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Lugar de negro, lugar de branco? busca desmistificar a
naturalizacao do lugar da raca na discussao moderna e de
sua forca instituinte: a escravidao moderna. Com forte
alicerce em uma leitura critica de Frantz Fanon, o ensaio
repensa o identitarismo, que ganha espaco nas militancias,
ao relaciond-lo a procura mistica de uma Africa que,
historicamente, é indissociavel do processo de producao
capitalista. Ao transpor o problema da raca e do significante
negro para um novo patamar, o livro lanca novas hipéteses
para o0 movimento negro e aponta para sua poténcia em
superar as relacdes mercantilizadas nos tropicos.

Douglas Rodrigues Barros é um jovem escritor.
Atualmente estd concluindo doutorado em filosofia. E ex-
operario, experiéncia que talhou profundamente sua escrita
e pensamento. Para homenagear Marighella, gosta de se
referir a si como “apenas um mulato cearense”, apesar de
entender que “mulato” é um substantivo carregado de
adjetivacao racista. Publicou em 2016 Cartas estudantis
pela editora Multifoco e em 2017 Os terroristas pela editora
Urutau.



Para Douglas Belchior e Adervaldo José dos Santos
pelo compromisso com a luta antirracista.



Sumario

Uma conversa com o hipotético-leitor
FANON CONTRA O MISTICISMO
Nem Casa Grande, nem senzala
O nao-ser que é
Entre Luzes e Sombras
A patologia da identidade
E a ciéncia,_estipido!
A permanéncia de uma noc¢ao
Linguagem e identidade
Os significados da dialética
Weltanschauung_do negro
Sartre e a dialética espanada
A radicalidade do pensamento de Fanon
O MOVIMENTO NEGRO E O MISTICISMO
Os limites do problema
Contra o misticismo do trabalho libertador
A origem do mito e a construcao de um epigono
Em busca da Africa perdida?
Uma ilusao necessdria contra um mito perigoso
Uma critica necessaria
Ao pé do muro
APENDICE
Contra o retorno as raizes: identidade e identitarismo no
centro do debate




Apresentacao

Tales Ab’Saber

Douglas Rodrigues Barros € um escritor que atua tanto na
esfera da ficcao e do romance quanto da teoria e do
pensamento critico. Com formacao em humanidades e
filosofia na nova Universidade brasileira - exatamente a que
recebeu o influxo reparador social minimo da tardia politica
de cotas brasileira, hoje sobre o ataque degradante do neo-
obscurantismo anticritico e anticientifico que grita alto no
Brasil, configurando o real devir negro de toda uma
instituicao social e seus sujeitos... - seu trabalho mantém
constante contato, enriquecido pela experiéncia e com a
experiéncia da critica, com o mundo popular e o percurso
histérico da classe trabalhadora urbana de Sao Paulo, da
qual nao oculta fazer parte e se posiciona como narrador
emancipado.

Sem perder o contato com as mazelas da violéncia
brasileira sobre a vida do trabalho, buscando investigar
mentalidades e modos possiveis de pensar as condicoes de
existéncia historicas que sao franqueadas a classe em seus
romances recentes, ele também assumiu e dedicou
importante trabalho ao excedente de violéncia e sentido
patolégico da vida social que é o circuito de simbolos,
praticas e subjetivacdoes que envolvem os descaminhos da
clivagem racial, e sua prépria racializacao da vida,
estratégia torpe do poder que duplica e aprofunda a historia
de recusas dos direitos negados dos pobres, dos pobres
negros, em nosso capitalismo, de origem colonial,
escravista e antissocial.



Este livro, que também é um debate, apresenta o trabalho
critico do autor junto a uma das suas comunidades politicas,
pondo em questao as hipdteses de fundo que movem acoes
do movimento negro contemporaneo no Brasil e
esclarecendo uma diferenca significativa sobre o modo e a
dinamica do pensamento desde uma perspectiva
fundamentalmente critica do problema, ou da solucao,
negra. O livro também é a enunciacao de uma politica da
leitura das poténcias sociais e das energias conceituais que
envolvem a obra de um grande autor. Ao acatar com
precisao o impacto do trabalho tedrico de um autor
fundamental do campo critico contemporaneo, Frantz
Fanon, que disparou um sem numero de movimentos e
modalidades de engajamento em todo mundo pds-colonial,
e ao reafirmar a constante instabilidade do seu trabalho
forte pela superacao de toda posicao de violéncia, implicada
em seu desmonte dialético da racializacao, que sé pode ser
anticapitalista, Douglas Rodrigues Barros nos mostra como
toda uma tradicao de compromisso intelectual e critica
opera: aumentando a energia radical dos conceitos para a
transformacao social necessaria.

Confiando na universalidade negativa da razao, que deve
pesar igualmente, entre a configuracao do objeto e a do
préprio sujeito no objeto, podemos observar como, para
Fanon, de modo muito diferente das fixacdes imaginarias e
“misticas”, como diz Douglas, de parte do movimento
antirracista definidor das politicas para os negros de hoje, a
fragilidade das falsificacdes do racismo branco ocidental
implica a critica da falsa integridade da identidade negra,
ela também realizada em algum momento neste processo
social de distorcao e mistificacao de tudo.

Demonstrando com clareza, em conjunto com as
intensidades subjetivas pessoais do estilo, o modo radical
de Fanon encaminhar seu pensamento, constantemente em



balanco e movimento que critica a subjetivacao racista
situando a experiéncia negra como o outro negativo da
faldcia da integridade branca, assim revelada, no mesmo
movimento que critica o apego de entificacao fixada da
prépria condicao negra, para também ser livre dela, Lugar
de negro, lugar de branco? repbe em cena a ordem
moderna de uma razao em trabalho, Unica universalidade
virtual que nao cede diante do terror.

Este trabalho sem pouso da critica sé pode se resolver apds
desmontar e suspender as camadas de violéncias e
dispositivos ideoldgicos que deram destino a necropolitica
colonial e a autoimagem alucinada de superioridade da
Europa branca moderna, bem como o0s seus efeitos
dialéticos na ideia moderna do negro. Assim, ao se
suspender o lugar histérico falsificado da violéncia branca, a
sua autoimagem, deve-se chegar a suspensao do lugar
determinado desde ai das violéncias incorporadas a ideia de
alguma identidade negra.

Seria este o projeto da superacao histdorica da violéncia
racial, e seus sujeitos e assujeitados, determinada pela
prépria histéria do vinculo de capitalismo colonial escravista
mercantil e a formacao do presente. Sem temer a vida
critica da razao, tal trabalho nao teme a prdépria cor, e seu
lugar sem lugar na ordem branca, evitando qualquer virtual
politica da paranoia, acentuando o horizonte de
emancipacao pods-capitalista da empreitada.

Assim, implicado humanamente e pessoalmente na
intensidade do debate que pdée em cena, Lugar de negro,
lugar de branco? é contribuicao renovadora e esperancosa,
sem concessdes, para a desalienacao mais radical ao redor
de uma questao premente da contemporaneidade dos
ultimos 500 anos do processo de terror da expansao
mundial do Capital.



Uma conversa com o
hipoteéetico-leitor

Este curto ensaio foi atropelado pela ordem. Quando
escrevia a parte final, me vi a amontoar tantos conceitos e
pinta-los tal como pede nosso contexto, que fui derrubado
pela terrivel noticia do assassinato de Marielle Franco e
Anderson Gomes, ocorrido em 14 de marco de 2018, data
do nascimento de Castro Alves, de Carolina Maria de Jesus,
de Abdias do Nascimento e, por contingéncia, do proprio
autor.

Eu nao conhecia Marielle Franco, porém seu assassinato foi
sentido em minha pele. Choramos sua morte. O seu sangue
era 0 nosso. Erro seria crer qgue o grande dissidio que nesses
ultimos tempos se estabeleceu no seio da esquerda se
assentasse numa diferenca estratégica e que o martirio de
uma valorosa companheira pudesse fundamentar uma outra
pratica que ousasse, se nao reverter o descalabro do pais,
pelo menos defender aqueles que se prontificam a estar em
suas fileiras.

Desde entao tudo mudou, mas nada saiu do lugar.

Seria muito importante que qualquer militante e critico de
esquerda nao fosse mais 0 mesmo depois dessa morte. As
poucas ilusdes com a politica oligarquica brasileira deveriam
ser desfeitas pelos tiros dados em Marielle e no seu
motorista. E uma politica de morte que funciona sob
pressupostos rentaveis e significante colonizado.

Nés sabiamos disso? Talvez, mas até entao duvidavamos.
Hoje nao se pode duvidar mais. Essas mortes, sem duvida,



tém o peso do nosso fracasso. Devemos nos responsabilizar
por elas e por outras tantas que ocorrem longe da segunda
maior cidade do pais. S6 assim poderemos dar um basta.

“Nés desconfiamos do entusiasmo”,L assim se expressa
Fanon na introducao de sua obra como quem cita uma
verdade lUcida desperta pelos sinais daqueles que nao
tiveram irmandade com as coisas e foram esmagados por
fileiras de carruagens atadas as costas. Entusiasmar-se é

tornar-se impotente.;

Com alguns farelos recentemente caidos da mesa da elite

econOmica, durante um curto intervalo de tempo,i
entretanto, a esquerda e grandes setores do movimento
negro pareciam se entusiasmar e abandonaram qualquer
principio que nao o de se incluir no jogo.

Tornar-se colaborador,2 no entanto, tem um preco a ser
pago: a elevacao do mito a verdade, o abandono e até a
acusacao contra qualquer posicao que pense para além das
miudezas e misérias cotidianas sob a égide do mundo da
mercadoria.

Competiu, desse modo, a parte da esquerda - ou melhor, a

esquerda hegemoénica - realizar o trabalho sujo com zelo:2
se se matam milhares de jovens anualmente, a maioria
negros, que importa? Pensemos em nosso proximo
candidato...

Na rede social, agora convertida em Aredpago, desfilam mil
génios consagrados as verdades provisorias em busca de
likes e comentarios. O Facebook, separando cada um no seu
nicho proéprio, construiu a maquina do mundo que procura
nao sé a implicacado como a mobilizacao total de seus
usuarios. A subordinacdao e organizacao “do e para 0"



trabalho agora passam por essa “ferramenta”, que alterou
radicalmente as relacbes de sociabilidade das pessoas
comuns.

Por outro lado, ainda serd necessario refletir sobre a
insensibilidade social e a invisibilidade do massacre
cotidiano que se perpetua aqui desde que o colonizador

chegou.ﬁ Se antes a carne negra era a mais barata e
rentavel do mercado, agora, € necessario dizimar o seu
excesso. Entre passado e presente, a infamia que atende
pelo nome de racismo.

O passado, porém, é licdao para se meditar, nao para

reproduzir, dizia Mario de Andrade,L e conquanto nao
estejamos dispostos a ruir sob os maus auspicios de um
romantismo estéril, devemos perguntar o que é ser negro
atualmente, sem cair na cilada de uma identificacao remota
com um passado inexistente.

A identificacao é a forma de ligacao emocional mais
profunda e, com ela, dificlmente se ultrapassam as
limitacdes que forjam a experiéncia concreta na formacao

do eu com o mundo.£ E nessas licbes de Freud que temos
um grande aprendizado sobre o funcionamento da
psicologia das massas. Psicologia que hoje em dia foi
capturada pelo gozo escopico do narcisismo

autorreferenciado das redes sociais.ﬁ

Sendo assim, o que governa a identificacao é a simpatia
gque impode nao somente a imitacao de caracteristicas em
comum, como também sua defesa acritica. E pela
caracteristica afetiva da identificacao que a ligacao mutua
entre individuos da massa é produzida. Essa se encontra por
vezes numa qualidade particular em comum, numa cor em



comum, num fendtipo em comum e numa histéria mitica em
comum.

E dai que a multiplicidade que constitui o eu particular deixa
de importar: o que importa é aquilo no seu eu exterior que
se parece comigo: um cabelo em comum, uma roupa em
comum, um habito em comum, por fim, uma raca.

Tanto a identificacao com o branco quanto a identificacao
com o negro eliminam de si qualquer capacidade reflexiva
mais profunda. Ser igual no infortunio ou no privilégio
significa que alguma coisa sustenta essa condicao.
Sabemos o que é.

Nesse sentido, Fanon segue sendo o arsenal critico contra a
leviandade e preguica daqueles que falam em seu nome e

que se tornaram reles colaboracionistas.19 Isto impde uma
reflexao critica sobre a hegemonizacao de um determinado
setor do movimento negro que imp6s uma pauta na qual
alguns temas sao francamente reacionarios. Atualmente,
essa hegemonizacao impossibilita qualquer horizonte para
além das formas impostas socialmente pelo modo de
sociabilidade capitalista e, portanto, nosso arsenal se
voltara contra essa mesma hegemonia.

Urge imaginarmos um mundo no qual a mercadoria nao dé
as referéncias vitais, urge lutarmos por outras formas de
sociabilidade, urge criarmos outra dinamica de vida em que
o0 componente racial nao seja decisivo na escolha de quem
deve morrer. A utopia nao é acreditar que o capitalismo, ja
apodrecido, necessita morrer, utopia é acreditar que um dia
sua forma de reproducao social deixara de criar
identificacdes, espacos demarcados de sociabilidade
mediados pelo dinheiro, pela mercadoria, e deixara de
fomentar o racismo, que lhe é constitutivo e inerente.



Este curto ensaio foi atropelado pela ordem, mas nao
esmoreceu diante daquilo que era sua tarefa: desiludir-nos
com os misticismos para enfrentar a barbarie imposta.

E o que tenho a oferecer como trabalho de luto. Um
trabalho que espero possibilite 0 amadurecimento de nossa
luta.

O autor

1. FANON, F. Pele negra, mascaras brancas. Traducao de
Renato da Silveira. Salvador: EDUFBA, 2008.<

2. O entusiasmo para Fanon tem o mesmo sentido de
catarse para Brecht, qual seja: impossibilidade de critica
dada as condicdes de aceitacao presumidas nele.e

3. Trata-se do tempo das vacas gordas em que a crise
mundial propiciou um forte investimento e crescimento
nas importacdes de commodities, e o superavit primario
passou de 3,7% para 4,5%. Com isso, houve a captura
de grande parte da esquerda tanto material quanto
espiritualmente.e

4. Colaborador como colaboracionista (remetendo aos
anos hitleristas) implica executar um trabalho
independente de suas sequelas. A esse respeito, mas
nao no sentido aqui exposto, Cf. ARANTES, P. E. O novo
tempo do mundo: e outros estudos sobre a era da
emergéncia. Sao Paulo: Boitempo, 2014. p. 101-140.«

5. Trabalho muito bem demonstrado por Francisco de
Oliveira. “Sindicatos de trabalhadores do setor privado
também ja estdo organizando seus proprios fundos de
previdéncia complementar, na esteira daqueles das
estatais. Ironicamente, foi assim que a Forca Sindical



8.

10.

conquistou o sindicato da entao Siderurgica Nacional,
que era ligado a CUT, formando um “clube de
investimento” para financiar a privatizacao da empresa;
ninguém perguntou depois o0 que aconteceu com as
acoes dos trabalhadores, que ou viraram pé ou foram
acambarcadas pelo grupo Vicunha, que controla a
Siderurgica. E isso que explica recentes convergéncias
pragmaticas entre o PT e o PSDB, o aparente paradoxo
de que o governo de Lula realiza o programa de FHC,
radicalizando-o0: nao se trata de equivoco, mas de uma
verdadeira nova classe social, que se estrutura sobre,
de um lado, técnicos e intelectuais doublés de
banqueiros, nucleo duro do PSDB, e operarios
transformados em operadores de fundos de previdéncia,
nucleo duro do PT. A identidade dos dois casos reside no
controle do acesso aos fundos publicos, no
conhecimento do ‘mapa da mina’". (Cf. OLIVEIRA, F.
Critica a razdo dualista/O ornitorrinco. Sao Paulo:
Boitempo, 2003, p. 146.)e

. O que em todo caso nao faremos aqui.«

. ANDRADE, M. Pauliceia desvairada. Barueri: Ciranda

Cultural, 2016, p. 18.«

FREUD. S. Psicologia das massas e analise do eu. Porto
Alegre: LPM, 2017.e

. Essa nocao me foi passada pelo grandioso artigo de

Patricia do Prado Ferreira Lemos: Entre o olho e o olhar:
0 gozo escOpico no Facebook.e

H& diferencas entre os colaboracionistas e os
francamente fascistas que podem ser resumidas
grosseiramente da seguinte maneira: os fascistas
faziam e sabiam o que faziam, tinham clareza das



ordens que seguiam e onde queriam chegar, ao passo
gue os colaboracionistas sé estavam tentando trabalhar
e seqguir a vida normalmente sem se envolver com algo
para além do que o limite impunha, ou seja, “eles
faziam, mas nao sabiam o que faziam”. Essa matéria
pode ser melhor estudada no ensaio de Paulo Arantes
(2014, p. 101-141) Sale Boulot no livro ja citado, ou
ainda, em Hannah Arendt (Cf. ARENDT, H. Eichmann em
Jerusalém. Um relato sobre a banalidade do mal. Sao
Paulo: Cia das Letras, 1999.)«



FANON CONTRA O
MISTICISMO

Eu lhe direi: € o meio, é a sociedade que é responsavel pela
sua mistificacao.
Isso dito, o resto vira por si sé.
E sabemos do que se trata.
Do fim do mundo. (Fanon)



Nem Casa Grande, nem
senzala

Seria absurdo dizer que as condicdes em que se conduziu a
racializacao no Brasil nao foram determinantes para a
producao e reproducao do capital e, com ele, sua moderna
divisdo do trabalho. A parte o misticismo da diferenca racial,
que imprimiu nNOS COrpos negros uma tentativa de
subordinacao e que faz dessa diferenca a inconfessavel
politica de excecao naturalizada em todas as cabecas
brasileiras, existe essa crenca, essa crenca pegajosa em
relacao a cor, em relacao a todo um continente epistémico
criado para nadificar aqueles que sempre estiveram no
interior da producao, produzindo riquezas, mas foram dela
alijados.

Foi a criacao de um consenso - na ciéncia, na filosofia, na
arte, na espiritualidade ou na religiao - como linha divisoéria
e pratica, a partir da qual se nutrem as formas de
organizacao do Estado como poder soberano sobre a

decisdo de morte.l Uma sacada pragmatica que convoca a
onipresenca da seguranca estatal, o aparato despético que
marcara, de uma vez por todas, o inimigo a ser combatido.
Assim caminha a grande festa da Republica, cautelosa,
naturalizada e distorcida, que nunca termina de contorcer o
chamado “direito democratico” e, a cada segundo, se vé
ameacada por alguma nova “diferenca” por ela mesma
superficialmente criada.

Se aquele “animal preto, que possui la sobre a cabeca,

caminha sobre duas patas",; como dizia o cafona do
Voltaire, encontrou agora a possibilidade de se repensar a si



mesmo, é porque abandonou o corpo debilitado e os icones
do ressentimento em que se apegava. Longe de qualquer
movimento fascistdide que repinta orgulhoso o brasao da
racialidade, o corpo negro, marcado e identificado como
inimigo, se ergue na luta que “sempre teve como meta a

abertura para um mundo verdadeiramente comum”.3 Que
ele tenha se erguido, com esforco, ao posto de
reflexividade, de mediacdo, de consciéncia-de-si, muda
tudo. Nao é o apego por um mundo putrefato em vias de ser
ultrapassado que |he da animo, mas sim o vigor da
experimentacao, de um olhar em que do ndo-ser possa
brotar o novo. Fora daquela ilusao socialmente necessaria,
marcada por um conservadorismo de verniz nacionalista, se
distingue outro tipo de posicao politica em que um
acontecimento de verdade estd prestes a abrochar e advir
como efetividade. E ele que estabelece a continuidade
existencial, nem secreta, nem &ébvia, dos corpos negros
como portadores de uma comunidade efetiva e vindoura.
Que sela o destino do proletariado, ou melhor, retoma seu
sentido cldssico; nao como redutora classe operaria, mas
como a universal classe dos Condenados da terra.

A engrenagem trepida... A bruma neva... pouco importa que
0s corpos reduzidos a diferenca racial encontrem ou nao
motivos conscientes para resistir a ordem existente; vemos
claramente que os corpos reduzidos pela racialidade se
tornaram um excedente populacional que em fins de
capitalismo tardio precisa ser identificado, controlado,
categorizado, separado, cercado por muros, por Unidades
de Policia Pacificadoras e, por fim, extirpado. O mesmo odor
de merda que exala da Casa Grande em seu halito mortal e
necropolitico! O controle dos corpos negros, ou mais além,
dos corpos indomaveis, certamente nao € uma va medida
coercitiva da vida em suas limitacdes burguesas. E a luta
incessante do aparato repressor do Estado/Capital na va



tentativa de impedir o desejo de criar algo vertiginoso.
Quando a dialética Casa Grande/Senzala finalmente for
suprimida, entao com ela serao suprimidas as diferencas
raciais superficialmente criadas para controle universal dos
corpos e territorial dos espacos.

1. MBEMBE, A. Necropolitica. Sao Paulo: N-1 Edicoes,
2017.«<

2. VOLTAIRE. Tratado de metafisica. Sao Paulo: Abril, 1978,
p. 62.<

3. MBEMBE, A. Critica da razdo negra. Lisboa: Antigona,
2015, p. 297.2



O nao-ser que é

Como uma ficcao ganha forca material, molda a apreensao
de um mundo e torna-se motor do real? Como a realidade
reduzida a aparéncia torna-se ela prépria s6 o aparente que
por tras de si nada oculta senao seu vazio constitutivo? Se

“os adjetivos passam e os substantivos ficam”, L o adjetivo
negro dado aos individuos que viviam no antigamente

conhecido  “continente  sombrio”,2 rapidamente foi
substantivado e nao apenas se limitou a substituir o real
pelo aparente, como desmistificou compulsoriamente e
demonstrou que o real é a propria aparéncia.

A visao de conjunto sobre essas operacdes magicas em
curso histérico-filosofico permitiu considerarmos que ser e
ndo-ser sao complementos do real, como diria o velho

Sartre, “a maneira da sombra e da luz”.2 Nao ha movimento
conceitual sem uma linguagem capaz de exprimir,
simultaneamente, a condicao histérica e sua fissura
constitutiva. Entao, se concordamos com Mbembe que a
grande violéncia colonialista foi ter reduzido o individuo
africano ao adjetivo negro, isto é, ter reduzido o individuo a
aparéncia, igualmente concordamos que a aparéncia é o
préprio motor que subjaz num espirito cientifico guiado pelo
Entendimento e suas limitacbes empirico-descritivas. A
critica a invencao do Negro impoe esse ponto de partida.

Ainda levara um tempo para que nés compreendamos como
essa posicao do negro - como nao-ser que é - estrutura nao
s6 a realidade existencial do branco como ainda possibilita a
abertura para o advento do novo. Antes disso, porém, se faz
necessario elucidar, na base de um bom combate
epistemoldgico, como o pensamento moderno/cientifico foi



responsavel pela construcao ficticia das racas que, no
intimo de uma abstracao real guiada pela valorizacao do
capital, sustentou e deu legitimidade, pelo discurso de
“verdade”, a um modo de sociabilidade exploradora e
predatéria que atende pelo nome de capitalismo.

1. Machado de Assis, Diario do Rio de Janeiro, Balas de
estalo, 16/5/1885.«

2. Para os antigos, a Africa era uma espécie de porta para
o0 mundo dos mortos.«<

3. SARTRE, J. P. O ser e o nada: ensaio de ontologia
fenomenoldgica. Petrépolis, R): Vozes, 2009, p. 53.«



Entre Luzes e Sombras

Toda consciéncia ocidental esta reunida neste ideario: “o
entendimento que vence a supersticao deve imperar sobre
a natureza desencantada”. Reside na incrivel estranheza do
homem ocidental em relacao ao novo mundo, estranheza
que exige, pelo poder da ciéncia, que ele se faca dono dos
individuos e controlador da natureza, o impulso temerério
por aquilo que nao se limita as limitacdes de sua sociedade
e de seus costumes. Ao se subtrair ao existente, a investida
cientifica fornecida pelas Luzes, o ilustrado nao desfez a
fobia ante os inexplicaveis fendmenos, mas passou a
descrevé-los e desvirtua-los para melhor controla-los: “O
saber que é poder nao conhece barreira alguma, nem na
escravizacao da criatura, nem na complacéncia em face dos

senhores do mundo.”L

E, portanto, a fobia o principal componente dessa proto-
identidade europeia. Esse perfil sombrio, mecanico, hostil,
absurdo, tentou, de forma vulgar, encantar seu processo de
dominacao sobre os povos colonizados por meio da
tolerdncia. E Obvio que esse conceito oculta uma
normatividade da apropriacao do excedente, enquanto
busca o controle da margem admissivel em relacao a
prépria medida europeia. Quando Diderot, Buffon e Voltaire
buscaram afastar-se da metafisica apenas descrevendo os
fendmenos “naturais”, acabaram por instituir, ainda que a
contragosto, uma das mais admiraveis ilusdes: a
neutralidade cientifica como componente de dominacao.

1. ADORNO e HORKHEIMER. Dialética do esclarecimento:
fragmentos filoséficos. Rio de Janeiro: Zahar, 2006, p.
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A patologia da identidade

A  autoficcao da identidade europeia - uma
autocontemplacao de si mesmo que enclausura a
potencialidade da diferenca - tornou entao

hiperidentificatério o significado de Negro.

O branco é o simbolo da divindade ou de Deus.

O negro é o simbolo do espirito do mal e do deménio.

O branco é o simbolo da luz...

O negro é o simbolo das trevas, e as trevas exprimem
simbolicamente o mal.

O branco é o emblema da harmonia.

O negro, o emblema do Caos.1

A novidade de uma condicao alheia aquele mundo, condicao
que durava mais do que a imaginacao europeia poderia
supor(tar) e da qual nao se conseguiu apreender toda a
significacao - que ultrapassa o espoliar dos povos e
impulsiona a acumulacao primitiva do capital -, ameacou
desde sempre e repetidamente a consolidacao do prosaico
mundo burgués. Houve, a principio, a fantasia selvagem das
grandes narrativas de aventureiros que foram lidas
vorazmente nas alcovas requintadas da decadente nobreza.

