PROBLEMATA
[IbOBVHNVY LV

MEMORIA, A FLECHA QUE RASURA O TEMPO: REFLEXOES
CONTRACOLONIAIS DESDE UMA FILOSOFIA AFRICANAE A
RECUPERACAO DAS MEMORIAS USURPADAS PELO
COLONIALISMO

MEMORI(Y), THE ARROW THAT BREAKES TIME: COUNTER-
COLONIAL REFLECTIONS FROM AN AFRICAN PHILOSOPHY AND
THE RECOVERY OF MEMORIES USURPED BY COLONIALISM

Francisco Phelipe Cunha Paz*

Recebido em: 07/2019
Aprovado em: 09/2019

Resumao: Este ensaio tem como ponto de partida o entendimento de que as Filosofia(s) Africana(s)
sd0 um conhecimento ja estabelecido que permite a construgdo de novos conceitos e no
guestionamento dos mesmos, tanto para a filosofia, como para a histéria e os estudos da meméria.
No contexto das experiéncias negro-africanas na diaspora, no Brasil especificamente, a meméria foi
e pode continuar sendo um poderoso instrumento de manutencgéo do imaginario colonialista-racista.
Diante disso faremos algumas consideracdes a respeito do conceito de MemORIa como o elo mais
profundo com as ancestralidades, como possibilidade de reconstrugdo do ser negro na diasporico,
de se transformar e sair em agéncia de seu ser e estar no mundo, das suas memarias, seus sentidos,
usos e significados. MemORIia como possibilidade de restituir a lembranca, a memoria e a histéria
do ser africano e seus descendentes negros na didspora, aos préprios negros, recuperando memorias
e identidades usurpadas pelo colonialismo.
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Abstract: This essay has as its starting point, the refusal to understand that the studies of African
Philosophy are limited to the exercise of justification of what is “African Philosophy”, or the
relevance of its studies, and the alignment with the understanding that African Philosophy (s). (s)
are a knowledge already established and that allows the construction of new concepts and the
questioning of them both for philosophy, for history and studies of memory. In the context of black
African experiences in the diaspora, in Brazil specifically, memory was and can continue to be a
powerful instrument for maintaining the colonialist-racist imagination. Given this we will make
some considerations about the concept of Memory as the deepest link with ancestry, as a possibility
of reconstruction of the black being in the diasporic, to transform and leave in agency of their being
and being in the world, their memories, their senses, uses and meanings. Memory as the possibility
of restoring the memory, memory and history of the African being and his black descendants in the
diaspora, to blacks themselves, recovering memories and identities usurped by colonialism.
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Ha sulcos em sua face
que sdo caminhos do mundo.
(Beatriz Nascimento — Sonho)

Travessia, o lastro da pemba branca

O Brasil é a escravizacdo de povos negros africanos. Seja naquilo que o limita, seja
naquilo que o torna poténcia criativa e inventiva. N&o sé foi o Gltimo territério das Américas a
abolir a escraviddo como aquele que mais recebeu africanos escravizados. O pais conviveu por
mais de trés séculos com a tragédia da escravizagdo de negros e negras africanos e de um ataque
a dignidade humana desses sujeitos. Evento que tem sido amplamente denunciado por um lado
e comemorado por outro, além de por vezes ser negado e/ou silenciado.

Apos passados 130 anos da abolicdo da escravatura muitos séo os esfor¢os para converter
a escraviddo em um traco do passado, obsoleto e distante no tempo, mas muitos sdo também os
esforcos e as agéncias, sobretudo, de povos e comunidades negras, em produzir maneiras
proprias de lembrar, narrar e fazer usos das memorias e do passado da escravidao negra no
Brasil. Atualmente tem se presenciado cada vez mais a disputa da invenc¢do do presente e de
um projeto de futuro gestado nas disputas das narrativas sobre o passado, “Lembrar é por isso
mesmo, exercicio de rebeldia; de ndo deixar passar e de ficar para contar” (SCHWARTZ &
GOMES, 2018, p.19).

Considerando a imprecisao dos dados sobre o trafico e o comércio de escravizados, muito
por conta da propria dindmica dessa escraviddo mercantil, estima-se que cerca 4,8 milhdes de
africanos desembarcaram no Brasil entre 1550 e 1860. Capturados, embarcados e transladados
de maneira desumana, 0s escravizados enfrentavam cerca de sessenta dias no mar em condicdes
insalubres, péssimas condi¢cfes de higiene, dieta precaria, sofrendo com desnutricdo, febre,
disenteria e outras doengas. O cuidado com a saude desses escravizados s6 existiam quando
chegavam nos portos americanos, onde eram inspecionados por uma equipe médica a fim de
evitar contaminacdo da populacéo livre das cidades.

A documentacdo pouco diz [isso também se fez presente por muito tempo na
historiografia brasileira] sobre as origens desses africanos e africanas escravizadas, mas devido
as caracteristicas de desumanizacdo do trafico, omitir tal informacéo, ou torna-la imprecisa por
desdém, ajudou a reforcar a ideia do escravizado como um corpo sem memoria, sem passado,

sem historia. As principais origens, etnias e povos listados por Rugendas (1998) e Debret, por
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exemplo, séo: Benguelas, Minas, Nganguelas, Cabindas, Minas nagd, Congos e Mogambiques
(DEBRET, s/dp.227).

O exercicio de relembrar o trafico e a escraviddo mercantil passa pela procura em
desvendar elementos a respeito da Africa Central [Angola, os dois Congos] e a Africa Ocidental
[Gana, Togo, Benim, Nigéria], as semelhancas e diferencas dos africanos que aqui chegaram.
Passa por desfazer as naturalizagfes e generalizagdes dos manuais didaticos que insistem na
narrativa de uma escravidao que comega com o0 acUcar, passa pelo ouro e termina com o café,
passar por desvelar o cotidiano, as realidades sociais, culturais, as experiéncias de negras e
negros escravizados e como estes produziram ou ajudaram a produzir paisagem urbanas e rurais
singulares, onde varios simbolos e signos africanos foram sendo importados, criados e
recriados.

