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«Lacos de sangue»: 0S
fundamentos raciais do
estado-nacao transnacional®

Em diversos paises exportadores de
emigragdo, hd politicos e dirigentes
govermamentais que estdo a tentar
revitalizar o nacionalismo e o conceito
de estado-nagdo no contexto de uma
economia global definindo os esta-
dos-nagcdo como transnacionais. No
presente artigo, defendemos, a partir
do exemplo do Haiti, que esses esfor-
¢os denunciam o facto de, subjacente
ao conceito de identidade nacional,
estar o conceito de raga. As identida-
des nacionais sdo identidades raciais
no sentido em que assentam em con-

ceitos de descendéncia através de
lagos de sangue, o que leva a encarda-
-las como tendo uma base bioldgica.
Os estados exportadores de emigran-
tes estdo actualmente a definir a sua
nacionalidade através da ascendén-
cia, e ndo por uma lingua, uma histd-
ria politica, uma cultura ou um territd-
rio partithados. A ligacdo entre nagdo
e raga, profundamente enraizada na
teoria do estado-nagdo, estd a tornar-
-se o frago distintivo necessdrio e sufi-
ciente da identidade nacional perante
a migragdo transnacional.

S dirigentes politicos de paises como o México, a
Republica Dominicana, a Colémbia, Portugal e o Haiti tém
vindo a redefinir cada vez com mais frequéncia os respecti-
vos estados-nagdo como transnacionais de forma a incluir as
suas populagbes da didspora: O estado-nagao transnacional
esta a emergir na forma de novas politicas publicas, praticas
politicas e ideologias que estendem a esfera do poder politico
para além das fronteiras territoriais. Em muitos paises expor-
tadores de emigrantes, sao por vezes os politicos e os deten-
tores de cargos oficiais os responsaveis pelo inicio desta
nova modalidade de estado, embora frequentemente o fagam
como resposta aos esforgos dos dirigentes politicos emer-

° Foram apresentadas versdes anteriores deste artigo no congresso da
Associagao Brasileira de Antropologia, em Abril de 1996, numa sessao organi-
zada por Bela Feldman-Bianco e Mary Castro, e no congresso da Associagao
Americana de Antropologia, em Novembro de 1996, na sessdo «Fight the
Power», organizada por Antonio Lauria e Linda Basch em homenagem a Cons-
tance Sutton.
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gentes dentro da comunidade emigrante para redefinir a sua
relac@o com os estados-nagdo de que sao oriundos (Graham,
1996). A medida que se da este esforco de reconceptualiza-
¢ao do estado-nagao como transnacional, os dirigentes poli-
ticos, tanto nos paises de origem como na diaspora, apoiam-
-se nas relagdes sociais transnacionais, dos emigrantes e
dos seus descendentes e reforcam-nas (Feldman-Bianco,
1992; Schiller et al., 1995; Rios, 1994; Smith, 1993).
Defenderemos, neste artigo, que, subjacente a constru-
cao de estados-nagao transnacionais se encontram conceitos
de identidade nacional marcados pela questao da raga. Estes
conceitos pressupdem que essa identidade se baseia na
linha de descendéncia e se constroi através de lagos de san-
gue. A relagao estreita entre racismo e nacionalismo tem sido
discutida por investigadores como Balibar (1991: 59), tendo
alguns autores defendido que o racismo & uma forma de nacio-
nalismo'. Chuch, por exemplo, ao discutir o internamento de
cidadaos americanos de ascendéncia japonesa nos Estados
Unidos durante a Segunda Guerra Mundial, declara que o
racismo € «um nacionalismo integral, que s6 tem significado
(e hipéteses de éxito) se se basear na integridade da nagao
— integridade tanto em relag@o ao exterior como ao interior»
(1996: 103). No presente artigo, nés sublinhamos o reverso
deste postulado: o nacionalismo € uma forma de identidade
racial. A identidade nacional € um conceito marcado pela raca
no sentido em que se considera que as diferengcas humanas
tém por base uma variagao biolégica que se manifesta em
aspectos fisicos diferentes. De acordo com esta concepgao,
as pessoas que estdo em posigcao de provar que descendem
da populagé@o original de um estado-nacédo continuam a ter
direitos e responsabilidades em relagdo ao governo da sua
terra ancestral. Isto &, os estados exportadores de emigran-
tes definem a nacionalidade pela linha de descendéncia e
nao pela partilha de uma lingua, de uma histéria politica, de
uma cultura ou de um territério. O elo entre nagao e raga,
profundamente enraizado na teoria do estado-nagao, esta a
tornar-se o atributo necessario e suficiente para definir a
identidade nacional num contexto de migracao transnacional.
Utilizando a experiéncia haitiana de migracao transnacio-
nal como estudo de caso, exploraremos estas tentativas de
redefinir a pertenga ao estado-nagao com base na concepgao

T Ver também Miles, 1993, especialmente os capitulos 2 e 3, para uma
analise da relagdo entre raga e nagio proxima da de Balibar.



biolégica de um povo com o mesmo sangue. A descricao do
projecto politico haitiano baseia-se em investigacao em curso
entre imigrantes haitianos na cidade de Nova lorque, iniciada
por Nina Glick Schiller, em 1969; em investigagao feita no
Haiti, ora por um de nos, ora por ambos, em 1969, 1989,
1991, 1995 e 1996; e ainda nas experiéncias e observagoes
de Georges Fouron como imigrante haitiano residente em
Nova lorque. Neste artigo, reportar-nos-emos a entrevistas
realizadas em 1989 e 1996. A investigagao de 1989 foi efec-
tuada antes de os dirigentes haitianos terem dado forma a
um conceito de estado-nagao transnacional. Em 1996, impor-
tantes dirigentes politicos haitianos ja se referiam a diaspora
haitiana como se fosse parte do Haiti, e a maioria dos entre-
vistados estava familiarizada com o uso do termo em referén-
cia aos haitianos residentes no estrangeiro ou de visita ao
Haiti.

Nas ciéncias sociais, tem-se frequentemente discutido as
identidades raciais e nacionais como se elas se referissem a
aspectos muito diferentes da experiéncia humana e como se
fossem categorias universais imutaveis. Contudo, o estudo
da historia da construgao das identidades nacionais nos esta-
dos-nagao de todo o mundo revela uma perspectiva dife-
rente. A nogdo de linha de descendéncia esta na base da
concepgao de nagao, tal como se desenhou e popularizou na
Europa e nas Américas, embora o uso dos termos raca e
nagao como sindnimos sé se tenha tornado predominante no
final do século XIX.

Em muitas linguas europeias, a filologia do termo
«nagao» tem uma origem comum no termo latino natic® e
uma idéntica transformacao histérica de significado e uso.
Por exemplo, como nation em francés antigo, como nacioum
em medio-inglés e como natie nas linguas germanicas, a
palavra reteve o seu significado primeiro de «origem, nasci-
mento, ou grupo originario, grupo originario local». Assim, em
francés antigo falava-se do «pays de ma nation en la conté
de Haynnau» (terra do meu nascimento/origem no condado

2 Segundo o Dicionério Cassell de Latim-Inglés, a palavra natio significa
nascimento. Cicero utiliza a palavra para significar «aqueles que nasceram fora
de Roma, como em externag nationes». A palavra & muitas vezes traduzida em
inglés como «tribo, raga, povor, uma tradugdo que nao transmite o seu signifi-
cado original e da a falsa impressdo de que o conceito de raga e a equacao
entre raga e nagao datam da época romana.
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de Hainault) (Dictionnaire historique de I'ancien langage fran-
gois, apud Hobsbawm, 1992:15)3. Nao havia qualquer cono-
tacao de governo ou estado.

Utilizando o exemplo da evolugao do termo «nagao» em
espanhol, podemos tragar transformagdes paralelas de signi-
ficado em muitas linguas europeias. Em espanhol, este pro-
cesso teve trés etapas, nas quais o conceito de linha de des-
cendéncia comegou por ser menosprezado, tendo reapare-
cido mais tarde numa forma em que o grupo de origem
adquire o sentido de corpo politico organizado, tornando-se
equivalente a esfera do estado moderno. Primeiro, a Acade-
mia Espanhola reconheceu oficialmente o significado da pala-
vra nacion como «o agregado dos habitantes de uma provin-
cia ou de um reino; um estrangeiro». Em 1884, a Academia
introduziu o elemento especifico da governagao, definindo
nagao como «o territério constituido pelo estado e pelos seus
membros individuais considerados como um todo» (Lluis Gar-
cia i Sevilla, «Llengua, naci6 i etat al diccionario de la real
academia espanyola», 1979, apud Hobsbawm, 1992: 14). Apds
1925, a Academia conjugou o conceito de linha de descen-
déncia comum com o de governo, referindo que a palavra
significava «a colectividade de pessoas que tém a mesma
origem étnica e que falam geralmente a mesma lingua e que
possuem uma tradicdo comum» (Hobsbawm, 1992: 15)4,

A transformacao dos significados de nagao e as suas liga-
coes ao conceito de raga podem ser relacionadas com as
tentativas dos filésofos politicos da Europa e das Américas, a
partir do principio do século XVII, de legitimar governos com
base em fundamentos diferentes dos dos privilégios monar-
quicos e do direito divino (Hannaford, 1996)°. Na sua busca

3 Os dados sobre a filologia da palavra «nagdo» baseiam-se em Hobs-
bawm, 1992: 14-21.

4 A edig@o de 1958 da Enciclopédia Brasileira Mérito define nagdo como a
«comunidade de cidadaos de um estado, vivendo sob o mesmo regime ou
governo e tendo uma comunhao de interesses; a colectividade dos habitantes
de um territério com tradigdes, aspiragdes e interesses comuns, e subordina-
dos a um poder central a guem compete manter a unidade do grupo; o povo de
um estado excluindo o poder governante» (Hobsbawm, 1992: 15).