Os europeus, cuja educacao e civilidade nunca combinaram
com neutralidade epistémica, nao podiam entao acreditar
que uma organizacao social vinda das selvas entranhadas
no “Continente noturno” pudesse amadurecer a ponto de
atingir qualquer nocao de liberdade. Com todo o rancor de
sua relacao normativa com a vida, eles se sentiam
vivamente atingidos; os costumes narrados dos povos de
Africa eram distorcidos e retorcidos: comiam carne crua,



bebiam demasiadamente e faziam sexo a vontade. Um
horror para a imaginacao europeia que perdura até hoje!

Sob o signo do exético, a aparicao do termo Negro no
dicionario moderno foi paralela a um projeto de
conhecimento e de governanca que se instaura a partir do
desenvolvimento da propria modernidade. Raca e Negro,
produzidos pelo advento do moderno nas suas formas de
controle e segregacao fazem parte de um delirio
manipulatério, como evidencia Mbembe.

Que o signo raca guarde suas contradicbes inerentes
impondo uma dialética forcosa nao nos é algo indiferente;
que a dialética do Esclarecimento, fechada sob as limitacdes
do capital, tenha criado suas areas sombrias, ou melhor,
negras, com “a presenca da dominacao dentro do proprio

pensamento como natureza nao reconciliada”2 é algo
sentido nos préprios corpos; que a denominacao Negro
passou a traduzir “o ser-outro fortemente trabalhado pelo
vazio, e cujo negativo acabava por penetrar todos os

momentos da existéncia”,3 é algo ainda por ser
aprofundado. Mbembe, que é inigualdvel em demonstrar o
que importa, enterrou a nocao de igualdade europeia com
uma impactante férmula: “o0 negro nao existe enquanto tal.
E constantemente produzido. Produzir o negro é produzir um

vinculo social de submissao e um corpo de exploragé\o".é
Também Fanon em algum ponto de Peles negras é
categérico: é o branco que cria 0 negro. Em todo caso o
fundamento da identidade negra foi concomitante com o
delirio narcisico branco e europeu.

Ora, se Diderot foi um digno mediador do que a situacao da
nova ideia de homem continha de universalista e
desafiadora, por outro lado, Voltaire, mas nao sé ele,
introduziu nas Luzes a particularizacao identificatéria que



estamos buscando: a divisao de subespécies de homens.
Por subespécies, o ilustrado designava o principio da
identidade e o da diferenciacao, em que as desigualdades
de desenvolvimentos seriam determinadas entre si pela
natureza das supostas espécies humanas. Se a descricao
substitui a explicacao por medo compulsivo da metafisica,
bastava entao descrever as estruturas corporais das
diferentes subespécies para empreender sua divisao e
apreender suas diferencas constitutivas que reverberavam
no “progresso” de seu desenvolvimento.

A ficcao util do termo raca e do termo negro sera lenha na
fogueira das animadas controvérsias entre monogenistas e

poligenista55 gue ainda tém no séc. XVIlIl um horizonte de
busca da igualdade. No alvorecer de 1800, com a entrada
da nocao de evolucao darwinista na discussao entre as
diferentes escolas, contraditoriamente, os significantes
negro e raca tornam-se a-histéricos e imutaveis,
fomentando a justificativa da exploracao e das
desigualdades imperantes no entao recém-nascido modo de
sociabilidade capitalista, momento em que a realidade
racial superou a igualdade cidada do direito.

Funda-se ai a producao do Negro, cujo vinculo social de
submissao e exploracao lhe é inerente. O negro torna-se um
corpo no qual se realizou a mais absoluta violéncia
expropriadora; certamente, isto é o que fundamenta a visao

de mundo, nao sé das vitimas dessa reducao ontolégica,ﬁ
como do corpo social diferenciado por este significante
identitario redutor. Em nenhum momento pode-se afirmar
gque essa reducao de individuos ao corpo € uma anomalia
pertencente ao passado, mas é, sim, a forca motora oculta
da modernidade capitalista, o lugar do espaco soécio-politico
no qual ainda vivemos e que produz diferenciacao racial e
Mmuros asseguradores nacionais.



O delirio da diferenciacao racial encontraria entao na Lettre
a madame de Graffigny de Turgot a justificacao plausivel da
exploracao europeia: “a desigualdade social radical se inicia
na natureza fisica desigual dos ‘diferentes’ humanos.”
Sendo o branco europeu mais préximo da racionalidade e
desenvolvido tecnhicamente, naturalmente sua posicao seria
a de comando. O delirio seria assim um exercicio de
expurgar as acdes passionais e encontrar uma desculpa
para o preenchimento de um vazio constitutivo. Um vazio
que constituiu a modernidade e sua exploracao capitalista.
O negro, portanto, é colocado nesse nao-lugar do delirio,
que ora tem lastro de libertacao libidinal, ora de regressao
violenta.

Negro e raca constituem assim os polos convergentes de
um mesmo delirio europeu: a reducao do corpo e do ser
vivo a uma questao de aparéncia. Como tal, elimina-se de si
a nocao de reconhecimento das diferencas como
constitutivo do Eu europeu; ha, portanto, aquilo que
Mbembe chamou de alterocidio, ou seja, o Outro como
objeto ameacador que precisa ser extinguido.

1. MONTABERT, J-N. P. Traité complet de la peinture, 9 vols
(Paris: J.-F. Delion, 1829-51), vol. 7, pp. 422-3. Kératry,
Annuaire de I'Ecole.e

2. ADORNO e HORKHEIMER. Dialética do esclarecimento:
fragmentos filoséficos. Rio de Janeiro: Zahar, 2006, p.
45.€

3. MBEMBE, A. Critica da razdo negra. Lisboa: Antigona,
2015, p. 32.«

4. MBEMBE, ibidem, p. 33.



5. Segundo Gislene Aparecida dos Santos: “[...] os
monogenistas continuam apoiando-se nos argumentos
climaticos, geograficos, culturais para explicar as
diferencas entre o0s homens e o0s poligenistas,
remetendo-se as origens separadas”. SANTOS, G. A. A
invencao do ser negro: um percurso das ideias que
naturalizaram a inferioridade dos negros. Rio de Janeiro:
Pallas, 2006, p. 47.

6. Ainda como diz Mbembe (op. cit., p. 39): “O negro nao
existe enquanto tal. E constantemente produzido.
Produzir o negro é produzir um vinculo social de
submissao e um corpo de que nds chamamos de estado
de raca corresponde, assim o cremos, a um estado de
degradacao ontolégica”.«



E a ciéncia, estupido!

Nascia, em um mesmo movimento, a concepcao de raca,
ainda nao de todo determinada, e a nocao esvaziada - e por
isso ideoldgica - de neutralidade cientifica. O reverso da
moeda iluminista - enriquecida com o comércio negreiro,
com a colbnia de plantation - apresenta o progresso que
alguns homens (dominantes) teriam realizado em relacao
aos inferiores (dominados). Estamos diante da fase
embrionaria da auto-identificacao alucinatéria que
encontraria sua verdade na praxis colonialista; a espécie
humana torna-se doravante um corpo fragmentado.

A razao, sobrepondo-se a hierarquia, é aquela que,
paradoxalmente, justificara essa mesma hierarquia por
meio da diferenca dos corpos; a autoidentificacao
alucinatéria europeia tornou o nos reduzido a
territorialidade e a partir dai a universalidade tornou-se,
paradoxalmente, restrita. O delirio da diferenca que serviria
para justificar as teorias racialistas acabara por ser
formulado por aquilo que agia silenciosamente por tras das
costas dos bons teodricos; a colonizacao que permitiu a
rigueza europeia precisaria também encontrar justificacao
espiritual.

Foi Hegel quem demonstrou esse cinismo constitutivo do
paradoxo formulado pela era das Luzes; preparado o cenario
hierarquico - a subespécie humana - faltava apenas a
mascara menos inadequada de desresponsabilizacao
tensionado pelo modo de exploracao radical da
escravizacao dos povos nao-europeus. Foi quando o
discurso racional moderno, ao mesmo tempo que previa
uma universalizacao ideal, fomentou a diferenciacao
hierarquica concreta através da construcao do significante



raca. Foi quando a patologia da identidade foi inaugurada
para o controle dos corpos excedentes. Foi quando se
percebeu que o Bentinho de Machado de Assis, com sua
violéncia e frivolidade, em todo caso ilustrada, nao é
monopdlio sé da elite brasileira, mas uma figura universal
das teses morais da Europa. Foi quando “a epistemologia,
campo filoséfico profundo da justificacao da ética
tecnocratica, se sobressaiu e representou, no discurso

ideoldgico, a unidimensionalidade da atividade cientifica”.L

Paradoxalmente, o novo discurso da “verdade” cientifica foi
0 gue possibilitou amalgamar sob o signo da liberdade a
utilidade pratica da mao-de-obra livre e suas benesses se
comparadas com o trabalho executado “por escravos bocais
e preguicosos”. “Eu desejaria”, diz candidamente José
Bonifacio, “para bem seu, que os possuidores de grandes
escravaturas conhecessem que a proibicao do trafico de

carne humana os fard mais ricos”.2 Em todo caso a
diferenca radical ja havia sido produzida e naturalizada.

1. Devo essa nocao a Luiz Ben Hassanal Machado da
Silva.e

2. SOUSA, O. T. O pensamento vivo de José Bonifacio. Sao
Paulo: Martins Fontes, 1965, p. 37.



A permanéncia de uma
nocao

Quatrocentos anos depois, quando eles ja celebravam o
esquecimento de um passado, no qual “o tempero do mar

foi lagrima de preto”,l e quando seus elementos
dissociativos mais definidos pareciam se integrar
suavemente as instituicbes democraticas, novos ecos do
mesmo racismo chegavam com a morte de refugiados em
suas praias.

Os ecos do racismo mostram-se agora mais confusos, as
vezes porque a pacificacao prometida ja nao dava conta da
nova guerra em que, todavia, estavam envolvidos, e
também porque a nova espoliacao prometida para a
manutencao da vida capitalista impunha uma nova
condicdao a maior parte da populacao do globo, isto é, a
condicao negra, ou aquilo que Mbembe certeiramente
chamou de o devir negro do mundo. Erguiamos um pouco a
cabeca por curiosidade, para depois apreender nossa
repetida formulacao social que passa, decididamente, por
uma continua acumulacao primitiva violenta dos povos ditos
“inferiores” e antidemocraticos que no lado sul do globo
continuam a se revoltar quando as areas centrais do capital
ja comemoram o fim da histdria.

Voltamos entao a assumir uma posicao de denunciar as
raizes da dita “inferioridade”, a criacao da racialidade, sua
verdade no racismo e outras verdades da “velha filosofia”.
Assim, deixamos de evitar o olhar que, na llustracao, desfaz
0 enigma ao apontar que as Luzes nao ocultam mais suas
sombras constitutivas. Debaixo do terrivel axioma de



tolerancia, promovido pelo pedante Voltaire, ja se ocultava
toda a impossibilidade de reconhecimento dado aos “povos
primitivos”. “Sé tolero aquilo que nao reconheco como parte
de mim”, e assim os ilustrados forjaram uma nocao de
homem restrito aos limites europeus.

Certamente a emergéncia dessa descoberta conferiria aos
ilustrados, de hoje e de ontem, um sentimento
desagradavel de histéria imediata. Resguardando a beleza
da tolerancia, e da razao como meio de sua pratica, se
confirmava, entao, a certeza de que essa “descoberta” se
podia guardar longe das vistas, principalmente se se
pudesse manter um pensamento da envergadura do de
Fanon distante das academias latinas.

Todavia, em troca de um reconhecimento institucional
incerto - incerto em virtude da impossibilidade l6gica de
uma desidentificacao no interior do capitalismo - o0s
abolicionistas e, posteriormente, os defensores dos direitos
humanos se engajaram em garantir a paz social ao Capital
fundamentando um direito a exclusao, isto é, o direito que
jd nao garante “direitos”. “O direito é, portanto, neste caso,
uma maneira de fundar juridicamente uma certa ideia de
Humanidade enquanto estiver dividida entre uma raca de

conquistadores e uma raca de servos.”2

A cada época, a forma de aparicao do corpo negro se
redefine em funcao da configuracao geral da dominacao, e,
enguanto persistirem os fundamentos socioeconémicos que
criaram as diferencas raciais nao se superara o significante
redutor. O estado de degradacao do termo raca, que hoje
recai atualmente sobre os palestinos e muculmanos, ja
adentra o espaco territorial europeu colocando o excedente
de desempregados na condicao negra; o axioma € o
seguinte: é preciso identificar, taxar e controlar todos e,
principalmente, o refugiado.



Os antropdlogos discutem se a primeira aparicao do termo
negro deve ser identificada no Ocidente Classico, ou deve
ser investigada a partir da fundamentacao da divisao da
espécie humana pela raca recentemente criada do ponto de
vista histérico: o que importa, aqui, € que em ambos os
casos se trata de um olhar retroativo que visa desnudar a
fundamentacao de wuma diferenca utilizada para a
organizacao estatal, cuja forma de controle tornou-se um
poder soberano capaz de decidir quem vive e guem morre.
Isto é, cuja decisao de quem tem ou nao o status de cidadao
passa pela cor ou pelo costume. Quem pode decidir que o
status de cidadao passa pela cor ou pelo costume?

Ora, se a questao é assim formulada, sua resposta sé pode
indicar que é no berco do capital, nas relacdes coloniais e
imperialistas, que a diferenciacao de raca se tornou
possivel; caso contrario, haveria o risco de cair num
essencialismo banal. A mais lamentavel confusao em
relacao a isso diz respeito ao fetiche identificatéorio que
racializa a politica no momento em que novamente o
regresso as interpretacdes bioldégicas visam fundamentar
distincbes raciais e explicar os atrasos econOGmicos de
paises subdesenvolvidos. E contra esse pano de fundo que a
centralidade nas ideias de Fanon se apresenta.

1. EMICIDA. Boa Esperanca. Sao Paulo: Sobre Criancas,
Quadris, Pesadelos e Licdes de Casa..., 2015.«

2. MBEMBE, op. cit., p. 111.e



Linguagem e identidade

Fica evidente que investigar Fanon ¢é colocar-se um
problema importante: O que o presente significa para

Fanon?l A linguagem é o leitmotiv de suas descobertas.
Atribuir importancia a linguagem em sua relacao com a
psique implica se pbér sob a perspectiva socialmente
construida e desconsiderar o critério de refletir sobre as
limitacbes que as formas da linguagem impodem,
especialmente por ser a linguagem formadora da
consciéncia.

Assentar esse problema implica tomar posicao. Nao deve
importar a originalidade dos novos termos - conceitos de
ultima hora fundados na “conjuntura” dos ultimos dias, nem
as “novas epistemologias” que nao criticam profundamente
aquilo que possibilita a manutencao do racismo e,
principalmente, possibilita o rebaixamento da teoria em
nome de um suposto calculo de acesso ao texto por meio de
uma linguagem publicitaria.

E preciso dizer que o campo do saber contém em si um
elemento de poder e, portanto, de disputa. Essa disputa,
para nés - criticos e militantes antirracistas -, nao deve ser
a da tentativa de tornar a teoria popular, senao a de fazer

com que o popular se torne tedrico. Basta de petit-négre,z
como se nao fossemos capazes de entender Kant...

Ora, entender a posicao de estruturacdo evanescente da
identidade implica apreender o modo pelo qual ela se
desdobra historicamente em sua relacao com a linguagem e
o solo social que a produz. De saida, a ficcao daquele
Eu=Eu estanque perpassa uma inumerabilidade de coisas e



Eus. E é entdo, a partir dessa negatividade ao Eu=Eu que,
por fim, o Eu pode pborse a si e se conhecer
provisoriamente. Esta posicao advém do momento em que
uma consciéncia se vé negada por outra consciéncia
igualmente determinada. Da-se a luta entre iguais que
acaba por fundamentar uma desigualdade na relacao, ao
mesmo tempo que presume uma igualdade buscada como
fundamento social em contraposicdao a desigualdade

objetivada tanto simbolicamente quanto socialmente.3

Mas, e quando a posicao dessa desigualdade dada pelo
Outro nao é sequer formulada? Quer dizer, quando nao ha
sequer uma estruturacao da disputa entre um Eu e o Outro?
Demarca-se com isso uma limitacao que impde uma
invisibilidade, um nao reconhecimento peremptério de um
ndo-Outro inexistente, um nada. E exatamente por isso que
a elevacao da identidade nao-relacional implica uma
subordinacao colonizada: porque elide as contradicdes da
ficcao de um Eu sempre em transformacao e se coloca no
elemento conservador de um olhar hegemoénico que ignora
e coisifica aquele que nao é tido como um Outro. O negro

tornou-se, dessa maneira, o nada.2 Isso porque a condicao
prépria da existéncia se efetiva enquanto um olhar do Outro
e uma compreensao entregue a nés por esse Outro, que
ocorre no chao social.

A construcao da identidade é com efeito um processo em
devir, algo que jamais pode atingir um ponto de
estabilidade; torna-se uma tarefa instavel que,
possibilitando questionar os habitos e tradicdes, pode
também chafurdar no lamacal da identificacao estanque e
narcisica. O que queremos salientar com isso é que aquela
identidade unificada e estavel é ilusdria, patoldgica; o
processo de identificacao, por meio do qual se firma uma
suposta identidade cultural, nunca repousou na falta de



movimento, senao na consequente mudanca ininterrupta do
Ser com relacao ao mundo e ao Outro.2

Nascidas como ficcao, dizia Bauman,g as contradicdes
inerentes da identidade ganham, contudo, grande
relevancia quando a sensacao de pertencimento, seja o de
uma classe ou o de um Estado-nacao, entrou em declinio.
Naturalmente essa nocao elimina da fundamentacao social
a possibilidade de analise critica;, € como se houvesse um
determinado momento histérico na modernidade em que
uma harmonia do sujeito consigo mesmo fosse possivel e
fornecida pelas condicbes de um Estado forte, isto é, dos
trinta gloriosos anos de Welfare State, o que em todo caso é
uma quimera. Claro que esta posicao mais reforca o mito do
que o desvenda. Desde que a modernidade se instaurou
com o capital gestado na escravidao, tudo que era sdélido e
seguro se dissolve no ar. A prdpria nocao de sujeito traz
consigo a incompletude que reforca o movimento social da
mercadoria. Tanto é assim que um dos nossos primeiros
sujeitos plenamente modernos € Dom Quixote!

Essa crise que joga os individuos na busca de uma
identidade imoédvel, portanto, é social, denota como as
estruturas simbdlicas que sustentavam um discurso sobre o
Eu entram em colapso a partir do momento em que um
sentido de formacao social - a modernidade - entra

igualmente em colapso.l Noutras palavras, € como se o
entrave na circulacao de mercadorias fundada por uma
crise permanente impossibilitasse esse discurso de um
sujeito capaz de guiar o préprio destino.

As licoes que se tiram disso sao:

1. No mundo dominado pela sociabilidade capitalista
busca-se reduzir o Eu a um produtor/consumidor de



mercadorias;

2. A crise da modernidade nao podendo mais concluir o
circuito de constante reposicao da falta - quer dizer, o
consumo realizado repde o desejo de mais mercadorias
- as segurancas de realizacao desse individuo sao
solapadas e na busca de reafirmacao, desse Si
impossibilitado, novos apegos simbdlicos sao criados via
identidade;

3. Embora haja a tentativa de reducao do Eu a um agente
do circuito da mercadoria, € a abertura dada pela
impossibilidade de preenchimento desse Eu que permite
a possibilidade de alteracao das coordenadas sociais
comprimidas pelo capital.

Em suma, nao existe possibilidade de pertencimento no
capitalismo.

Por isso, a afirmacao da diferenca de tratamento da
linguagem entre um negro e um nao-negro, ou entre um

negro e um branco,§ feita por Fanon, serve, assim, para dar
uma sacudidela aos 0ssos da estrutura de uma diferenca de
racas simbolicamente criada e ainda hoje naturalizada. E
aqui é importante dizer que Fanon, em seu famoso livro,
teve um insight genuino que possibilita entendermos nao
apenas esses processos contraditérios, como avancar para
além deles.

A invencao da raca sob os pressupostos da exploracao
colonial impde ao negro uma realizacao impossivel. Um Real
impossivel, traumatico, em que a rede simbdlica de
reconhecimento mutuo esta fechada. O modo simbdlico da
linguagem como resultado de uma contingente Iluta
complexa pelo poder sociossimbdlico é abordado ai no



sentido da exclusao que esse processo efetivou para o
negro.

O negro, nesse sentido, nao € um Outro do branco em sua
universalidade colonizadora, mas um Jjnexistente numa
universalidade que elide ao negro qualquer possibilidade de
reconhecimento. Contraditoriamente, porém, o negro sé
existe em relacao a essa exclusao do dominio branco.
Ultrapassar essas limitacdes é o fim previsto na violéncia
clinica fanoniana.

Talvez seja por isso que Fanon advirta desde o inicio que,
em se tratando de uma andlise psicoldégica do negro, nao se
devem esquecer o0s elementos que fundamentaram essa
ordem sociossimbdlica, quer dizer: ndao podemos perder de
vista a histéria socioeconbmica que engendrou essa nocao
de diferenciacao.

Em termos simples, enquanto o branco alcou-se a condicao
de proto-sujeito, para o negro essa condicao esta vedada
pelos processos de colonizacao. Entretanto, ao contrario do
que parece sugerir, a condicao buscada na analise de Fanon
nao é a resolucao pura e simples dessa condicao de um
nao-sujeito para a condicao de um sujeito como ponto de
sintese e resolucao dos conflitos.

Fanon de nenhuma forma poderia incidir nessa ingenuidade,
pois sabia que, independente dos espacos de simbolizacdes,
a lacuna e a castracao se mantém inalteradas. O negro
como um invisibilizado, como um inexistente que nao é um
nada, que é um ser nada, mas nao um nada ser, inexiste
nas condicdées de possibilidade de um mundo formatado
pela colonizacao.

Por isso, esmiucar as patologias sociais criadas pelo sistema
de linguagem dominante requer um desnudamento da



relacao de sujeicao; se o negro € o nada gracas a sua
invisibilidade radical, deve tornar-se menos que nada. Essa
praxis-tedrica aponta o limite a ser ultrapassado. E a
neutralidade do marco simbdlico da linguagem que esta em
disputa e com ela a prépria nocao do que é ser negro.

Por isso, desde o inicio, o destino da identidade em si
mesma esta selado. O paradoxo em questao é que o proprio
fato de nao haver uma identidade hipostasiada, na qual se
possa fundamentar ontologicamente o ser negro, é o que
torna possivel a efetiva resisténcia negra a partir da
implosao da estruturacao sociossimbdlica.

A questao da linguagem, desse modo, determina uma forma
de ser no mundo, de estar ai em relacdo a, fundamentando-
se a partir dos processos sociais implicados no mundo
concreto. Assim, se, por um lado, adotar a linguagem do
colonizador implica uma desestruturacao da identidade, por
outro, é a partir dela que o negro/colonizado toma posicao
contrdria e se acerca dos seus limites.

H& duas posicdes antinbmicas que Fanon faz questao de
evidenciar:

1. Aquela de superidentificacao com o0s mecanismos
colonialistas, que adota e privilegia o0s aspectos
dominantes da colbnia, a branquitude, a europeizacao,
etc.;

2. Aquela que, negando, busca um retorno a si e se
redobra em defender suas origens. Ambas sao
patologias mistificadoras.

Sao o0s processos implicados na aproximacao com a
linguagem do colonizador que instauram a negacao de si
para acatar acriticamente as formas da universalidade
imposta. H& uma questdao de fundo que ressoa; a



identificacao pura e simples com a alteridade imposta do
colonizador leva a manutencao das relacdoes de
subordinacao.

Assim, ao demonstrar a situacao de assimilado do
martinicano, Fanon deixa claro que o que regula seu
processo psiquico é um desavim consigo mesmo, uma
negacao de sua humanidade, por ver no Outro colonizador a
capacidade de sua realizacao. O que esta implicado nisso
sao as condicoes de possibilidade nas quais o processo de
colonizacao, e subordinacao, se torna um processo
autorreferente de realizacao. O processo ai é tao totalizador,
quanto o comportamento da mulher negra analisado por
Fanon, em relacao ao branco europeu, que evidencia 0s
mecanismos de captura da subjetividade e de sua castracao
egodica que vé no colonizador, com suas caracteristicas
fenotipicas, a possibilidade de realizacao do préprio ego. O
resultado disso é que o processo de embranquecimento ja
esta todo articulado por uma posicao cuja antinomia
negro/branco esta naturalizada e é aceita no registro
simbdlico.

Essa abstracao real da ragag - que ao mesmo tempo que
fundamenta a relacao social funda sua forma categorial - é
um processo no qual a justificacdao excludente se da no
plano sociossimbdlico. Isso passara a governar os destinos
individuais guiando-os para uma submissao frente aquilo
que aparece como o “bom”. E essa estruturacdo da
subjetividade colonizada que importa a Fanon.

Tendo isso em vista chega-se a conclusao de que o processo
entre acatar essa condicao ou fugir dela, em busca de um
retorno originario, se coloca como algo imediatamente
interno ao processo, quer dizer: as duas posicoes sao
coniventes com os termos erguidos pelo colonizador.



Assim, a andlise empreendida dos romances Je suis
Martiniquaise, Nini e o de René Maran demonstra como no
nivel simbdlico das personagens os resultados da
colonizacio j estdo postos. E como se 0s romances em sua
possibilidade de desnudamento de um etos fossem mais
impregnados de verdade do que a empiria da vida do aqui e
agora.