E ainda, uma tentativa de dar conta das trajetorias tanto de sofrimentos, quanto de
afirmacéo de si, e dos antepassados dos sujeitos escravizados, com o cuidado para que isso ndo
acabe por naturalizar a dor e a barbarie da violéncia da colonizagdo, ou, romantizar as
experiéncias e existéncias negro africanas dentro de um lugar que as aprisiona entre a vitima e
0 resistente. Pensar a travessia como encruzo, aquilo que acontece fora dessa ldgica que por
vezes ndo passa de um falso dualismo vazio, entre uma vitima absoluta e um
combatente/resistente que apenas sobrevive as agdes do colonizador, imagem que pode
esconder o complexo sistema cultural criado e recriado nas Américas pelos africanos
escravizados.

Para pensar na travessia focamos nas agéncias que sdo “sobre viver”, COmo esses sujeitos
trouxeram, traduziram e modificaram culturas africanas em terras brasileiras, é pensar na
perceptiva do marafo, do jogo, da mandinga, da negociacdo e também do enfrentamento, das
exigéncias e das concessdes, do visivel e do invisivel. E pensar num legado afrodiaspérico de
filosofias, cantos, sons, ritmos, tradicdes e cosmologias africanas trazidas e recriadas. Para
pensar na travessia e desde a travessia, este ensaio aborda uma obra recente e que tem chamado

bastante atengdo, “60 dias”, do arte-educador e artista plastico negro, Jaime Lauriano.
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Figura 1: “60 Dias”
Obra de Jaime Lauriano, parte da Obra "Américas", 50x110; pemba branca sobre algod&o preto, 2015.

Sessenta dias era 0 tempo que costumava durar a “travessia” entre o continente africano
e 0 Brasil, dentro de um navio negreiro. O autor busca em suas producdes recentes
problematizar as estruturas de poder contidas na construcao das narrativas historicas. A partir
dos paineis que compdem a obra “Américas”, é possivel questionar quem pode lembrar e quem
pode narrar. Qual a importancia da memaria e das narrativas num pais racista, ou ainda, qual a
importancia de pensarmos uma histéria e uma memoria através da cosmossensacgao do vasto e
complexo repertdrio cultural africano e afrodiaspoérico e ndo simplesmente procurar 0 negro nos
estudos da memoria e da historia?

Os seus trabalhos sdo muito nesse esfor¢o de producdo de uma narrativa outra, focada
principalmente na desmitificagéo do ideal racista de democracia racial e na releitura de outros
momentos chaves da histéria do Brasil. Suas referéncias negro-africanas ndo estdo apenas nos
temas das obras, trafico de africanos escravizados, epistemicidio, genocidio da juventude negra,
mas inclusive no material utilizado. O conjunto de obras intitulado “Américas”, e “60 dias” é
parte delas, é feito com a técnica de desenho com pemba branca [efun/giz branco] e lapis
dermatografico sobre algoddo preto.

A pemba [branca] (ou Efun), € algo como cal em kimbundu ou mpemba que seria como
giz em kikongo, segundo dicionario banto de Nei Lopes. E um p0 retirado do calcario, que n&o
se restringe a cor branca, mas como popularmente se conta e se sabe, era muito utilizado por
alguns povos bantos nos rituais de suas tradi¢cdes. Hoje é muito utilizada na Umbanda e nos
Candomblés, por exemplo, onde o nedfito, o iniciado, lyawd, tem seu corpo todo marcado com

o efun fun (pé branco).
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Na umbanda é o material utilizado para pretos velhos ou outros encantados riscarem seus
pontos, e assim contarem quem s&do, suas historicas e produzirem encantamentos dos espacos e
territérios. Em algumas tradigdes do candomblé angola brasileiro a pemba e o efun séo
utilizados para limpar o local num ritual para Mpambu Nzila [Pambo Njila], o senhor dos
caminhos, onde o portal que liga o mundo espiritual e material estaria aberto, onde a travessia
das energias se encontram. E mais ou menos o que Jaime procura fazer com a pemba branca,
risca pontos encantados de outras narrativas contando outras historias sobre os negro-africanos
nas Américas e no Brasil especificamente, limpando o territdrio narrativo para a travessia das
ancestralidades.

“60 dias” esta ai para nos lembrar que marcos comemorativos, os 130 anos da abolicéo,
por exemplo, aos olhos da Histéria, devem ser investigados a fim de que possamos entender de
gue maneira eles servem as diversas operacdes de sentido, comunicando sobre a producédo de
sentidos e dos usos do passado por diferentes agentes histéricos, ou mesmo, 0S processos
coloniais de producdo de esquecimentos e silenciamentos que excluem determinados sujeitos
da possibilidade de produzirem seus préprios sentidos e usos do passado e de suas memarias.

Dito isto, qual seria o papel social da histdria e da filosofia, como se ddo as diferentes
solicitacOes para que seus profissionais atuem no espaco publico? Como as narrativas histéricas
ou filosoficas de entendimento de mundo estdo sendo reivindicadas para fins de reparacdo

social, cultural, juridica epistemoldgica e ontoldgica?

Desencantamento da memadria como desencantamento do ser: memdarias usurpadas pelo
colonialismo.

Desde a segunda metade do século XX a memoria tem sido um tema muito explorado nos
estudos de Historia e nas humanidades de maneira geral. No contexto das didsporas africanas,
a memoria tem sido utilizada como um poderoso instrumento de manutencdo do imaginario
colonialista e racista. O esquecimento produzido sobre a escraviddo, sobre a histdria, amemoria
e as herancas negro-africanas esté longe de ser fruto de um acaso, é antes um projeto (CUNHA
PAZ, 2019, p.23). Giselle Beiguelman (2019), em entrevista & Folha de S3o Paulo? fala em
“memoricidios”, isto é, um o esforco de producdo de apagamentos, silenciamentos, morte da
memoria, tanto da memoria da violéncia colonial, como a morte da memdria das herancas e
patrimOnios negros ou qualquer tragco que possa simbolizar ou potencializar uma resisténcia a

partir do passado.