5 Horsman (1981) e Smedley (1993) argumentam que, embora ja no
século XVI os ingleses tivessem usado mitos de origem anglo-saxdénica para
justificar a sua heranca distinta e estabelecer o seu corte com a Igreja Catdlica
Romana, nao era usada uma linguagem marcada pela raga. Isto &, a referéncia
a uma igreja pré-normanda ndo constituia um argumento acerca da heranga
bioldgica dos ingleses. «A acentuagdo de caracteristicas ‘raciais’ herdadas bio-
logicamente como forma de explicar as instituigdes culturais anglo-saxdnicas
56 se deu na Ultima metade do século XVIIl, uma época em que ... isto ndo foi
fortuito= (Smedley, 1993: 62).



de novos fundamentos para a teoria politica, estes homens
basearam-se em tradicdes empiricistas que procuravam
explicacbes para os processos politicos nas leis naturais. Nos
séculos XVIII e XIX, as classes que, na Europa e nas Ameri-
cas, tentavam manter ou disputar o poder do estado procura-
ram substituir os regimes monarquicos ou coloniais usando a
justificacdo da soberania natural da «nag&o». Assim, em
1789, a Assembleia Nacional Francesa, ao enveredar pelo
caminho da revolucéo, afirma na «Declaracao dos Direitos do
Homem e do Cidadao» que «O principio de toda a soberania
reside essencialmente na nagao» (apud Tierney et al., 1976).
Mas o que era «a nagao»?

No final do século XVIIl, a nagao ainda nao se encontrava
delimitada por uma lingua, cultura ou ascendéncia comuns.
Contudo, a maioria dos filésofos politicos europeus pressupu-
nha que a nagao era branca. A observagéo da natureza feita
pelos filésofos iluministas foi moldada pelo contexto em que
se inseriam: a expanséo da Europa e o desenvolvimento do
capitalismo através da conquista e colonizagdo das Américas
e da Asia, e a escravatura de povos indigenas e africanos. E
nesta conjuntura de exploragao que Hume, entre outros auto-
res, declara em 1748 que «nunca existiu uma nagéo civili-
zada que nao fosse de cor branca». Hume popularizou o con-
ceito da cor branca (whiteness) que supostamente diferen-
ciava as nagdes civilizadas de «todas as outras espécies de
homens (pois existem quatro ou cinco tipos diferentes)»
(apud Gates, 1986: 10). Neste uso, o conceito de «espécie
de homens» nao é directamente equacionado com nagéo; a
nacéo é antes equacionada com sociedade organizada e as
nagbes sdo classificadas segundo a espécie dos seus habi-
tantes, de acordo com os tragos fisicos herdados.

No inicio da expansao europeia, a palavra raga era geral-
mente usada para referir grupos de animais e nao de pes-
soas (Smedley, 1993: 36-40). E s6 alguns séculos depois da
conquista das Américas e da Asia e do desenvolvimento do
capitalismo com base no trafico de escravos africanos que a
palavra raga entra no discurso politico como descricdo de
diferengas humanas baseadas na linha de descendéncia —
e, quando isto acontece, a palavra é associada ao conceito
de cor negra (blackness). Para Hume, tal como para Kant
(que publica, em 1775, Sobre as diferentes ragas de homens),
a cor negra significava inferioridade fisica e mental e a rela-
¢éo entre o aspecto fisico e o caracter nacional era objecto
de estudo; ndo se considerava que a cada nagéao correspon-
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desse um povo distinto. Contudo, durante o século XIX, a
medida que os ensaistas politicos buscavam novos funda-
mentos de legitimagéo para a configuragédo estatal europeia
emergente, as palavras raca e nagdo transformaram-se e
fundiram-se.

No desenrolar do século XIX, as forcas representativas
das classes em luta pelo poder popularizaram determinadas
narrativas histéricas de forma a validar e legitimar o seu
dominio sobre a populagao residente num determinado terri-
torio. Pode chamar-se construgdo do estado-nagédo a este
processo de formagdo de uma memodria colectiva. Os mitos
sobre a «esséncia» dos povos foram fundamentais para a
construcao de estados-nagdo. Segundo estes mitos, cada
estado continha em si uma sé nagdo ou povo, que se definia
pela sua residéncia num territério comum, pela sua total leal-
dade a um governo comum e pelas suas origens e destinos
comuns. Hobsbawm e outros estudiosos do nacionalismo t&ém
sublinhado o papel dos dirigentes politicos na criagdo de
mitos de nacionalidade, citando em particular dois dirigentes
nacionalistas do século XIX. Massimo d’Azeglio, por ocasido
da primeira sess@o do parlamento depois da reunificacdo da
Italia, declarou: «Nos fizemos a Itdlia; agora temos de fazer
italianos». De forma idéntica, o Coronel Pilsudski, o «liberta-
dor da Polénia», afirmou: «E o estado que faz a nacédo e nao
a nagao o estado» (Hobsbawm, 1992: 44-45).

Nas nagdes europeias no final do século XIX, a histéria
nacional passou a ser considerada de acordo com linhagens
especificas — a ariana, a celta e a eslava, por exemplo
(Horsman, 1981; Mosse, 1978). O conceito de um mesmo
sangue, que durante o periodo da economia politica feudal
tinha sido usado para legitimar diferencas entre nobres e ple-
beus, transformou-se no contexto do capitalismo emergente.
O conceito de comunidade de sangue passou a ser uma
forma de conceber a unidade das pessoas dentro de uma
sociedade organizada, por oposicdo aos que eram vistos
como tendo sangue inferior, isto é, os que eram racialmente
diferentes. A unidade conferida pelo mesmo sangue dentro
de uma nagao permitia encobrir as diferencas de interesses
de capitalistas e trabalhadores na exploragao estruturada que
foi rotulada de economia nacional, unindo-os contra outros
estados na luta pelo poder.

Esta concepgao biologizada do estado-nacdo adquiriu
proeminéncia mesmo no final do século XIX, no periodo da
histéria mundial que tem sido identificado como a era do



imperialismo. Este foi o momento da histéria da globalizagao
em que a expansao do capital substituiu a utilizagao de colo-
nos como meio primordial de penetracao, permitindo a
Europa e aos Estados Unidos o dominio do mundo. A lingua-
gem da raca justificava as aventuras imperiais além-frontei-
ras, contribuindo, simultaneamente, para a unidade politica
interclassista da populagao dos estados-nagac que consti-
tuiam os centros do imperialismo (Horsman, 1981; Takaki,
1990). Por exemplo, as representagoes racializadas do «outro»
colonizado contribuiram para a construgao da «raga brita-
nica» (Miles, 1993; Stoler, 1989)6.

Nos Estados Unidos, e em muitas das republicas da Amé-
rica Latina, a tarefa de legitimagao do regime republicano
comecou, de facto, antes de os projectos europeus de cons-
trucdo do estado-nacao estarem totalmente formulados
(Anderson, 1993). Nas Américas, o problema de construir
estados-nagao a partir de comunidades formadas por proces-
sos de colonizagao e migragao produziu uma equacao mais
precoce de raga e nacgdo. Para além disto, os dirigentes politi-
cos defrontavam-se com a necessidade de criar uma narra-
tiva nacional que sancionasse o governo pelo «povo», num
contexto em que sectores significativos da populagcao eram
escravos ou povos indigenas oprimidos (Takaki, 1990). Os
founding fathers dos Estados Unidos desempenharam um
papel primordial ao resolverem este dilema através da cons-
trucao da nagao segundo parametros raciais. Definiram a uni-
dade dos Estados Unidos através da identificacdo entre
«americanos» e brancos, diferenciando-os e opondo-os
assim a pessoas definidas como racialmente diferentes. O
Alien and Sedition Act de 1791, a primeira legislagao sobre
imigragao dos Estados Unidos, so permitia a adopgao da
cidadania por brancos. Esta equagao da cidadania com a cor
branca, formulada na legislacao e em casos judiciais de natu-
ralizagao e imigracao, perdurou até 1965, altura em que final-
mente foram eliminadas as quotas distribuidas por origem
nacional (Lépez, 1996; Takaki, 1990).

& As primeiras tentativas europeias de definigdo nacional por oposigdo a
um ‘outro’ colonizado e racializado encontram-se talvez na colonizagéo inglesa
da Irlanda (Smedley, 1993; Allen, 1995). As diferengas raciais que vieram a ser
consideradas como distinguindo irlandeses de ingleses legitimaram a opressao
do povo na Irlanda; a dindmica da opresséo criou simultaneamente as concep-
cOes das ragas irlandesa e inglesa e associou de modo fundamental as nogdes
de raga e nacionalidade.