A incapacidade de Jean Veneuse - personagem de Maran
comentado por Fanon - de concretizar sua relacao amorosa
com uma europeia desnuda como o processo de
inferioridade circunstanciada por uma psique abandébnica -
quer dizer, aquela cujo trauma de abandono na infancia
impossibilita a realizacao de relacionamentos duradouros
por uma autocomplacéncia inferiorizada - se efetiva a
despeito da camisa de forca dada pela racializacao. A busca
de um retorno a patria, substancial e organica, sé revela a
impoténcia desse neurdtico se realizar por se agarrar nas

definicdes impostas pelo modo de controle colonial. 18 por
isso, “Jean Veneuse nao representa um exemplo das
relacdes negro/branco, mas o modo como um neurdtico,

acidentalmente negro, se comporta".u A posicao de uma
autoflagelacao, de uma autopiedade, e de uma
desconfianca geral com todo o diferente, marca a postura
desse Fiédor Karamazov negro e bondoso.

A questao é muito simples: de pronto, tenta-se justificar,
pelo componente racial, a presenca do injustificado trauma
de abandono na infancia. O paradoxo é que, sendo preto,
nao posso ser amado; e se for amado, e corresponder a
esse amor, nada me garante que nao estou me
aproveitando dele - “como os pretos que adoram carne
branca” - por ser preto igual aos outros. Resultado, nao
POSSO porque quero e Nao pPosso porgue posso e serei igual
aos outros. Com isso, uma patologia ligada ao trauma



infantil é ocultada pelas limitacbes impostas pela
racializacao da propria subjetividade.

Independente de sua forma, o que Fanon parece sugerir é
que a légica interna do movimento da subjetividade dessas
personagens eivadas de preconceitos colonialistas se vé
solapada quando passa de um extremo para o extremo
oposto e se funda numa unidade supostamente mais
elevada: o embranquecimento ou sua negacao em nome de
um retorno as origens nada mais é do que o0s limites
impostos pela condicao de desumanidade absurda na
colbnia.

Se a primeira opcao dos oprimidos é tentar se livrar
daqueles que os oprimem, enquanto a segunda é deles se
aproximar negando-se a si mesmos, ambas fracassam
quando os oprimidos nao percebem que a identidade de sua
posicdo esta mediada pelo Outro, de modo que para
ultrapassar essa condicdo €& necessario transformar
substancialmente o conteldo dessa propria posicao.

Isso nao significa querer se po6r no atual sistema de
visibilidade reivindicando uma representatividade limitante
e limitada, mas transformar radicalmente esse proprio
sistema de visibilidade cuja raiz esta no sistema econémico-
social. E como se para o negro restasse ndo apenas a
negacao de sua posicao imposta por um sistema de
linguagem que o subordina - negacao que permanece em
seus limites simbdlicos -, como ainda é necessario negar o
préprio espaco simbdlico.

A linguagem, com efeito, torna-se uma via de mao dupla:
por um lado, ela lanca o seu portador no mundo social, por
outro, no caso dos colonizados, ela subordina suas
aspiracoes ao império da metropole. Assim, no registro de
visibilidade colonizador, a suposta realizacao desse



individuo limitado se dara quanto maior for sua proximidade
com os modos dos “civilizados”, ou seja, quanto maior for
seu embranquecimento ou sua busca de uma ficticia
negritude.

Com efeito, a ideia que se faz do negro, engquanto uma
categoria cuja constituicao é de subordinado - de um
assujeitado sem ser sujeito - o reduz a caricatura e o coloca
em termos limitados e limitantes definidos pela prépria
linguagem. Por isso “Compreende-se [...] que a primeira
reacao do negro seja a de dizer nao aqueles que tentam

defini-lo.”12 E dessa limitacao que surge uma espécie de
antinomia colonizadora, uma espécie de ou, ou: ou 0 negro
se aproxima do civilizado, ou o rejeita, estabelecendo uma
fuga particularista.

O contra-argumento de Fanon, deixado de lado por grande
parte daqueles que dizem sequi-lo, € que os préprios
mecanismos subordinadores abrem espaco para a
resisténcia na medida em que fundamentam uma espécie
de excedente, de um ndo-lugar para o negro, que acaba por
engendrar uma posicao politica.

Paradoxalmente, a referéncia discursiva posta na linguagem
da metrépole confirma o negro como o fundamento
estabelecido sobre o qual opera a linguagem do colonizador.
Quando o negro surge como estrutura patolégica, como o
demoénio, o pecado, o0 mal e o sexo abundante - uma
identidade fantasmagoédrica e alheia a psique branca, - é
porgue a relacao da identidade branca ja esta implicada na
identidade negra. Esta via de mao dupla também incide no
préprio esmorecimento da identidade cultural do branco.

E como reacdo a dominacdo do colonizador, reacao
fomentada por um ngo-lugar e dominacao efetivada pelo
préprio negro, que a consciéncia se transforma em vontade



politica ativa para afirmar sua identidade fantasmagérica.
Fanon revela que assim que se alcanca essa consciéncia, o
individuo ndo sé se integrou ao universo do colonizador,
como agora é capaz de implodi-lo. Quer dizer, a identidade
fantasmagodrica € um momento de integracdao que parte
para a desintegracao da subjetividade colonizada. Em
ambos 0s casos, tanto a identidade branca quanto a negra
forjam a mistificacao de um acesso direto a coisa, como se
fosse possivel superar a alienagcao constitutiva do sujeito
pela identificacdo com o0s processos culturais de nossa
identidade. Por isso, a morte do colonialismo deve ser
“real”, no registro de operacdes sistémicas; e simbdlica, no
registro linguistico que estrutura tais operacodes.

Como é deliciosa a forma como Fanon posiciona o sistema
de estrutura simbdlica para demonstrar isso ao comentar o
livro de René Maran: “sé sei de uma coisa!” diz o critico
citando o literato: “[...] que o preto € um homem igual aos
outros, um homem como o0s outros, e que seu coracao, que
sé parece simples aos ignorantes, é tao complexo quanto o

do mais complexo dos europeus".E

Estd demonstrado, portanto, como a impossibilidade de
reconhecimento impde para esse aquém de um Outro (o
negro) a tarefa de desnudar os limites que engendraram a
impossibilidade de reconhecimento e, com isso, a tarefa de
se colocar para além da propria necessidade de
reconhecimento ao abolir as diferencas ficticias criadas
socialmente pela exclusao. Noutros termos: explode-se o
real absurdo ao desnudar completamente o seu escandalo.

1. Utilizamos aqui a mesma ironia de Adorno na abertura
de seu “Skoteinos” que inverte a questao: o que Hegel
significa para o presente para o que o presente significa



para Hegel. ADORNO, T. W. Trés estudos sobre Hegel.
Sao Paulo: Editora Unesp, 2013, p. 71.&

. Petit-néegre é um modo supostamente “cordial” e
redutor da subjetividade do individuo negro analisado
por Fanon, que faz uma ampla critica ao rebaixamento
da linguagem por parte dos colonizadores que
inconscientemente utilizam diminutivos, girias e
mutacdes na prépria maneira de falar para se tornarem
inteligiveis ao negro. Naturalmente, essa € uma forma
de reduzir o negro, como se para ele houvesse um
empecilho natural, ligado a sua biologia e ao carater,
para entender conceitos e palavras nao recorrentes no
seu vocabulario supostamente infantil. A velha frase
tornada senso comum durante boa parte do século XX:
“por ser um negro, vocé escreve/fala muito bem” é
também naturalizada pelos individuos negros que
tomam o petit-négre como um componente préprio.
Assim, ao invés de se pb6r alheio a linguagem da
metrépole, ou do Império - fugas em girias e
particularismos locais - Fanon se lanca ao cerne dessa
linguagem para demonstrar 0s mecanismos de
dominacao existentes nas teorias e ao demonstra-los
expor sua limitacao e a subversao possivel que dai
advém.e

. Fazendo grosso modo uma arqueologia dessa nocao de
incompletude do Eu=Eu, podemos observar que essa
forma de abordar a formacao da individualidade, do
sujeito moderno, acompanha a fundamentacao da
prépria modernidade. Ja estd presente no cogito
cartesiano, e seu desdobramento passa por Kant, Fichte
e atinge seu ponto de fundamentacao social em Hegel,
gquando analisa a assim chamada dialética do Senhor e
Escravo, demonstrando as relacdes de dominacao e
poder envoltas na luta entre as consciéncias. Mais tarde



essa posicao tedrica sera absorvida, com suas
diferencas constitutivas, pela psicanalise freudiana. que
capta a impossibilidade de completude do sujeito
moderno. Na Franca de Fanon, teremos um amplo
debate sobre essa forma de abordagem da
individualidade no existencialismo de Sartre, que
influenciard sobremaneira a teoria psicanalitica do
préprio Fanon. Por isso, remontei a fundamentacao da
individualidade aqui para também questionar o mito
socioldgico segundo o qual houve um momento do
século XX em que a identidade p6de repousar numa
identificacao com o Estado nacional, ou com a classe.
Ora, a meu ver, o0 que mantinha um afastamento da
nocao de identidade nao era o pertencimento ao Estado
Nacional, ou a identidade de classe - mesmo porque a
classe € uma desidentificacao subjetiva que propicia
uma identificacao objetiva guiada por um objetivo em
comum, que nada tem em comum com 0S anseios de
uma identidade.«

. Como disse Mbembe: “ao reduzir o corpo e o ser vivo a
uma questao de aparéncia, de pele ou de cor,
outorgando a pele e a cor o estatuto de uma ficcao de
cariz bioldgico, os mundos euro-americanos em
particular fizeram do Negro e da raca duas versodes de
uma Unica e mesma figura, a da loucura codificada”, em
que valham os pesos dessa construcao simbdlica, a
construcao de “raca” possibilitou inUmeras catastrofes
durante a modernidade (Cf. MBEMBE, A. Critica a razao
negra. Lisboa: Antigona, 2014, p. 11).e

. Para concluir com Stuart Hall: “A identidade plenamente
unificada, completa, segura e coerente é uma fantasia”
(Cf. HALL, S. A identidade cultural na pés-modernidade.
Rio de Janeiro: DP&A, 2011, p.13.)e
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FANON, idem, p. 71.e



Os significados da
dialética

Temos visto até agora que a posicao critica de Fanon nao
constitui um retorno magico a identidade, mas a
demonstracao de seu descentramento contra a presuncao
de universalidade baseada na nocao de sujeito. O
desnudamento do processo de subordinacao imperante na
linguagem imprime um primeiro movimento que nega a
substancia social da qual essa linguagem emerge, ao
mesmo tempo que essa substancia social se transforma
quando seus limites se tornam visiveis por essa
particularidade. Nesse processo, a identidade j& absorveu e
reestruturou a concretude social.

E essa posicdo eminentemente dialética que permite a
Fanon escapar de uma espécie de essencialismo do racismo
e identifica-lo a sombra dos processos modernos cujo cerne
€ a economia. Assim, quando Fanon fala de estrutura, esta
falando dos processos econOmico-sociais que engendraram
nao apenas a exclusao, como a concorréncia. Por isso, ao
rebater o essencialista Mannoni, expde o seguinte:

Poderiamos retrucar que este desvio da agressividade
do proletariado branco na direcao do proletariado negro
é, fundamentalmente, uma consequéncia da estrutura
econdémica da Africa do Sul.

Que é a Africa do Sul? Um caldeirdo onde 2.530.300
brancos espancam 13.000.000 de negros. Se os brancos
pobres odeiam os pretos nao €, como nos faz entender
Mannoni, porque “o racismo €& obra de pequenos
comerciantes e de pequenos colonos que deram duro



durante muito tempo sem sucesso”. Nada disso, é
porque a estrutura da Africa do Sul é uma estrutura

racista [...].l

Os processos analisados por Fanon dizem respeito a ldgica
do fracasso de colonizacao, que produz anomalias ligadas
ao terreno histérico-social de onde emergem. Sua posicao
desnuda o0s processos subjetivos e objetivos socialmente
conduzidos pelas modernas forcas de producao e
reproducao social. Nao é a toa que Fanon retruca as
posicoes abstratas de seus contemporaneos: “Ao considerar
abstratamente a estrutura de uma ou outra exploracao,
mascara-se o problema capital, fundamental, que é repor o

homem no seu Iugar."z

O feito de Fanon é combinar o carater constitutivo do negro
em sua atividade no mundo com o viés patoldgico da
prépria nocao de negro; quando ambos sao pensados
juntos, como uma caracteristica reciproca, entao
conseguimos captar a prépria patologia que constitui a
realidade colonizada. “A inferiorizacao é o correlato nativo
da superiorizacao europeia. Precisamos ter a coragem de

dizer: é o racista que cria o inferiorizado.”3 Noutros termos,
é o racista que cria a fantasmagoria do Negro.

Esses processos interobjetivos,é por assim dizer,
desestruturam todo o complexo social dos colonizados,
solapam suas estruturas de identidade e recriam, a luz do
processo, novas formas de sociabilidade. Uma vez
desestruturada a identidade, o choque nao permite mais um
retorno ao que foi anteriormente: “Uma ilha como
Madagascar, invadida de um dia para o outro pelos
‘pioneiros da civilizacao’, mesmo que esses pioneiros
tenham se comportado da melhor maneira possivel, sofreu

uma desestruturac;éo."5



Tais relacdes, para Fanon, obviamente, nao incidem apenas
na psique daquele que se vé invadido por um Outro
negador, mas na relacao, entre a consciéncia e o contexto
social. E na medida em que se efetiva a diferenciacdo do
processo discriminatério determinado pela colonizacao, que
se impde para mim a alteridade que tenho que
assumir/desempenhar. Fazer-me branco é uma tentativa
iluséria de obrigar o branco a reconhecer a minha
humanidade.

Para essa situacao patoldgica, que da movimento aos
processos de colonizacao tanto material quanto espiritual,
Fanon encontra uma via de superacao concreta: o complexo
de inferioridade s6 surge numa sociedade patologizada em
que o racismo é estrutural; s6 com a mudanca das
estruturas sociais é que se pode ultrapassar essa condicao
inumana. Nao cabem ilusdes.

A busca é a de tornar o sofredor “capaz de escolher a acao
(ou a passividade) a respeito da verdadeira origem do

conflito, isto é, as estruturas sociais”.£ Com isso, Fanon
torna-nos cientes de que a forma de ultrapassar o estado
posto pelo modo de sociabilidade colonizado é uma escolha
que negue, concretamente, o Todo abstrato fundado por
essa mesma sociabilidade.

Com isso, nao ha esperancas de criar uma nova ordem
organica que tenha por funcéo abolir a individualidade. E,
pelo contrario, a afirmacao do individuo e a negatividade
abstrata impressa por uma identidade evanescente que faz

com que o Todo concreto seja modificado em sua raiz.L Ai
estd colocada uma rendncia a esperanca nostalgica de um
retorno a patria perdida.

E por isso que estdo distantes dos ensinamentos de Fanon
tanto aqueles que defendem uma submissao voluntaria e a



aceitacao pelo individuo dos pressupostos colonialistas -
tidos como a totalidade concreta -, quanto aqueles que
afirmam inexoravelmente um retorno as raizes pré-
coloniais...

. FANON, idem, p. 86.«

. Ibidem.e

. FANON, id., p. 90.«

. Este termo tomei emprestado de Silvio Rosa Filho.e
. FANON, id., p. 93.«

. FANON, idem, p. 96.«<

. Nesse ponto se encontra a forca da argumentacao de
Fanon. A formacao da identidade é um componente
fundamental na experiéncia da consciéncia do negro, no
entanto, enquanto componente relacional, embora a
colonizacao tenha castrado essa capacidade de uma
relacao equitativa com o outro, a resposta se da na sua
forma de se fazer conhecer. Essa individualidade, por
definicao, estd como algo além do jogo imposto pelo
modo sociossimbdlico opressor, e, como tal, irrompe
com a inversao do racismo em racializacao da prépria
identidade, que desnuda a relacao de exploracao e
opressao, além da unilateralidade de sua prépria
posicao.e



Weltanschauungl do
negro

E a partir desse ndo-lugar que Fanon busca demonstrar a
situacao de completo expatriado do negro. Em A
experiéncia vivida, talvez o mais desconcertante e dificil
capitulo de seu livro, temos o complexo desenvolvimento
das relacdes intersubjetivas que fundamenta a psique negra
numa espécie de fenomenologia existencial.

Esse marco conceitual nos permite abordar a situacao de
plena abertura vivida pelo negro. A ontologia incapacitada,
ou incompleta, pela dolorosa cisao enfrentada pelo negro é
0 que sustenta sua realidade psiquica. A questao que
podemos colocar para Fanon, que diz que “Ha, na
Weltanschauung de um povo colonizado, uma impureza,

uma tara que proibe qualquer explicacao ontolégica",z é se
essa proibicao nao desnuda toda a fragilidade da operacao
hegemobnica colonial fundada no carater mistificador
socialmente produzido contra o negro.

Parece-me que a resposta é sim. Os caminhos barrados a
ontologia colocam para o negro uma outra alteridade que
lhe é contraposta e na qual sua referéncia nao esta
localizada nos limites da vivéncia em seu proprio corpo com
relacao ao outro: o dominio colonial suprime de si 0 mundo
do colonizado e, com isso, desestrutura também sua
identidade. Com o branco a espreita, o mundo estruturado
do negro entra em colapso.

Isso elucida dois acontecimentos que sao inter-relacionados
no pensamento de Frantz Fanon: por um lado, toda



identificacao hegemoénica se revela mutavel - inclusive
aquela do negro com seu sistema de referéncia -; por outro,
ter isso as claras manifesta a consequéncia contingente de
uma luta que se da no ambito historico-social. Ora, é no
préprio corpo que se marca a diferenca do negro com
relacdo ao branco: pela negacao de sua subjetividade
engquanto um Outro, o corpo negro é aquele que se
apresenta. Uma reducao chocante que explica o porqué da

natural adjetivacao de uma pessoa negra.i

Os desdobramentos dessa diferenca cairao em
fantasmagorias psiquicas sexualizadas explicadas de modo
profundo por Fanon, inclusive no que diz respeito a sua
reducao a genitalia. Aqui cabe, porém, demonstrar que o
campo de batalha entre os desejos secretos e as proibicoes
simbdlicas é aquilo que objetificara o negro, mas também
definira a relacao que o branco tem com essas
fantasmagorias. Como resultado, em sua formacao
(Bildung) o negro encontrara impossibilidades de se
descobrir como agente histérico e ativo. Ao negro em
situacao colonial estd vedado o componente relacional,
justamente pelo carater mistificador dessa fantasmagoria
colonialista, e com ele a possibilidade de reconhecimento
pelo Outro.

Essa espécie de fenomenologia do negro levada adiante por
Fanon desnuda a relacao de objetificacao corporal que
destrocara a subjetividade ao abstrair todo o ser negro a
mera condicao epidérmica. Tal situacao corrobora uma
redescoberta dos limites que o individuo estabelecia para si
mesmo: ocupar um determinado lugar, ir ao encontro de
outro e ver o outro desaparecer - como Fanon deixa claro -
repde toda uma esfera de significacbes que permite ao
negro se reconhecer enquanto tal naquilo em que ele
mesmo como um martinicano - ou seria um brasileiro? - era
incapaz de se reconhecer, isto é, em sua condicao de negro.



O préprio individuo negro arrancado de sua certeza ao
resistir a essa objetificacdao racista é, no fundo de seu
amago, marcado por ela. A questao terrificante é que
quando o individuo negro se descobre por fim negro ja pesa
em suas costas a melanina e com ela todas as referéncias
que o mundo dominante e branco lhe traz, quer dizer:
preconceitos, taras raciais, fetichismo...

E natural que aqui esteja colocada uma questdo importante
para os desnudamentos da dominacao racial: como os
negros subjetivam sua condicao?

Fanon responde a essa questao de maneira genuina e
original: ao querer ser s um homem entre outros homens,
me reduziram a cor da pele, ao assumir minha cor, assumo
0s ancestrais escravizados e linchados, porém, por essa
situacao permanecer vazia em sua estrutura simbdlica, a
ultrapasso quando descubro que todas as formas de
apreensao que tenho de mim mesmo passam pelo Outro.
Como negro apreendo a mim mesmo pelo branco, embora
sabendo que o branco nada sabe do meu Eu; é ele que me
nega e ao me negar me constitui. Vou adiante e descubro
que sou neto de escravos, assim como um branco foi neto
de camponeses explorados e oprimidos: “Na Ameérica, 0s
pretos sao mantidos a parte. Na América do Sul, chicoteiam
nas ruas e metralham os grevistas pretos. Na Africa
Ocidental, o preto € um animal. E aqui, bem perto de mim,
ao meu lado, este colega de faculdade, originario da Argélia,
gque me diz: ‘Enquanto pretenderem que o arabe é um

homem como ndés, nenhuma solucao sera vidvel'".4 Logo,
todas as diferencas se revelam como diferencas nenhumas.
E a partir dessa condicdo de expatriado, que culmina num
ndo-lugar reservado ao negro, que se da a possibilidade de
uma indiferenca as diferencas, a medida que a descoberta
sobre as diferencas revela o componente da estrutura social



que as fomenta. O negro é esse ponto descentrado que
sustenta o devir do nao-ser.

O problema se desdobra: como o0s negros subjetivam sua
condicao de explorados e oprimidos?

Nao basta apenas reconhecer-se em sua condicao, pois esse
é o aspecto mais simples porque imposto; é preciso
compreender que, sendo impossivel livrar-se de um
complexo inato e deixar de afirmar-se como negro, deve o
negro fazer-se conhecer implodindo o proprio espaco de
construcao simbodlica estruturado pelas relacdes sociais de
exploracao colonial. O paradoxo €é que, tendo sido
estruturado o corpo positivado do negro como algo mistico,
nao se pode fundamenta-lo ontologicamente. E &
justamente isso que possibilita uma efetiva resisténcia.
Sendo o0 negro sobredeterminado pelo exterior, nao é

escravo da ideia,2 mas da sua prépria aparicao.

E aqui a bela poesia de Victoria Santa Cruz vale como
ilustracao:

De hoy en adelante no quiero
laciar mi cabello

No quiero

Y voy a reirme de aquellos,

que por evitar - segun ellos -
que por evitarnos algun sinsabor
Llaman a los negros gente de color
iY de que color!

NEGRO

iY que lindo suena!

NEGRO

iY que ritmo tiene!

NEGRO NEGRO NEGRO NEGRO
NEGRO NEGRO NEGRO NEGRO



NEGRO NEGRO NEGRO NEGRO
NEGRO NEGRO NEGROS

E com isso, com esse aparecer que a referéncia ao negro, o
esforco colonial para conter e categorizar o negro,
mistificando-o, produz formas de resisténcia como principio
ativo contra a forca opressora. O poder opressor gera a
forma de resisténcia. O principio ativo contra a forca
opressora, a capacidade de mediar, nao apenas elabora as
formas de estruturacao do simbdlico como ainda transforma
o0 proprio nucleo da identidade. Ja que o negro nao é
reconhecido é preciso que ele se faca conhecer.

A consciéncia do circulo infernal, que captura o negro
reduzindo-o, e nadificando a sua existéncia, é o que
possibilita escapar desse circulo. Fanon no seu caminho ao
expor essa fenomenologia do negro demonstra, porém,
como alguns caminhos estao limitados a tornarem o negro
um objeto passivo. Sao eles:

1. A busca do conhecimento como forma politica - como
sugere Fanon: A razdo contra a irracionalidade racista
produz nausea. Nesse ponto, € importante lembrar -
ainda que para nossos objetivos isso nao tenha tanta
importancia - como Fanon estabelece uma relacao de

equidade no infortunio entre o negro e o judeu.z Isso
nao se deve ao fato de que uma de suas fontes
inspiradoras para pensar a condicao do negro seja
Sartre em Réflexions sur la question juive, mas sim pela
necessidade de demonstrar que o racismo se produz de
diversas formas. Mesmo nos dedicando ao saber, se a
estrutura sociossimbdlica do capital em seu processo
permanecer inalterada, os horizontes de mudancas
estarao fechados.



2. Fracassado em sua busca da razao como forma de
emancipacao, eis que surge o0 elemento da
sensibilidade: “O sacrificio tinha servido de meio termo
entre mim e a criagcao - nao encontrei mais as origens,
mas a Origem. No entanto, era preciso desconfiar do
ritmo, da amizade Terra-Mae, deste casamento mistico,

carnal, do grupo com o cosmos.”8 Imersa na poesia de
um retorno mistico as origens, essa consciéncia que se
viu objetificada pelo colonialismo busca uma saida no
elemento mitico.

Ambas as posicoes fracassam, mas sao constitutivas dessas
consciéncias como ilusées necessarias. Felizmente, porém,
a consciéncia segue seu curso e, diante desse louvor de
uma uniao mitica e sensivel com a mae-terra, desconfiada,
repde em curso a duvida. Este é o movimento que Fanon faz
deixando para tras as crencas que invadem hoje grandes
setores do movimento negro. Essa uniao mistica é soé
misticismo:

Fiz caminhadas até os limites de minha esséncia; eles
eram, sem duvida alguma, estreitos. Foi entao que fiz a
mais extraordindria das descobertas, alias,
propriamente falando, uma redescoberta.

Revirei vertiginosamente a antiguidade negra. O que
descobri me deixou ofegante. No seu livro L'abolition de
I’esclavage, Schoelcher nos trouxe argumentos
peremptérios. Em seguida Frobenius, Westermann,
Delafosse, todos brancos, falaram em coro de Ségou,
Djenné, cidades de mais de cem mil habitantes. Falaram
dos doutores negros (doutores em teologia que iam a
Meca discutir o Alcorao). Tudo isto exumado, disposto,
visceras ao vento, permitiu-me reencontrar uma
categoria histérica valida. O branco estava enganado,
eu nao era um primitivo, nem tampouco um meio-



homem, eu pertencia a uma raca que ha dois mil anos
ja trabalhava o ouro e a prata.Q

O que Fanon aponta com grande lucidez é que ao contrario
da loucura mitica, a histéria comprova que 0os negros sao
também agentes da razao e do intelecto e que esse aspecto
mistico-religioso esta limitado pelo préprio pensamento
colonial. Razdo e Sensibilidade sao momentos constitutivos
para apreender o que é ser negro nos limites impostos pelo
colonialismo, porém ultrapassar essa condicao &
fundamental. Nesse percurso da consciéncia, a identidade
esta sempre se desestruturando e repondo seu movimento.
Da tentativa de agarrar a razao contra o irracionalismo até a
tentativa de se agarrar a sensibilidade poética que estrutura
uma espécie de retorno as raizes culminando numa
redescoberta dessas préprias origens que nao sao aquelas
miticas, mas sao as de um desenvolvimento histérico, o que
esta apontado por Fanon é o desdobramento da consciéncia
do ser Negro rumo a sua emancipacao efetiva.