2 http://abre.ai/daescravidaoaditadura
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E latente, nos dias de hoje, o quanto o Brasil tem muitas dificuldades de lidar com as
memdrias e o0 passado tragico da escraviddo, sintoma disso é a pouca identificacdo desse
periodo como um passado de horror, tragédia e barbarie. Pelo contrario, o esforco secular foi
sempre em sepultar essas lembrancas, obliterar o passado a esse outro, o negro-africano
diaspdrico, subalternizado e desumanizado, reforcando na experiéncia do colonizado a ruptura,
a perda de contato com tudo que o pudesse fazer recordar sua propria humanidade. Esse
passado, essa memoria, precisavam ser esquecidos, 0 negro precisava ser mantido dentro de um
isolamento cultural e ontoldgico, onde so restaria a ele 0 mundo do branco, as experiéncias do
“eu-universal branco”, ou do “eu-negro” gestado pelo racismo (FANON, 2008).

Nos dias atuais esse sequestro se da no campo ontoldgico e epistemol6gico e permaneceu
provocando, entre outras coisas, 0 desarranjo das memorias, o trauma fisico e simbolico, a perda
da poténcia criativa e o esfacelamento do ser de negro africano na experiéncia da diaspora. As
mortes e esquecimento impostos as memdrias negras e herangas produziram historicamente a
subalternizacdo e descrenca sobre os conhecimentos e praticas das populacgdes africanas e seus
descendentes, procurando manté-las sob a clausura da marginalizacdo, da demonizacdo e
mesmo da sua criminalizacdo. As estratégias do colonialismo em tentar controlar o0s
mecanismos de producdo e gestdo das memorias dos povos negros na diaspora, entre
lembrancas e esquecimentos, é uma das facetas necropoliticas que gesta o ndo-ser e justifica a
morte do ser negro, que é também a possibilidade da morte do corpo bioldgico, mas, sobretudo,
a morte da memoria, do passado, da sua historia e ancestralidade, e assim a morte dos seus
conhecimentos ancestrais (CUNHA PAZ, 2019).

Sabe-se que em alguns lugares do territorio africano os escravizados eram obrigados a
participarem de pequenos “rituais” de morte da memoria, como a “drvore do esquecimento”.
Eram obrigados a dar sucessivas voltas em torno da arvore e esquecer 0s homes [muitos eram
batizados com nomes cristdos], suas familias [muitas familias mesmo que capturadas juntas
eram separadas antes de serem embarcadas], lembrancas de quem eram. Aos africanos esquecer
era a unica coisa que deveriam lembrar. Suas experiéncias, 0s conhecimentos e as memorias
eram lancadas ao mar, que pela sua enormidade e vastidao procurava, aos olhos do colonizador,
representar uma espécie de portal do ndo retorno, de ruptura com suas memdorias e herancas,
seu complexo cultural, social e cosmologico, partindo ao novo mundo como corpos vazios,
desumanizados, bestializados, mortos, dentro de uma perspectiva vitalista de oposi¢éo a vida,
e mesmo simbolica, de esquecimento como morte (FANON, 2008).
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O colonialismo, a escraviddo e o racismo produziam a descredibilidade de inUmeras
formas de existéncias africanas, de seus conhecimentos e assim procuravam produzir também
0 esquecimento das suas memaorias e, por consequéncia a sua morte, seja ela fisica [aqueles que
recusam o cativeiro em conflito ou que sucumbiam aos negreiros] ou simbdlica, através do
desvio e esfacelamento existencial. O Sequestro do ser-que-era e a colonizagéo, aprisiona o
destino/caminho (odu), isto €, a personalidade, a forma de inscricdo de povos africanos nesse
“mundo-outro”, o “mundo da vida” fora do Ayé. E essa é uma questao central aos nagos® [e ao
seu pensamento], porque ha um entendimento de que o destino é irreversivel, entdo, é de suma
importancia que eles possam poder escolher sua cabeca, seu Ori*, isso ndo implica em um bom
ou mal destino, mas na continuidade de uma escolha que é comunitaria e que contribui para o
bom funcionamento da vida em comunidade e dos lacos de solidariedade.

Assim, o sequestro do ser, como metafora para pensarmos o impacto da colonizacéo sobre
o ser negro-africano e afrodiasporico, é uma acdo permanente, que inicia com a colonizagdo e
a escraviddo, mas que se perpetua com 0s racismos nos periodos pos-colonial e p6s-abolicéo.
E a imposicdo da morte, do esquecimento como condicdo da vida, a vida em cativeiro no
colonialismo das Américas. O regime colonial, a escraviddo e o racismo procuravam destruir a
vida da cultura dos povos africanos e amerindios que como vidas fora do padrdo, sub-humanas,
eram desumanizadas ou desumanizaveis. Uma das logicas de acdo do colonialismo foi a
naturalizacdo desse outro sob essa condi¢do de besta, e de subalternidade (FANON, 2008;
AJARI, 2011).

A

3 Os nagds no Brasil, também popularmente chamados de “jeje-nagé ”, so 0s povos que remete ao Costa da Mina,
ao que hoje é a Nigéria e o Benin, antigo Daomé, seriam as nacdes dos Egba, Egbado, ljebu, ljexa, Ketu, Sabé,
laba, Anagd e Eyd, incorporados dos Adja, Fon, Hueda, Mali, jejum e outros povos genericamente conhecidos no
Brasil como Jeje. Historicamente foram os Gltimos a serem traficados para o Brasil adentrando principalmente
pelo porto de Salvador. Para Muniz Sodré “nagd tornou-se um nome genérico para a diversidade do complexo
cultural, na verdade equivalente a palavra ioruba, designativa dos falantes dessa lingua” [...] A insisténcia na
denominag¢do “nagd” —mas também “jeje-nagd” —conota, para nos, a pouca familiaridade brasileira com a
diversidade étnica dos escravos” (2017, p. 88-89). A meu ver, distanciamento produzido intencionalmente pela
prépria colonizagdo e dindmica da escravidao.