7 Mais recentemente, a legislagdo sobre imigragao reintroduziu um critério
de cor branca atraves da criagdo de um sorteio internacional para obtengéo de
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O México e a Republica Dominicana oferecem outros
exemplos da forma como as republicas das Américas utiliza-
ram uma linguagem de sangue e raca nas suas narrativas da
nacao, da cultura nacional e da cidadania. No México, os
construtores do estado-nacao desenvolveram um discurso de
mistura racial que concebia o povo mexicano como produto
de uma linhagem que unia o indio e o espanhol. Os Domini-
canos tambem fazem remontar as suas origens a linhagens
indigenas e espanholas, mas os construtores do estado-
-nagao dominicano tém, simultaneamente, negado a origem
africana da sua populagao, classificando as pessoas de pele
escura como «indios» ou como «haitianos» e recusando a
cidadania a estes ultimos, mesmo nos casos em que tenham
nascido e vivido sempre na Republica Dominicana. Deve
notar-se que, mesmo quando se exalta a mesticagem, ela é
muitas vezes implicitamente definida por oposicao a cor
negra, embora esta nao seja mencionada e reconhecida na
narrativa da mistura racial (Harrison, 1995; Page, 1997).
Adopta-se a linguagem da cor branca, mesmo quando a pro-
pria nagao se define como produto de mesticagem (Wade,
1993). Em muitos estados das Caraibas, da América Central
e da América do Sul, a equagao entre raca e nagao é recupe-
rada através da dupla dimensdo de uma hierarquia de
classe/cor, que privilegia o branco, e de um discurso nacional
de mesticagem. O «simbolismo do sangue» reforca um dis-
curso racializado que faz concentrar os esforgos das familias
na obtengdo ou legitimacao de mobilidade social, utilizando
uma estratégia de «embranquecimento» dos descendentes
através da escolha de parceiros (Smith, 1997).

A historia da evolugao dos conceitos de raga e nagao, no
seio de um discurso intelectual que se desenrolou entre a
Europa e as Américas, tem dois fios que, em muitos estados,
estao frequentemente entretecidos num Unico discurso nacio-
nal. H4 um discurso do branco e do negro, um discurso glo-
bal através do qual se constréi a Europa e os Estados Unidos
como brancos, sendo classificados como superiores devido a
sua cor, de forma que o branco se torna assim emblematico
de valor, poder e civilizagao. Estas construgoes raciais exis-
tem lado a lado com uma conceptualizagdo do povo de cada
nacao como racialmente distinto. Para aqueles que acreditam

autorizagdes de residéncia permanente, disponibilizando um maior nimero de
autorizagdes as nacionalidades definidas como brancas, tais como a iflandesa,
e vedando, ao mesmo tempo, a participagdo de algumas dreas do mundo defi-
nidas como ndoc-brancas.



na nagao como uma realidade resultante de uma linha de
descendéncia comum, o caracter nacional produz o caracter
do estado e é-lhe inerente. O discurso da cor branca interpe-
netra-se com o principio fundador e, de facto, torna-se no
principio fundador das narrativas da nagao como raga.

Dada a teoria do estado-nagédo, com a sua visao naturali-
zada da relagao entre estado e povo, as pessoas que emigra-
vam da sua terra natal encontravam-se ate ha pouco tempo
numa posigao anémala. Ao viverem fora da sua terra, os emi-
grantes desestabilizam a equagao entre territério, cultura e
povo. No inicio do século XX, nos Estados Unidos, os imi-
grantes eram vistos pelos dirigentes politicos e pelos cientis-
tas sociais como «nacionalidades» racialmente diferentes do
povo americano (Fairchild, 1947). Qualquer possibilidade de
assimilacao era enquadrada por proeminentes cientistas
sociais, tais como Robert Park, num «ciclo de relagdes
raciais» (1950).

Os debates sobre a possibilidade de assimilagédo de imi-
grantes da Europa de Leste e do Sul na sociedade dos Esta-
dos Unidos devem ser enguadrados no contexto da evolugao
da forma de construir a cor branca e a cor negra (Ignatiev,
1995; Roediger, 1991; Sachs, 1994; Takaki, 1990). Definidos
de inicio, pela sociedade dominante, como racialmente dife-
rentes dos brancos dos Estados Unidos, os imigrantes irlan-
deses, em primeiro lugar, e os europeus de Leste e do Sul,
depois, esforcaram-se por fazer parte da nagdo americana
diferenciando-se dos negros. Estes imigrantes vieram de
facto a tornar-se brancos e «americanos» em duas etapas
(Schiller, 1996). Primeiro, empenharam-se nos conflitos
transnacionais para construir estados-nagao na sua terra
natal na Europa. Seguidamente, usaram a reivindicagao da
especifica identidade nacional do seu pais de origem para
aumentar o seu prestigio social dentro dos Estados Unidos.
Ou seja, comegando com os irlandeses, os imigrantes euro-
peus envolveram-se, dentro dos Estados Unidos, na politica
da construgéo transnacional de estados-nagdo como forma
de ndo serem negros, transformando-se em americanos
brancos nesse processo de luta por patrias distantes. E
importante lembrar, evidentemente, que a reivindicacdao da
cor branca pelos imigrantes europeus, no século XIX e na pri-
meira metade do século XX, foi legitimada na sociedade
americana em geral num contexto de expansao do capita-
lismo, que trouxe alguma mobilidade social aos trabalhadores
dos Estados Unidos, mantendo, ao mesmo tempo, os ameri-
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A situacao
actual

canos africanos como um grupo subordinado por oposi¢ao ao
qual se construia a unidade nacional.

Em relagao a situacédo descrita, que diferencas existem
nas nocgoes de identidade nacional no nosso mundo do final
do século XX? Pensamos que muito poucas. A ideia da raga
estd ainda profundamente implicada nas concepgdes do
estado-nagao, embora surja de modos diferentes nas varias
representacdes contemporaneas da nagao (Dominguez, 1995).
Nos Estados Unidos, apesar da retorica da necessidade de
expandir a «cidadania cultural» e o «multiculturalismo», a diver-
sidade de culturas mundiais & habitualmente reduzida a cate-
gorias construidas como populagdes definidas biologica-
mente, marcadas pela cor de pele: a asiatica, a hispanica, a
africana. Na Europa, tanto na Franga como na Alemanha, a
nacionalidade é definida pela linha de descendéncia. E € por
conceberem a nagao a partir da raca que, tanto os emigran-
tes, como 0s que permanecem nos seus paises, como os diri-
gentes politicos dos paises exportadores de emigrantes,
criam ideologias de um estado-nagao transnacional.

O Haiti € um exemplo caracteristico e um local interes-
sante para estudar o papel dos conceitos de raga no pro-
cesso da construcao transnacional do estado-nacédo. Em pri-
meiro lugar, os Haitianos sempre definiram a sua nacao atra-
vés de uma retérica racial. Para além disto, apesar de quase
duzentos anos de independéncia nacional, o Haiti s6 agora
esta a emergir como estado-nacao.

O Haiti tem dois discursos contraditorios sobre a cor
negra, os quais, no entanto, estao interrelacionados e se
reforcam reciprocamente. Por um lado, a cor negra & valori-
zada — todos os Haitianos sa@o definidos como negros e o
Haiti & definido como uma nagao negra. Os vitoriosos dirigen-
tes africanos e mulatos que expulsaram os franceses do Haiti
definiram-no como uma nagado negra, utilizando a palavra
blanc (branco) para definir todos os estrangeiros e a palavra
neg (negro) para definir todos os cidadaos do Haiti, qualquer
que fosse o seu fendtipo ou a sua historia genética (Nicholls,
1995; Trouillot, 1990). Independentemente da sua cor, os
Haitianos sempre tiveram a percep¢ao de que a Europa e os
Estados Unidos os definem como negros. Mas se, por um
lado, tém reagido afirmando o valor da cor negra, por outro
lado, a maioria valoriza a cor branca como indicador de
beleza fisica e de poder. Esta aceitacao da superioridade da



cor branca esta subjacente a forma como os intelectuais hai-
tianos, desde a revolucao de 1804, tém refutado a deprecia-
¢do do povo haitiano e da sua nagdo. Tém defendido que a
missao da nacgdo haitiana é lutar até que os negros sejam
reconhecidos como iguais pelos europeus (Nicholls, 1995).
Ao contestarem a reivindicacao da superioridade cultural
europeia, os intelectuais haitianos passaram a falar como se
o mundo estivesse dividido em populagdes biologicamente
distintas e como se os africanos negros nao fossem de facto
civilizados. Esta posigao intelectual legitimou os conceitos de
uma superioridade das civilizagdes brancas, de uma raga
branca e de divisbes raciais intrinsecas, apesar de, ao
mesmo tempo, resistir ao descrédito da cultura haitiana.

Desde a formacgao do Haiti, com uma vitoriosa revolta de
escravos em 1804, que tanto os negros pobres dos campos
como as elites urbanas mulatas se tém identificado com a
nacao haitiana. Contudo, os dirigentes politicos do pais s6
esporadicamente tém tentado envolver sectores significativos
da populagao na identificagao com o estado, assim como sé
recentemente definiram os haitianos residentes no estran-
geiro como parte da nacdo (Fouron e Schiller, 1997; Rich-
man, 1992). Por outro lado, até ha pouco tempo, a vasta
maioria das pessoas no Haiti considerava o estado como ins-
trumento de dominagao por parte de uma pequena elite
social, procurando evitar envolver-se com qualquer aspecto
do processo politico. O movimento popular de base virado
para a conquista do poder, que se desenvolveu no Haiti nos
anos oitenta, e a subida de Aristide ao poder, com a partici-
pacao da maioria da populagdo no processo eleitoral de
1990, assinalaram a tentativa do povo do Haiti de reivindicar
para si o estado.