1. Weltanschauung cuja traducao literal significa “visao de
mundo” diz respeito ao etos ou a forma de vida
alcancada a partir da compreensao da necessidade e a
liberdade que dai advém. E um conceito que encontra
grande influéncia em Hegel e depois se desdobra nas
escolas hegelianas chegando ao existencialismo e a
fenomenologia.«

2. FANON, idem, p. 103.«

3. Quando um negro entra num recinto, acompanhado por
um branco, o que se ouve é: “havia um homem e um
negro”, e assim sucessivamente, até chegar nos jornais
que num acidente disseram: “duas pessoas € um negro
se acidentaram”; com esses exemplos, que o leitor



brasileiro deve conhecer, fica evidente por que Fanon
diz que o negro é reduzido ao corpo e a apresentacao.e

. FANON, idem, p. 106.«

. Na visao de Fanon, sustentada pela analise sartriana,
Sao 0s judeus gue sao escravos das ideias que se fazem
deles. O que ele quer dizer é que ambos, o0 negro e o
judeu, em seu infortinio sofrem do racismo, porém
enquanto o judeu pode disfarcar sua origem, o negro a
carrega nos tons da pele.«

. De hoje em diante nao quero/ alisar meu cabelo/ Nao
quero/ E vou rir daqueles/ que para evitar - segundo
eles -/ que para evitarmos algum dissabor/ Chamam os
negros de gente de cor/ E de que cor?!/ NEGRO/ E como
soa lindo!/ NEGRO/ E olha esse ritmo!/ NEGRO NEGRO
NEGRO NEGRO/ NEGRO NEGRO NEGRO NEGRO/ NEGRO
NEGRO NEGRO NEGRO/ NEGRO NEGRO NEGRO.

In: Me gritaron negra, Victoria Santa Cruz (traducao
minha).e

. O judeu e eu: nao satisfeito em me racializar, por um
acaso feliz eu me humanizava. Unia-me ao judeu, meu
irméo de infortinio. Uma vergonha! A primeira vista,
pode parecer surpreendente que a atitude do
antissemita se assemelhe a do negréfobo. Foi meu
professor de filosofia, de origem antilhana, guem um dia
me chamou a atencado: “Quando vocé ouvir falar mal
dos judeus, preste bem atencao, estao falando de
vocé”. E eu pensei que ele tinha universalmente razao,
gquerendo com isso dizer que eu era responsavel, de
corpo e alma, pela sorte reservada a meu irmao. Depois
compreendi que ele quis simplesmente dizer: um
antissemita é seguramente um negréfobo. (/In: FANON,
idem, p. 112, grifo meu).e



8. FANON, idem, p. 115.«
9. FANON, idem, p. 118-9.¢<



Sartre e a dialética
espanada

E nessa espécie de paciéncia frente aos fracassos que
Fanon arma seu arsenal critico disposto a demonstrar os
problemas que surgem ao nao se demorar nesses sintomas
impostos por uma realidade totalmente patoldgica. O modo
como expressa essa relacao desafortunada de um
significante vazio, evanescente e contraditério, de uma
subjetividade destrocada, molda a visao de mundo que o
negro forma a partir de sua relagao com o préprio mundo.

Nesse ponto ele esta fazendo um exercicio legado pelo
pensamento especulativo ou fenomenoldgico. Cada passo
de sua formacao sao figuras neuroéticas da consciéncia que
tentam se firmar naquilo que acreditam ser a verdade de si
mesmas. No entanto, as contradicbées e incertezas sao o
resultado dessa experiéncia que passa de uma figura a
outra sem poder se firmar mediante as contradicdes
emergentes de sua relacao com o mundo colonizado. Al,
tudo que é sélido se dissolve no ar,

Quando Sartre entra em cena, e aqui podemos pensa-lo
como mais uma figura da consciéncia, ao tentar desbaratar
0 jogo utilizando o pensamento especulativo para, por fim,
tornar claras as limitacdes do negro, o que faz € somente
mais um exercicio que da com os burros n’agua. Sartre
torna-se uma figura da consciéncia de Fanon. Comentarei
mais detalhadamente essa cena imperdivel:

Mas a coisa pode ser mais séria ainda: o negro, nés o
dissemos, cria para si um racismo antirracista. Ele nao
deseja de modo algum dominar o mundo: ele quer a



abolicao dos privilégios étnicos, quaisquer que sejam
eles; ele afirma sua solidariedade com os oprimidos de
qualquer cor. De repente a nocao subjetiva, existencial,
étnica da negritude “passa”, como diz Hegel, para
aguela - objetiva, positiva, exata - do proletariado.
“Para Césaire, diz Senghor, o “branco” simboliza o
capital, como o negro o trabalho... E a luta do
proletariado mundial que canta através dos homens de
pele negra de sua raca” E mais facil dizer, menos facil
pensar. Nao é por acaso que os mais ardentes vates da
negritude sao, ao mesmo tempo, militantes marxistas.
Mas isso nao impede que a nocao de raca nao se
confunda com a nocao de classe: aquela é concreta e
particular, esta universal e abstrata; uma vem do que
Jaspers chama de compreensao, e a outra, da
inteleccao; a primeira é o produto de um sincretismo
psicobiolégico e a outra é uma construcao metédica, a
partir da experiéncia. De fato, a negritude aparece
como o tempo fraco de uma progressao dialética: a
afirmacado tedrica e pratica da supremacia do branco é a
tese; a posicao da negritude como valor antitético é o
momento da negatividade. Mas este momento negativo
nao é autosuficiente, e os negros que o utilizam o
sabem bem; sabem que ele visa a preparacao da
sintese ou a realizacao do humano em uma sociedade
sem racas. Assim, a negritude existe para se destruir; é

passagem e ponto de chegada, meio e nao fim Gltimo.L

Se ha uma posicao relativa na acao dos negros tornada
racializada no préprio advento da modernidade, ela obedece
ao percurso nao determinado, na verdade totalmente
contingente, da realidade histérica. E nisso que a passagem
feita por Sartre de raca para classe se revela rapida demais
por ser uma posicao esquematica que suprime de si as
particularidades constitutivas da compreensao de raca.



A nocao algo esquematica de uma progressao dialética
como finalidade indiscutivel é aquilo que espana a prépria
apreensao de dialética sartriana. Sartre se trai. A forca das
analises de Fanon reside no fato de que os extremos
(negro/branco) permanecem produzindo a cisao e o Unico
avanco obtido é a compreensao do interior dessa lacuna.
Assim, o préprio racismo antirracista, embora seja um
momento necessario, ainda atua no interior da limitacao
colonial.

Nao é simplesmente identificar mecanicamente o branco
com o capital - ainda que seja uma verdade factivel - mas
compreender que essa cisao é uma abstracao (metafisica)
gue dinamiza a realidade. O verdadeiro significado esta no
vazio de seu conteudo, cujo sentido é gerado na medida em
gue o0 movimento se revela. Dai a necessidade dos
exercicios que Fanon nos legou. Exercicios que parecem nao

ter tido precedentes.;

A identidade de opostos nada tem em comum com a ideia
de uma resolucao imposta que eleva a figura da consciéncia
para um estagio superior - do tipo raca para classe -, pelo
contrério: a luta se firma no evanescer da experiéncia que
formula uma nova negatividade encarnada numa figura
singular e, portanto, numa nova experiéncia que reescreve
a passada. E é por isso que Fanon continua: “[...] este
hegeliano-nato esqueceu de que a consciéncia tem
necessidade de se perder na noite do absoluto, Unica
condicao para chegar a consciéncia de si.”

V4

Perder-se na noite do absoluto indica que cada estagio é
necessario e, ao mesmo tempo, indtil em si mesmo. Sé
assim se pode chegar a consciéncia de si.

E af que Sartre se trai de novo:



Pouco importa: a cada época, sua poesia; a cada época
as circunstancias da histéria elegem uma nacao, uma
raca, uma classe para reacender a chama, criando
situacdes que sO podem ser representadas ou
superadas pela poesia; ora o impulso poético coincide
com o impulso revolucionario, ora diverge. Saudemos,
hoje, a oportunidade histdérica que permite aos negros
dar com tal determinacao o grande grito negro que

abalard os assentamentos do mundo.i

Nessa posicao sintomatica de um devir sem contingéncia, o
espaco para a liberdade é solapado. “Foi sé a histéria que
produziu a poesia, nao os homens?”

Com razao Fanon diz: “Pronto, nao foi eu quem criou um
sentido para mim, este sentido (segundo Sartre) ja estava |3
[...] esperando-me”, e mais abaixo retruca: “contra o devir

historico, deveriamos opor a imprevisibilidade."é

Ora, o que Sartre exclui de sua formulacao é que se, por um
lado, nada é sabido que nao esteja na experiéncia, por
outro, o devir na histéria € marcado por uma finalidade cuja
contingéncia lhe é constitutiva. E factivel a impossibilidade
de se apropriar do futuro tendo em vista que nao se pode
enquadrar a tessitura da histéria.

A negatividade se alimenta da luta por essa apropriacao
como uma tentativa impulsionada pela consciéncia. Por isso
que Fanon diz no!

De fato, Sartre esta correto quando afirma a universalidade
da classe em contraposicao a particularidade da raca,
contudo, perde de vista que a universalidade da classe é
implicada pela particularidade, que nao apenas dinamiza
essa universalidade, como |he da sentido. E esse sentido é



formulado pela préopria condicao do que é ser negro, isto é,
uma condicao proletaria e em constante proletarizacao.

Se Fanon afirma: “Eu tinha necessidade de me perder
absolutamente na negritude. Talvez um dia, no seio desse

romantismo doloroso...”,2 & para demonstrar como as
ilusbes necessarias formam e dao sentido ao
estabelecimento da luta e questionamento dos limites
impostos pelo colonialismo. A abertura da continua
atividade da consciéncia em sua busca de se apropriar do
futuro estd aprisionada na retroversao, na qual sé a
exposicao completa e objetiva da experiéncia demonstra
seus percalcos e suas ilusdes necessarias para implodir as
limitacdes coloniais.

E precisamente nesse passo que a questdo da liberdade se
efetiva; a liberdade, com relacdo as determinacoes
pressupostas, s6 pode ser efetiva contra esse pano de
fundo. Nao se podem prever as consequéncias das nossas
acoes tendo em vista que, se assim procedesse, a liberdade
se reduziria a necessidade. Perderiamos a retroatividade
que constitui nossa experiéncia e mantém a abertura para a
contingéncia radical.

Na luta contra essa contingéncia, ergue-se o Unico suporte
possivel para a nocao de sujeito; um devir capaz de sentido
dado pela experiéncia deste. Por isso, o negro, no exercicio
de sua liberdade, mantém de pé a abertura ao futuro.

A dialética que introduz a necessidade de um ponto de
apoio para a minha liberdade expulsa-me de mim
préprio. Ela rompe minha posicao irrefletida. Sempre em
termos de consciéncia, a consciéncia negra é imanente
a si prépria. Nao sou uma potencialidade de algo, sou
plenamente o que sou. Nao tenho de recorrer ao
universal. No meu peito nenhuma probabilidade tem



lugar. Minha consciéncia negra nao se assume como a
falta de algo. Ela é. Ela é aderente a si prépria.Q

Aqui Fanon demarca uma posicao a postura dialética que
encerra um trauma a consciéncia negra. O fato é que diante
da imposicao colonial que presume uma universalidade
excludente, a consciéncia ja nao pode ficar impassivel,
ainda que tenha razao. E nao pode porque ela ja é
inteiramente, fora dos termos de oposicao binaria
(preto/branco), o estatuto do inexistente se apresenta
imediatamente. Essa re-xisténcia da consciéncia negra, que
imediatamente é, ja é em si mesma a possibilidade do
movimento dialético, o ser um que existe como multiplo.
Tentarei explicar o porqué:

Essa individualidade da consciéncia entendida como negra,
enquanto o Um, ja esta desdobrada em si mesma, quer
dizer, € como se a individualidade aqui estivesse elencada
ao universal imediatamente sem, contudo, dele necessitar.
Logo, o Eu=Eu da consciéncia-de-si negra esta posto a
prova de saida porque sua identidade jaz ligada ao todo
concreto. A imediacao fundada pela impossibilidade de
reconhecimento torna a consciéncia imediatamente ato.
Como nos fez entender Fichte |a atras, porém, entre o

Eu=Eu da consciéncia ha uma infinidade de determinagéesz
tendo em vista que é impossivel escapar das mediacoes
sobrepostas, uma vez que essa consciéncia é ser social.

A acao externa do mundo branco abala a calma organizacao
desse Eu em seu movimento. O que aparece como ordem e
harmonia de si para consigo torna-se, através dessa acao
exterior, uma transicao de opostos, em que cada qual se
mostra como anulacao de si mesmo. Essa “anulacao de si
mesmo” pressupde um corte radical imposto pela oposicao



de duas tendéncias no interior de um mesmo plano
simbdlico (branco/negro).

Podemos intuir dai que ha dois universais abstratos que
nascem e precisam morrer juntos: 1) a perda gerada a partir
do movimento imposto pela oposicao (feita pelo branco); 2)
o reconhecimento dessa prépria perda.

Desse ponto de vista, nao é possivel nenhum acordo; ambas
as posicdes sao irredutiveis e, portanto, o conhecimento
dessa resisténcia antagbdnica é a condicao de possibilidade
da acdo em si, isto €, de implodir essa limitacao simbdlica.

Por isso, a posicao irredutivel defendida por Fanon é aquela
capaz de reunir os cacos quebrados do que se tem por
negritude e a partir dela implodir o mundo onde essa
negritude foi concebida como diferenca/exclusao. Sartre,
que embora avancou radicalmente nas contradicoes
coldnia/metrépole, deixou escapar que é a posicao
irredutivel dessa particularidade que abala os fundamentos
simbdlicos do mundo branco e é nela que repousa o motor
da luta de classes nas sociedades colonizadas.

Passar tao logo as determinacdes universalmente abstratas
de classe é nao se dar conta das determinacoes raciais e da
sua fundamentacao determinada igualmente pela
exploracao do capital. Aquilo que é capaz de implodir o
modo de sociabilidade baseado na exploracao e opressao é
sua especificidade, sua singularidade determinada e
irredutivel. A universalidade da classe requer o seu
negativo, isto é, a particularidade que a compde e a
estrutura. Necessariamente, a consciéncia de classe é
dependente da particularidade e da especificidade dos seus
componentes, ndao o contrario. Para citar ironicamente

Sartre: “a existéncia precede a esséncia”.8
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A radicalidade do
pensamento de Fanon

De novo o misticismo as cegas, sem responsabilidade ou
quase isso. Depois de mais de sessenta anos desde que
Fanon nos legou sua obra, estamos as voltas com velhos

problemas: neorracismol e busca do retorno as origens, o
que naturalmente sao faces de uma mesma moeda.

Por meio de muita arrogancia, pela primeira vez na historia,
operacdes de policia introjetada na psique dos potenciais
descontentes se realizam na busca de condenar qualquer
voz dissidente ao estabelecido. De 1952 a 2018 o capital se
transformou, se amoldou as circunstancias. Cada crise
serviu para novo impulso. O negativo foi sua base de

sustentac;éo.;

E a voz cinica ja se ergue: “Fanon nada tem mais a dizer,
precisamos nos ater as novas epistemologias”. Novas
epistemologias? Defender a filosofia banto sem o mundo
banto? Trata-se disso. Um escandalo, uma regressao!

Ainda estamos aqui e ainda estamos vivos.

O mundo que acreditava ter esvaziado de significacao seu
entorno descobre de repente o cancer em suas entranhas.
Sob o signo da catastrofe social, num horizonte
francamente regressivo em que “o tempo do fim (da

Historia) é antes de tudo um (novo) tempo de guerra",i de
repente, ouvem-se estalos de chicote nas costas de
centenas de pretos na Libia em plena era informatizada.



Um exército de defensores do Unico mundo possivel de
prontidao se apresenta com o0s seus comunicados midiaticos
de uma vitéria permanente. O 6pio do consumo paralisou a
esquerda brasileira e as disputas intestinais reduzem-se a
luta pela gestao da barbarie. A morte de familias inteiras
naufragadas em uma balsa no Mediterraneo, juntamente
com criancas sendo revistadas por soldados no Rio de
Janeiro, apresentam o coroamento da civilizacao.

Nunca houve tanta violéncia diaria e, no entanto, nunca
houve tanta apatia. Com o retorno das desigualdades aos
indices da era balzaguiana o mundo torna-se cada vez mais
negro!

Transferéncia macicas de fortunas para interesses
privados, desapossamento de uma parte crescente das
riquezas que lutas anteriores tinham arrancado ao
capital, pagamento indefinido de divida acumulada, a
violéncia do capital aflige agora, inclusive, a propria
Europa, onde vem surgindo uma nova classe de homens
e de mulheres estruturalmente endividados [...] Mais
caracteristica ainda da potencial fusao do capitalismo e
do animismo é a possibilidade, muito distinta, de
transformacao dos seres humanos em coisas animadas,
em dados digitais e em cédigos. Pela primeira vez na
historia humana, o nome Negro deixa de remeter
unicamente para a condicao atribuida aos genes de
origem africana durante o primeiro capitalismo [...] A
este novo caracter descartdvel e soluvel, a sua
institucionalizacdo enquanto padrao de vida e a sua
generalizacao ao mundo inteiro, chamamos o devir-

negro do mundo.4

Se isso nao €é uma vantagem miraculosa - como
cinicamente meu ex-mentor sugeriu numa entrevista2 -



pode ser o estopim de uma nova forma de sociabilidade.
Quando um ou outro estudante buscou refletir sobre Fanon,
entao houve indicios de que seu pensamento sobreviveu
aos rebaixamentos, desvirtuacdées e manipulacdes cinicas e
nada ingénuas.

Quando uma parte do movimento negro renega Fanon para
aceitar de bom grado a ultima nota conceitual elaborada
nos pordes do neoliberalismo, isso s6 demonstra sua
atualidade. E se esta discussao nao é somente para
apresenta-lo serve ao menos para lhe fazer, ainda que

modestamente, justica. Por que Fanon? Por que agora?Q Sao
questdes que ressoam no solo de um mundo que se ergue
sob o signo da catastrofe da escravidao moderna e num
pais cuja estrutura escravista esta entranhada nas
instituicoes liberais e, pior, na formacao psiquica dos
individuos. Nunca tivemos uma democracia racial, é fato,
mas tivemos uma “democracia racista”.

Quando Fanon discute a linguagem e se depara com as
patologias envoltas da psique negra chega rapidamente a
conclusao de que a patologia é da prdpria sociedade
colonizada. No campo da linguagem a “racionalidade
universal” demonstrou-se justificadora da racializacao da
humanidade para a manutencao e encobrimento da
exploracao capitalista. Da Dbiopolitica passou-se a
necropolitica; no Brasil nunca se tratou de dominio dos
corpos, mas sim das escolhas prementes de um estado de
excecao que escolhe quem pode morrer e ser invisibilizado.

Do mesmo modo, os misticos sao sé a cara da coroa de uma
mesma moeda no cofre do rentabilismo. Da Martinica as
llhas Salomao, nao hd um modo de sociabilidade que nao
esteja sob dominio do Império. Enquanto na Europa grupos
identitarios voltam a reivindicar suas origens arianas, no
Brasil grupos débeis paulistas querem se separar do resto



do pais. Esses sintomas, porém, nao bastaram para
demonstrar para alguns setores do movimento negro a
loucura patoldgica de reivindicar as origens... ou como disse
Fanon, a Origem...

Depois de 60 anos de atraso em relacao ao formulado por
Fanon, poderia me perguntar: as figuras da consciéncia nao
avancaram deste lado do Atlantico? Permanecemos
imobilizados? O desmoronamento do “bloco socialista” nao
deveria ser entendido como a inelutabilidade do préprio
processo de desmoronamento do sistema fundado pela
escravidao moderna? O retorno folclérico das caricaturas
histéricas nao deu em farsas, senao em comédias
intragaveis.

A crise tornou-se forma de governo.

Se a filosofia banta nao conhece a miséria metafisica da
Europa, a miséria metafisica da Europa imp6s seu mundo. E
isso que Fanon quer demonstrar ao atacar as formas
misticas e reacionarias que tentam reviver aquilo que foi
morto pela maquina. Se a existéncia dos bantos se situa no
plano do nao-ser é justamente porque sua sociedade é uma
sociedade fechada e ainda nao tinha conhecido a violéncia
da historia.

Violéncia que se imp6s a ferro nos calcanhares e fogo nos
peitos. Nao é em vao que antes de comentar a filosofia
banta, Fanon cite um longo trecho do desgracado mundo do
apartheid. Num outro texto desconhecido se |é: “as racas
que dividiam a humanidade de forma irreversivel
sobrepdem-se a igualdade dos cidadaos das cidades. A
realidade racial supera qualquer teoria do direito. Desse

modo, a cada raca cabe um lugar no mundo”.L E por esse
motivo que a universalidade pressuposta pelo mundo
colonial exclui de seu Todo o negro. Com efeito, aquela



loucura de atingir uma universalidade mitica e imediata
demarcando um lugar préprio nessa cadeia, dada por
formas de vida que desapareceram com o choque colonial,
sendo ingénua, é, contudo, amplamente aproveitavel por
formas de mercado que em seu nicho se abre para o
afroempreendedorismo.

Alioune Diop, como representante maximo desse tipo de
posicionamento que tende ao universal sem mediacao,
numa busca regressiva das origens, € ironizado: “O preto se
universaliza, mas do Liceu Saint-Louis, em Paris, um deles

foi expulso: teve a ousadia de ler Engels";§ e Fanon
continua: “Ja adivinhamos Alioune Diop a perguntar-se qual
sera a posicao do génio negro no concerto universal. Ora,
afirmamos que uma verdadeira cultura nao pode nascer nas
condicoes atuais.”

E quais condicdes sao essas? De 1952 a 2018 eles dirao:
muita coisa mudou. Nés diremos: muitas coisas mudaram,
mas a exploracao, e sua consubstancial opressao, continua
em escala ainda pior.

As novas coordenadas ideoldgicas efetivadas pelo ruir da
modernidade a partir dos anos 1970 sao determinadas por
dois pressupostos que arrasaram quarteirbes: por um lado,
os direitos e valores tornaram-se historicamente
particulares, nao podem ascender a universalidade; por
outro, ha a suspeita universalizada que destitui qualquer
nocao minima de corpo politico que nao aquela ja
estruturada pelo jogo eleitoral; qualquer nocao que esteja
para além da ordem do dia é atacada como iluséria e
oportunista.

A loucura da busca da identidade hipostasiada sé indica que
o0 mundo do trabalho ruiu.



A pergunta “Por que Fanon? Por que agora?” talvez, tenha
nisso sua resposta. J& sabemos que tais pressupostos sao
antagonicos a formulacao de Fanon.

O mecanismo fundado pela ideologia em tempos de
capitalismo financeirizado e altamente manipulatério nao se
baseia mais no engajamento do individuo como sujeito
capaz de alterar as coordenadas pressupostas do esquema.
Ironicamente é como se todos ja estivessem naquela
universalidade do nao-ser banto.

O liberalismo em tempos de financeirizacao propdée uma
espécie de direito neutro que escapa da determinacao
social (a exemplo do que ja impde na economia); estamos
agora na esfera de um direito livre - isto é, sem a imposicao
da populacdao - que pode efetivar uma ordem politica

desejada sem a necessidade de sujeitos poll'ticos.2

Logo, as solucdes certas sao reconhecidas pelo fato de que

nao precisam ser escolhidas.1Q Nada melhor gque um
técnico para tirar as ddvidas; um governo dos mais
capazes! Governar sem povo, porque o préprio povo se
tornou nao apenas indiferente senao indtil para o
estabelecimento das vias do sistema, parece ser uma
prerrogativa acertada, pelo menos para a elite econémica.
Alids, tanto nos EUA quanto no Brasil essa “verdade” azeda
o estbmago.

Toda a questao das lutas é reduzida a esfera da visibilidade
e da representatividade, que tem seus lastros na prépria
forma de uma democracia golpeada em época de um Eu-
empresa que impde a concorréncia onde nao ha, ou nao
deveria haver. A identidade sem relacao com o outro é a
bola da vez, enriqueca-a e venda-a como produto por meio
de um volumoso curriculo de acodes solidarias. Quer dizer,



aceita-se de antemao a derrota para logo em seguida
transforma-la em triunfo mercadoldgico.

Ora, acima eu havia chamado a atencao para a nocao de
identificacao; agora, ela retorna em sua forma sintomatica
para refletirmos sobre os dias atuais. Por um lado, o
mercado aposta na identificacao dos grupos; nao precisa
existir democracia se nossa identificacao for guiada por
lideres e técnicos capazes de fornecer o melhor para nés.
Por outro, a tentativa de questionar tais pressupostos, ainda
gque tenha razao, de acordo com a ideologia dominante
sempre acaba em assassinato, maior opressao e
desequilibrio social, que pode pér tudo a perder. Por fim, o
recado é claro: a transformacao social internacional é uma
utopia de assassinos sedentos de poder.

A ideologia atual deixa evidente que as formas politicas
capturadas pelo mercado sao sé uma alianca oligarquica
entre ciéncia e rigueza que exige todo o poder. Os discursos
que se voltam para os particularismos, inclusive em toda a
sua caricatura (quem nao assistiu as propagandas politicas
de Hillary Clinton?), retomam o velho principio da filiacao
em uma comunidade enraizada no sangue, na cor da pele,

na religiéiou e no respeito a todas, desde que elas nao se
misturem...

Atomizar as comunidades e individuos, apelar para a
caracteristica particular, gerar identificacao sao as
premissas basicas do controle social exercido na era da
emergéncia. Posso ter contato com outros grupos, mas sem
estabelecer com eles relacdes, eis o pressuposto posto do
controle atual.