4 Grafia sugerida por José Benites em Dicionario Youruba — Portugués, Rio de Janeiro: Bertrand-Brasil, 2011.
Wanderson Flor do Nascimento diz que “Ori é a sede do nosso eu, a marca da nossa individualidade” (2007,
p.140). “Cada pessoa [sujeito], em sentido amplo?, é compreendida numa perspectiva tripartite e relacional,
composta por ara (corpo), emi (mente/alma) e ori (“cabega interior), diferente das duas Ultimas dimens@es, que
sdo metafisicas/espirituais, a primeira dimensdo é fisica (ADOEFE, 2004; DIAS, 2013). Assim, a existéncia
pessoal € em uma perspectiva africana-iorubana “tanto o resultado de forgas divinizadas como naturais” diante de
uma anterioridade l6gica, histdrica e ontoldgica [a ancestralidade] (OLIVEIRA, 2003, p. 53). A cabeca (ori) como
esse elemento de particular atencdo, é considerado central na identidade dos sujeitos, portadora do destino
[divindade pessoal] e responsavel pelo seu pertencimento comunitario, o que reforga “a tamanha crueldade da
destruicdo da identidade perpetrada pela colonizacéo, pois retirou de nossas (0s) ancestrais uma parte importante
do sentido do seu ser” (NASCIMENTO, 2007, p.140)” (CUNHA PAZ, 2019, p.81).
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Essa desumanizacdo € o mecanismo/dispositivo pelo qual a vida desse outro, negro e
indigena € determinado como ndo-humana, é causa e efeito das instituicdes coloniais
(CARNEIRO, 2002). Que s6 funcionam com esses dois polos, um Eu e Outro bem definidos,
claramente determinados, e que suas ontologias sdo facilmente conhecidas e identificadas,
necessariamente entre o bem e o mal, belo e o feio, o branco e o negro, exemplos de um
“maniqueismo delirante” (AJARAI 2011, p.54).

Assim, o colonialismo procura a todo instante obliterar o passado a esse outro, subalterno
e desumano, reforcando na experiéncia do colonizador a ruptura, a perda de contato com tudo
que pudesse o fazer recordar sua humanidade (FANON, 2008). Isso nos ajuda a comegar a
articular a “arvore do esquecimento”, a0 sequestro do ser, dos silenciamentos, apagamentos e
esquecimento impostos as memorias negras e as herancas africanas na didspora como
necropoliticas das memdrias negras. Procuravam ainda legitimar a ideia de um escravo
amnésico, onde as comunidades negras seriam, além de excluidas da possibilidade de
preocupacgdo com a histdria, ndo no sentido de “sem historia” ou contrario a historia, mas sem
historicidade, definidas como “povos sem memoria”.

Na passagem do século XIX para 0 XX e o processo de formacdo do Estado-nacdo
brasileiro € importe retomar o que Franz Fanon fala sobre o fato dos discursos do colonialismo
operarem com morte e vida em campos diametralmente opostos, de modo que nenhum povo
que conheceu a civilizacdo teria o direito de escolher a barbarie, l6gica binéria e ndo relacional
em que civilizacdo significa vida, ser lembrado e barbarie significa morte, ser esquecido.

No caso do Brasil, no p6s-abolicdo, empreende-se um projeto de brasilidades gestado sob
0 mito da democracia racial e da mesticagem, de viés branco, que seria 0 nosso pendor para o
horizonte civilizado. Assim, o negro parecer habitar irregularmente esse mundo, porque este é
um mundo de brancos, de um devir branco, embranquecido. Dentro do pacto-projeto nacdo ndo
ha espaco para os povos negros falarem de si mesmos.

As estratégias dos colonizadores em tentar controlar os mecanismos de gestdo das
memorias dos povos escravizados, entre lembrangas e esquecimentos, € uma das facetas
necropoliticas que gesta 0 ndo-ser e justifica a morte do ser negro na colonizacao, que é também
a possibilidade da morte do corpo bioldgico, mas, sobretudo, a morte da memdria, do passado,
da sua historia e ancestralidade, e assim a morte dos seus conhecimentos afrodiaspéricos.

Para chegarmos ao que estamos chamando de necropoliticas da memoria negra
[memoricidio] é necessario retornamos ao mito do escravo sem memorias. A producdo de um

escravo amnésico como fruto do sequestro e da producdo da morte do ser € a tentativa do
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colonialismo de gestar um espaco para habitar o ser-colonial, subalternizado, sem memorias,
impedido de ser, sem soberania existencial (PESSANHA, CUNHA PAZ & SARAIVA, 2019,
p.06; SODRE, 2017). “Este panorama cruel nos apresenta a possibilidade da constru¢do de uma
reflexdo em que entendemos que determinadas vidas[o ser-que-era®jque antes detinham sua
importancia no continente africano, passaram a ser questionadas e pouco valorizadas perante o
processo de colonizacdo” (idem), além de identificar as diversas estratégias para a manutengao
do seu cativeiro e da sua morte na didspora sob a zona do nao-ser (FANON, 2008).

O sequestro do ser [ser-que-era] criaria assim a imagem de uma despersonalizacdo ou
alienacdo que forca os sujeitos negro-africanos/afrodiasporicos a olharem para si a partir dos
olhos do outro [desde fora], de uma dética que os racializa, subalterniza e que da a eles a
perspectiva de referéncias e representagdes negativas, pejorativas, estereotipadas e
inferiorizadas de si mesmo, o que pode gerar, em nossa leitura, alienacdo e trauma (KILOMBA,
2010).

