argumentando, ainda, que o sofrimento ¢ o lamagal
de onde podem surgir interessantes proposigoes
artisticas.

Algumas  referéncias bibliograficas me aju-
dam a expressar meu interesse na dimensao do
sofrimento e minha crenca no seu potencial trans-
formador pessoal, social e politico, sobretudo no
campo das artes da performance. Comeco, entao,
pelo trecho de um livro, que nos afirma o seguinte:

Os continuos assassinatos legais e extralegais de
pessoas negras, sancionados pelo Estado, sio nor-
mativos e, para esta assim chamada democracia,
necessdrios; ¢ o chao sobre o qual pisamos. Esse
mesmo chio determina isso e, talvez, como pode-
mos viver em relagio a essa demanda pela nossa
morte. Que tipos de possibilidades de ruptura po-
dem ser abertas? O que acontece se procedermos
como se soubéssemos que isso, a antinegritude, éo
terreno no qual estamos, o terreno a partir do qual
tentamos falar, por exemplo, um ‘eu’ ou 'nds’ que sa-
bemos, um ‘eu’ ou “nds” que se importa?” (SHARPE,

2016,p.7)2

Lendo o fragmento acima, pode parecer que
estamos falando do Brasil, muito embora o texto
tenha sido escrito para falar dos Estados Unidos,
por uma escritora negra estadunidense. Porém, a
situagao de violéncia a que estd exposta a popula-
Gao negra no Brasil, $eja Por agao ou Omissao do
Estado, mais frequentemente de maneira gratuita e
continua, me levou a considerar pertinente O uso
desse trecho da obra de Christine Sharpe para ini-
ciar uma conversa sobre essa ideia de “poéticas que
emergem do sofrimento’.

A mim interessa trazer o trecho da obra dessa

académica estadunidense negra porque ela propoe
esse despertar, seja num plano pragmatico ou num
plano especulativo, de que vivemos em um mundo
antinegro. Mais ainda, interessa pensar nas possibi-
lidades de formulagao de modos de existir em rela-
a0 a, ou a despeito de, tal condi¢ao de morte — por
vezes até espetacularizada —quenos é imposta.

E aqui, me nego a trazer as evidéncias de como
amortenos ¢,anos negros e negras, rotineiramente
imposta. Para além de diversos trabalhos académi-
cos que falam desse assunto, dos dados disponiveis
em inumeros institutos de pesquisa, das reivindi-
cagoes apresentadas continuamente por diversos
movimentos sociais negros, hd também a nossa
propria sensagao de proximidade, quase intimidade
com a morte. Some-se a isso 0 modo como — inde-
pendentemente de onde moremos, de nosso grau
de instrugao, de nosso poder aquisitivo — estamos
sujeitos, cotidianamente, a sermos identificados ou
sobredeterminados, como j disse Frantz Fanon
(2008), como aqueles corpos que sofrem (ou que
devem sofrer) essa violéncia gratuita e continua.
Estamos sim, negros e negras, sujeitos a essa mes-
ma violéncia, basta que se engendre a circunstincia
adequada. E me nego, novamente, a trazer as evi-
déncias quanto a isso porque, como ensina a sabe-
doria popular, “s6 nao vé quem nao quer”.

Mas, hd ainda mais que ndo se quer ver. Existe,
ainda, a negagao, em parte numerosa da populagao
nao negra — e, até mesmo, em grande parte da po-
pulagao negra — em reconhecer, perceber ou ler
o sofrimento quando esse repousa sobre o corpo
negro. E aqui vale notar que a negacao ou resis-
téncia em perceber o sofrimento quando situado
no corpo negro, ou a tendéncia em delimitar esse
sofrimento como um sofrimento negro, circuns-
crito a negros e negras, tem relacao direta com a
prépria percepcao de humanidade no corpo negro.
Dentre tantos estudiosos, esse argumento ¢ susten-
tado também por uma académica nao negra e es-
tadunidense, Robin Bernstein, em seu livro Racial
Innocence: Performing American  Childhood  from
Slavery to Civil Rights (2011). Bernstein argumenta



que a dor, e a alegada habilidade de sentir ou nao
sentir a dor, funcionou, em meados do século XIX,
como um divisor para distintas trajetérias destina-
das as criangas brancas e as criangas negras. Ainda,
a autora argumenta que, no processo de estabele-
cer uma diferenciacao racial entre meninas brancas
€ meninas negras, as primeiras se encaixavam num
ideal de infancia e inocéncia pela assungao de sua
capacidade de sofrer e sentir dor, enquanto que
as criangas negras nao eram vistas como as que se
alinhavam com essas caracteristicas, por conta das
imagens e representagdes que eram construidas
em relagao as criangas negras, sobretudo quando
reforcadas por jogos, brincadeiras e representagoes
gréficas que sugeriam que as criangas negras eram
imunes a dor. Tal distin¢ao tinha, também, fortes
consequéncias politicas pois, conforme argumenta
a autora, ‘o que estava em jogo nessa divisdo era a
adequacao a cidadania e a inclusao na categoria de
crianga e, finalmente, de humano” (BERNSTEIN,
2011, p. 36). Pode-se concluir que a autora sugere
uma certa conexao entre as nocoes de humanida-
de, sofrimento e politica.