E como se estivéssemos na prisdo do seriado de Orange is
the New Black,12 cujos gestores fossem nossos governantes



e cada um tivesse sua comunidade prépria e nao se
misturasse.

Naturalmente, numa sociedade forcosamente miscigenada
como a nhossa, tais imposicoes do mercado imperialista
entrariam em curto-circuito. Espalhar essas ideias por aqui
tem encontrado um terreno insélito cujo adubo é
paradoxalmente fornecido pela classe média letrada, que,
dentro de seus confortaveis apartamentos, tornam o tour
pela favela algo exético.

Mas, a lucidez ainda brada: “[...] o problema negro nao se
limita ao dos negros que vivem entre os brancos, mas sim
ao dos negros explorados, escravizados, humilhados por
uma sociedade capitalista, colonialista, apenas

acidentalmente branca.”13

Ao retirar o essencialismo e a cristalizacao categorial, Fanon
permitiu pensarmos para além dos limites pressupostos
pelo jogo. A radicalidade de seu pensamento ecoa ainda
hoje com a lucidez que golpeia o misticismo e a
obscuridade, que, infelizmente, grassa em grande parte do
mundo contemporaneo...

1. Aqui recorro a nocao de Etienne Balibar segundo o qual:
“O racismo, verdadeiro fendmeno social totalizador, se
inscreve em praticas (formas de violéncia, desprezo,
intolerancia, humilhacao, exploracao), discursos e
representacoes que sao outros tantos desenvolvimentos
intelectuais do fantasma da profilaxia ou da segregacao
(necessidade de purificar o corpo social, de preservar a
identidade do “eu”, do “nés”, mediante a qualquer
perspectiva de promiscuidade, de mesticagem, de
invasao), e que se articulam em torno de estigmas da
alteridade (apelido, cor da pele, praticas religiosas).”



BALIBAR & WALLERSTEIN. Race nation classe: les
identités ambigues. Paris: La Découverte, 1988, p. 31.«

. Retirei essa ideia do importante livro de Grespan:
GRESPAN, J. O negativo do capital: o conceito de crise
na politica de Marx. Sao Paulo: Hucitec, 1998.«

. ARANTES, op. cit., p. 63.
. MBEMBE, op. cit., p. 18.«

. Naturalmente trata-se de uma ironia com Frei David
Santos, fundador da Educafro que até mais ou menos
2005 era de esquerda, momento em que ainda muito
jovem militava em suas fileiras; apds ser absorvida pelo
PT, a Educafro abandonou sua postura de transformacao
social e tornou-se ONG. Segundo o Frei, ser negro agora
é ter vantagem... (“Concurso da prefeitura de SP
verifica cor da pele de cotistas aprovados”, Folha de Séo
Paulo, 26/06/2017.)e

. Estou me referindo a brilhante tese de FAUSTINO, D. M.
Por que Fanon, por que agora?: Frantz Fanon e o0s
fanonismos no Brasil. 2015. Tese (Doutorado). Programa
de Pés-Graduacao em Sociologia, Universidade Federal
de Sao Carlos, Sao Carlos, SP, 2015.«

. SANTOS, G. A. A invencdo do ser negro: um percurso
das ideias que naturalizaram a inferioridade dos negros.
Sao Paulo: Educ/Fapesp, 2006, p. 53.

. FANON, ibidem.«<

. Podemos concluir que o componente juridico que se
seguiu ao golpe no Brasil se serve dessa nocao.£



10. A esse respeito ver RANCIERE, J. O odio & democracia.

11.

12.

13.

Sao Paulo: Boitempo, 2014.<

Com esse diagnodstico da ideologia atual nao fica dificil
entender por que grandes setores da esquerda
progressista nacional receberam de bracos abertos um
filme terrivel e reacionario como Pantera Negra. O filme
apresenta claramente qual seria o projeto que poderia
fomentar um desenvolvimento técnico e econdmico sem
precedentes - segundo a visao imperialista, é claro: um
Estado sem intervencao da democracia. Se o Negro até
hoje viveu as margens da sociedade, oferta-se a ele a
adesao ao consenso eterno que repudia os conflitos
antigos e dobra-se as solucdes dos especialistas que so
podem discuti-las com os representantes escolhidos
pelos deuses que compdem a oligarquia.«

Seriado famoso que teve a lucidez de demonstrar em
toda sua forca a incapacitante nocao de identidades
estanques e nao-relacionais no interior da prisao. Todas
as formas de controle social e gestao da miséria ficam
estampadas em sua narrativa sob um Unico atributo:
defender as comunidades negra, latina, branca e
religiosa sem deixar que elas se relacionem. O recado é
bem claro: estamos todos numa prisao sendo
conduzidos por gestores da miséria. Falar sobre esse
seriado, contudo, equivaleria a um capitulo a parte que
fugiria de nosso tema.e

FANON, op. cit., p. 170.«



O MOVIMENTO NEGRO E O
MISTICISMO

As situacdes de vantagem ou desvantagem de uma ou
outra raca no sistema capitalista de paises especificos
decorre de contextos histéricos.

Razao pela qual, para extinguir os males advindos do
capitalismo, nao adianta querer "identitarizar" o
capitalismo. (Bobby Seale)



Os limites do problema

Este pequeno ensaio nao trata de uma pesquisa histérica,
nem tampouco sociolégica. O esforco aqui é o de esbocar
uma histéria do desenvolvimento das ideias para, com isso,
desmistificar posicdes tedricas que se tornaram forca
material e impregnaram as acbdes de grande parte do
Movimento Negro.

Mas, repetindo uma pergunta feita & atréas por Lélia

Gonzalez: sera possivel falar do Movimento Negro?l
Sabemos que o Movimento Negro é s6é uma abstracao para
indicar lutas que se baseiam na compreensao da estrutura
racial do pais, e nas formas ou de minimizar tais resultados
- grande parte dos setores - ou de superd-la - posicoes
minoritarias. Ele é multiplo e mais dinamico que nossas
categorizacdes.

A posicao hegemoénica, aquela de minimizacao dos
resultados catastroficos de uma estrutura econdmico-social
racializada, contribuiu para o desenvolvimento das lutas em
diversas frentes, obtendo, nao neguemos, alguns éxitos
contra os resultados devastadores e assassinos do racismo
brasileiro. Dai que a histéria do MNU (Movimento Negro
Unificado) é necessariamente o filtro por onde as ideias
hegemoOnicas passaram.

A despeito dos avancos obtidos, principalmente no que se
refere ao debate sobre o racismo, entretanto, a violéncia e o
assassinato das pessoas negras aumentaram nas periferias.
No exato momento em que grandes setores do movimento
negro foram cooptados para a maquina burocratica do
Estado, sob a égide do PT, houve juntamente o aumento



exponencial do numero de assassinatos de jovens no
Brasil.2

A Regiao Nordeste, abandonada pelos olhares clinicos dos
especialistas, vive hoje em estado de guerra permanente.
Na Regiao Norte, em um Unico presidio tivemos a morte de
56 presos em condicoes das quais os “barbaros” se

envergonhariam.i

Os nUmeros de assassinatos compreendidos entre 2005 e
2015 tiveram um aumento de 17,2% entre individuos de 15
e 29 anos. Com 59 mil assasinatos por ano, dos quais a
maioria recai nas costas da populacao negra. Vivemos uma
catastrofe social dificil de encontrar parametros no cenario
mundial.

Essa dolorosa realidade solapou a ideia, veementemente
combatida pelo MNU, de democracia racial. Hoje, gracas ao
empenho de seus atores politicos e a gritante realidade
racialmente cindida, qualquer pessoa com razoavel
coeficiente cognitivo nao leva a sério essa nocao.

Também os resultados da era lulista nao foram tao bons
para aqueles que vivem nas periferias deste pais. Com todo
o 6dio de classe jogado nas costas da populacao negra, nao
me parece mais uma opcao apostar todas as fichas no jogo
politico posto nos limites da representatividade forjada e
hegemonizada pela oligarquia financeira. O paradoxo é que
tampouco pode-se abandona-lo.

Se fracassamos, esta critica € uma tentativa de fracassar
melhor. A representacao politica sé se torna legitima em
condicOes de igualdade democratica na disputa, algo nunca
existente na maneira como o0 jogo eleitoral se processou
desde a refundacao democratica, quando o componente



econdmico e controle da midia por oligopdlios se tornaram
decisivos.

No olhar retrospectivo se comprova que toda aquela
tentativa de hegemonia a esquerda recaiu em regressao:
uma violéncia desmesurada impregnada pelas formas de
administracao e controle dos corpos impresso pela
economia de mercado. Uma verdadeira calamidade social
que se refletiu numa necropolitica violenta e da qual o
Estado de excecao é s6 uma normalidade histérica e
colonial.

Como diz Achille Mbembe num diagndstico preciso dos
novos desdobramentos de organizacao social sob a égide do
capitalismo contemporaneo:

[...] os novos processos de racializacao visam marcar
esses grupos de populacoes, fixar do modo mais preciso
possivel os limites no seio dos quais elas podem
circular, determinar do modo mais exato possivel os
espacos que elas podem ocupar, em suma, assegurar as
circulacbes num sentido que permita afastar as
ameacas e assegurar a seguranca geral. Trata-se de
selecionar esses grupos de populacdes, de os marcar a
um tempo como “espécies”, “séries” e como “casos”,

no seio de um calculo generalizado do risco.2

A invasao das favelas com tanques do exército sé confirma
a tese.

Ora, se sO no fim se compreende o comeco, nossa aposta é
precisamente demonstrar os pontos de suturas e
cordialidade com o status quo que foi levado adiante por
grande parte da esquerda. Penso que a critica radical a
hegemonia identitaria, em sua limitacao a esfera de



visibilidade representativa no interior do atual sistema, é
mais que central.

Nao se pode esquecer, contudo, que a necessidade da
identidade é na verdade a resposta politica a um sistema
cuja universalidade é excludente. Tenhamos calma e nao
caiamos no engodo de reduzir tudo a universalidade da
classe. Para evitar isso, Fanon e seu pensamento
especulativo, como ficou evidente linhas acima, nos trouxe
grandes licdes.

A compreensao da necessidade do particular demonstra que
é a prépria incompletude que fomenta a totalidade.
Diziamos acima que a existéncia precede a esséncia: nada
mudou.

O Outro contraditério é o que nos constitui a partir do
momento em que expressa uma consciéncia negativa ao
nosso Eu=Eu. Nossa identidade, momento no qual a
experiéncia fundamenta uma subjetividade, depende do
elemento externo negativo que necessita de uma outra

consciéncia.2 O Um como o negro se apresenta é
imediatamente desdobrado em si mesmo. Ela (a identidade)
sempre é mutavel e vazia, como a posicao do sujeito, é
descentrada, disjuntiva em um ponto entre ser e nao-ser
que a sustenta e vai se sustentando por meio da
experiéncia.

Por esse motivo, o hipotético-leitor ja deve ter se dado
conta de que a apreciacao de Fanon, que fizemos na
primeira parte, serve como fio condutor desta critica. Sendo
Fanon nosso Virgilio, nao tenhamos medo de adentrar as
orlas daquilo que concebemos como Movimento Negro
hegemoénico.



Nao farei aqui, como disse, uma histéria desse
“movimento”; me limitarei somente a demonstrar como os
componentes tedricos fermentados por seus intelectuais
nos guiaram até esta sinuca de bico em que, por um lado,
nos digladiamos pelas misérias ofertadas pelo poder,
enquanto, por outro, massacres perpetrados pelo Estado
ocorrem impunemente e somos incapazes de uma resposta
efetiva.

1. GONZALEZ & HASENBALG. Lugar de negro. Rio de
Janeiro: Marco Zero, 1982.«<

2. Cf. Atlas da Violéncia 2017 .«

3. “Matanca em presidio de Manaus é uma das maiores
desde Carandiru”, G1, 02/01/2017.e

4. Achille Mbembe em A universalidade de Frantz Fanon.<

5.Temos uma interpretacao desse duelo entre
consciéncias que foi sinalizado por Cossetin, quando diz
que: “A énfase na corporeidade marca o encontro das
consciéncias-de-si e tem como principal objetivo o
desejo de reconhecimento cuja origem estda num
confronto que expressara a ascensao da consciéncia
sobre a sua existéncia corporal objetiva e meramente
natural. Por tal razao é que o estremecimento corpdéreo
sera a experiéncia do modo e da sensacao da
consciéncia-de-si para si mesma, a experiéncia da
diferenca consigo mesma e também o meio imediato
pelo qual ela se manifesta para outros, forma de sua
objetividade. Para que o reconhecimento efetivamente
ocorra, contudo, €é necessario que ambas as
consciéncias se deem conta de que seu agir e existéncia
dependem uma da outra.” (Cf. COSSETIN, V. L. F A



dissonancia do absoluto: linguagem e conceito em
Hegel. ljui: Editora Unijui, 2012, p. 101). Tal
interpretacao destaca um movimento interessante a
respeito da questao dos corpos, na luta entre Senhor e
Escravo; no entanto, perde de vista a coisidade e o
trabalho como coercao e, ao mesmo tempo, realizacao
da consciéncia. Mais profunda nessa questao, a postura
de Judith Butler - ao refletir sobre a questao dos corpos,
sem perder de vista a categoria do trabalho - permite-
lhe enxergar a questao da subordinacao ilimitada
empreendida pelo ato de trabalhar e pela falta do ato
declamatério, justificando assim a fuga do estoicismo
etc.e



Contra o misticismo do
trabalho libertador

Um dos diagndsticos que ja podemos fazer de saida é que
grande parte da tradicao marxista ortodoxa apostou numa
vinculacao total do componente racial a estrutura produtiva.

O construto teleolégico concebido como progresso, a nocao
de um desenvolvimento histdérico em linha ascendente e a
aposta no trabalho como suposta libertacao incapacitaram
uma critica mais fecunda que decifrasse a forma como o
componente de desigualdade racial fora integrado ao modo
de funcionamento do capital.

O engodo causado por esse tipo de nocao é acreditar que
ha uma progressao histdrica necessaria capaz de absorver
as demandas produzidas no seio da sociedade civil
burguesa, quando, pelo contrario, essas producdes de
demandas sao o proprio movimento no interior dessa
sociedade na forma de seu excedente perpétuo comandado
pelo capital.

Isso significa que a estrutura do capital no seu elemento,
para citar velhos fantasmas, desigual e combinado, produz
anomalias sociais que na verdade fornecem ao modo de
producao e reproducao social os componentes necessarios
para manter o grau de valorizacao do capital intacto, sua
taxa de lucro e, com isso, a realizacao do processo total de
circulacao.

O processo pelo qual a producao e reproducao de
mercadorias historicamente determinadas pelo trabalho
repdem seu continuo movimento é também aquele que



fornece os componentes necessarios para a realizacao da
circulacao. A questao é que a prépria mercadoria estabelece
a forma de relacao social e ndo ha por detras dela nenhum
conjunto de relacdes sendao o da prépria mercadoria.

Historicamente, enquanto o negro era escravo, isto &,
enguanto sua mao de obra nao se constituia como
mercadoria, ele permanecia no interior de uma relacao de
exploracao total. A partir do momento em que o capital
pagou pela sua forca de trabalho, entdao, o antigo escravo
passou a ser descartavel.

Uma pequena mostra do trabalho de Florestan Fernandes
diz um pouco desse processo brutal em que a liberdade
recém-conquistada se confundiu com uma invisibilidade
social radical. “Eliminado para os setores residuais daquele
sistema, o negro ficou a margem do processo, retirando

dele proveitos personalizados, secundarios e ocasionais.”L
Noutras palavras, a possibilidade de integracao do negro na
sociedade foi solapada pelo processo de concorréncia com o
branco.

O problema é que esse processo concorrencial no mercado
de trabalho jamais se esgotou, e a composicao do préprio
mercado fundamentou areas nas quais o artificio racial se
tornou determinante. Nao é dificil perceber a discrepancia
racial até hoje existente em servicos como o doméstico -
verdadeira heranca escravagista - e o0s setores da
construcao civil, sé para ficar em dois exemplos.

Voltando a balizar nossa critica a historia das ideias, é
preciso concluir dai que a famosa dialética do senhor e
escravo hegeliana, mal interpretada por grande parte dessa
tradicao, foi positivada e seus resultados foram vistos com
olhar otimista. O que quero dizer com isso é que houve
sempre uma posicao de otimismo em relacao aos resultados



do desenvolvimento do trabalho por parte da vulgata
marxista.

Foi sé com Judith Butler que um outro modo de
interpretacao foi construido a partir da nocao de trabalho e

sujeigéo.; Evidenciando de saida os problemas encontrados
na nocao de progressao histérica e o status de um sujeito
que resume em si a universalidade, Butler retoma a nocao
de dominacao e escravidao de um ponto de vista distépico,

que muito tem a nos ensinar.3

Em primeiro lugar, invertidos o0s sinais da equacao
senhor/escravo, como resultado negativo nao ha uma saida
luminosa para o escravo no interior dessa dialética. “O
escravo surge como corpo instrumental cujo trabalho prové
as condicoes materiais da existéncia do senhor, e cujos
produtos materiais refletem tanto a subordinacao do

escravo quanto a dominacao do senhor.”4

Em segundo lugar, a prépria nocao de corpo instrumental
tem um significado importante para nds: o negro reduzido a
cor da pele, e desumanizado em sua humanidade, sofre no
préprio corpo os resultados da exploracao imposta pelo
senhor. Alias, ele se reduz ao corpo (ndo nos esquecamos
da profunda discussao de Fanon sobre a genitalia).

Num primeiro momento o escravo é posto como mero
instrumento e, portanto, reflexo do senhor. E como se na
relacao colonizada estivesse preso a descorporeidade do
branco. O branco é um desejo sem corpo que obriga o0 negro
a agir como seu corpo. Porém, o escravo sabe que nao age
como uma extensao do corpo do senhor e por isso sabe que
pode ser um agente autébnomo. No entanto, nessa légica, o
escravo ainda age como mero reflexo, pois ainda se



encontra no interior da estrutura de dominacao imposta
pelo senhor.

E essa forma de mero reflexo que deve ser negada pelo
escravo - temos aqui uma voz de Fanon, que por outros
caminhos chega ao mesmo resultado. Nos pressupostos
dados pelo senhor, foi concedida uma falsa autonomia; a
acao do escravo permanece presa no interior da ldgica
colonizadora. Quanto mais ele concebe para si uma

autonomia por meio do seu trabalho,2 mais escravo se
torna. Com efeito, as formas de exploracao via trabalho sao
o préprio limite a ser superado, isto &, a estrutura mesma
da relacao capital/trabalho deve ser implodida.

Hegel deixa claro que a liberdade conquistada pelo escravo
nesse processo nao é verdadeira e, por isso, ele se volta
para o interior de si mesmo...

Ao contrario dessa exposicao, porém, o trabalho passou a
ser o sumo bem, e quem é capaz de trabalhar passou a ser
glorificado. Logo, o vagabundo, identificado como aquele
gue nao encontra trabalho, torna-se um cidadao de segunda
ordem, visto com desconfianca geral e diminuido em sua
humanidade.

Nos processos coloniais o negro foi aquele que, alijado dos
processos modernizantes da indUstria e comércio, tornou-se
estigmatizado pela teologia do trabalho. Podemos lembrar
aqui as diversas formas como a malandragem e a vadiagem
se tornaram um componente epidérmico estruturado a
partir do racismo naturalizado e, como efeito, até hoje o
negro é visto como um vagabundo até que prove o

contrario.&

Com um processo de integracao racial totalmente reduzido
ao processo de valorizacao e produtividade do capital, a



absorcao da mao-de-obra negra nunca foi um requisito
necessario e, por isso, a cor da pele tornou-se, para as
policias, sinbnimo de trabalhador ou vagabundo.

Numa sociedade estruturada em nome do trabalho, e que
carrega como emblema da sua bandeira o horroroso lema
ordem e progresso, esse aspecto estrutural de sua
organizacao caiu como chicote do capitédo do mato no lombo
do negro.

O etos protestante do trabalho, desenvolvido por uma gama
de tedricos, sublinhou ao maximo “a oposicao entre

trabalho e no-trabalho”.Z A gquestao é que tal oposicao nao
ficou somente entre trabalhadores/capitalistas, mas
também entre trabalhadores/nao empregados.

Igualmente, o componente racial como atributo absorvido
pelo mercado de trabalho fundamenta uma divisao no
préprio seio da classe trabalhadora. Assim, nao sao os
negros que sao divisionistas, senao o préprio sistema que
integra a massa trabalhadora. Podemos perceber como a
questao do negro adentra essa perspectiva por um prisma
antagbnico e alheio aquela nocao de dignidade pelo
trabalho professada por grande parte da esquerda.

Alids, talvez um dos fatores comuns em ambos os espectros
politicos é o elogio acritico ao trabalho. Tanto a esquerda
quanto a direita fetichizam a sujeicao que atende pelo nome
de trabalho.

A posicao do negro, contudo, paradoxalmente se firmou fora
daquela unilateralidade da defesa de classe confundida com
a defesa da labuta. A questao aqui € um tanto mais
complexa: a defesa de uma sociedade do trabalho nega a
sua oposicao constitutiva: o capital. Separados os dois polos
reciprocamente antagonicos que fundamentam a realidade



contemporanea - trabalho/capital - chegou-se numa
superestimacao de uma sociedade do trabalho cuja verdade

é o poértico de Auschwitz.8

Quando digo isso espero ressaltar toda a tragédia humana
envolta na nocao de trabalho como dignidade do homem
em seu artificio racializado sem, no entanto, deixar de
indicar a necessidade do trabalho para sobrevivéncia
comum enquanto estivermos sob o império da mercadoria.
Sabemos que a nocao de raca, juntamente com a defesa
religiosa do trabalho durante a Segunda Guerra mundial, foi
o componente central da solucao final. Cumprir o dever do
trabalho e defendé-lo cegamente sao questdes das quais os
resultados jamais deveriam ser esquecidos.

Na questao da cooperacao, nao havia diferenca entre as
comunidades altamente assimiladas da Europa Central
e Ocidental e as massas falantes do iidiche no Leste. Em
Amsterda assim como em Varsdvia, em Berlim como em
Budapeste, os funcionarios judeus mereciam toda
confianca ao compilar as listas de pessoas e de suas
propriedades, ao reter o dinheiro dos deportados para
abater as despesas de sua deportacao e exterminio, ao
controlar os apartamentos vazios, ao suprir forcas
policiais para ajudar a prender os judeus e conduzi-los
aos trens, e até, num ultimo gesto, ao entregar os bens

da comunidade judaica em ordem para confisco final.2

Ora, entao chegamos em dois resultados: primeiro, aquela
nocao de absorcao do componente racial pelo modo de
producao capitalista se revelou falha, uma vez que o modo
de producao e reproducao do capital absorveu o
componente racial em sua estrutura, delegando locais e
areas “especiais” para os pretos. Segundo, a prépria defesa
acritica de uma sociedade do trabalho fez com que a critica



se mantivesse nos limites impostos pelo proprio capital,
considerando essa estruturacao racialmente desigual como
algo sem muita importancia.

Paradoxalmente, porém, isso nao indica que o capital nao
possa absorver o negro; é a sua estrutura competitiva e em
si mesma vazia (quer dizer, o capital € uma fantasmagoria,
uma abstracao real) que promove a disputa entre o todo
social. “A Ordem simbdlica nao é apenas sempre-ja
pressuposta como o ambito Unico da existéncia social do
sujeito: essa prépria Ordem sé existe, sé é reproduzida na
medida em que o0s sujeitos nela se reconhecem e, por
repetidos gestos performativos, nela assumem

reiteradamente seus Iugares."m

Com isso posto, ja podemos compreender as limitacdes com
que temos que lidar atualmente no interior do Movimento
Negro. Se, por um lado, abandonar a esfera da visibilidade é
um suicidio que implica vidas e formas de subsisténcia, por
outro, tomar a desgraca por redencao, isto é, adotar as
limitacdes impostas pelo modo como o poder econdmico se
estrutura com essa esfera de visibilidade, é se colocar
ombro a ombro com a exploracao.

O que vou demonstrar doravante é que na maioria das
vezes 0s tedricos do Movimento Negro aqui no Brasil
adotaram essa postura.

1. FERNANDES, F. A integracdo do negro na sociedade de
classes: o legado da raca branca. Sao Paulo: Globo,
2008, p. 36.«

2. BUTLER, J. A vida psiquica do poder: teorias da sujeicao.
Trad: Rogério Bettoni. Belo Horizonte: Autentica, 2017.<



3. Nao se pode esquecer, contudo, de Althusser, que
pensa a nhocao de sujeicao como interpelacao, por
exemplo, algo que sera determinante para a critica de
Butler. (ALTHUSSER, L. Ideologia e aparelhos ideoldgicos
de Estado. In: ZIZEK, S. (Org.) Um mapa da ideologia.
Rio de Janeiro: Contraponto, 1996, p. 105-142).

4. BUTLER, op. cit., p. 43.

5. Trabalho = tripalium: Trés paus, a que eram amarrados
0S animais bravios, alimentados no minimo vital, até se
tornarem mansos, domesticados.«

6. A andlise que Candido empreende sobre Memodrias de
um sargento de milicias é sem duvida um dos caminhos
mais ldcidos para se compreender como a
malandragem efetiva um componente de integracao
que inclusive coloca em risco algumas das “virtudes” da
metrépole (CANDIDO, A. Dialética da Malandragem
(caracterizacao das Memoérias de um sargento de
milicias), Revista do Instituto de Estudos Brasileiros, n®
8, Sao Paulo, USP, 1970, p. 67-89.«

7. Uma das criticas mais contundentes a teologia do
trabalho aparece na obra de Jappe. (In: JAPPE, A. As
aventuras da mercadoria: para uma nova critica do
valor. Lisboa: Antigona, 2006).«

8. Lé-se no portico: O trabalho dignifica o homem.«

9. ARENDT, H. Eichmmam em Jerusalém. Traducao de José
Rubens Siqueira. Sao Paulo: Companhia das Letras,
1999, p. 134 (grifos meus).e

10. ZIZEK, S. O sujeito incémodo: o centro ausente da
ontologia politica. Traducao de Luigi Barichello. Sao
Paulo: Boitempo, 2016, p. 281.«



A origem do mito e a
construcao de um epigono

Apesar de tudo que foi exposto poder soar como novidade,
essa impressao € um engano. Hd muito tempo se estuda a
questdo negra e a questdo da Africa de um ponto de vista
que coloca em xeque aquilo que foi tido tradicionalmente
como “Africa”. Nao se trata de inventar a roda, mas de
retomar uma discussao para empreender uma nova forca
material que nos leve a questionar o status quo.