Essa imposi¢do colonial de uma “despersonalizacdo” e de um olhar “desde fora” ¢
fundamental para compreendermos que “durante a imposi¢do do ser-colonial houve uma
ruptura entre este ser-que-era e sua ancestralidade, transformando o ser-que-era em ser-
esfacelado e a ancestralidade em uma ancestralidade-fragmentada” (PESSANHA, CUNHA
PAZ & SARAIVA, 2019, p.07).

Entendendo que o racismo é central para a compreensdo do dito mundo moderno, é
preciso descortinar essa ldgica colonial que nega o status de humanidade ao corpo negro e as
suas repercussdes e seus agenciamentos de sociabilidade, de producdo de subjetividade e de
construcdo de memorias sobre a escraviddo (MBEMBE, 2017; FANON, 2008/2006;
CARNEIRO, 2005). Para Mbembe (2017) todos estes eventos incidirdo sobre o ser de origem
africana, ou ao sujeito que assim € percebido, onde quer que ele esteja. Raca como categoria
que cinde a realidade entre negros e brancos.

A logica colonial que nega a povos africanos e seus descendentes o status de seres
humanos, ocasionaria duas mortes, a morte do corpo e do saber, que, para Pessanha (2018), séo
dois assassinatos conceitualmente identificados, respectivamente, como necropolitica e

epistemicidio. Se “a nogdo de raca permite que se representem as humanidades ndo europeias

5 Em Na travessia o negro se desfaz: vida, morte e memORia, possiveis leituras a partir de uma filosofia africana
e afrodiasporica de Eliseu Pessanha, Francisco Cunha Paz e Luis Saraiva os autores defendem a ideia que “Este
ser-colonial se apresenta como detentor de uma agéncia de controle sobre tais vidas, sendo assim, nos faz aqui
uma reflexdo pertinente que nos coloca a pensar sobre um ser-que-era, este que detinha suas compreensdes
ontologicas da vida e da realidade. Ora, ndo podemos afirmar com total propriedade se este ser-que-era se traduz
por um ser-africano, pois a Africa em sua grande multiplicidade ndo se enquadraria em um tnico ser” (2019, p.06).
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como se fossem um ser menor, um reflexo pobre do homem ideal” (MBEMBE, 2014, p. 39)
ela nos permite entender como a légica do racismo operou sobre as memorias, sobre o corpo
que lembra, sobre o que é lembrado e sobre as formas e usos das narrativas criadas.

A construcdo do ser-que-era em ndo-ser, negro (CARNEIRO, 2005), estigmatizado,
inferiorizado, indesejavel, fez com que este fosse colocado em lugares subalternos, no lugar
daqueles que néo precisam ser lembrados, que deviam ser esquecidos, ou mesmo no lugar da
morte como desencantamento, como perda da energia vital (SIMAS&RUFINO, 2018).

E a partir das perspectivas produzidas pelos povos africanos e negro-africanos na
didspora, onde morte e vida ndo estdo separadas, e vida é tida como parte da morte e a morte
como parte incomensuravel da vida, que sustentamos a ideia de que morrer ndo significa tdo
somente a morte bioldgica do corpo. 1sso nos permite enxergar a tentativa de fazer morrer o
conhecimento e as memarias gestadas por negros e negras, como a possibilidade de propor o
uso do conceito de necropolitica para falar da producdo da morte ontol6gica do ser negro na
diaspora, forjada na sua impossibilidade de lembrar de si e narrar a si mesmo como elemento
de reconstrucdo e sobrevivéncia/supra vivéncia. Nessa impossibilidade de lembrar como
producdo da morte ontoldgica do ser negro € que pensamos na necropolitica das memdrias
negras, especialmente as da escravidao.

E guiados nas discussbes sobre genocidio de Abdias do Nascimento (1978) que
comegamos a articular a ideia de que ndo podemos pensar as politicas institucionais de memoria
no Brasil pds-abolicdo, ou as memdrias publicas, tdo somente apenas como politicas de
esquecimento, mas também sob a perspectivas de que estamos definindo como necropoliticas
das memdrias negras, de exterminio das memadrias para a consequente morte ontoldgica do ser

negro.

Pode-se chamar de politicas da memoria o conjunto de intervencdes de atores
publicos que objetivam produzir e impor lembrancas comuns a uma dada
sociedade, em favor do monopolio de instrumentos de agdes publicas
(comemoragbes oficiais, programas escolares de histéria, leis memoriais,
pantedes, etc.). A construcdo de uma narrativa coletiva feita pelos poderes
publicos € parte integrante desse modo de acdo publica. (MICHEL, 2010, p,
14).

A partir dessa definicdo defendemos a ideia de que a politica de memdria é também e
necessariamente uma necropolitica da memoria, isto é, por meio de um conjunto de politicas

simbolicas, no qual se permitiria que 0s sujeitos criassem uma identificagdo como membros de

um determinado grupo mais amplo, a0 mesmo tempo em que se diferenciassem, se
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distanciassem, criando um outro divergente desta imagem idealizada e, portanto, excluido das
narrativas oficiais e coletivas sobre a nagéo.

O que estamos chamando de necropolitica da memdria seriam as acdes do Estado [mas
ndo so], cujas funcbes seriam as de tentar produzir uma imagem idealizada e consensual da
ordem nacional, a fim de legitimar o poder exercido, nas esferas do Estado, pelo grupo
dominante que se utilizaria de seus simbolos e narrativas como uma espécie de espelho
ideologizante, a partir do silenciamento, apagamento e exterminio das memorias dos grupos
subalternizados.

O corpo negro, seus valores e projetos civilizatérios africanos e afro-brasileiros na
didspora e toda essas herancas que estdo nas esquinas, nos bares, nas ruas, na construcéo
simbolica do espaco geografico das cidades brasileiras, nos alimentos, no portugués como
lingua [pretogués®], no cancioneiro, nas dangas, nos cabelos, nas religiosidades, nunca foram
esquecidas, mas constantemente lembradas e historicamente negadas, excluidas, expurgadas,
subalternizadas e apagada nas narrativas das memorias da nacéo de pretensdes hegemonicas.