O movimento pela conquista do poder politico tem um
ambito transnacional. Os emigrantes haitianos que tém saido
do pais em numeros significativos desde 1957, fixando-se
principalmente nos Estados Unidos e no Canada, bem como
os dirigentes politicos que passaram anos na diaspora hai-
tiana, tém tido um papel importante neste processo de cons-
trugdo do estado-nacédo®. O estado-nagio que estes actores
politicos tém tentado forjar ndao é, contudo, do tipo classico,

8 Entre 1959 e 1993, 302.458 haitianos entraram nos Estados Unidos com
autorizagoes de residéncia permanente, enquanto 1.381.240 chegaram com
autorizagoes de nao-imigrantes, na sua maioria vistos turisticos. Até a década
de oitenta, muitos imigrantes com vistos turisticos conseguiram regularizar o
seu estatuto e tornar-se residentes permanentes.
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baseado num territério nacional. Pelo contrario, quer certos
sectores da lideranga politica no Haiti, quer dirigentes das
comunidades imigrantes, quer um sector da populacao resi-
dente no Haiti com familia e amigos no exterior, quer os pro-
prios emigrantes, tém participado na reconceptualizacao do
Haiti como um estado-nagao transnacional.

Em 1991, na sua tomada de posse como presidente, Aris-
tide designou a didspora haitiana como a 102 Provincia do
Haiti (Dizyem-na) (o Haiti tem nove divisdes territoriais cha-
madas «Department»). Em 1994, quando Aristide regressou
ao Haiti no seguimento da ocupagac americana, criou um
novo ministério para tutelar os assuntos dos haitianos resi-
dentes no exterior. Ao incluir todos os Haitianos, independen-
temente do pais de residéncia, no estado-nagdo do Haiti,
Aristide nao sé contribuiu para uma nova construgdo do
estado-nagao, como também conferiu aos emigrantes haitia-
nos uma identidade publica que reconhecia, validava e enco-
rajava a continuidade da sua ligagao ao Haiti. Nesta constru-
¢do do Haiti como um estado sem fronteiras, o territério hai-
tiano torna-se num espago social que pode existir dentro dos
limites legais de muitos estados-nagao. O governo de Preval,
que esta agora no poder, tem dado continuagao a esta poli-
tica transnacional, embora distanciando-se da metafora da
10% Provincia. Em 19986, Paul Dejean, o Ministro dos Haitia-
nos Residentes no Exterior, explicou numa entrevista que o
seu ministério representava as comunidades haitianas em
qualquer parte do mundo onde residissem haitianos. O pres-
suposto subjacente as publicages produzidas e aos encon-
tros realizados por este ministério nos Estados Unidos é que
aqueles que tém ascendéncia haitiana continuam a ser haitia-
nos, sendo irrelevante o local de residéncia e a cidadania.
Actualmente, no Haiti, sectores significativos de todas as
classes e facgdes encontram-se profundamente envolvidos
em processos e relagdes transnacionais, incluindo as familias
burguesas que ha muito dominam o Haiti, ex-militares?, fun-
cionarios dos governos de Aristide e Preval, as classes pro-
fissionais (desde médicos, a mecanicos e alfaiates), trabalha-
dores e desempregados pobres das cidades e vilas e os kulti-
vata (camponeses) das areas rurais.

9 O exército haitiano, que derrubou o governo de Aristide em 1991, foi ofi-
cialmente dissolvido por este dltimo apds o seu regresso ao poder com a ajuda
militar dos Estados Unidos, em 1994. Contudo, os antigos membros do exército
haitiano continuam a ser um perigoso grupo armado, participando na politica
transnacional.



Em trabalhos anteriores, elaborados em colaboragao com
as nossas colegas Linda Basch e Cristina Szanton-Blanc,
afirmamos que as ideologias do estado-nagao transnacional
se constroem a partir das multiplas interrelagoes da vida quo-
tidiana dos emigrantes, que, inevitavelmente, cruza fronteiras
(Basch et al., 1994; Schiller et al., 1995; Fouron e Schiller,
1997; Schiller e Fouron, 1990; 1997a). Muitos emigrantes sao,
de facto, «transmigrantes» que constroem campos sociais
transnacionais (Schiller et al., 1992: 1; Sutton e Mackiesky,
1992). Sao pessoas que fazem mais do que manter ligagoes
sentimentais: tomam decisdes quotidianas, mantém relagoes
familiares, praticam actividades religiosas, tratam de assun-
tos financeiros e organizam actividades politicas dentro de
uma rede de relagdes sociais que se estende para além das
fronteiras nacionais'®. Um amplo sector da populagdo do
Haiti depende, para a subsisténcia diaria, das remessas dos
familiares emigrados; aqueles que nao tém familiares na
diaspora haitiana subsistem em resultado da disseminagao
das remessas por diferentes actividades econdmicas (tais
como a construgao de novas casas) ou através de redes de
ajuda matua. Em 1989, Edner, um pintor da construgao civil
que estava desempregado ha onze anos e vivia das remes-
sas enviadas dos Estados Unidos pela mulher, explicava a
relagdo da seguinte forma: «Quando ha alguém nos Estados
Unidos, ele/ela é a riqueza das pessoas aqui»11.

Em entrevistas feitas em 1996, os haitianos que depen-
diam de ligagbes transnacionais para sobreviver usavam
repetidamente a frase «yo oblige» (eles/elas véem-se obriga-
dos) para explicar a loégica das remessas. E se alguém nao
envia dinheiro, dizem: «Eu levava essa pessoa ao médico.
Nao & normal».

A obrigacao dos que estao na diaspora de sustentar a
familia no Haiti € frequentemente explicada através da reto-
rica da comunidade de sangue. Robert, de 21 anos, vive com
o pai que tem um emprego estavel, mas a familia também é

10 Entre os muitos estudos que documentam e teorizam as migragdes
transnacionais, ver Guamnizo, 1996; Goldring, 1996; Lessinger, 1995; Smith,
1996; Mahler, 1995; e Pessar, 1995.

™ No crioulo haitiano, os pronomes pessoais nao tém género. Edner fez
esta afirmagdo antes de Aristide ter comegado a falar da necessidade de a
didspora haitiana sustentar a reconstrugao do pais servindo como seu «banco»
(Richman, 1992). O desenvolvimento da doutrina politica da 10® Provincia por
Aristide tem paralelos estreitos com o discurso publico sobre o estado-nagao.
O termo «10® Provincia= foi tirado de um artigo de Georges Anglade, um inte-
lectual haitiano transmigrante (Anglade, 1990).
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apoiada pela irmé& do pai, que vive em Brooklyn, Nova lorque.
Robert explica que sabe que, em caso de emergéncia, a sua
tia ajudara, porque

€ sua obrigagdo ajudar. Porque temos o mesmo sangue... Se
uma pessoa tem a sorte de ir para longe de nds, entdo tem de
dar um empurrdo aos que ficaram.

Contudo, a ética da obrigacgao familiar ndo é sentida como
uma esfera de valores diferenciada da da nagéo. Pelo contra-
rio, no Haiti, a linguagem normativa das obrigacées que defi-
nem directamente a relacdo de parentesco liga, assim, os
individuos a nagéo através de metaforas baseadas na comu-
nidade de sangue. Tanto os instruidos como os analfabetos,
tanto os adolescentes urbanos pobres como os dirigentes
politicos educados, usam metaforas de parentesco e sangue
para explicar a unidade de todos os haitianos. Esta unidade
prolonga-se transnacionalmente, englobando todos os que
tém ascendéncia haitiana, independentemente do lugar onde
vivem. O estado-nacéo transnacional é legitimado através da
ideologia de uma linha de descendéncia que liga os indivi-
duos a um corpo comum haitiano. E esse corpo comum é
negro.

O tema de uma identidade haitiana que transcende a
cidadania legal reverberou em toda a série de entrevistas que
efectuamos, em 1989, a um grupo de treze pessoas susten-
tadas por remessas enviadas do estrangeiro e que, embora
desempregadas, se consideravam da classe média. Todas
viviam na area de Port-au-Prince, a capital do Haiti. Thomas,
um desempregado de 66 anos, explicou que

os/as haitianos/as podiam ir para o estrangeiro e ver que havia
oportunidades e para conseguir essas oportunidades podiam tor-
nar-se cidadaos/as [dos Estados Unidos]). Mas isso néo quer
dizer que tenham abandonado o seu pais.

Como se estivesse a ler quase o mesmo texto, um
segundo homem, cujos filhos mandam remessas dos Esta-
dos Unidos, disse:

Ha os/as que vao para la e se naturalizam e se tornam cida-
daos/ds do pais em que vivem, mas nunca esquecem a sua
terra... . [Mesmo quando se é cidaddo/a americano/a), é-se sem-
pre haitiano/a, o sangue continua haitiano.