Se pensarmos nos dias atuais, em que o assas-
sinato, atribuido ao extremismo religioso, de 12 jor-
nalistas, homens e nao negros — eram quase todos
brancos — na sede de um jornal, na cidade de Paris,
na Franga, em 2015?, provocou comogao mundial,
enquanto que o sequestro atribuido ao extremis-
mo religioso, de 276 criangas e adolescentes negras
(elas tinham entre seis e oito anos de idade) no
norte da Nigéria, muitas das quais foram estupra-
das e mortas, em 2014* nao recebeu nem a mesma
atengdo, nem provocou tamanha comogao, ¢ de
se questionar se a resisténcia em se reconhecer o
sofrimento no corpo negro ¢ reveladora do modo
como ainda se resiste, também, em reconhecer a
humanidade em nossos corpos.

Ao falar da relagao entre sofrimento e humani-
dade, e de como isso implica na nossa politica — af
incluida a nossa arte politica ou a dimensao politica
da arte que produzimos — importante trazer algu-
mas consideragoes do académico negro estadu-
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nidense Frank Wilderson (2010), que apresenta
dois importantes argumentos para o que estou aqui
expondo. O primeiro argumento ¢ de que a escra-
vidio moderna transatlintica de corpos negros
estabeleceu um divisor entre quem é humano e
quem nao é. Nao se estd aqui a falar de humano ou
humanidade em termos absolutos. Nao. Aqui inte-
ressa entender que a nogao de humanidade ganha
seus contornos modernos a partir deum conjunto
de artificios materiais, simbdlicos e sensoriais que
Vao inventar ou reinventar corpos racializados, esta-
belecer hierarquias entre esses corpos e vao monu-
mentalizar um dado corpo como, nas palavras da
pesquisadora negra brasileira Leda Maria Martins,
o “paradigma do humano” (1995, p. 144). Um dos
recursos bdsicos desse conjunto de artificios estd,
justamente, na escravidao dos corpos negros.

Mas, como alerta Wilderson, é importante
pensarmos a escravidao nao a partir da categoria
trabalho, muito embora o trabalho forcado tenha
sido um elemento recorrente na escravidao de cor-
pos negros. Wilderson vai argumentar, com base
nos estudos do socidlogo negro estadunidense
Orlando Patterson (1985), que o trabalho forga-
do ¢é elemento contingente, e nao constitutivo, da
escravidao. Nessa perspectiva, e de forma perigo-
samente resumida, podemos dizer que ¢ na redu-
¢ao (ou na tentativa de reducao) do corpo negro
ao nivel de objeto — sobretudo através do nao re-
conhecimento social de sua honra e seus vinculos
familiares, e da imposigao de violéncia continua e
gratuita — que estd o principal aspecto da escravi-
dao. Mais ainda, precisamos pensar se 0s artificios
materiais, simbolicos e sensoriais que tentaram nos
reduzir a objeto ainda estao em vigor, com diferen-
tes roupagens, fazendo com que estejamos viven-
do naquilo que a académica negra estadunidense
Saidiya Hartman (2008) vai chamar de affer-life of
slavery [pés-vida da escravidao], em que estamos
sujeitos, ainda, aos elementos caracterizadores da
escravidao. Ressalta-se a persisténcia na violéncia
gratuita e continua — por parte tanto do Estado
como da sociedade civil — como recurso recor-
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rente para objetificacio os nossos corpos e para
tornar possivel os contornos modernos da nogao
de humanidade, materializados no corpo branco
masculino.

Importante observar, como argumenta a aca-
démica nao negra estadunidense Amelia Jones
(1998), o papel desempenhado pelas artes — so-
bretudo as artes visuais e as artes da cena — no
aprofundamento de nogoes como identidade,
subjetividade e individualidade ao utilizar repre-
sentagdes de corpos negros e corpos femininos
como elementos de contra distingao para o estabe-
lecimento do que Leda Maria Martins chamaria de
“ego narcisico branco” (1995, p.41). Em se tratando
mais especificamente do corpo negro, para além de
tornar possivel o corpo branco enquanto o corpo
normativamente humano, Wilderson argumenta
que a modernidade se funda e se mantém por meio
da simbolica, ontoldgica e, também, material mor-
te negra. E, aqui, adicionaria, nao se trata apenas da
morte material e espetacularizada, mas, também, de
outras varidveis como, por exemplo, da morte epis-
témica, termo que se tornou corrente para se referir
a0 nao reconhecimento do conhecimento advindo
dos saberes negros. Considerando essa nossa posi-
cionalidade negra, Wilderson vai argumentar que
nosso sofrimento nao se constitui da mesma maté-
ria-prima do sofrimento “humano’, mas, sim, do so-
frimento de quem é posicionado como objeto, que
vai ter elementos constitutivos de seu sofrimento
relacionados & sua condigao ou ao seu posiciona-
mento na modernidade, enquanto objeto.