Diante disso, o Estado brasileiro, enquanto agéncia colonial, se nega a assumir a raca
como pressuposto que fundamenta a producdo das suas politicas de memoria. Ao fazé-lo, se
omite, sendo reprodutor e mantenedor das violéncias e desigualdades seculares que procuram
aprisionar as populagdes negras (SIMAS, 2018; MBEMBE, 2014/2018; CARNEIRO, 2005).
O racismo, segundo Simas e Rufino (2018), para além de suas incontaveis faces opera de trés
maneiras: a) cor da pele; b) desqualificacdo dos bens simbdlicos dos subalternizados; c)
autoestima dos subalternizados, levando-os a introjetarem a percepcao de inferioridade. Assim,
compreendemos o racismo como esse fenomeno multiplo e atualizavel, “seja nas perspectivas
epist€émicas/semidticas/simbolicas”, mas sempre se vinculando com a presenga e a existéncia
negra, “‘o alvo ¢ sempre uma producao negra” (SIMAS & RUFINO, 2018, p.110).

A necropolitica da memoria e a forma deliberada, organizada e planejada de apagamento
e de esquecimento das memdrias, das herancas e do passado negro da regido portuaria séo
também a producao da morte do ser, a morte do corpo negro que foi inserido no “pacto-projeto”
da nacdo majoritariamente sob instauracdo da sua inferiorizacdo e do seu lugar de subalterno.

Nos aproximamos entdo do conceito de genocidio do negro brasileiro de que fala Abdias

do Nascimento. Para o autor, o genocidio negro se daria pelo:

¢ Definigdo da pensadora negra, Lélia Gonzalez, para as influéncias das africanas na fala de brasileira e brasileiros.
“[...] aquilo que chamo de ‘pretogués’ e que nada mais é do que a marca de africanizagdo no portugués falado no
Brasil [...]. (GONZALEZ, 1988, p.70).
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O uso de medidas deliberadas e sistematicas (como morte, injdria corporal e
mental, impossiveis condi¢bes de vida, prevencao de nascimentos), calculadas
para a exterminagdo de um grupo racial, politico ou cultural, ou para destruir
a lingua, a religido ou a cultura de um grupo (NASCIMENTO, 1978, p.17).

As necropoliticas da memoria negra séo também o que Nascimento (1978) definiu ainda
nos anos de 1970 “como instrumentos que estao a servigo dos interesses das classes no poder e
sdo usados para destruir 0 negro como pessoa, e como criador e condutor de uma cultura
propria” (NASCIMENTO, 1978, p. 94). Abdias do Nascimento argumenta ainda que a
miscigenacdo funciona como uma forma de dizimar a raca negra no Brasil, portanto uma
necropolitica da memoria negra.

Para o autor, “as leis de imigra¢ao nos tempos pos-abolicionistas forma concebidas dentro
da estratégia maior: a erradicagdo da “mancha negra” na populacdo brasileira”
(NASCIMENTO, 1978, p. 71). A miscigenacdo deveria ser aproximada outra estratégia de
genocidio do negro, e também de uma necropolitica da memaria negra, 0 “embranquecimento
cultural”, que segundo o autor ¢ como sdo definidas aculturacdo ou assimilacao cultural. O

desencantamento da memdria como desencantamento do ser.
MemORIa e a recuperacgio das memorias usurpadas pelo colonialismo

As palavras de Beatriz Nascimento em seu poema “Sonho”, € que abrem este ensaio, nos
lancam inevitavelmente a pensar a ideia de testemunho, de um corpo-testemunho, de um corpo
como documento, um corpo como territério. Onde os sulcos, caminhos, nos narram tanto
experiéncias, sentimentos, medos e desejos vivenciados pelos sujeitos negros na diaspora,
guanto nos permitem cartografar os caminhos construidos por negras e negros para na travessia
se refazerem, se reconstruirem como sujeito, como pessoa. Nos permitem perceber as herancas
historicas presentes nos esfor¢os de reconstrucdo do ser negro-africano dilacerado pelo
colonialismo.

Sdo marcas que comunicam chagas, feridas historicas, traumas, mas que permitem a
observacao dos caminhos abertos para pensar o presente, e um futuro. Mais que isso, nos obriga
a rememorar o passado a partir do presente, projetando “agoras”, devires, futuros. Nos leva a
dobrar o tempo a partir do encanto, do afetamento, do sentimento de ouvir e partilhar narrativas.
Como bem costurou Wanderson Flor do Nascimento, sem a possibilidade de sentir pouco
produtiva seria ouvir sobre as marcas, pistas, rastros e testemunhos que carregam 0S COrpos
negros, “sem nos afetarmos sobre o que aprendemos, o saber de nada adianta, alias, nem é saber,
¢ mera informagao” (FLOR do NASCIMENTO, 2019, p.29).
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Pensar o afeto, ndo como codigo, ou algo dado, mas como um processo dindmico, um
projeto politico, o “afetar-se” como uma agéncia. Uma recusa ao 6dio, mas ndo uma negagao
das marcas, dos traumas ou daquilo que nos oferece a histdria. E pensar o corpo como territorio,
como ldcus da producéo de territorialidades, de narrativas. Beatriz do Nascimento (1989) nos
leva a repensar e a reposicionar a dor a partir da perspectiva do trocar com o outro a experiéncia
do sofrer, do exilio, reposicionando a dor como algo que nos atravessa e nos liga. Para a autora,
esse corpo negro pode ser, entdo, aquele que porta caréncias radicais de liberdade, mas que
procura e constréi lugares de referéncia transitérios ou duradouros. (FLOR do NASCIMENTO,
2019; PIEDADE, 2017; NASCIMENTO, 1989).