Em 1996, apés as tentativas dos dirigentes politicos hai-
tianos, tanto nos Estados Unidos como no Haiti, de concep-
tualizarem o estado-nacéo transnacional haitiano, realizamos



outra série de entrevistas. Foram entrevistadas 109 pessoas,
32% das quais nunca tinham estado no estrangeiro, mas
recebiam auxilio ou contactavam regularmente com a familia
no exterior; 30% nunca tinham estado no estrangeiro nem
recebiam apoio ou tinham contacto com a familia emigrada; e
outras 33% tinham regressado do estrangeiro, mas continua-
vam a manter alguma forma de contacto com o exterior'2, Os
entrevistados viviam em Les Cayes, uma importante cidade
de provincia no Sul do Haiti, e na area de Port-au-Prince, e
foram escolhidos a partir de uma amostra que cresceu como
uma bola de neve e cujo ponto de partida incluia pessoas
com diferentes origens de classe e com ligagdes a didspora
haitiana. A amostra incluia 71 homens e 38 mulheres, com
idades compreendidas entre os 14 e os 78 anos'3.

Pedimos aos entrevistados para definirem o significado de
identidade haitiana. Metade (51%) definiu haitiano de acordo
com a linha de descendéncia. A maioria destes (63%) usou
espontaneamente o conceito de sangue. Entre aqueles que
usaram o conceito de linha de descendéncia para definir os
haitianos, havia um maior numero de pessoas (56%) com for-
tes relagoes transnacionais com a familia emigrada, do que
entre os que usaram outras definicdes, embora a diferenca
nao fosse grande. Quase todas as pessoas que entrevista-
mos (94%) pensavam que os os haitianos continuavam de
alguma forma a ser haitianos mesmo quando adoptavam a
nacionalidade de outro pais. Na opiniao destas pessoas, nao
se pode deixar de ser haitiano.

Para explicar a continuidade da identidade haitiana,
mesmo depois da emigragao e da adopgao legal de uma
outra nacionalidade, as pessoas usaram voluntariamente
conceitos baseados no sangue e falaram de uma esséncia
racial haitiana que podia ser diferenciada do estatuto legal.
Os lagos familiares sdo baseados no sangue, mas nao € s6 a
familia que o partilha — os lagos de sangue unem todos os
haitianos. Como em 1989, os entrevistados tornaram a res-
ponder as nossas perguntas sobre a continuidade da identi-
dade haitiana como se estivessem a ler o mesmo texto. As
respostas seguintes sao de desempregados pobres de Port-
au-Prince que nao recebiam remessas do estrangeiro:

12 Aos restantes 5% ndo se perguntou ou ndo responderam a uma das
questbes relevantes sobre as suas ligagoes ao exterior.

13 A nossa analise preliminar ndo indica que as opinides sobre a continui-
dade da identidade haitiana e sobre as ligagdes entre o Haiti e a didspora
variam segundo a idade, o sexo ou a classe.
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(1) Mesmo se tomam outra nacionalidade, a americana, sao
sempre haitianos/as porque tém o mesmo sangue.

(2) Eles/as ndo mudam, mesmo se se naturalizarem, porque tém
0 sangue. Mesmo quando se naturalizam e se tornam cidadaos/
/as [de outro pais], tém sangue haitiano dentro deles/as. Eles/as
amam o Haiti.

(3) A razdo por que os/as haitianos/as mudam de nacionalidade
€ gue a vida se torna mais facil para eles/as. Mas continuam a ter
sangue haitiano. [Se eu emigrar] ... vou voltar, porque amo o meu
pais.

A maioria dos que defenderam a continuidade da identi-
dade haitiana (56%) disseram-nos que os emigrantes conti-
nuavam a ser totalmente haitianos. 32% tomaram em consi-
deracao o estatuto legal, afirmando que pensavam que uma
pessoa continuava a ser em parte haitiana, mesmo naturali-
zada. 6% dos que defenderam a continuidade afirmaram que,
se uma pessoa naturalizada continuasse a participar na
sociedade haitiana, permanecia haitiana.

Tanto em 1989 como em 1996, constatamos que o envio
de remessas para os parentes era entendido como uma
forma de cumprir obrigagdes para com a nagéo. As relagdes
pessoais sao, simultaneamente, um acto de desenvolvimento
nacional e transnacional. O fluxo de ajuda material que serve
de salva-vidas para as familias, fornecendo-lhes bens e pos-
sibilidades educativas, € concebido, nao como um assunto
pessoal, mas como o sangue vital da nagdo. Por conse-
guinte, os emigrantes sao definidos pelos residentes no Haiti
com base numa linha de descendéncia que impoe responsa-
bilidades para com o pais. Mulheres e homens, velhos e
jovens, todos se movem facilmente entre as nocdes de
parentesco e sangue, por um lado, e as obrigagdes para com
a nacao que se estende transnacionalmente, por outro.
Helen, uma estudante do ensino secundario com 19 anos,
definiu o Haitiano da seguinte forma:

Um/a Haitiano/a é uma pessoa que luta pelo Haiti, que ama os
seus irmaos e irmas que vivem no Haiti, que ama a bandeira, que
ama a cultura. [Ser haitiano/a € um] modus vivendi, modus cre-
dendi, modus potendi [um modo de viver, de crer, de poder].
Uma pessoa a viver no estrangeiro ha muito tempo € um/a hai-
tiano/a. Mesmo quando se € naturalizado/a [como americano/a]
continua a ter-se sangue haitiano. A Unica maneira de impedir
alguém de ser haitiano/a é se lhe cortarem a carne e tirarem todo
0 sangue.


ces


A identidade haitiana prolonga-se por geragdes, ligando o
passado ao futuro. Muitos incluiram especificamente nas
suas definigdes as geragdes futuras, onde quer que estas
possam vir a morar. Daniel, um jovem de 18 anos sustentado
pelos pais emigrados, disse-nos que «as criangas nascidas
noutros paises podem ter certidées de nascimento america-
nas, mas o0 sangue gue corre nas veias do pai e da mae é
sangue haitiano e, portanto, elas continuam a ser haitianas».

Os lacos entre individuo e nag@o eram directos e eviden-
tes para o jovem Daniel:

A minha mae veio para Port-au-Prince [de uma area rural perto
de Les Cayes] para me formar, para me mandar para a escola,
para que eu pudesse aprender mais, e ela pensou que eu apren-
deria a ajudar o meu pais no futuro. Estou a tentar entrar para a
universidade para criar uma visdo para amanha, para ajudar os
meus irmdos e irmas. Quando digo irmaos, nao quero dizer
aqueles que vivern na minha casa. Quando digo irméaos estou a
falar de toda a populagdo... . Se Deus me der maturidade para
alcancar os meus objectivos, entdo espero fazer muitas coisas
pelo pais.

A aspiragao de Daniel era tirar um curso superior no Haiti
ou no estrangeiro. Para ele, a migragao € apenas um pro-
cesso que prolonga os elos entre o «eu» e a nagao num terri-
tério mais alargado. Na sua narrativa, como em muitas das
conversas que tivemos no Haiti sobre a continuidade da iden-
tidade haitiana, os comentérios sobre a nagdo eram entre-
meados com uma linguagem que distinguia o Haiti de outras
nagoes relativamente aos contrastes entre negro e branco.
De acordo com esta distingao, os haitianos no estrangeiro
podem tornar-se brancos na medida em que adoptem costu-
mes e praticas brancos, os quais, no tribunal da opinido
publica mundial, sdo julgados superiores aos do Haiti. Esta
linguagem sanciona a dominagdo de paises considerados
brancos sobre os que sao considerados negros, mesmo
quando se manifesta a resisténcia a esta dominagéo através
do argumento da continuidade da identidade haitiana e do
fervoroso nacionalismo expresso nas afirmacbes sobre o
amor ao pais. Por exemplo, Daniel explicou que:

Mesmo se alguém passa muito tempo |a fora, continua a ser hai-
tiano/a. Porque ha alguma coisa, o sangue. Tem-se sempre san-
gue haitiano ... a personalidade haitiana. Ha haitianos/as que
vivem no estrangeiro ... e agem como se fossem estrangeiros/as
porque odeiam a nagao. Odeiam a cor. Mas se uma pessoa vive

Os fundamentos
raciais do estado-
-nagao transnacional

49


ces


50

Nina Glick Schiller
Georges Fouron

assim, isso nao quer dizer que se torne branca por essa razéo.
Nao é um estrangeiro, é sempre haitiano ... Mesmo se uma pes-
soa se naturalizar ... dentro dela pensa sempre gue é haitiana...
Para mim, nesse momento ela tem duas personalidades. Tem o
sangue que é haitiano e também esta a viver numa terra estran-
geira.

As reflexdes de Daniel assemelharam-se muito as de
Edline, uma jovem de 20 anos, que ndo recebia auxilio da
familia no estrangeiro. Edline era a mais velha dos quatro
filhos de uma mulher que, depois da morte do marido, um
ladrilhador, se tornou vendedeira no mercado para conseguir
educar os filhos. A avé de Edline continuava a viver no
campo e a cultivar a terra. Também Edline formulou as suas
respostas de uma forma que associava metéforas baseadas
no sangue as discussodes sobre a continuidade da identidade
nacional haitiana para além das fronteiras e das geragdes.
Para ela, «uma pessoa que vai para o estrangeiro é haitiana
no sangue». Se regressar ao Haiti, podera ter outros costu-
mes e um modo de vida diferente, mas «no meu espirito,
acho que essa pessoa € haitiana». Edline também utilizou a
linguagem da raga para falar de poder:

Essa pessoa [que viveu no estrangeiro muito tempo] é duas pes-
soas ao mesmo tempo. Ele/ela é haitiano/a e branco/a. Essa
pessoa esta desligada dos nossos costumes e ligada a outros,
por isso vejo-a mais como branca do que como haitiana.