Foi Mudimbe quem buscou descontruir aquilo que se
convencionou chamar de Africanismo, evidenciando como o
problema de pensar a Africa ja é um problema ocidental, e o
adjetivo africano ja € uma invencao para controle dos

corpos negros.+

Salienta-se, contudo, que as posicdes, em geral, mais do
que meras diferencas epistemoldgicas, se revelam como
diferencas politicas. Por tras de uma posicao tedrica que
pode soar ingénua ha mecanismos conscientes e
inconscientes que podem se tornar forca material de gestao
e controle, ou de quebra da gestao e do controle.

Os exemplos disso ja estao desenhados na prépria histéria
recente do continente africano. Muitos de seus paises
conseguiram emancipar-se apenas no século XX e grande
parte das teorias deram corpo as diversas praticas. Praxis
diversas que muito sangue derramaram e seguem abertas
em suas variacoes.

E desanuviando esses principios que podemos nos acercar
do instigante debate sobre Africa sem cair naquele



romantismo reacionario e hipdocrita que vem tomando
grande parte do debate no cenario conservador atual. A
famosa onda conservadora atinge todos os meridianos
ideoldgicos. Desconfiemos dos herdis, portanto.

Para entender a posicao de Abdias do Nascimento é preciso
apreender seu contexto histérico eivado de disputas
tedricas que aconteciam na vida politica do continente
africano.

Por um lado, existia um pensamento hegemobnico que
buscava resgatar as supostas raizes africanas e consolidar
um Estado africano, ou seja |& o que for. Algo que pudesse
reunir os negros do globo distanciados pela diaspora
violenta motivada pela invasao dos colonizadores. Como
este texto nao deixa de ser expressao politica, considero
esse pensamento muito préximo da direita e a partir da
década de 70 totalmente integrado as formas de gestao da
barbarie capitalista. O triunfo desse pensamento significou
a ruina e assassinato dos Panteras Negras.

Por outro lado, existia um pensamento minoritario
encarnado principalmente nas figuras de Frantz Fanon e
Aime Cesaire, que reivindicavam uma nova universalidade a
partir da destruicao sociossimbdlica impressa pelo dominio
colonial burgués. Isto é, a busca de uma efetiva
universalidade, que suprimisse a exploracao do homem pelo
homem, ja que o embridao e desenvolvimento capitalista
impediu o florescimento de uma comunidade livre e igual de
pessoas e constitui uma universalidade excludente mediada
pela e para a mercadoria.

Naturalmente, Abdias, coerente com sua praxis politica
iniciada na Frente Negra Brasileira e desdobrada na Acao

Integralista Brasileira, sera adepto da primeira.z



Seja como for, analisar as multiplas contradicdbes daquilo

que ficou conhecido como Pan-Africanismo2 seria uma
tarefa titanica e fugiria ao tema central deste pequeno
ensaio, que visa tao somente desmistificar posicoes
enraizadas no Movimento Negro atual. Mas cumpre dizer
que no interior do Pan-Africanismo existiram e existem
varias correntes que vao da extrema esquerda a extrema

direita.2

Se nem tudo que reluz é ouro, nem toda posicao que se
aparenta como progressista de fato o é. Muitos movimentos
de libertacdo nacional na Africa em sua multiplicidade
acabaram por consolidar e manter a estrutura de
exploracao do capital. Quando isso encontrou estruturas
arcaicas de fetichismo religioso, ao contrario das previsdes
“civilizatoérias”, o que se viu foi uma radical exploracao em

nome desse fetichismo.2

Fanon, até o fim, combateu esse tipo de posicao lutando ao

lado da Negritude.ﬁ Hoje, se nao da& mais para manter
ilusbes, convém mostrar como elas foram engendradas.
Como esse romantismo conservador foi estruturado é a
primeira forma de combate.

1. MUDIMBE, V. Y. A invencéo da Africa: gnose, filosofia e a
ordem do conhecimento. Luanda: Edicbes Pedago,
2013.e

2. A Acao Integralista Brasileira era fascista, nao tinha sé
tons fascistas como alguns “abdistas” fazem supor.
Tinha um componente totalmente autoritario, e sua
busca de integracao passava pela uniformizacao social
com base no sonho da Ordem e Progresso. Respondia
por um nacionalismo chauvinista que de fato nunca saiu



da teoria de Abdias, seja por uma Africa mistica, seja
por um Brasil cuja identidade negra funde guetos
separados travestidos de quilombos (“A importancia de
Abdias do Nascimento para a histéria do Brasil”, Brasil
de Fato, 10 novembro 2014).«

3. E fato que também o que se chamou pan-africanismo é
heterogéneo e existem posicdes a esquerda e a direita
do processo. Du Bois e Marcus Garvey sao as figuras
proeminentes que representam esse antagonismo
politico-ideolégico no seio do pan-africanismo. O
primeiro, de esquerda, o segundo, admirador do
fascismo.«

4. Os epigonos de ambos os espectros politicos no interior
das lutas pan-africanistas sao respectivamente Du Bois,
a esquerda, e Garvey, a extrema direita.e

5. Nao se pode esquecer da terrivel tradicao milenar
escravagista da Mauritania, por exemplo, onde mais de
cento e cinquenta mil pessoas sao escravas.«

6. A Negritude foi um importante movimento de poetas e
criticos que se encontraram na Sorbonne: Aimé Césaire,
René Depestre, Léopold Sédar Senghor sao alguns dos
principais nomes que depois se converterao em
revolucionarios nas guerras de independéncia. Este
ultimo tinha uma diferenca radical com as posicoes de
Fanon, pois reivindicava posicoes estritamente
identitaristas. Também o fato de ter surgido da
Sorbonne n&o é algo pouco importante. E dafi que surge
a nocdo de uma Africa idealizada.<



Em busca da Africa
perdida?

Foi sé com Mudimbe que as posicoes identitarias
comecaram a ser questionadas, para nao falar da
desconstrucao da nocao pan-africanista; por isso, nao é de
se espantar que esse filésofo seja pouco conhecido por aqui.
Fazendo uma espécie de histdria das ideias sobre a Africa,
Mudimbe desnuda o condao que funda uma nocao mistica
de Africa homogénea.

E em meados do século XIX que, sobre o cavalo branco do
iluminismo, cada vez mais as ditas ciéncias humanas se
voltam para a compreensao dos africanos. A ethne

(s—:'rr]\)oo)l é entao particularizada e funda uma nova
doutrina: a etnologia. Arma de guerra a servico das
metrépoles, Mudimbe nos faz lembrar que a etnologia ja era
um saber branco ocidental que atribuia uma diferenca
(inferioridade) aos demais povos. Ja era, portanto, uma
racializacao que impunha formas de tratamento e
sociabilidade diferentes de acordo com o0s aspectos
fenotipicos.

Sobretudo no continente africano, a etnologia foi utilizada
como um discurso que buscava fundar uma alteridade
africana particular e homogénea. Se, por um lado,
procurava descrever os modos e vivéncias dos nativos, por
outro, objetivava uma verdadeira politica de domesticacao
dos modos e costumes dos povos. No registro da
dominacao, o negro de inicio é apresentado como um
fendmeno diferente, como um ser estranho e anddino, algo
que carecia de explicacao racional.



Esse exercicio de verdadeira colonizacao era empreendido
por duas medidas reciprocamente complementares
demonstradas por Mudimbe: a) por meio da analise das
“instituicdes” nativas; b) através da busca do homem
ingénuo rousseauniano; o bom selvagem como uma figura
ideoldgica no interior do grande continente.

Por ai ja é possivel perceber como um discurso alienigena
funda uma nocao de Africa que sera levada adiante

principalmente pelos negros da diéspora.;

Poder-se-& pensar que esta nova configuracao histérica
significou, desde as suas origens, a negacao de dois
mitos contraditérios: nomeadamente, a “imagem
hobbesiana de uma Africa pré-europeia, onde néo
existia a nocao de Tempo; nem de Artes; nem de
Escrita; uma Africa sem Sociedade; e, pior ainda,
marcada pela perpetuacao do medo e pelo perigo de
uma morte violenta”: e ainda a “imagem rousseauniana
de uma era africana dourada, plena de liberdade,

igualdade e fraternidade”.3

E desse modo que a velha antropologia é erguida para lidar
com o “primitivo”. Unindo as descricdes das normas, as
formas da consciéncia e a tentativa de captar a projecao
individual com o aporte das ciéncias naturais, os estudiosos
europeus buscaram compreender e designar a estrutura
cognitiva dos africanos, coisificando-os.

Sao esses estudiosos que vao erguer o mito de estruturas
pré-légicas no homem africano e caracterizar o Ocidente
como o local da fria razdo, ao passo que a Africa é o local
dado as estruturas sensitivas e intuitivas. Lugar onde seus
individuos detém uma estrutura pré-légica dominada pelas
formas de representacao coletivas estritamente
dependentes da participacao mistica.



Ora, ja vemos como alguns mitos vao sendo erguidos por,
desculpe-me o leitor ter que frisar, intelectuais brancos
pagos para categorizar e definir. Mitos que serao abracados
acriticamente inclusive por quase todos os membros da
Negritude.

Assim, os estudos etnoldégicos empreendidos por uma
antropologia interessada terminam num etnocentrismo
ideolégico e conceitual como forma de controle das
populacdes do continente. A naturalizacao etnografica

contribuiria para uma nocao de ragaé que seria coroada
como uma forma de natureza irredutivel e particularizada.

E nessa posicdo antindmica - entre uma capacidade de
cognicao légica e uma pré-légica - que mesmo tedricos da
envergadura de Lévi-Strauss se veem no interior de uma
armadilha implicada em descrever o Outro sem nele
reconhecer-se. No entanto, se, por um lado, os problemas
levantados pelo grandioso Lévi-Strauss ficam as voltas com
a antinomia produzida pelo conhecimento antropoldgico,
por outro, ele é o primeiro a demonstrar a nao existéncia de

selvagens contrapostos aos civilizados.2

Com arcabouco filoséfico as nocdes do Outro e de si-mesmo
utilizadas por Lévi-Strauss ja nao sao meras sombras de
uma episteme vazia, mas estruturas conceituais que partem
da relacao sociossimbdlica concreta. Nesse sentido, as
analises de Strauss sao uma superacao que retira da Europa
“civilizada” o monopdlio da razao e cultura.

Sem Lévi-Strauss, ficam expostos o0s pressupostos da
adesdo romantica e hiperfetichista de wuma Africa
desenhada e narrada por uma antropologia que tinha
sobretudo a missao civilizatéria de domesticacdao do
“primitivo”. A invencédo da Africa redefiniu o quadro tedrico
e consequentemente a acao politica no interior dos



ignorados paises africanos. Comenta-la sinteticamente aqui
serve para abrir caminhos a critica do pensamento,
sobretudo, diaspérico, que criou uma Africa imaginaria ora
como local de realizacao de um mundo sem exploracao - a
esquerda - ora como um local de soberania estatal guiado
pelo componente identitario, quando nao monarquico
(Wakanda?) - a direita.

Uma Africa sensual e sensivel, pré-ldgica e marcada pela
intuicao foi o reino dos céus fornecido por uma literatura
interessada no controle e na fundamentacao racial. Esse
mito se manteve e, infelizmente, no descompasso brasileiro
em seu atraso em relacao ao centro dos debates vem
ganhando forca ultimamente.

E facil prever que os desdobramentos dessas ideias s&o
mais dialéticos do que as consideracdes imanentes que se
fazem sobre elas. Naturalmente, as delimitacdes
colonizadoras do que vem a ser Africa quando tomadas
pelos colonizados foram, em rarissimos casos, subvertidas
em seu sentido.

Contudo, é agora, no momento em que escrevo, que um
novo tipo de questionamento comeca a ser esbocado e ser
reconhecido pela sua capacidade e alcance universal num
registro realmente emancipatério (e aqui falo, sobretudo, de
Achille Mbembe).

1. “Povo” em grego.<

2. Aqui marco essa distincao para evidenciar que grande
parte da populacao do continente africano permaneceu
aquém dessas categorizacoes.«

3. MUDIMBE, op. cit., p. 15, apud HODGKIN, 1957, p. 174-
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4. Ao reduzir o corpo e o ser vivo a uma questao de
aparéncia, de pele ou de cor, outorgando a pele e a cor
o estatuto de uma ficcao de cariz biolégico, os mundos
euro-americanos em particular fizeram do Negro e da
raca duas versdes de uma Unica e mesma figura, a da
loucura codificada (MBEMBE, op. cit., p. 11).«

5. LEVI-STRAUSS, C. O pensamento selvagem. Traducdo de
Tania Pellegrini. Campinas: Papirus, 1989.«



Uma ilusao necessaria
contra um mito perigoso

Quando vozes feéricas erguem bandeira a favor da
proibicao dos relacionamentos entre os povos, o cheiro de
enxofre polui o ar e diante da pupila fantasmas mal
desencarnados voltam a dancar.

Ora, chocar-se com esse tipo de posicao nao deveria ser
monopdlio apenas daqueles que lutam por uma sociedade
igualitaria e livre, senao de todos aqueles que conhecem
minimamente um pouco de histéria. Sabemos onde isso
acabou.

Ha no argumento um construto légico que aproxima
rapidamente a inter-relacao negro/branco do genocidio. De
fato, a violéncia radical do processo de miscigenacao nao
pode nem deve ser esquecida. O objetivo aqui é eliminar a
ideia de que os relacionamentos atuais sigam 0S mesmos
termos violentos do processo de colonizacao sem, contudo,
cair na armadilha, igualmente funesta, de ver nos processos
inter-raciais fonte de reconciliacao racial. Nem tanto ao mar,
nem tanto a terra. O que ira definir a superacao do status
quo definitivamente nao serao os casamentos.

Se a propria nocao de miscigenacao carrega o estigma das
racas e foi utilizado pelas elites como uma forma de ocultar
a violenta discriminacao por meio do mito da “democracia
racial”, também esse mito retirou da critica a capacidade de
pensar as possibilidades de superacao efetiva do quadro

proposto pelo colonialismo.L



Resta, contudo, claro que o processo de miscigenacao foi
acomodado pelos principios positivistas que se baseavam
na nocao de inferioridade bioldgica e na aposta de uma
limpeza étnica dos genes num longo prazo. Camuflou-se
assim a violéncia sexual contra as mulheres negras e
retirou-se do horizonte a concreta contribuicao dos negros
para o desenvolvimento da colbnia.

Contudo, o processo cientificista positivista naufragou e a
miscigenacao resultou no maior contingente populacional
negro fora da Africa. J& sdo 54% de negros no Brasil.
Populacao que vagueia pelas ruas sofrendo a violéncia
diaria da policia, que tem o “trabalho” de eliminar um dos

maiores exércitos de reserva de negros; do mundo.

Aquilo que anima a critica de Abdias do Nascimento é sua
contraposicao radical e produtiva a nocao de “democracia
racial”. A tensao propriamente existente entre a
miscigenacao e o construto freyriano de uma languida
mistura entre as racas que culminaria num paraiso racial
sao 0s termos que serao, com razao, demolidos pelas

analises do autor de Genocidio do negro brasileiro.3 A
questao basica a ser vista é que nao se pode opor
simplesmente os dois extremos, miscigenacaol/identidade, e
postular uma interacao entre eles.

A vida tanto objetiva quanto subjetiva oscila entre uma
negatividade radical perturbando o equilibrio socialmente
existente e impondo uma nova ordem sociocultural que
busca estabilizar a situacao. Quero dizer com isso que se,
por um lado, Gilberto Freyre se prende em unilateralidade -
por ter uma visao conservadora do processo e se apegar
demasiadamente rapido a universalidade violenta e
excludente, por outro, contrapor esses termos através de
um apelo a manutencao da identidade, ainda que seja



muito mais coerente e eficaz para a transformacao efetiva
da ordem excludente, reflui em unilateralidade se nao
ultrapassa as limitacdes da prépria individualidade limitada
ao interior da ordem estabelecida.

Por isso, ha dois pontos interconectados que precisamos
determinar:

1. A autoformacao do ser, enquanto ser social, nao reside
apenas na adaptacao a uma forma cultural pré-
estabelecida, seja ela no continente africano ou nas
colonias; essa formacao ocorre quando se resiste aos
préprios limites impostos por ela;

2. A propria nocao de raca incide na cor por meio de uma
espécie de necessidade ontoldgica vazia do negro: nao
basta falar ou confundir os dois termos, o negro e a
constituicao da ficcao raca, é a identidade dos dois
termos que indica uma contradicao radical que dinamiza
0S processos sociais tanto na colbnia, como no
continente africano, como ainda na propria Europa.

Usando um refinado arsenal critico, Abdias, porém, nao
conseguird sair dessa dicotomia, que, embora traduza
elementos produtivos e fecundos, algo como uma abertura
critica radical, o restringe a -elevacao fetichista da
nacionalidade, da identidade e da preservacao cultural
como cerne da praxis politica.

Com saudavel iconoclastia, Nascimento desmonta o mito da
miscigenacdo conservadora assentando sua analise no chao
historico. Como demonstra, sobre as mulheres negras
sobejou o peso desse fetiche, porque foram elas as que
mais sofreram os abusos sexuais na colbnia.

E interessante notar que desde a década de 1960 até hoje
houve um aumento de mais de 200% nos casamentos inter-



raciais, que passaram de 8% na década de 1960 para 31%

em 2010;é contudo, a estratificacao social e um sexismo
subjacente a esses casamentos permanecem sendo a toada
das unides. Sexismo porque a maioria dos casamentos sao
entre homens negros e mulheres brancas, algo como um

troféu ou vinganca tao bem explicitado por Fanon.2
Estratificacao social, porque eles ocorrem somente entre
membros das classes populares, indicando o racismo na
estrutura de classes.

Paradoxalmente a miscigenacao atual é algo interno ao
proletariado.

Como esta analise visa desnudar o que estad presente na
ordem do discurso, podemos concluir que o choque da
maioria das pessoas frente a nocao de antimiscigenacao
advém, sobretudo, da universalidade ideoldgica que a
miscigenacao diz promover. Acentuando a ideologia por
detras dessa nocao, Abdias do Nascimento coloca sobre o
teto a violéncia implicada no mito da “democracia racial”.

Postula o mito que a sobrevivéncia dos tracos da cultura
africana na sociedade brasileira teria sido o resultado de
relacbes relaxadas e amigaveis entre senhores e
escravos. Cancbes, dancas, comidas, religides,
linguagem, de origem africana, presentes como
elemento integral da cultura brasileira, seriam outros
tantos comprovantes da auséncia de preconceito e

discriminacao racial dos brasileiros “brancos”.8

Quando se desnudam as relacdes promiscuas e violentas
que sao ocultadas pelo termo miscigenacdo um curto-
circuito parece ocorrer. A suposta universalidade parece
conter a cor branca e funcionar com a total subordinacao do
negro como um negativo indesejado. Assim, o negro fica



fora do circuito fechado dessa universalidade, sendo aceito
somente enquanto perda de si mesmo, enquanto negacao
de sua identidade.

Isso nos leva ao centro de nossos questionamentos: a
identidade surge como resultado de um paradoxo entre o
presente (conscientemente refletido) e um passado
(memodria). A rememoracao € o componente fecundo que
por meio do desvio pelo passado constitui nossa prépria
experiéncia do presente. Com efeito, a histéria - o cadaver -
é disputada na formacao da prépria subjetividade. Abdias
do Nascimento segue essa trilha agarrando-se ao resgate
de uma individualidade despedacada e suprimida.

Afirmo que a posicao de Abdias do Nascimento é uma
disputa firme e valente pelos caddveres que sucumbiram no
Oceano, mas é preciso ressaltar que a interacao entre
passado e presente precisa ser mais que “interacdes e
relacbes”, precisa de interpenetracao e se tornar uma
autorreferéncia capaz de abrir o horizonte para aquilo que
era até entao posto como impossivel.

O que quero dizer é que se, por um lado, de fato a nocao de
miscigenacao foi a borracha que visava apagar os crimes
ocorridos no interior da colbnia, cujos resultados estao
impregnados no nosso cotidiano, por outro, essa
demonstracao nao precisa incidir no retorno abrupto de
uma identidade ndo relacional. A identidade é um fenébmeno
relacional que advém da interacao entre conjuntos
diferentes de atividades no mundo circundante. Ela é
sempre aberta, historicamente determinada e algo
passageiro.

)%k



Também as formas de controle sobre a cultura e
religiosidade africana serao marcas da intransigente critica
de Abdias do Nascimento. A religidao tornada caso de policia,
a explosao de terreiros, as prisdes arbitrarias compdem o
enredo surdo de uma desfacatez que se une a ideologia
alcunhada de “democracia racial”. A perseguicao que
destituia o negro de seus recursos simbdlicos torna-se razao
de Estado que o impede de se achegar a compreensao de si
mesmo.

O controle radical e violento exercido sobre as formas de
expressao religiosa - para se ter uma ideia, os terreiros na
Bahia sé precisaram deixar de ser registrados na policia em

1976 - foram uma forma de submeter o negro para que
nao pudesse resistir ao modo de vida imposto pelas formas
de exploracao e opressao colonizadoras. Essas maculas
vieram acompanhadas da nocao de sincretismo.

Tal nocao oculta nao sé uma violéncia que desestrutura a
prépria matriz simbdlica do negro, como oculta também um
processo de resisténcia que vai sendo aos poucos elaborado
a fim de manter vivas as tradicoes religiosas. Agarrado aos
elementos constitutivos de sua religiosidade, o negro tenta
manter sua estrutura, que, como resisténcia, provoca a
suspeita do poder metropolitano, atingindo até mesmo a
era republicana.

Esse passo dado por Abdias do Nascimento, embora tenha
elementos que incidem numa reacao ao choque cultural,
ergue também uma disputa por essa cultura. E preciso, no
entanto, salientar que o processo de autorreferéncia
mantida pela religiao destacada do seu lugar originario
designa o momento em que a atividade religiosa - e com
ela a identidade - nao circula mais em torno do local que a
produziu, mas gera seu préprio “rito”. A consciéncia negra



passa a poér a si mesma como algo outro do que fora, isto é,
a produzir-se sob nova condicao.

E essa impossibilidade teérica de Abdias do Nascimento,
causada sobretudo porque parte das limitacoes
concernentes a estrutura ligada a raca como elemento
hipostasiado, que o faz cometer algumas idiossincrasias
conceituais e o faz regredir perigosamente o escopo de
abertura que sua propria critica havia possibilitado.

Noutros termos, quando se aferra ao resgate puro de uma
cultura impossibilitada, porque historicamente destrocada,
nosso critico fecha a abertura critica, com implicacdes
politicas serissimas, que sua prépria analise propicia. Em
todo seu caminho, o vemos debater-se com esses limites e
mesmo afirmar que somente por uma revolucao as
limitacdes da raca poderiam ser solapadas. No entanto, ele
nao sabe se essa revolucao é racial ou social, embora
chegue aos mesmos resultados de Marx no Manifesto do
Partido Comunista:

O ponto de partida da classe dirigente branca foi a
venda e compra de africanos, suas mulheres e seus
filhos; depois venderam; o sangue africano em suas
guerras coloniais; e o suor e a forca africanos foram
vendidos, primeiramente na indUdstria do acuUcar, no
cultivo do cacau, do fumo, do café, da borracha, na
criacao do gado. [...] “Venderam” os espiritos africanos
na pia do batismo catélico assim como, através da
indUstria turistica, comerciam o negro como folclore,
como ritmos, dancas e cancoes. A honra da mulher
africana foi negociada na prostituicao e no estupro.
Nada é sagrado para a civilizacao ocidental branca e
crista. Teria de chegar a vez da venda dos préprios
deuses. De fato, os orixas estao sendo objeto de

recentes e lucrativas transa(;c”)es.§



Este curto-circuito ocorre porque Nascimento tem uma
nocao identitaria de identidade. Para ele sem identidade
resta a alienacdo. Abdias nao vé que a alienacao é
constitutiva da identidade como processo de organizacao
vazia, continua e permeada de colisdes que a estruturam e
a reestruturam. Nesse sentido, por vias outras comete o
mesmo erro daqueles gque veem a alienacao como um
empecilho para chegar ao ser em-si. Por isso, ele quer dar
corpo a descorporizada classe dirigente, quer dar cor ao
sistema de visibilidade que funciona sob o modo de
exploracao.

Isso marca a diferenca radical entre Abdias do Nascimento e
Frantz Fanon. Este Ultimo sabia que a substancialidade de
qualquer significante perene que possa fundamentar uma
plenitude do Eu estd barrada pela préopria forma como a
consciéncia se pdée no mundo. Ou melhor, é lancada no
mundo.

Se a ilusdo necessaria de Abdias do Nascimento vai até a
possibilidade de desnudar o tema tabu democracia racial, a
partir do momento em que busca o império da identidade
como nao relacional, sua abordagem torna-se reativa,
culminando na adocao utdpica - ou seria distépica? - de um
Estado africano por vir.

E assim que sua andlise estética, reduzida sempre ao
conteldo explicito, torna-se equivalente a censura de Platao
aos poetas. Se a forma artistica tem autonomia quanto ao
contexto e é uma tentativa de unir elementos dispersos e
heterogéneos no mundo e configura-los pela sua uniao, num
todo artistico criado, entao ela responde por esse mundo
demonstrando-o em toda a sua hipocrisia, paixao, vicio e

virtude.2



A autonomia da arte implica sua liberdade de trazer a luz
aquilo que é produzido a sombra. Faz isso na reuniao de
elementos heterogéneos, dispersos e que indicam que nao
hd sentido dado para a vida senao aquele produzido na
acao humana. Por isso, quando Abdias condena os artistas
negros por nao se expressarem enquanto tais, perde de
vista nao sé as possibilidades que se evidenciam nas formas
impressas por esses artistas, como também recai num
proselitismo rebaixado.