Os sulcos da face como caminho do mundo, da forma como se apresenta no poema,
remete a imagem de Glissant (2005), do migrante nu e permite entender que entre o lugar-
passado e o lugar-presente, africanos e seus descendentes perpetuam a partir de recriacfes e
reconstrucdes suas culturas, cosmologias e experiéncias. Além da memoria, o corpo pode ser
apontado como essa outra “bagagem”, um ancorador de memorias ¢ herangas, que Alex Ratts
em didlogo e encruzo com Beatriz do Nascimento define como “corpo-documento”, o
“principal documento dessas travessias, forcadas ou nao” (RATTS, 2007, p.68). Corpo este que
é o local concreto de sofrimento (BELL HOCKS, 2008, p.860) e da narrativa sobre a dor e 0
sofrimento (PIEDADE, 2017), nos oportunizando entender o negro como lugar das lembrangas,
das memorias e das narrativas dentro de uma perspectiva antirracista de reconstrucdo e de
afirmacao do proprio negro, procurando desfazer o cativeiro do “lugar do negro” denunciado
por Lélia Gonzalez (1984).

Qual o lugar do negro? é preciso entrar em guerra contra 0 negro produzido pelo
colonialismo, fruto de um mito perverso do escravo amnésico. Pensar “Desde a travessia” € nos
aproximar de Beatriz do Nascimento (2006), que a partir de suas leituras de Lélia Gonzales e a
critica da autora ao lugar natural aristotélico, procura romper com a imaginario do “Lugar do
negro” definido em relag@o ao “centro do universo”, no caso o universalismo-branco-europeu,

afirma que:

“[...] um lugar de negros” [...] Nao constituem apenas encontros corporais.
Trata-se de reencontros de uma imagem com outras imagens no espelho: com
negros, com brancos, com pessoas de outras cores e compleigdes fisicas e com
outras histdrias (RATTS, 2006, p.68)

As autoras, apesar de usarem a categoria “lugar do negro” para se referir aos diferentes

modos de dominacdo do corpo e do ser negro na didspora, procuram romper com a ideia de
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lugar natural aristotélico, onde as coisas se posicionam em relacdo a um centro. No caso
especifico lembrado por Lélia e Beatriz, o centro do universo social, intelectual e racial, seria o
universalismo ocidental europeu e branco.

A fim de acometer em fuga desse lugar nos propomos pensar em “travessia” (BIDIMA,
2002), e “Desde a travessia” (CUNHA PAZ, 2019; CUNHA PAZ, PESSANHA & SARAIVA,
2019), e desde um corpo e uma cosmosensagdo/cosmopercepcao [corpus] atlantica, ou ainda
do que Paul Gilroy (2012) chamou de “Atlantico Negro”, ¢ pensar também a possibilidade sobre
a relevancia, e ndo centralidade, de Africa, na reconfiguracdo social, cultural, politico e
ontoldgica do Atlantico Sul ou Atlantico Ocidental.

Pensar a memdria desde a travessia é perceber que as diversas lembrangas, herancas e
tradicOes africanas e afro-brasileiras, mesmo rasuradas, silenciadas e folclorizadas, provocaram
e provocam fraturas na modernidade e na colonialidade e, marcam presenca até os dias de hoje
nas fronteiras (BHABHA, 1998), nas brechas, no avesso. Estdo assentadas na memoria das
palavras, dos corpos e dos espa¢os (ANTONNACI, 2014).

Elementos como a palavra, oralidade, corpo, espaco, podem nos permitir a pensar a
constante presenca do passado, rompendo ou podendo romper com a divisdo classica
passado/presente/futuro como tempos subsequentes. Assim, a partir da perspectiva de
pensamento de rastros/residuos de Glissant (2008) é possivel reunir elementos e rastrear as
dispersas tradigdes africanas no Brasil e afro-brasileiras. Bem como articular sinais tangiveis
de interacOes preservadas corpo-a-corpo e mapear as praticas sociais e culturais, manifestacdes,
celebracOes e festas, as redes de comunicacOes e interacdes com 0 espaco e com a cidade,
produzidas por africanas e africanos e afro-brasileiras/os ao longo do tempo.

O pensamento de rastros/residuos nos permite identificar no interior das memorias da
escraviddo modos de ser, estar, pensar e sentir dos negros, que escapavam aos dominios
senhoriais e que escapam aos silenciamentos e esquecimentos impostos. E permite ainda,
propor categorias como Corpo-memdrias, territdrio-memoria e corpo-territorio de uma
tradicio viva (HAMPATE BA, 2008), que se contrapem & visdo reducionista que pensam os
corpos da humanidade africana e amerindia como mero portadores de culturas, memorias e
narrativas inferiores, o que os colocaria a servigo do homem civilizador. (ANTONACCI, 2014,
HAMBATEBA, 2008; GLISSANT, 2005).

Isso posto, e tomando a ancestralidade como um valor de mundo para os povos africanos

e afrodiasporicos, estamos propondo um outro conceito de Memodria, ligado ao Ori, este que
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que seria 0 mais profundo elo com as ancestralidades africanas, a MemORIa, que pode ser

definida como:

[...] um conceito-poténcia, que ao recorrer ao passado, ao reverencia-lo,
garante o futuro, gera o porvir, mas ndo numa concepc¢do ocidental linear-
causal de tempo e espago. Este conceito € um esforgo de tentar demonstrar
como passado, presente e futuro ndo existem desta maneira como
temporalidades agonizantes, mas que estabelecem entre si uma relacdo de
sucessdo nao linear dos acontecimentos e de atribuicdo muatua de sentido. Nado
se trata, também, de pensar que memdria é o que resta do passado no presente,
ou o que restara no futuro, pelo contrario, a ideia de memORIa nos faz pensar
como essa divisdo passado, presente e futuro ndo existe nestes termos dentro
de uma ontologia africana no Brasil encontrada nos candomblés brasileiros,
por exemplo (CUNHA PAZ, PESSANHA & SARAIVA, 2019, p.114).