Por conseguinte, para Edline, os filhos de emigrantes hai-
tianos nascidos nos Estados Unidos sdo brancos «na sua
verdadeira natureza ... porque nao conhecem os costumes
do Haiti e nao nasceram no Haiti e nao vivem no Haiti». No
entanto, «ha uma pequena parte deles/as que € haitiana».

Os haitianos que vivem no estrangeiro, uma populagdo
que os haitianos, tanto no Haiti como no exterior, cada vez
com mais frequéncia tém vindo a designar por «diaspora»
(Fouron e Schiller, 1997; Schiller e Fouron, 1997a), também
afirmam a continuidade da identidade haitiana. Quer sejam
pobres cortadores de cana-de-aglcar na Republica Domini-
cana, trabalhadores das industrias turisticas nas Bahamas,
ou operarios e pequenos funcionarios nos Estados Unidos,
os haitianos tém sido apontados a dedo como a causa de
doenca e de instabilidade econémica e considerados como
um sorvedouro dos recursos nacionais. Para muitas destas
pessoas, € o tratamento que recebem no estrangeiro como
haitianos que mantém ou revitaliza a sua identificagao com o



Haiti. Immacula, que chegou ilegalmente aos Estados Unidos
fazendo a travessia num pequeno barco, mas que finalmente
conseguiu legalizar o seu estatuto de imigrante, disse-nos:
«Nao interessa qual é a nossa cidadania, eles véem-nos
sempre como haitianos».

Nos Estados Unidos, a semelhanga do que aconteceu a
imigrantes europeus e asiaticos no passado e do que acon-
tece aos actuais imigrantes da América Latina, Asia, Africa e
Caraibas, os haitianos s@o racializados. Classificados como
negros, sdo relegados para a base inferior da sociedade,
parte do paradigmaético «outro» racial, por oposicdo ao qual a
unidade dos Estados Unidos como sociedade branca conti-
nua a ser afirmada. Os imigrantes haitianos aprendem isto
por experiéncia prépria; por outro lado, alguns dos que, no
Haiti, vivem de remessas enviadas pela familia emigrada
também nos conseguiram explicar a relagéo entre a experién-
cia de racializagdo nos Estados Unidos e a assergao de que
a nacionalidade haitiana se baseia na linha de descendéncia.
Ou seja, o discurso sobre os fundamentos da identidade hai-
tiana tem lugar dentro de um espago transnacional que é
agora reivindicado pelo estado-nagdo. Edner, o pintor da
construgéo civil desempregado que nunca deixara o Haiti e
vivia de remessas, explicou:

Uma pessoa continua a ser haitiana [se se tornar cidada de outro
pais]. O seu sangue continua a ser haitiano. E s6 o titulo e o
nome da pessoa gue mudam. A pele da pessoa continua a ser
haitiana e para além disso a pessoa nasceu no Haiti e, mesmo
Que essa pessoa nao se considere haitiana, os brancos do pais
onde ela vive continuam a considera-la haitiana.

Para além disso, os haitianos constatam que, nos Esta-
dos Unidos, o facto de né&o serem aceites é explicado ou jus-
tificado com base na questao do sangue, e essa experiéncia
entrou no didlogo que os habitantes do Haiti e os emigrantes
haitianos mantém sobre os fundamentos da identidade hai-
tiana. Enquanto Unica nacionalidade classificada nos anos
oitenta como grupo de risco em relagao a SIDA, néo lhes era
permitido doar sangue ao publico americano. Os haitianos
reagiram a esta proibi¢ao imposta pela Food and Drug Admi-
nistration (FDA), que regula os bancos de sangue do pais,
com uma manifestacdo de dezenas de milhar de pessoas
que irromperam em Manhattan, atravessando a Ponte de
Brooklyn, em 1990. Em 1996, em Les Cayes, rodeados de
televisGes, leitores de CDs e fotografias enviadas da dias-
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pora, os entrevistados relataram que a manifestagdo em
Nova lorque tinha sido tdo macica que «a ponte tremeu». O
acontecimento contribuiu para a ligacao entre os residentes
no Haiti e os emigrantes nos Estados Unidos, nao s6 porque
houvera uma manifestagao paralela em Port-au-Prince, mas
também porque a histéria da manifestagdo ecoou em todo o
Haiti, confirmando a crencga de muitos na natureza duradoura
e essencial da identidade haitiana.

Em resposta a uma racializacdo que lhes recusa o esta-
tuto de sujeito histérico e lhes retira a possibilidade de auto-
-estima, os haitianos, como geragdes anteriores de emigran-
tes, reafirmam a sua afinidade com os projectos de constru-
¢ao da identidade da nagao e do estado-nagéo na sua terra
natal. Para os haitianos, a actual construgao de um estado-
-nagao transnacional, bem como o tratamento que recebem
como imigrantes, revitalizam uma ideologia assente no san-
gue profundamente enraizada, que emergiu da experiéncia
histérica haitiana e que é constantemente renovada pelas
condicdes que os haitianos enfrentam no pais ou no estran-
geiro. A construgdo social da cor branca nos Estados Unidos
reforca e reproduz conceitos haitianos de raga como nacéo; é
ela que possibilita aos emigrantes haitianos autodefinirem-se
como parte da diaspora haitiana e adoptarem a ideologia e
pratica do Haiti como um estado-nagao transnacional. Esta
nova conceptualizagdo do Haiti tem vindo a ganhar forca
entre os imigrantes haitianos nos Estados Unidos e reflecte-
-se actualmente em conversas entre imigrantes de todas as
classes.

Verificdmos que ha um significativo sector de filhos de
imigrantes haitianos — uma «segunda geragéo» — que tam-
bém se faz ouvir publicamente na defesa da continuidade da
identidade haitiana e associa o sentido do seu préprio «eu» ao
futuro da nag@o. Embora ndo usem publicamente metéaforas
baseadas no sangue, eles definem a nacionalidade com base
na linha de descendéncia e nao no estatuto legal.

Era um fim de tarde de sabado em Outubro de 1996. O grande e
arrojado titulo «Rede de Acgdo da Comunidade Nacional dos
Haitiano-Americanos» que adornava o palco parecia tao impres-
sionante como na noite anterior, em que comegara o congresso,
mas as setenta pessoas congregadas numa grande sala de
aulas da Universidade de Nova lorque estavam a ficar cansadas.
A maioria dos participantes eram jovens de vinte ou trinta anos,
declarando a sua identidade haitiana, embora a maior parte
tivesse crescido na area metropolitana de Nova lorque e alguns



fossem cidadaos americanos por nascimento. De repente, rea-
cendeu-se o interesse quando um jovem de treze anos subiu ao
podio. Desde as primeiras palavras, tornou-se evidente que
Ayinde Shomari Couvil Jean-Baptiste se distinguia de todos no
auditério pela sua linguagem corporal e estilo retérico, bem como
pelo seu corte de cabelo afro. Tinha conquistado proeminéncia
nacional ao falar durante a Marcha do Milhdo de Homens para
Washington no ano anterior. Esta «Marcha» fora de facto um
enorme comicio pela unidade e auto-estima africano-americana,
organizado pelo pastor Farakan, o chefe dos Mugulmanos
Negros (Black Muslims), uma organizagdo nacionalista negra
sediada nos Estados Unidos. Nessa ocasido, bem como agora
em Nova lorque, o estilo retérico de Ayinde reflectia o culto das
igrejas negras, nas quais falava desde os quatro anos, e tambem
a sua estreita associagao a Farakan e aos Mugulmanos Negros.
Simultaneamente, Ayinde, registado na publicagdo de 1996 do
Who's Who Among America’s High School Students, reflecte no
conteudo dos seus discursos os mitos americanos de mobilidade
social através do trabalho arduo e do esforgo individual. Contudo,
neste sabado de Outubro, ele era também haitiano', exprimindo
a necessidade de os haitianos se organizarem como uma
«comunidade nacional». Quando ele acabou o discurso levando
o auditério a acompanha-lo num céantico, tornou-se claro que
essa comunidade nacional incluia ndo sé Chicago e Nova lorque,
mas também o Haiti: «Uma comunidade haitiano-americana forte
significa um Haiti forte; um Haiti forte significa uma comunidade
haitiano-americana forte». (Diario de campo de Nina Glick Schiller
e Georges Fouron, 1996)

Nesta ocasidao, como em muitas outras, os imigrantes hai-
tianos nos Estados Unidos e os residentes no Haiti comega-
ram a falar como se o Haiti, existindo num espaco transnacio-
nal que se estende para além dos seus limites territoriais,
englobasse todas as pessoas de ascendéncia haitiana onde
quer que estejam e qualquer que seja a sua cidadania legal.