A obra de arte responde por seu mundo, se esse mundo é
racista a obra de arte contera tais elementos, ou
subvertendo-os, ou demonstrando-os, ou ainda fazendo
ambos. Impedida de chegar em tais conclusdes, dado o
ponto de partida identitario, a critica de Nascimento a
Machado de Assis € mediocre. Para ele, Machado de Assis é
simplesmente um aculturado que privilegiou a classe média
branca em suas obras.

Reduzindo a obra de Machado a superficie aparente - classe
social e epiderme -, nao consegue compreender as tensoes
e criticas radicais contidas na fina ironia de Machado de
Assis. Nem sequer se da conta da formacao racista,
hipocrita e violenta contida em seus personagens
aparentemente brandos e eruditos. Quer dizer, Abdias do
Nascimento ndo se da conta da critica mordaz machadiana,
que desnuda as relacdes raciais cujo cinismo sangrento
assenta as raizes de uma elite plutocrata e racista que se

mantém no poder até hoje.l—o

Ha, sem duvida, diferenca entre, por um lado, a busca da
identidade (relacional) como fundamento de uma
subjetividade atuante nos processos sociais e, por outro, o
identitarismo (identidade hipostasiada) como elevacao de
caracteristicas originarias que nao podem “se misturar”.



O discurso de Abdias do Nascimento se funda nessa tensao,
que, ao afirmar a identidade e desnudar os mitos
empreendidos pela “democracia racial”, se vé atolado na
busca de uma raiz inexistente. Como resultado, fundamenta
um discurso ideolégico cujo conteddo ganha forca material
pelo seu vazio de significado e torna-se facilmente
cooptavel pelas forcas hegemoénicas.

Sao tais forcas que com sua ideologia atestam a luta entre
0os conteudos particulares promovendo a universalidade
ideoldgica capaz de estabelecer uma organizacao social.
Essa universalidade esta sempre em disputa, dai a
importancia da afirmacao da identidade desde que se veja
nela um elemento evanescente, isto €&, formado
negativamente pelo embate com o Outro negativo. Como
vimos, nao é essa identidade que estd em cena no
desenvolvimento tedrico de Nascimento.

Como parte de um pressuposto local e de uma identidade
estanque, Abdias ignora as particularidades tanto dos
descendentes de africanos da didspora quanto daqueles
negros em continente africano. A particularidade de um
negro brasileiro fatalmente se contrapde a particularidade
de um negro em Angola. Na relacao de ambos o elemento
epidérmico se desfaz para se projetar o ambiente
socioecondmico e cultural que forma suas individualidades.
Fanon sempre ilustrou a diferenca entre um negro da
Martinica e outro de qualquer colbnia, isto porque,
contrariamente a Abdias do Nascimento, era anti-
essencialista.

1. A propria nocao de “mulato” advém de um meio termo
entre negro e branco. Como fica exposto na carta do
racista Joao Lacerda: nem tao “inferior” quanto o negro,
nem superior ao branco... E preciso lembrar como tais



principios estavam expostos no processo de
republicanizacao do Brasil, acompanhando inclusive o
lema da bandeira. Em seu “magnanimo” artigo
dedicado ao Marechal Hermes da Fonseca, Joao Batista
Lacerda, médico e cientista de “grata estirpe”, assim
finalizava: “a importacao - sim como objeto - em uma
vasta escala, da raca negra ao Brasil, exerceu influéncia
nefasta sobre o progresso deste pais: ela retardou por
muito tempo seu desenvolvimento material, e tornou
dificil o emprego de suas imensas riquezas naturais”.
LACERDA, Joao Batista. Sobre os mesticos no Brasil,
Primeiro Congresso Universal das Racas. Londres. 26. 9
de julho de 1911. Logo se vé como a fundacao e a
tentativa de justificar a “mesticagem” é tardia e veio
para tentar aplacar um processo inexoravel, tentando
justifica-lo a sombra da ciéncia positivista. O artigo
completo demonstra de forma factivel todo o racismo
envolto nas analises tedricas que justificavam praticas
politicas voltadas em sua maioria para a separacao
entre racas. Nosso “valente” doutor - espero que
tenhamos humor para entender ironias - foi |a para
tentar demonstrar como o aspecto da mistura poderia
ser bom a partir da aniquilacao do componente negro
da sociedade. Felizmente, faltou-lhe experimentacao
histérica.e

. Por exército de reserva negro entenda-se um dos
maiores contingentes populacionais negros
desempregados e precarizados do mundo.e

. NASCIMENTO, A. O genocidio do negro brasileiro: o
processo de um racismo mascarado. Rio de Janeiro: Paz
e terra, 1978.«

. A pesquisa foi realizada para um pds-doutorado de Lia
Vainer Schucman na USP em 2017, com apoio da



© © N o WU

10.
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capitalismo. Sao Paulo: Editora 34, 2000).«



Uma critica necessaria

E interessante notar como as andlises empreendidas e o
apontamento sobre a violéncia colonial feitos por Abdias sao
verdadeiros no que se refere ao desmascaramento da
ideologia da “democracia racial”, enquanto os pressupostos
por tras de suas conclusdes, todavia, jogam no campo da
integracao como um componente afirmativo.

A integracao do negro se baseia, desse modo, na prioridade
da preservacao da cultura, da tradicao, dos costumes e do

desenvolvimento identitario de sua particularidade.l Nao é
a exploracao constituida pelo sistema, que arrancou os
negros do continente africano, a chave da dominacao e da
exploracao da populacao negra, segundo Nascimento, mas,
sim, o “roubo” de sua identidade pelo embranquecimento
social.

A guestao sintomatica da posicao de Abdias do Nascimento
é que a proclamacao da diferenca se limita ao quadro
referencial posto. Ora, se muitas vezes “o desejo da
diferenca emerge precisamente dos lugares onde se vive

mais intensamente a experiéncia de exclusio”, 2 a
possibilidade de ultrapassa-la, enquanto gesto de poder,
necessita estar intrinseca a um projeto mais vasto.

E natural que para aqueles que passaram pelo processo de
dominacao colonial e supressao de sua alteridade, a
proclamacao da diferenca seja central, e dai o apelo da
identidade. Entretanto, ela sé pode ultrapassar seus limites
quando se pde no sentido de endossar um mundo livre do
peso da raca, que &, sobretudo, uma construcao
colonialista.



A raca, ao contrario das previsdes otimistas do marxismo
vulgar, foi tomada como componente estrutural no mercado
de trabalho e nao absorvida equitativamente por este.
Abdias também sabia disso, todavia, restrito a metafisica da
raca (metafisica, no sentido aqui atribuido, como um
componente fetichista que impde uma dinamica social)
busca reafirmda-la ao procurar integrar o componente racial
como possibilidade de sanar a desigualdade.

E nesse ponto se encontra todo o construto que fecunda
suas analises: Nascimento torna o conceito de racas a-
histarico.

Quando faz o debate histérico, parte de uma unilateralidade
latente cujo mérito foi o de desmontar a nocao de
“democracia racial”. Quando parte para o debate
econbmico, para se livrar rapidamente da nocao de luta de
classes, entrega-se ao interior dos modos de
operacionalizacao social efetivados pelo processo de
producao e reproducao do capital sem questionar sua
sociabilidade baseada na organizacao e divisao entre as
racas, as classes e as nacionalidades.

Nao sendo ingénuo suficiente para negar as divergéncias e
complexas diversidades dos grupos africanos que foram
arrancados de suas terras, Nascimento, para justificar seu
pan-africanismo, necessita de um componente que possa
unificd-los sem comprometer sua argumentacao: a religiao.

As chamadas “culturas irmas”, quer dizer, um grupo imenso
e heterogéneo, sao reduzidas a insignia da oralidade e
politeismo. Tal como os primeiros etndlogos fizeram, parte-
se aqui de um mito formulado pela “ciéncia”. E, por fim, o
Candomblé o sinal de unidade - mesmo havendo dicotomias
entre os Yorubas, os Ewe do Benin e do Congo, etc.



A argumentacao torna-se toda etndéloga e utiliza os
elementos misticos como fundadores de uma nova forma de
subverter o status quo. E 6bvio que as religides de matriz
africana sofreram o policiamento grotesco enviesado por
uma politica racista. Defender a liberdade de culto € uma
premissa basica para uma construcao democratica.

Também a conclamacao por um retorno aos vinculos
organicos nao é o problema em Abdias do Nascimento,
senao sua formulacao entre esse suposto retorno e a busca
de uma mobilizacao tecnolégica capaz de fundar uma
ideologia corporativista estetizada: a busca de um Estado
que pode para si mesmo o elemento de modernizacao radical
ligado a defesa organica de vinculos étnicos.

Abdias do Nascimento, ao desnudar o racismo
institucionalizado na sociedade brasileira, nao vai além das
premissas basicas. Nao despe as relacbes de poder
baseadas nas formas do desenvolvimento econbmico que
fundamentam as instituicbes. E embora questione a
construcao ideoldégica do racismo como uma forma
necropolitica, que divide os cidaddaos naqueles que podem
ser mortos e 0s que nao podem, reivindica a participacao no
projeto em que o capitalismo se torne mais humano e nao

racista.i

Parando a meio caminho, identifica a dominacao como algo
do branco europeu e em sua retdrica nao identifica o modo
de sociabilidade capitalista como o cerne a ser combatido,
senao a luta pela afirmacao cultural como /eitmotiv da
“transformacao” social.

Essencializando um inimigo por meio da epiderme, o poder
derivado das forcas econdmicas em jogo desaparece e o
capitalismo nao é mais o problema, mas a ferramenta que

se usa para a “manutencao racial branca”.4 Basta portanto



tomar esse poder. Em sua argumentacao culturalista e
etnéloga, o que impede a integracao do negro na vida
coletiva é o nao reconhecimento dos vinculos culturais e
ideoldgicos entre os afrodescendentes da didspora e os
africanos.

Ora, tudo isso nao quer dizer que Abdias nao faca a critica
ao capitalismo. O problema é que ele oculta que o espirito
foi transformado em capital no proprio continente africano e
uma vez ocorrido o processo em que o termo nativo foi
empregado para aqueles que estao enterrados em seu local
de nascimento, nao ha retorno. O processo € irreversivel.

Sabotando a roda violenta da  histéria, Abdias do
Nascimento cré na possibilidade de salvaguardar as origens
de uma Africa existente somente nos delirios de etnélogos,
como possibilidade de redimir inclusive o opressor:

A restituicao aos africanos daquilo que era antes
unicamente seu, neste momento histérico de crise
aguda do capitalismo, apresenta necessariamente
implicacdes de relevante funcao ecuménica. Pois uma
vez mais a redencao do oprimido em sua plena
consciéncia histérica, torna-se em instrumento de
libertacao do opressor encurralado nas prisées a que foi

conduzido pela ilusao da conquista.5

Para justificar suas posicoes, parte de uma premissa que
tracara a rota de suas argumentacoes até o fim: as culturas
africanas. Sem dizer o que sao tais culturas ou demonstrar a
multiplicidade de culturas existente no continente africano,
o lider do MNU apenas dird que elas estao fundamentadas
na organizacao social coletiva, criatividade, redistribuicao e
propriedade de forma equitativa, principios meramente
liberais e atualmente bem-vindos. A propriedade nao deixa
de existir nas supostas “culturas africanas”, muito embora



propriedade seja um substantivo criado, mantido e
defendido a ferro e fogo pelos colonizadores.

As culturas africanas sao aquilo que as massas criam e
produzem: por isso elas sao flexiveis e criativas, assim
como bastante seguras de si mesmas, a ponto de
interagir espontaneamente como outras culturas,
aceitando e incorporando valores cientificos e/ou
progressistas que por ventura possam funcionar de
modo significativo para o homem, a mulher e a

sociedade africana.ﬁ

Seja o que for, o entendimento de culturas africanas é
genérico e nao leva em conta a multiplicidade da Africa. A
Africa para Abdias é um pais, ou melhor, uma patria. Seu

projeto de unidade pan-africana é, sobretudo, nacionalista;Z
visa edificar o ser nacional:

Na estrutura da presente fase da “ajuda técnica” as
formas avancadas de tecnologia do capitalismo
industrial, além de nao cooperar na construcao, em
verdade instigam e promovem a penetracao do capital
monopolistico internacional e a alienacao do
autoconhecimento nacional. Esta “ajuda” tecnolégica e
cientifica estara apta a tomar os rumos da libertacao
somente quando os valores capitalistas que regem e
regulam seus mecanismos nao forem utilizados para
deter o desenvolvimento da consciéncia dos povos e da

independéncia nacional.8

Com tais posicoes, Abdias do Nascimento nao era so6 contra

0 pensamento de Marx, ele era na verdade antimarxista.2
Radicalmente contrario ao pensamento dialético que impoe,
além de outras coisas, a necessidade de se mesurar o
choque de culturas e o desenvolvimento histérico destas em



suas trocas; para ele os intelectuais que partissem das
analises de Marx fracassariam ao tentar compreender o
desenvolvimento das racas. Hipostasiada a nocao de raca
em sua safra “conceitual”, é ébvio que Nascimento vé em
Marx um forte oponente ao seu misticismo retorico.

Segundo ele, foi “Marx [quem] substituiu a categoria

humana dos africanos pela categoria econdmica”Ll e no o
capitalismo. E triunfante conclui: “ndao aceitamos que uma
pura magica conceitual possa apagar a realidade terrivel da
opressao dos brancos europeus contra todo continente e

sua raga negra"l—1 apaga-se com isso 0 componhente
socioecondmico e no seu lugar Abdias do Nascimento ergue
o principio cultural essencialista. Nao é o capital o
problema, mas o branco europeu.

Ora, sabemos que o0 anseio por uma vida auténtica em
comunidade nao pode ser reduzido ao significante de
anseios totalitarios; hd no carater utépico e nao ideoldgico
dessa posicao algo que deve ser afirmado. A dificuldade
nessa posicao é como tais anseios serao articulados e
funcionalizados.

Se se partir de um ponto especifico ante a exploracao
totalizadora do capital (o dominio do capital financeiro, a
“influéncia judaica”, a “epiderme” dos individuos que
compdem as elites, a “influéncia dos estrangeiros” no
desmonte da nacionalidade, etc.,) fatalmente se deixara de
engajar-se numa transformacao estrutural para atuar no
interior da limitacdo posta. E aquilo que Jodo Bernardo

chamou de revolta na/pela ordem.12

Ora, é exatamente por isso que a ilusao necessaria proposta
por Abdias do Nascimento, em seu desnudamento do



racismo estrutural brasileiro, encontrou seus limites que
precisam mais que nunca ser ultrapassados e criticados.

Por outro lado, nao se pode jogar o bebé junto com a agua,
pois as tecnologias de reificacao do negro conduziram a
processos historicos que o dilaceraram em sua humanidade.
Por isso, a nocao que Abdias Nascimento tem sobre as
politicas de reparacao se aproxima daquela necessidade,
vislumbrada por Mbembe, de recuperacao social dos lacos
que foram quebrados e de instauracao de uma alteridade
reciproca, sem a qual a possibilidade de uma consciéncia
comum do mundo estaria vedada.

1. O hipotético-leitor atento ja percebeu que esta é a bula
papal do integralismo...e

2. MBEMBE, op. cit., p. 304.

3. MBEMBE, A. Necropolitica: biopoder, soberania, estado
de excecdao, politica da morte. Sao Paulo: N-1 Edicoes,
2017.

4. NASCIMENTO, A. Quilombismo. Sao Paulo: Editora Vozes,
1980, p. 16.«<

5. Idem, p. 42.<
6. Idem, p. 46.<

7. A esse respeito é preciso assinalar que o Pan-
Africanismo foi heterogéneo em suas posicdes politicas.
A comecar pelos seus principais idealizadores Marcus
Garvey a direita do processo e William Edward
Burghardt Du Bois a esquerda.«

8. Idem, p. 73.€



9.

10.
11.
12.

Isso pode iluminar, a meu ver, suas escolhas e posicdes
politicas durante o regime militar. Abdias do Nascimento
preferiu o PDT ao PT - por este na época ser muito
classista. Do mesmo modo, nunca se arrependeu de ter
sido um integralista e foi até o fim coerente com sua
posicao juvenil, amadurecendo-a ao longo dos anos e
encontrando no pan-africanismo, nacionalista e
identitdrio, os resultados conceituais de que
necessitava.e

Ibidem.e
Ibidem.e

Cf. BERNARDO, |J. Labirintos do fascismo: na
encruzilhada da ordem e da revolta, 2015.«



Ao pé do muro

Somos convidados pelas circunstancias histéricas a desafiar
os limites socialmente impostos. A cada vinte e trés minutos

um jovem negro é assassinado neste pal’s.l No momento
em que as balas do Estado perfuraram o corpo fragil de

Marielle2 acabou-se qualquer ilusao com as limitacdes da
representatividade. Nossa resiliéncia enfim se esgotou.

Se “o processo histérico foi, para grande parte da nossa
humanidade, um processo de habituacao a morte do

outro”,i teremos que reinventar o préprio sentido de
comum, superando as lesbées sem deixar cicatrizes, por
meio da partilha de nosso destino.

O ato soberano de definir, num horizonte decrescente de

ex,oectativas,é quem morre ou quem vive se realiza com a
morte de centenas de negros. A necropolitica realizada
diuturnamente, num pais que jamais abandonou sua
posicao de periferia, carrega em seu jardim regado a

sangue o sonho de modernizacao e progresso.5

E a situacdo que ganha através dos saberes divergentes

que ela suscita, diz Isabelle Stengers,ﬁ e, se ela estiver
correta, a situacao atual solapou nossos referenciais
tedricos; nossos saberes até aqui foram coniventes e
buscaram atuar nas limitacbes sistémicas. Ignoramos até
ontem o0 aumento do assassinato da juventude das
periferias; essa ignorancia cobrou seu preco e, infelizmente,
com mais sangue.



A politica reduzida a antipolitica, isto é, uma forma de
guerra permanente na qual o elemento democratico é
esvaziado em nome das “limitacdbes” econdmicas
enviesadas pela busca do lucro ad infinitum, impde ao
grosso da populacao a morte como resolucao dos possiveis
conflitos vindouros.

E preciso revisitar nosso entendimento sobre a nocdo de
soberania e como, no Brasil, essa nocao, longe de buscar a
autonomia dos individuos, foi somente a instrumentalizacao
dos corpos em prol da valorizacao do capital imposta por
uma elite econdmica composta por Bentinhos - ou melhor,
por piratas em busca de lucro. O Estado aqui foi sempre

Estado de excegéo.z

Se, contudo, Achille Mbembe estiver certo e a nocao de
negro estiver sendo apartada da condicao epidérmica,
doravante o elemento revoluciondrio é o negro. E para ele
que o0s imperativos contra-insurgentes e as guerras de
ocupacao sao perpetrados. Do Rio de Janeiro a Palestina, da
Turquia a Afrin, passando pela Catalunha e pelos
desabrigados de Detroit, essa condicao parece se perpetuar.
A intervencao federal que cerca a favela, relembrando os
velhos guetos poloneses, é somente mais um indicio dessa

“tendencial universalizacao da condicao negra."§

Se 0 negro se tornou sobretudo uma condicao de
experimentar a si mesmo como forma de vida imposta pela

“gestao dos destrocos do presente",g ou ele se torna
radicalmente anticapitalista ou nao sera nada.

Isto, porque “a raca foi a sombra sempre presente sobre o
pensamento e a pratica das politicas do Ocidente,
especialmente quando se trata de imaginar a

desumanidade de povos estrangeiros - ou dominéa-los”.10



Excepcionalmente numa posicao em que se supere essa
forma de politica condicionada e condicionante pela morte,
poderemos exercer a indiferenca pelas diferencas num
horizonte de revolucao social.

Em uma época na qual a forma de aparicao do negro foi
redefinida em funcao da configuracao geral das hostilidades
do Império do mercado, a mais lamentavel confusao diz
respeito a “regressao identitaria”. Nesse sentido, a perda da
ilusao concernente a desalienacao radical é a pedra de
togue de uma nova interpretacao.

Ja sabemos haver uma alienacao radical, que é constitutiva
da nossa propria ordem simbdlica. Ordem essa que impode
gque nossa verdade esteja fora de ndés mesmos; uma
linguagem que descentra nossa identidade. Se somos
descentrados, a Unica centralidade possivel € um gesto de
verdade que nos torne sujeitos na busca por um destino
comum. Um sonho podado pela realidade que nos
atravessa, impondo a necessidade de ultrapassa-la.
Portanto, nao temos ilusdes.

Nem a identidade, nem a universalidade, nem a classe
constituirdao um novo horizonte. Mas a relacao entre esses
limites. Nao se trata da busca de um paraiso perdido, mas
da construcao de possibilidades do que era impossivel a
partir da compreensao de nossas condicbes de
possibilidade.

E nesse momento que rememorando nosso terrivel passado
podemos redefinir as coordenadas do presente:

Qualquer relato histérico do surgimento do terror
moderno precisa tratar da escravidao, que pode ser
considerada uma das primeiras instancias da
experimentacao biopolitica. Em muitos aspectos, a



prépria estrutura do sistema de colonizacao e suas
consequéncias manifesta a figura emblematica e
paradoxal do estado de excecao. Aqui, essa figura é
paradoxal por duas razbées. Em primeiro lugar, no
contexto da colonizacao, figura-se a natureza humana
do escravo como uma sombra personificada. De fato, a
condicao de escravo resulta de uma tripla perda: perda
de um “lar”, perda de direitos sobre seu corpo e perda
de status politico. Essa perda tripla equivale a
dominacao absoluta, alienacao ao nascer e morte social
(expulsao da humanidade de modo geral). Para nos
certificarmos, como estrutura politico-juridica, a fazenda

é 0 espaco em que o escravo pertence a um mestre 1L

Noutros termos, estivemos enquanto col6nia até agora na
vanguarda dos processos de terror e controle social
empregados pelo Estado. Sabemos disso, sentimos em
nossa pele diariamente. Nossos mortos ja somam muitos
milhdes. Doravante se trata do esforco por uma verdadeira
democracia que nao se sustente mais na economia
predatéria do capital, da qual emanam as formas de gestao
da barbarie.

E necessario empurrar o idolo ladeira abaixo.

As formas de gestao do capital em sua fase manipulatérial—2
nao sao apenas monopdlios das grandes transnacionais.
Elas invadem o espaco geografico das cidades; determinam
o ritmo empenhado ao lucro pelo fetiche; congregam vidas
em torno do seu objetivo; objetivam a vida dos individuos
reduzindo-os ao curriculo e invadem sua subjetividade
dilacerada pelo modo de operacao da linguagem.

A politica moderna vinculada a esfera das demandas
econbmicas tornou-se uma politica de resultados
determinada pelo nivel de investimentos e o esperado



retorno. Enquanto isso, ela exerce o ato soberano sobre
quem vive e quem morre com intuito de conter as
insurgéncias. A policia € o braco assassino dessa politica
que paradoxalmente torna a condicao negra algo universal.

Nao ha mais politica, somente policia. Os espacos de
discussao “democratica” reduzem-se a discussao sobre a
manutencao do lucro e a reducao dos danos que incidem no
corte abrupto dos direitos da maioria da populacao. Todos
os partidos apegados a gramatica e ao modus operandi da
situacao a-histérica do capital - “ja nao ha mais futuro” -
tornaram-se partidos da ordem. Grande parte do movimento
negro dominado por dinheiro de fundacbes torna-se
participe dessas prerrogativas.

Ainda que os partidos de esquerda sejam vitimas do ato
soberano imposto pela oligarquia, sé podem superar a sua
condicao se superarem sua limitacao, ou seja,
ultrapassarem as limitagcdes de um 6rgao burocratico guiado
pela gestao das demandas do capital e organizacao interna.

O capital nunca cessou sua guerra aos opositores e se a
mao invisivel do mercado é leve com seu riso de raposa nos
paises centrais, nas antigas col6nias, ao sul do globo, rege
sua populacao com mao de ferro, eliminando a bala todos
0S que contestam sua hegemonia. Sob o disfarce de guerra
ao traéfico se elimina, com pdlvora e chumbo, um
contingente populacional preto e supérfluo anestesiado por
uma violéncia estatal constante que sustenta e se sustenta
pelo narcotrafico e contrabando de armas promovidos pelo
préprio Estado.

No horizonte de desgracas, se “como instrumento de
trabalho, o escravo tinha um preco e como propriedade

tinha um vanr”,l—3 na era das expectativas decrescentes
ele torna-se um excedente que precisa ser eliminado. O



mundo espectral de horrores e crueldade fundamentado
pela tecnologia da morte jd& pode quantificar do espaco
aéreo 0s gastos que se podem ter com o missil ao
assassinar de uma vez cinquenta ou mais possiveis
insurgentes. A condicao negra chegou a Palestina e sua
neocolonizacao imposta por Israel. A condicao negra se
expressa no exterminio das forcas revolucionarias de Afrin
sob um siléncio implacdvel dos paises civilizados. A
condicdao negra se expressa na expulsao de familias dos
EUA pela etnologizacao da politica. A condicdao negra se
expressa no assassinato de criancas em favelas pelas balas
“perdidas” da policia militar.

Implacavelmente, os gestores da miséria avancam como um
colosso indestrutivel cedendo aos seus lacaios benesses e
espalhando think tanks para jovens ovelhas que queiram se
ajoelhar ao seu império. Ao mesmo tempo, mantém,
inseparavel de sua politica, o édio fomentado pela divisao
racial e nos arcaismos de sua estrutura impdem a luta
intestina pela sobrevivéncia no mercado de trabalho. Esse é
o papel que a esquerda durante muito tempo representou:
convencer os milhdes de miseraveis que o sistema ainda é
viavel.

Contra essa situacao de miséria atual somente uma
organizacao negra - entendida aqui como condicao
universalizada - capaz de confrontar a gramatica e
estabelecer desde ja alternativas que se coloquem além das
formas estatais/capitalistas de controle podera ser efetiva. A
uniao de todos os explorados, dos parias e da plebe, e ndo a
unidade programatica, € a Unica forma de responder a
altura os desafios que a ofensiva do capitalismo impde.