O académico negro estadunidense Fred
Moten (2003) abre e conclui o seu livro In the
Break: The Aesthetics of Black Radical Tradition
[Na fenda: a estética da tradi¢ao radical negra] com
o titulo “Resistance of the Object” [Resisténcia do ob-
jeto]. Por caminhos distintos e até contrdrios aos
apresentados por Wilderson, e por meio de certa
confrontagao a Karl Marx, Moten contraria a ideia
de que a commodity nao fala. Mais, ainda, o autor vai
explorar as possibilidades aurais, sonoras, de ruptu-
rados discursos sobre o objeto, focando sua andlise

no jazz negro estadunidense, nio sem antes afirmar
que existe uma “pulsao de liberdade [freedom drive]
que anima as performances negras” (2003, p. 12).
Alids, com relagao a propria ideia de performance,
Moten ird discorrer um pouco, considerando sua
ontologia como indissocivel de certa simultanei-
dade entre desaparecimento e reprodugao, sobre-
tudo no que tange ao sofrimento negro.

Sendo ou nao possivel evitar a reproducao
do sofrimento, considero tolice tentar ignorar sua
imanéncia na cena negra, sendo que talvez seja por
sua existéncia que também se perceba a pulsao de
liberdade que ird animar essas mesmas performan-
ces. Mas, vejam que nao hd, aqui, um advogar pela
reprodugéo e representagao do sofrimento. Nao é
disso que se trata. Ainda, nao se defende, aqui, o
uso desse sofrimento para buscar empatia de quem
nao consegue ler o sofrimento no corpo negro. Ao
contrdrio, pensar que a objetiﬁcagéo € 0 NAO reco-
nhecimento de humanidade podem estar na cons-
tituicdo desse sofrimento negro, pode, também,
nos levar nao a investir em mil e uma estratégias e
peripécias para angariar empatia, tornar legivel 0
sofrimento em corpos negros e tentar convencer
quem nos assiste de que somos humanos. Longe
disso! Pode ser mais interessante pensar como, em
sendo um corpo simbolicamente objetificado e
mortificado tido como necessério ao proprio sus-
tento da modernidade, esse mesmo corpo possa
confrontar, tensionar e desnaturalizar dimensoes
caras 3 modernidade, tais como as nocoes de
tempo e espago, linguagem, l6gica, realidade e co-
nhecimento, por exemplo, sem com isso querer
disputar sua inclusio nos confins do humano. E
nesse sentido que se propde uma maior atengao as
poéticas negras que emergem do sofrimento. No
que tange ao teatro negro, por exemplo, em que
algumas caracteristicas se tornaram recorrentes
como, por exemplo, afirmagio de identidade racial
e cultural, discurso antirracista e produgao de per-
sonagens ficticias ou de narrativas biogréﬁcas que
privilegiem as dimensoes humanas da pessoa ne-
gra, perceber as construgoes politicas e ideoldgicas



do humano a ponto de, talvez, delas abrir mao, no
campo da experimentagao artistica, pode ser liber-
tador e pode prover a propria politica negra de uma
dose de imaginagao e criatividade, e mesmo de ra-
dicalismo, que talvez nos estejam fazendo falta.
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Notas

1 Este artigo tem por base fala apresentada no Congresso
Virtual UFBA 2020, sob o titulo “Pego agd para falar de
sofrimento’, como parte da mesa “Corpo de-humanizado/
de-humanizante: poéticas negras que emergem do
sofrimento”. Disponivel em: <https://wwwyoutube.com/
watch?V:AjIMpYIFwYc&t=1004s>. Acesso em: 08 maio
2023.

2 “The ongoing state-sanctioned legal and extralegal murders
of Black people are normative and, for this so-called
democracy, necessary; it is the ground we walk on. And that
it is that ground lays out that, and perhaps how, we might
live in relation to this requirement for our death. What
kinds of possibilities for rupture might be opened up? What
happens if we proceed as if we know this, antiblackness, to be
the ground on which we stand, the ground from which we
attempt to speak, for instance, an T or ‘we’ who know, an T or
“we” who care?” (SHARPE, 2016, p. 7),

3 A Nigéria abre negociagdes com o Boko Haram para
a libertacao das jovens” El Pais Brasil. 13 de maio de
2014.  Disponivel —em:  <https://brasilelpais.com/
brasil/2015/01/07/internacional /1420650416 184865.
html>. Acesso em: 08 maio 2023.

4 “Milhares vao as ruas na Franca para protestar contra ataque
a semandrio”. El Pais Brasil. 8 de janeiro de 2015. Disponivel
em: <https://brasil.elpais.com/brasil /2014/05/13/
internacional /1399974595 _837854.html>. Acesso em: 08
maio 2023.
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