A continuag&o da ligagdo ao Haiti é constantemente dis-
cutida nas emissdes de radio e televisdo em Nova lorque.
Encontram-se facilmente jovens haitianos de «segunda gera-
céo», nascidos nos Estados Unidos e cidadéaos deste pais,
que acreditam que estdo ligados ao Haiti. Os dez estudantes
universitarios haitianos entrevistados por Georges Fouron,

14 Deve salientar-se que, embora tenha declarado que a mae era de Trini-
dad e o pai do Haiti, Ayinde s6 sublinhou a sua identidade haitiana neste dis-
curso. No Haiti, os lagos com o pai desempenham um papel central na defini-
¢do de linhas de descendéncia, casando-se as mulheres frequentemente com
homens de mais elevada posigédo social e os filhos reivindicando estas ligagoes
através da adopgio do nome do pai.
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em 1997, na Universidade Estadual de Nova lorque em Stony
Brook, onde é professor, antes querem ser identificados
como «haitianos» do que como «americanos» ou «haitiano-
-americanos» (Schiller e Fouron, 1997a).

Georges: Classifica-se como haitiano-americano, africano-ameri-
cano ou haitiano?

Toufi: Haitiano.

Georges: Haitiano sem hifen?

Toufi: Sim, sem hifen. Sou haitiano.

Estes jovens falam da sua identidade como algo que
adoptaram conscientemente a medida que foram crescendo.
A sua identidade haitiana é baseada no reconhecimento de
«quem sao», do que € a sua verdadeira identidade. Por
exemplo, Toufi prosseguiu dizendo:

Quando entrei para a escola secundaria, comecei a compreender
um pouco melhor quem eu era e a tomar mais contacto com o
meu lado haitiano e esse é o Unico lado gue tenho visto desde
entdo. E esse é o lado que quero ajudar.

A medida que cresciam, estes jovens aprenderam a
encontrar nas suas origens haitianas uma fonte de energia
que lhes permite viver as suas vidas nos Estados Unidos.
Varios disseram claramente quase nas mesmas palavras «QO
Haiti sou eu, o Haiti € o meu orgulho». De facto, ser haitiano
define-se como ter orgulho. Quando se perguntou a Claudia
«O que significa ser haitiano?», ela respondeu «Muito orgu-
lho, muita histéria, forga».

Este orgulho no Haiti esta ligado a uma lista de feitos his-
toricos que foram recitados e referidos em cada uma das
entrevistas. Entre os feitos mencionados estao o Haiti como o
primeiro pais que aboliu a escravatura, um pais que manteve
uma religido africana, um pais com a sua prépria lingua, um
pais que lutou pela independéncia e «a primeira republica
negra a derrotar um exército branco».

A afirmacgéo de que o Haiti «derrotou um exército branco»
€ bastante significativa. Os jovens de Nova lorque envere-
dam pelo caminho da identificagdo com um Haiti transnacio-
nal porque tém experiéncias que lhes ensinam que os Esta-
dos Unidos «nao séo o vosso pais», apesar da sua cidadania
e fluéncia em inglés. Estes jovens, que trabalham e estudam
ao mesmo tempo, falaram-nos da discriminagdo que enfren-
tam no emprego. Esta experiéncia convence-os de que
devem «ir para algum lugar onde se espera algo de nés,



onde somos prezados, onde nao somos discriminados». Para
eles, esse lugar é o Haiti.

Para os estudantes de Stony Brook, a identidade haitiana
gue comegaram agora a reivindicar & vista como uma ques-
tao de responsabilidade que deriva da sua «nacionalidade».
Contudo, essa nacionalidade baseia-se na linha de descen-
déncia e nao na letra da lei. Nao usaram a metafora do san-
gue, embora os que responderam que a conheciam nao a
tivessem repudiado. Quando Carline explicou a légica que
associa a sua capacidade de enfrentar o racismo nos Esta-
dos Unidos & reivindicagao de uma identidade haitiana, falou
da sua responsabilidade para com o Haiti: «A minha forga
deriva da minha nacionalidade haitiana. Sinto que tenho uma
obrigacdo para com o Haiti». De facto, este sentido de obri-
gagao, derivado de uma nacionalidade baseada na linha de
descendéncia, impele os jovens nascidos nos Estados Uni-
dos e cidadaos deste pais para a esfera da politica haitiana.
Carline afirmou:

Bem, uma das minhas maiores ambicoes & envolver-me na poli-
tica no Haiti. E mesmo um dia candidatar-me a presidéncia ...
Embora tivesse nascido na América ... mesmo com ou sem uma
cidadania, eu continuo a sentir patriotismo pelo pais, pois entao!

Por contraste com os estudantes de Stony Brook, muitos
dos que participaram no congresso para formar a Rede de
Accao da Comunidade Nacional de Haitiano-Americanos con-
sideram-se americanos com hifen. No seu entender, o hifen
representa a sua lealdade aos dois paises. Os crescentes
esforgos para empenhar os haitianos dos Estados Unidos
nos processos politicos, incluindo o exercicio do voto, a cons-
tituicao de grupos de pressao e a candidatura a cargos politi-
cos, sao considerados positivos para os seus dois paises, 0s
Estados Unidos e o Haiti.

Num conjunto recente de importantes estudos, tem-se
demonstrado a centralidade das construgdes de raca, dife-
renca sexual e subalternidade na formacdo de identidades
nacionais (Yuval-Davis e Anthias, 1989; Gilroy, 1991; Moss,
1985; Takaki, 1990). Na ultima década, comegaram também
a examinar-se os controversos processos que levam os
membros de uma populacao a identificar-se com um estado
particular e a reivindica-lo como seu. Os antropdlogos tém-se
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servido cada vez com mais frequéncia do conceito de hege-
monia de Gramsci para descrever os processos através dos
quais as classes dominantes num determinado estado exer-
cem o poder (Brow, 1988; Comaroff e Comaroff, 1991; Lagos,
1993; Linger, 1993). Os intelectuais e as elites politicas tém
sido identificados como os actores principais da construgéo e
popularizagdo de identidades nacionais (Verderay, 1991;
Karakasidou, 1994; Chatterjee, 1994), mas, como em qual-
quer processo hegeménico, todos os sectores da sociedade
estao envolvidos na politica cultural que da forma a fidelidade
ao estado. Contudo, ndo temos um conhecimento suficiente-
mente desenvolvido dos processos culturais e das préticas
politicas que persuadem as pessoas a adoptar uma nova
forma de estado e a fundir a sua identidade nacional com
novas instituicbes politicas emergentes (Austin, 1984; Sah-
lins, 1989; Williams, 1991).

A ideia de que a globalizagdo crescente esta a fazer
desaparecer o estado levou um certo grupo de investigadores
a desviar-se da importante tarefa de estudar o insistente pro-
cesso hegemonico que tende a ligar estado, raga e nagdo
(Appadurai, 1991, 1993; Clifford, 1994; Featherstone, 1990;
Knox, 1994). Alguns argumentam que a construgdo do
estado-nagé@o é um produto da modernidade que n&o conse-
guira aguentar as pressdes dos rapidos fluxos globais de
capital, das comunicagdes mundiais e das migragbes em
grande escala. Contudo, o actual momento politico e intelec-
tual esta cheio de aparentes contradigoes (Anderson, 1992,
1994; Gupta e Ferguson, 1992). Exactamente ao mesmo
tempo que os antigos limites e fronteiras parecem dissolver-
-se perante o rapido fluxo de ideias, mercadorias e pessoas,
instalou-se uma nova politica de identidade que re-inscreve,
limita e essencializa os elos entre terras e povos. E como se
se estivesse a re-imaginar um estado-nagdo com novas
linhas pés-modernas.

Neste artigo, abordamos este re-imaginar do estado-
-nagao e analisamos as articulagdes entre a emigracao, as
negociagoes quotidianas dos lagos de parentesco e o reforgo
de conceitos de nagédo como raga em paises de exportacio
de emigrantes, como o Haiti, e em paises de recepcéo de
imigrantes, como os Estados Unidos. Demonstramos que as
relagdes entre os emigrantes e os familiares que permanece-
ram no pais de origem proporcionam uma base material para
os conceitos de raca, revelando que os préprios emigrantes,
bem como os estados que deixaram e os estados em que se



estabeleceram, podem estar a reforgar e a reconstituir ideolo-
gias que definem as nagdes com base na linha de descen-
déncia.

Um grupo de etnégrafos, a maioria antropélogos, inicia-
ram a tarefa de documentar relagdes transnacionais. Estes
especialistas tém estudado as relagbes sociais que unem as
pessoas para além das fronteiras e que servem de apoio aos
emigrantes que regressam ao seu pais de origem. Tem-se
dado énfase as ligacdes que os emigrantes mant&ém com o
pais de origem depois de terem emigrado e de se terem radi-
cado num outro estado-nagao (Georges, 1990; Goldring,
1996; Grasmuck e Pessar, 1991; Levitt, 1996; Pessar, 1988;
Rouse, 1991, 1992; Smith, 1993). As redes transnacionais de
migrantes proporcionam um contexto para uma politica identi-
taria transnacional que, no meio de processos econémicos
globais, mantém a vitalidade das identidades nacionais
baseadas no estado. Neste artigo, comecamos a especificar
os modos como as negociagdes e comunicagdes sociais no
seio da familia podem servir de base a ideologias do estado-
-nagao transnacional tal como esta a ser articulado pelos diri-
gentes politicos.