Este € um conceito de memoria que se coloca para a dialogar com os esfor¢os dos povos
e comunidades negras na diaspora a fim de potencializar os seus esfor¢cos de reconstrucdo do
ser negro esfacelado pelo colonialismo e a escraviddo. Como um esforco de restituir a
lembranca, a memoria e a historia do ser africano e seus descendentes negros na didspora, aos
proprios negros.

Onde a MemORIa também é constituida de memaria, onde n&o ha, portanto:

[...] como fazer investigacGes sobre este ser-que-era, o ser-esfacelado e o ser-
n&o-sendo sem aceitar que tanto a memORIia e Ntu se componham enquanto
agenciamentos do préprio pensar. Tal efeito nos permite dizer que tudo no
universo possui memoria. A vida, por sua vez, também é uma extensdo da
memoria, onde o territério da memdria poderia vir a ser o territério do ser-
sendo, que vai libertar do cativeiro colonial o ser-negro da escraviddo. Este
movimento, [feito em travessias], € o ser-sendo em que memORIia sera essa
forca motriz que possibilitaria a reconstrugdo do ser-esfacelado e a
ancestralidade-fragmentada da colonizacdo (CUNHA PAZ, PESSANHA &
SARAIVA, 2019, p.118).

Um conceito que pretende se inserir no campo das disputas politicas e das lutas
antirracistas tendo em vista que nasceu na didspora e com bases nas filosofia(s) africana(s) e
afro-diasporicas. Tem suas bases na ontologia e numa metafisica da memdria, que também €
um campo de disputa politica. A ideia de MemORIa como conceito e um esforco politico nos
lembra que esquecer e lembrar podem ndo ser escolhas.

MemORIa como a possibilidade de agenciar um lembrar negro do negro, fugindo das
armadilhas de incorrer num possivel etnocentrismo ou mesmo na busca por uma identidade
negra essencializada. Pelo contrario, é pensar num conceito de memoria a partir de uma

cosmologia de perspectiva africana ou afrodiaspérica que nos diz menos sobre fronteiras
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geogréficas e mais sobre processos, destacadamente distantes dos modos eurocéntricos,
coloniais, tanto possiveis analogias.

Trata-se de um esforco de lembrar, de recuperar uma narrativa do passado que € anterior,
sobrevive e é reinventada durante escravidio. MemORIa, longe de representar a procura por
uma redencdo absoluta, o que de antemé&o parece impossivel, é antes uma tentativa de romper
com a ideia anteriormente apresentado, do ser negro produzido pela colonizacdo e pela

modernidade, amnésico, sem histdria, sem passados, sem memorias e desencantado.

Tecendo consideracdes parciais

Ao passo que o Brasil é a escraviddo negra, com dito na abertura deste ensaio, 0S negros
afrodiaspéricos e afro-brasileiros ndo resumem suas experiéncias a escraviddo atlantica,
existem para além do cativeiro colonial que esfacelou o ser negro-africano durante mais de trés
séculos. A ideia de pensar a memoria e 0 passado em relagdo com ancestralidade permite
repensar e reposicionar os estudos de memoria social e coletiva, as formas de relagdo com o
passado, tempo e mesmo a escrita da historia.

Neste ensaio apresentamos o conceito de MemORIA, isto é, uma ideia de memoria criada
a partir de um cosmosensacdo produzida desde os repertérios culturais africanos e
afrodiasporico, que reconhece referenciais outros, inclusivos, diversos, dindmicos, solidarios,
recupera a ancestralidade negro-africana, seus valores, conquistas e epistemologias como
possibilidade de tirar negros e negras do lugar do “ndo-ser” amnésico gestado pelo cativeiro
colonial e pela escravidao negra.

Pensar uma categoria de memaoria como um exercicio de um lembrar negro do negro, que
permita aos negros e negras se refazerem para além das dores, das chagas, marcas e traumas da
colonizacao e do escravismo, isto é, reconstruir a si mesmo. Memoria como um lembrar de si,
um narrar a si mesmo, compreendendo a escrita de si como estratégia de movimentar-se
ancestralmente para além da dor, mas sem nega-la, sem oblitera-la das linhas escritas, faladas
ou performadas.

MemORIa como o esforco em dizer que ndo basta apenas inserir personagens e narrativas
sobre personagens negros e negras que foram excluidos ou marginalizados nas historias e
narrativas de memorias oficiais. Mas que é preciso uma virada epistémica que possa combater
no campo de mandinga e no campo de batalha (RUFINO & SIMAS, 2017), o racismo
epistémico. E que isso passa pela recuperacdo e o reconhecimento de uma cosmologia negro-
africano, em Africa e na diaspora, que “imagina-cria-inventa” e nos diz sobre um universo
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povoado de diferentes tipos de agéncias e de subjetividades, nas quais humanos e ndo-humanos,
em relacdo de interdependéncia, sdo dotados de um tipo genérico de forga/energia vital o que
pode nos permitir pensar perspectivas histdricas antirracistas, de afroperspectivas, ancestrais e
de encantamento.

E pensar, alinhados a Beatriz Nascimento (1989), que a histdria, a memaria e por fim, o
passado, aparecem como a possibilidade de reconstrucdo do ser negro no Brasil apos seu
estilhacamento durante a colonizacdo, a escravidao e o racismo da democracia racial. Ou ainda,
na mesma linha defendida pela psicanalista negra, Neusa dos Santos Souza, “uma das formas
de exercer autonomia é possuir um discurso sobre si” (SOUSA, 1983. p. 17), uma escrita de si.
E partir deste encantamento que este ensaio procura oferecer um outro conceito de memoria e
convida aos pesquisadores, negros e negras, dedicados aos estudos negros ou sobre 0 negro a
pensar a respeito de um lembrar negro sobre o negro e da “constru¢do de um discurso [narrativa]

negro sobre o negro” (Idem).
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