Se o fantasma das geracdes passadas pesa na consciéncia
dos vivos, nao ha motivo para nostalgia das formas
carcomidas por duzentos anos de capital. O desbloqueio do



novo é tarefa dos que se voltam contra a universalidade do
capital e que compreendem que s6 com sua superacao sera
possivel uma vida digna. NO6s negros sabemos o que essa
universalidade nos impds e continua impondo...

Ja passou o tempo de choramingar e encontrar prazer numa
melancolia eterna que, nostalgica, se lembra dos velhos
tempos democraticos. Foi no lombo do negro que a
republica se perpetuou, elidindo de si a participacao do
negro, assassinando-o friamente pela fome ou pela arma.
Foi no lombo do negro que o significante vazio de
democracia se tornou uma ponte ideoldgica para que, sob
os olhos civilizados da Europa, paises fossem invadidos e
criancas fossem assassinadas.

E sob o capitalismo que os direitos humanos servem para
apresentar um homem que ja nao tem mais nada e olha
desesperado o seu filho cruzar a fronteira sozinho. E em
nome disso que moradores sao cercados pelo exército na
maior favela do mundo, enquanto a burguesia nacional nos
seus jornais se orgulha de dar essa licao ao “mundo
civilizado”. E em nome dessa politica que uma companheira
foi assassinada na segunda maior cidade do pais. E estao
procurando quem foi. Sabemos quem foi. Todos sabem!

Disputar esse significante vazio é tarefa urgente: de que
democracia estamos falando? Precisamos de um pastor ou
deixaremos nosso destino nas maos de oligarquias? Sao
esses limites ou seremos capazes de implodi-los? A
democracia radical - livre dos modos de existéncia do
capital - seréd negra ou nao sera, o devir-negro do mundo
precisa ser subvertido. A transformacao sera obra daqueles
gue efetivamente construiram este pais.

Estd na hora de novamente reivindicarmos a violéncia
fanoniana: como uma pratica de ressimbolizacao social



advinda da ruptura radical com a estrutura sociossimbdlica
atual. E através da violéncia escolhida e ndo mais sofrida
que como colonizados poderemos obter uma reviravolta
sobre n6s mesmos e nosso destino. Revolucao é sofrimento.

Sé assim nos libertaremos do colonialismo psiquico e
objetivo que engendrou neste pais forcas
fundamentalmente necropoliticas animadas por um instinto
genocida e disseminadas pelo modo de sociabilidade
competitivo e classista do capital. S6 assim deixaremos de
produzir martires e s6 assim deixaremos de nos ocupar com
0os tons de nossa epiderme. Sé assim estaremos aptos a
viver nossas vidas com todas as nossas potencialidades. S6
assim criaremos um mundo em que caibam todos os outros.

1. Mapa da Violéncia da Faculdade Latino-Americana de
Ciéncias Sociais (Flacso).«e

2. Marielle, a quinta vereadora com mais votos no Rio de
Janeiro, era negra, lésbica, socialista e ativista dos
direitos humanos; foi assassinada logo apds ser
nomeada para monitorar a intervencao federal no Rio
de Janeiro e denunciar a violéncia policial.e

MBEMBE, op. cit., p. 305.
ARANTES, op. cit.e

MBEMBE, op. cit.e
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STENGERS, |I. No tempo das catastrofes - resistir a
barbarie que se aproxima. Sao Paulo: Cosac Naify,
2015.«

7. Isto é liberal na aparéncia, conservador e racista na
realidade.«
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Contra o retorno as raizes:
identidade e identitarismo
no centro do debate

A exaltacao da identidade como algo fixo, absoluto, algo
dado, pré-existente, e nao relativo é a pura expressao da
forma de valorizacao do capital como fim em si mesmo, que
precisa assegurar para alguns individuos uma col6nia ainda
viavel de exploracao.

Temos assistido no mundo, nos ultimos anos, a um tsunami
conservador que, mediante a falta de perspectivas sdlidas e
alternativas concretas a esquerda, criou uma miscelanea
sincrética de sabedoria oriental com filosofice barata,
visando promover uma espécie de autoajuda para
“rebeldes”.

No Brasil, porém, cujo recorte constitutivo-social,
historicamente, é africano e indigena - mas também,
europeu - essa new wave se apropriou de temas caros a
essas matrizes culturais criando uma espécie de
romantismo conservador adaptavel ao mercado, que propde
uma espécie de retorno as origens e se marca pelo resgate
de um local mistico inexistente que fora ultrajado.

Este pequeno ensaio é nao apenas para anunciar o ébvio - o
lugar mistico jamais existiu -, como também, para
demonstrar como tais caracteres ja estao domesticados por
aquilo que dizem contestar. Essa posicao deve ser bem
definida, pois visa marcar uma contraposicao ao
identitarismo que grassa no movimento negro nos ultimos
anos.



Sendo seu autor militante - ainda que desconhecido e sem
almejar alguma posicao de lideranca ou de falso guru -
desse movimento, acredita que o debate pode ser feito para
se recuperar a matriz contestatéria dele. Além disso, o autor
tem razoes profundas para crer que o movimento negro, em
sua heterogeneidade, € uma das Unicas forcas capazes de
indicar uma superacao efetiva das relacdées baseadas no
capital nestes tristes tropicos.

Uma hipétese bdasica da ofensiva neoliberal estd em
retomar os pressupostos ideoldgicos da fundamentacao
estanque do individuo.

O Eu=Eu na sua perversa reatualizacao ante a nova
conjuntura estrutural do capital, a partir da década de 1970,
encontra agora sua realizacao. Nao ha mais um Outro que
nao seja o si da consciéncia, e se acaso houver um Outro -
como sempre ha - deve ser reconhecido como imagem e
semelhanca do Eu. Usar as mesmas roupas, cabelos, etc. - a
despeito do espectro politico.

Sendo importante a discussao sobre identidades, ela, no
entanto, se estabelece atualmente em dois ramos
dissidentes: um, cujo universal estd posto e do qual as
determinacdes particulares sao harmodnicas, visto que estao
subsumidas ao universal; e outro, cuja luta pela
manutencao da singularidade é central, pois, supostamente,
o universal tornou-se inviabilizado.

Contrariando as palavras de Frantz Fanon, segundo o qual o
“individuo deve tender ao universalismo inerente a condicao

humana”,L essa segunda posicao, tao limitada quanto a
primeira, ergue-se num subjetivismo irracionalista
apostando na particularidade e na luta por territorializacao
dos espacos facilmente manipulaveis.



Sob o pretexto de que as regras da antiga ldgica, da
classificacao, do raciocinio e da definicdo nao convém as
novas descobertas em diversos campos do conhecimento,
passou-se a dissertar arbitrariamente ao sabor da
sentimentalidade e das intuicdes. Como, por isso, nao se
pode ir além da reflexao abstrata e das relacdes entre
grupos, obedece-se a processos habituais de linguagem e
criacao conceitual numa literatura que tem por sentido
somente enriquecer a si mesma, tal como o0s antigos
metafisicos tentavam desvendar o sexo angelical e
desenvolviam um jargao préprio aos iniciados.

Foi, dessa maneira, que alguns conceitos foram
hipostasiados e pararam de comunicar qualquer sentido que
nao seja aquele identificado por grupos de afetos e
interesses comuns. A especializacao das areas e a moderna
divisao do trabalho intelectual nas academias decerto tém
nisso o seu quinhao.

Sendo as ldeias, entretanto, algo capaz de ganhar forca
material, a confusao de conceitos de Ultima hora ligados a
conjuntura especifica - que, quanto mais especifica e
privada for, melhor - converteu-se numa salada indigesta.
Nada novo no horizonte, porém. Invadida pelo “jornalismo”,
a “filosofia” se tornou a senhora dos comentarios
especializados de dUdltima hora no feed de noticias do
Facebook.

Esta sensaboria consiste essencialmente em fundamentar o
pensamento e a reflexao no sentimento imediato, na
suposta “conjuntura”, no entusiasmo e na amizade. Se
apega ao mais intimo e ao mais pessoal, abandonando o
rigor de ver cada momento, em sintese, determinar o
concreto. Mediante tais resultados, abraca-se o mistico da
vez e, com a ruptura de qualquer estrutura simbdlica



coerente, abraca-se aquilo que mais se parece com 0 meu-
Eu.

Esse remédio atual dispensa o esforco da cognicao e
inteligéncia. Joga no campo dos sentimentalismos. O
sentimento ingénuo e militante se limita a verdade
publicamente reconhecida com confiante conviccao de que
estd no lado certo do caminho certo. A esta atitude, porém,
a diversidade de opinides se opde, e num atimo tudo nao
passa de posicionamento politico e questao de a qual grupo
eu pertenco.

Esse fosso pantanoso historicamente produzido nao é€,
contudo, inédito. Também nao é inédito o elogio da
estupidez, da ignorancia como ferramenta politica, do logro
- em todo caso fascista -, da desconfianca contra os
intelectuais e o saber cientifico. A eloquéncia com que a
vulgaridade se pavoneia é assustadora. Claro estd que ha
razoes fundamentadas socialmente para que chegdassemos
a este passo da estupidez ser reverenciada em escala
mundial.

O pensamento especulativo, todavia, tem ainda na filosofia
sua guarida. E se os adeptos de maximas ou de teorias da
ultima hora lhe torcem o nariz é porque a reflexao exige que
a preguica e a desonestidade intelectual sejam afastadas. A
reflexao é contraria ao obreirismo desesperado e as fugas
na militancia virtual ou real que engendram subcelebridades
como gurus dos novos tempos.

Isso também é politica. Seria talvez a hora de resgatar a
tarefa necessaria e vital da reflexao sobre a atividade
cientifica e da teoria como forma de acdo. Assim, se
atualmente os holofotes se voltam para essa velha e caduca
senhora chamada filosofia, talvez, seja porque ela tenha
muito a dizer numa época em que o fracasso da ficcdo



simbdlica induz os individuos a se apegarem a Vvarios
simulacros imaginarios, retornando reacionariamente para

uma postura religiosa e emotiva.2

Como dizia Frantz Fanon: “Para nds, aquele que adora o
preto é tao ‘doente’ quanto aquele que o execra.
Inversamente, 0 negro que quer embranquecer a raca é tao

infeliz quanto aquele que prega o 6dio ao branco.”3

Sabemos que a filosofia tem como tarefa reposicionar os
problemas, nao resolvé-los. Cabe a ela investigar o
desenvolvimento dos conceitos e nao os produzir. Ao filisteu
nao nos toca convencé-lo dessa tarefa, mas aqueles que
ainda acreditam que o pensamento e a reflexao sao capazes
de suplantar o subjetivismo romantico e obscurantista que
atualmente circunda todos os meridianos ideolégicos.

Também a critica e a ciéncia sao filhas de seu tempo, e o
tempo traz velhos problemas a sombra de novos contextos.
As teorias da identidade ressurgidas, sobretudo, a partir dos
anos 1970, cujo apogeu se da nos anos 1990, invocam o
colapso da modernizacao com o processo final de
globalizacao; o processo final de colonizacao capitalista das
mentes e coracdes sai das formas organizacionais fordistas
e passa para as formas do toyotismo manipulatoério.
Desapareceu com esse colapso a ficcao simbdlica com suas
normas proibitivas que lanca uma nova forma de ideal
imaginario superegdico. Noutras palavras, na total auséncia
de um Deus, outros deuses surgem - sucesso social, busca
pelo corpo perfeito, identidade estanque -, e 0 corpo passa
a ser avaliado como empresa...

Nao é a toa que formas reacionarias com suas ferozes
figuras do supereu tenham ressurgido. Inversamente
proporcional, as nocdes a direita pan-africanistas, pan-
eslavistas, pan-europeias ascendem nessa tendéncia da



subjetividade pds-moderna permissiva. Os simulacros
imaginarios de uma recuperacao do elo perdido e sagrado
contribuem para uma nocao de pureza, em todo caso
inexistente, mas que ganha, pelo seu carater narcisista,
centenas de milhares de adeptos. Narciso gosta do que é
espelho, dizia o cantor popular.

Quando um dito grupo pan-africanista impediu - como a
extrema direita - diversos outros participantes de
hastearem sua bandeira contra a escravidao na Libia em
nome da pureza e dos tons de pele daqueles que
participavam, ja estava aceso o alarme de incéndio dessas
praticas, cujo simulacro imaginario reacionario era a

verdade.4

E interessante notar como 0s revisionistas querem impor e
reduzir sob a égide de “pan-africanismo” a direita todos as
manifestacdes e organizacdes do povo preto, por meio de
diversos malabarismos conceituais. E interessante notar
igualmente que aquilo que se convencionou chamar de
“pan-africanismo” foi um modelo fundado em solo inglés.
Seus adeptos em solo tupiniquim silenciam sobre seus
problemas, adaptando suas ideias sem ao menos critica-las.
Sé para se ter ideia, Muammar Al Kadhafi era um pan-
africanista no interior da Unidade Africana que buscava,
com seus pares especuladores, criar um Banco Central para
imprimir uma moeda continental.

Sinalizar isso, se nada revela sobre o problema em si, traz a
necessidade de se refletir sobre o desdobramento da
prépria nocao do que é ser negro. Quando Fanon diz que o
negro nao é um homem (ibidem), ja deixa muito evidente a
condicdo de n&o-sujeito imposta ao negro. E aqui que
precisamos refletir sobre a incompletude do sujeito
moderno e a indeterminacao paria do negro como um nao-
sujeito. Lembrando-se ainda que a incompletude do sujeito



moderno nao é um “privilégio”, sendao, nas palavras do
filosofo, uma “descida aos verdadeiros Infernos”, é preciso
refletir como as promessas da revolucao burguesa foram
todas abortadas.

A prépria nocao de negro é uma identidade criada a partir
de um universo de exclusao do qual o homem negro precisa
se retirar. Fanon, como bom hegeliano que era, sabia que a
luta do homem de cor era se liberar de si préprio. Isso nao
quer dizer um retorno mitico as raizes ou a um continente
que jamais existiu senao em referéncia direta aos
colonizadores. Silenciar sobre as posicoes francamente
reacionarias de um Garvey nao me parece de bom tom.
Criar um Estado militarizado em nenhuma época ou lugar
foi algo emancipatério.

Contrariamente, é interessante notar como na concepcao
de Fanon a universalidade efetiva € o poder do negativo,
que traz para sua verdade todas as particularidades,
submetendo-as e destruindo-as no processo. A contingéncia
é entdo a verdade desse processo e isso detém um
significado fundamental: o universal é a experiéncia
mediadora da separacao entre objetividade e subjetividade,
a0 passo que a totalidade é a experiéncia da incompletude
dessa individualidade.

Tal concepcao sé pode estar intrincada nas teias do
pensamento especulativo do qual Fanon era legitimo
conhecedor. A palavra de ordem é assim a destruicao
revoluciondaria da prépria nocao de raca: Eu nao sou seu
negro é a tendéncia emancipatéria no interior do
pensamento de Fanon. Nenhuma dessas panaceias
identitarias consegue engolir - ainda mais se tivermos como
ponto de referéncia os estudos “radicais” afro pos-
colonialistas que aportaram por aqui - a ideia fundamental
de Fanon do carater inevitavel da violéncia no processo



concreto de descolonizacdo. E claro que isso ndo se dard
com a consolidacao de nenhum Estado, senao com a prépria
destruicao do sistema que criou a escravidao moderna.

Entdao, como ficara claro adiante, utopia nao é lutar pelo fim
do capital, mas acreditar que ele possa propiciar um
horizonte de expectativas crescentes que englobem aqueles
gque ele mesmo relegou como parias - e aqui cabem as
mulheres, LGBTs, negros, indigenas, etc.

Hoje setores preguicosos e mal-intencionados no interior do
movimento negro - que é, em todo caso, felizmente,
heterogéneo - buscam uma inversao desse progndstico:
para eles o capitalismo, que se estruturou pelo racismo e
exclusao de grandes contingentes populacionais, um dia
acordard de bom humor e deixard de ser racista e
excludente.

Para desmistificar essa posicao é interessante notar como o
capitalismo brasileiro em sua relacao de subordinacao ao
capital global acabou por determinar uma superexploracao
do trabalho, que caiu, ao longo dos anos, sobretudo, nas
costas da populacao negra. O capital nao sé criou a nocao
contemporanea de racas, inexistentes por exemplo durante
a ldade Média, como na moderna divisao do mercado de
trabalho internacional e nacional regulou o0s espacos
supostamente “adequados” para cada tipo de raca.
Florestan Fernandes em seu classico A integracao do negro
na sociedade de classes demonstra que “o que ha de
essencial, para a analise do negro na ordem econbmica e
social emergente, é que eles foram excluidos, como
categoria social das tendéncias modernas de expansao do

capitalismo".5

Ora, é justamente esse desenvolvimento excludente que vai
nao sé fomentar a estruturacao das areas periféricas como



ainda interferir na designacao de lugares para trabalhadores
negros na estrutura produtiva. Assim, a questao da exclusao
racial é absorvida pela estrutura produtiva do capital, que a
utiliza como parametro na contratacao de mao-de-obra.

E por isso que algumas tendéncias tedricas chegar&o a
licida conclusao de que no Brasil o racismo é estrutural.
Isso significa dizer que a ordem politico-econémica
desenvolvida por aqui tem seus lastros contraditérios na
passagem da escravidao para o trabalho livre. Dado o
historico dessa passagem, o legado da escravidao é o que
constituira a forma de exploracao do trabalho pelo capital
gue sera inserida em toda a estrutura econémico-social.

Assim, a manutencao das relacdes sociais no interior do
capital se deu por aqui em sua correspondéncia direta com
o escravismo, legando uma diferenciacao na classe
trabalhadora, que fica evidente, sobretudo, por meio dos
salarios. Segundo estudo divulgado pelo Departamento
Intersindical de Estatistica e Estudos Socioeconbmicos
(Dieese), em 2013, o negro brasileiro recebia em média
salarios 36,11% menores que o branco.

A coisa é ainda pior para a mulher negra, que ganha um
terco do saldrio dos brancos e metade do salario de um
homem negro. Nao obstante, na maioria das vezes as
mulheres negras ocupam o setor de servicos domésticos
cuja porcentagem é de 19,2% comparada a 10,6% de
mulheres nao negras. Tais dados demonstram que a
estruturacao do mercado de trabalho detém um
componente de racializacao, legado da escravidao, que em
tempos de precarizacao fatalmente incidird negativamente
sobre essa populacao.

Lutar por tais demandas, isto é, pela equiparacao dos
salarios, é obviamente uma demanda classista. Dada a



estruturacao racializada do mercado de trabalho brasileiro,
tal demanda aponta para além de si prépria ao desnudar as
relacdes promiscuas e indecentes do sistema liberal. Nao
apenas isso, mas se levarmos em consideracao que a
populacao negra no Brasil é de 53,6% veremos entao que
ela compde a quase totalidade da classe trabalhadora.

Sendo assim, se as questdes negras em seu pertencimento
e necessidade foram deixadas de lado, historicamente, pela
esquerda nacional, o que pode ser posto nas costas do
marxismo tradicional, que, em sua formulacao historica, foi
estritamente  dogmatico, abandonando a  propria
perspectiva da analise critica. Por outro lado, algumas ideias
“fora do lugar” que adentraram aqui por meio dos estudos
culturalistas tiveram o seu quinhao que atualmente causa
grande confusao, deixando margem para o obscurantismo.
E a partir disso que temos que refletir sobre a nocdo de
identidade.

Atualmente o0 conceito de identidade nao recai
simplesmente numa ansia de rigor meramente filoldgico.
Sua forca atual se afirma porque se mostra como uma
necessidade concreta devido a uma série de fenbmenos
sociais problematicos que se assentam sobretudo porque,
abarcando muito além do processo produtivo e se
desenvolvendo para além dele, o processo de valorizacdo
do capital tendeu a realizar-se superando o préprio
movimento e suprimindo cada vez mais o espaco-tempo
determinado pela producao e reproducao da mercadoria.

Isso explica duas coisas: a) a chamada crise do valor, pois,
() o processo produtivo altera pouco a afluéncia da
realizacao do capital, ja que passa a ocorrer um valor-sem-
valor - isto é, a busca da realizacao do lucro numa relacao
em que se joga dinheiro para obter mais-dinheiro (D-D’); (II)
ocorre a quebra e queda geral dos niveis de reproducao da



forca de trabalho, que, por sua vez, cada vez mais, fica
precarizada, e (lll) instala-se um estado de crise
permanente como forma de governo; b) o modo como esse
processo estrangula o proprio “processo”, quer dizer, como
as tendéncias mais harmoénicas do processo de producao,
na reproducao do capital como fim em si mesmo, sao
solapadas, tornando patente que a \violéncia ¢é
desencadeada em varias frentes, quer seja pela

despossessa”wo,Q quer seja pela superexploracao do trabalho.

Dai que é preciso observar as diferencas entre a nocao de
identidade, como um ponto de verdade que possibilita o
desenvolvimento contraditério da subjetividade sempre em
devir, e das praticas identitarias num sentido particularista,
nao relacional e estanque em si mesmas, que Vém
assegurar a possibilidade de inclusao nesse processo, visto
que o terreno proprio das lutas fordistas desapareceu. A
nocao identitaria marcada como fim em si ja é,
paradoxalmente, o fim da subjetividade. Ela ja é a
identificacao da prépria identidade com os modos de gestao
do capital (poder).

A exaltacao da identidade como algo fixo, absoluto, algo
dado, pré-existente, e nao relativo, € a pura expressao da
forma de valorizacao do capital como fim em si mesmo, que
precisa assegurar para alguns individuos uma col6nia ainda
vidvel de exploracdo. E esse fendmeno que busca uma
identidade estanque, ideal e nao relativa, um Eu=Eu, como
forma inconsciente de realizacao de valorizacao do capital,
que chamo de identitarismo.

Por outro lado, implodida a esperanca com qualquer
afirmacao representativa no interior da ordem constituida,
vislumbra-se uma possibilidade emancipatdria concernente
a identidade. Sabemos que desde Antigona é a posicao da
identidade intransigente que poOe abaixo todo o edificio



universal dando a este uma nova forma. Por isso, a
superacao s6 pode ser efetivada naquilo que as palavras de
Fanon ilustram bem:

Eis na verdade o que se passa: como percebo que o
preto é o simbolo do pecado, comeco a odia-lo. Porém
constato que sou negro. Para escapar ao conflito, duas
solucdes. Ou peco aos outros que nao prestem atencao
a minha cor, ou, ao contrario, quero que eles a
percebam. Tento, entdo, valorizar o que é ruim - visto
que, irrefletidamente, admiti que o negro é a cor do Mal.
Para pér um termo a esta situacao neurética, na qual
sou obrigado a escolher uma solucao insana,
conflitante, alimentada por fantasmagorias, antagénica,
desumana enfim, - sé tenho uma solucao: passar por
cima deste drama absurdo que os outros montaram ao
redor de mim, afastar estes dois termos que sao
igualmente  inaceitdveis e, através de uma

particularidade humana, tender ao universal.Z

Fanon chama a atencao para a possibilidade de solapar a
universalidade que constitui essa particularidade como algo
excludente. Noutros termos, nao ha possibilidades reais de
superacao das tendéncias racistas do capital no jogo que
ele préprio impds. Por outro lado, a particularidade do negro
tem em si a potencialidade de suplantar essa condicao nao
aceitando os termos postos a partir da reivindicacao de sua
prépria particularidade.

Donde se destacam duas conclusdées importantes, e aqui
encerro: 1) utopia é acreditar que o capital - que se
fundamentou por meio da escravidao moderna - deixara de
ser racista; 2) a identidade como componente de
reivindicacao em seu caminho ao universal ira se dissolver
enquanto tal a partir do momento em que sua posicao se
tornar universal. Desse modo, o0 evanescimento da



identidade faz parte desse processo, nao ha uma
individualidade incorruptivel porque ela é social e
historicamente determinada. Todos, portanto,
independentemente de cor e religiao, sao bem-vindos a luta
pela emancipacao e podem hastear sua bandeira. A
solidariedade comum e pelo comum continua sendo o
caminho.
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pouco conhecida dos meios de comunicacao no Brasil desde
os primérdios, no periodo Vargas, passando pela criacao e
pelo apogeu da Rede Globo, a partir do governo militar, e
incluindo os bastidores de grandes momentos da histoéria
contemporanea (ditadura, periodo de transicao, governos
Sarney, Collor, FHC e PT) - além de encontros reveladores
com os principais nomes da midia e do poder que fizeram e
desfizeram a histéria recente do pais e os bastidores dos
episédios mais marcantes (Plano Cruzado, Plano Collor,
negociacao da divida externa, Plano Real, debate eleitoral
Collor x Lula...), até os dias de hoje. Qual era o salario do
Boni no auge do seu poder na Globo? Como Roberto
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Marinho se relacionava com o governo de turno em Brasilia
(e vice-versa)? O que Paulo Francis tinha de mais acido além
de seu estilo? Quem inventou o PiG (Partido da Imprensa
Golpista), Carlos Lacerda ou a Folha de S.Paulo? Os
ministros da Economia eram escolhidos em Brasilia ou no
Rio? O modelo da midia brasileira segue o padrao
americano, europeu ou nenhuma das alternativas? E
possivel (ou desejavel) regula-lo (democratiza-lo)? Paulo
Henrique Amorim é dono de uma memoaria, de um estilo e
de um cabedal de informacodes de bastidores que, juntos,
fazem de O quarto poder - uma outra histéria um livro ao
mesmo tempo muito sério e nada sisudo. A histéria recente
do pais e da imprensa brasileira jamais serao as mesmas.
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O livro traz dez contos do grande expoente do conto
moderno japonés, publicados entre 1915 e 1927,
"Rashomon" e "Dentro do bosque", retratam a cultura de
Heian (atual Quioto), enquanto os demais temas explorados
por Akutagawa sao os antigos costumes japoneses, a ética
crista e a loucura. Esta nova edicao, com texto revisto pelas
tradutoras, conta ainda com nova introducao e acréscimo
de notas.
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