Demonstramos que no Haiti, por exemplo, um dos elos
primordiais entre a vida das pessoas vulgares e a retorica
politica do estado-nagao transnacional é o conceito de raca
como nacao. Neste pais, a retorica do mesmo sangue e a
nogao da continuidade de uma identidade haitiana indepen-
dente de mudancas de estatuto legal normalizam e legitimam
uma conceptualizagao do estado que contraria o pressuposto
de que aqueles que reivindicam a pertenga a um estado parti-
lham um territério e um estatuto legal de cidadania. Nas Ulti-
mas décadas, as pessoas de ambos os lados da corrente
migratdria, os residentes no Haiti que dependem da familia
no estrangeiro e os emigrantes que enfrentam a discrimina-
¢do como haitianos e como negros, tém encontrado uma
base de apoio na nogdo de que ser haitiano & um estatuto
atribuido, um estatuto conferido pela linha de descendéncia.
Em qualquer dos lugares, uma identidade haitiana naturali-
zada — isto €, uma identidade baseada na linha de descen-
déncia e ndo no estatuto legal — designa e consagra uma
fonte de sustento para pessoas que lutam pela sobrevivéncia,
conferindo as suas ligagdes transnacionais a aura sagrada da
honra nacional.

O uso de uma identidade haitiana racializada serve para
legitimar as estratégias transnacionais de sobrevivéncia das
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redes familiares de individuos emigrantes e proporciona uma
base de preservacédo da auto-estima individual e colectiva
perante a racializagéo e a estigmatizacao dos imigrantes hai-
tianos nos Estados Unidos. Contudo, a aceitagao por parte
dos migrantes pobres e suas familias do conceito do Haiti
como estado-nacdo transnacional, fundamentado na reafir-
magao do Haiti como simultaneamente raca e nacdo, tem
graves implicacbes politicas. A associagdo entre raca e
nagéo teve origem em anteriores periodos histéricos do sis-
tema econémico mundial em que as conexdes econdmicas
coloniais produziram desigualdades globais. Estamos agora
numa fase de reestruturagdo global marcada pelo ajusta-
mento estrutural, pela privatizagdo, pela desindustrializacao
no centro e pela exportagdo da producdo para a periferia,
sendo todos estes processos mediados por mercados finan-
ceiros globais. O conceito de nagdo como raga, a seme-
lhanca do passado, pode outra vez legitimar a expropriagao
da riqueza e encobrir as desigualdades crescentes entre um
estrato global de ricos, por um lado, e a maioria da populacio
da Terra, por outro.

O uso de conceitos raciais de nagdo pelos emigrantes
como meio de lutar contra a sua crescente vulnerabilidade na
economia global constitui uma forma problemética de resis-
téncia. Em termos histéricos, os conceitos raciais tém sido
um meio de legitimar a discriminagao, a exclus&o e o genoci-
dio, estando actualmente a ser invocados pelas sociedades
capitalistas do centro para justificar a exclusdo de imigrantes
de cor. Para os imigrantes nos Estados Unidos, participar na
sua prépria racializagao, distanciando-se, ao fazé-lo, dos afri-
cano-americanos, corresponde a transformar aliados em ini-
migos e vem acrescentar vozes americanas africanas ao
crescente fervor anti-imigrante neste pais.

Através da sua participagdo na politica identitaria, os imi-
grantes que actualmente se estabelecem nos Estados Unidos
estdo a contribuir, a semelhanga de geracdes anteriores de
imigrantes, para a construgdo de uma identidade nacional
americana. Este processo passa pela definicido desta em
oposigéao a cor negra, que, como cada geragéo aprende, esta
no fundo da hierarquia social dos Estados Unidos (Smith,
1997). No passado, foi através desta dialéctica de oposicao
que os imigrantes, identificando-se com a sua nacionalidade
de origem, se tornaram brancos e se incorporaram na socie-
dade americana. Ao usarem a sua nacionalidade original
para se definirem como superiores aos negros, transforma-



ram-se em americanos brancos. Contudo, néao é provavel que
o resultado das actuais identidades nacionais transnacionais
seja a incorporagdo dos haitianos, ou de quaisquer outros
imigrantes de cor, na populagdo dominante dos Estados Uni-
dos. Nao por serem pessoas de cor — nos anos vinte, a opi-
nido publica via os italianos, os judeus e os eslavos como
nao-brancos. O que acontece é que a actual reestruturagao
do capitalismo global, que estd a reduzir os salarios e os
beneficios dos trabalhadores dos Estados Unidos, propor-
ciona uma menor possibilidade de mobilidade social. Dada a
improbabilidade da sua incorporagdo na populacdo domi-
nante, os imigrantes, apoiados em estratégias transnacionais,
estdo a contribuir para a construgdo de categorias racializa-
das intermédias nos Estados Unidos. Estas distanciam os
imigrantes de cor dos americanos africanos e mantém-nos,
simultaneamente, nos sectores subordinados da populacao,
vitimas de designagdes discriminatérias.

Para além disso, o conceito emergente de estado-nagao
transnacional esta a ajudar a encobrir a subordinagéo cada
vez maior das sociedades exportadoras de emigrantes, tais
como o Haiti, em relagao aos Estados Unidos e instituicdes
associadas, como o Banco Mundial. No Verdo de 1995, no
momento em que o embaixador americano ditou a reorgani-
zagao da economia haitiana e os Estados Unidos treinaram a
policia haitiana, a maioria dos dirigentes politicos haitianos
concentrou a sua atengéo, néo nas realidades da ocupacéo
americana, mas na visdo da «reconstrucdo do Haiti», discu-
tindo a possibilidade de os Haitianos, tanto do Haiti como dos
Estados Unidos, influenciarem o seu pais natal através da
influéncia exercida na politica norte-americana por membros
da diaspora haitiana constituidos em grupo de pressdo. A
emergente ideologia do estado-nagdo transnacional, legiti-
mada pela linguagem dos lagcos de sangue, serve para
esconder a dependéncia do Haiti, proporcionando alguns
beneficios a elite politica e as classes dominantes, mas per-
petuando a miséria das massas. Os proveitos colhidos pelas
diferentes classes da coligagdo hegemonica envolvida no
actual projecto de construgdo do estado-nagéo séo de ordens
e graus muito diferentes. Enquanto a burguesia do Haiti conti-
nua a ver aumentados o seu poder e riqueza, com antenas
parabdlicas nos telhados, jacuzzis feitos dos melhores azule-
jos e veiculos recreativos & porta, os emigrantes que se
esforcam para pagar «as contas cé e la», trabalhando como
taxistas, pequenos funcionarios ou ajudantes de enferma-
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gem, bem como as familias deles dependentes no Haiti, legi-
timam, através da ideologia do sangue, tanto as suas estraté-
gias de sobrevivéncia como a estrutura mais lata que os
domina.

E importante reconhecer as estruturas de dominagao,
mas também procurar ultrapassa-las. A estrutura geral de
dominagdo que envolve os transmigrantes haitianos e as
massas populares no Haiti pode ser reforgada por ideologias
assentes no sangue, mas as conexoes transnacionais tam-
bém contribuem para a desestabilizagao de velhas formas de
consciéncia e para a tentativa de pensar para além de ideolo-
gias redutoras. O movimento Lavalas de Aristide foi, simulta-
neamente, um movimento popular de base no Haiti e um
movimento transnacional que tentou encontrar modos de
«combater o poder» (Lauria e Basch, 1996). Existiu sempre
um certo grau de tensao entre, por um lado, os esforgos dos
governos e das instituicdes dos estados-nagao para promo-
ver o patriotismo entre os cidadaos e, por outro, os emigran-
tes cujas lealdades se constituiram noutros locais. Através da
sua experiéncia, os transmigrantes fazem-nos ver a necessi-
dade de pensar para além da identificacdo com o destino
nacional de qualquer estado.

Contudo, de modo a enfrentar a reestruturagao global da
economia — que constitui o contexto das formas diversas
como fronteiras e limites estao a ser transpostos e esbati-
dos —, temos que fazer perguntas que ultrapassem o ambito
de uma politica baseada em identidades nacionais racializa-
das ou racializantes. Para que se compreenda esta potencia-
lidade, & necessario que se desenvolva um sentido de colec-
tividade — tem de se construir uma nova politica de identifi-
cagao, que, tal como todas as outras formas de identificagao,
tem que ter como base um sentido de comunidade, uma posi-
cao partilhada. Esse sentido de comunidade nao devera sur-
gir a partir da localizagdo dos individuos dentro das fronteiras
dos territérios nacionais, nem tdo-pouco de reivindicacdes de
descendéncia de raizes comuns. Deve, antes, surgir do reco-
nhecimento de que a maioria das pessoas em todo o mundo
sente as injusticas e desigualdades derivadas de uma estru-
tura politica e econémica que enriquece uma classe de capi-
talistas globais. Defrontamo-nos com politicas de ajusta-
mento estrutural, de privatizagdo, de desindustrializagao no
centro e de exportagao da produgao para a periferia, politicas
que produzem o «emagrecimento» (down-sizing) das empre-
sas, o desemprego e o sub-emprego. Para podermos ver e



reagir colectivamente a esta «nova ordem mundial» temos de
adoptar uma posicao critica em relagao as tentativas de cir-
cunscrever a nossa imaginagao a uma linguagem de sangue
e nagao. B

Tradugao de Maria Teresa Tavares
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