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Negros

“Negros que escravizam
e vendem negros na Africa
ndo sao meus irmaos

negros senhores na Ameérica
a servigo do capital
nao sdo meus irmaos

negros opressores
em qualquer parte do mundo
ndo sdo meus irmaos

S6 os negros oprimidos
escravizados

em luta por liberdade
sd30 meus irmaos

Para estes tenho um poema
grande como o Nilo”

Solano Trindade (2011, p.153).



RESUMO

Esta monografia buscou analisar, principalmente, os conceitos de raga, alienacdo e
violéncia no pensamento de Achille Mbembe em vista de buscar um sentido acerca da
emancipagado e superagao da situacao da populacao negra, através de uma analise textual
de duas principais obras do autor, bem como, seja em Africa ou ndo, de comentadores ¢
influéncias dele. Dessa forma, a investiga¢cdo levou a uma delimitacdo do que Mbembe
entende por negro e raga, essa fic¢ao 1til, utilizada por toda a modernidade, inventada e
utilizada por Estados para fins como a dominacao e a reificacdo. Nessa argumentagao do
autor, a existéncia, o nascimento ¢ o desenvolvimento do sistema racial de classificagao
humana possui completa relacio com o conceito de alienacdo, a qual teria, como
dimensdes os momentos histéricos marcantes para a historia do negro, a saber, a
escravidao, o colonialismo, o apartheid e, por fim, o neoliberalismo. No caso, alienagao
¢ exatamente tomar para si 0 que o outro produziu, uma imagem negativa criada pelo
Ocidente, ter enquanto verdade o que o colonizador escolheu e definiu o que seria o negro,
inclusive reiterando e tomando como verdade. Assim, com o intuito de se expandir a
analise, buscou-se partir de uma dimensao especifica da violéncia, que ¢ a alienacao, para
um entendimento macro do termo. Seja a qual Mbembe encara enquanto uma violéncia
Ocidental, tendo os dispositivos raciais permeando a face solar e a face noturna da
modernidade, isto €, a democracia e a coldnia, ou, apoiado em Frantz Fanon, a violéncia
emancipadora do colonizado, que visando uma emancipacdo possui 0 negro enquanto
agente ativo. Atendo-se mais a esse ultimo ponto, Mbembe faz uma analise geral dos
movimentos revolucionarios africanos durante o século XX e aponta como ocorreu uma
fagia do pensamento branco Ocidental, gerando inimeras contradigdes. Nesse sentido,
com distanciamentos e criticas ao pensamento africano, Mbembe aponta para uma
superacao que perpassa um compartilhamento mituo do mundo, o Afropolitanismo.

Palavras—chave: Alienagao; Violéncia; Autodeterminagao; Modernidade;
Afropolitanismo.



ABSTRACT

This monograph sought to analyze, primarily, the concepts of race, alienation, and
violence in the thought of Achille Mbembe with the aim of finding a meaning regarding
the emancipation and overcoming of the situation of the black population, through a
textual analysis of two of the main works of the author, as well as, whether in Africa or
not, of his commentators and influences. Thus, the investigation led to a delineation of
what Mbembe understands by "black" and "race", this useful fiction, used throughout
modernity, invented and employed by states for purposes such as domination and
reification. In the author’s argumentation, the existence, birth, and development of the
racial system of human classification is closely related to the conception of alienation,
which would have, as its dimensions, the significant historical moments for black history,
namely, slavery, colonialism, apartheid, and finally, neoliberalism. In this context,
'alienation' precisely means appropriating what another has produced, a negative image
created by the West, accepting as truth what the colonizer chose and defined as the black
identity, even reaffirming and accepting it as truth. Therefore, with the aim of expanding
the analysis, the approach started from a specific dimension of violence, which is
alienation, to a broader understanding of the term. Whether it's the violence that Mbembe
perceives as a Western one, with racial devices permeating both the sunlit and nocturnal
faces of modernity, that is, democracy and the colony, or, based on Frantz Fanon, the
emancipatory violence of the colonized, aiming for emancipation with the black person
as an active agent. Focusing more on this latter point, Mbembe provides a general analysis
of African revolutionary movements during the 20th century and indicates how there was
a devouring of Western white thought, leading to numerous contradictions. In this regard,
with certain distances and critiques of African thought, Mbembe points to an overcoming
that involves a mutual sharing of the world, the "Afropolitanism".

Keywords: Alienation; Violence; Self-determination; Modernity; Afropolitanism.



SUMARIO

1 INTRODUQGAO..........coieeeeee ettt 8
2 ONEGROEARAGA ...t 11
3 ALIENACAO PARAACHILLE MBEMBE ............cccccccoeovviiiiiiesiecseeeee e 16
3.1 Dimensoées especificas da alienacao................ccccocoeevviiniiii i, 17
3.2 Alienacao € eSCravidAn............cccoooiiiiiiiiiiiiie 22
3.3  Alienacdo e colonialiSmo .................coocoiiiiiiiii 25
3.4  Alienaco e apartheid ......................cccccooovoiiiiiiiiiiiiiii e 28
3.5 Alienacio e neoliberalismo.................ccccoooiiiiiiiiii 30
4 EM RELACAO A VIOLENCIA ........cocoooviiiieeceeeeeeeeee e 34
4.1  Violéncia ocidental ..................ocooiiiiiiiiiii 34
4.2  Violéncia e autodeterminacao ................ccooveiiiiiiin i 38
5 SOBRE AAUTODERMINACAO..........ccccoooiiiiieireeseserenesss s, 43
5.1 O branco no negro e 0 negro N0 branco................coccovciviiiiiininiennn 43
5.2 O possivel horizonte a ser percorrido para Mbembe ...................ccocceis 44
5.3 Distanciamento de FaAnon ..................cccooiiiiiiiiiii 50
6 CONSIDERACOES FINAIS .......ocoooiiiiiieeeceee ettt 52

REFERENCIAS ..o oot e e et eeer et e e e es e et e e e s e e 55



1 INTRODUCAO

Minha trajetdria nessa investigacdo filoséfica foi iniciada com um interesse
primeiro no estudo do conceito de alienagdo na tradicdo marxista, especialmente com a
obra Manuscritos econdémico-filosoficos (2010) de Karl Marx, na qual consegui ter um
contato basilar com as questdes acerca da valorizacdo do mundo das coisas (Sachenwelt);
a desvalorizacdo, material e subjetiva do trabalhador e do mundo dos homens
(Menshenwelt); a objetivagéo do trabalho em um objeto, conhecido enquanto objetivacao
(Vergegenstandlichung); a efetivacdo do trabalho, dentro de um Estado-Nacional, que se
configura enquanto desefetivacdo (Entwirklinchung) do proprio trabalhador, uma perda
que se traduz enquantouma apropriacdo privada, como um estranhamento
(Entfremdung). Essas questdes, por alguns meses, foram aprofudadas com um estudo
mais sistematizado da obra A Teoria da Alienacdo em Marx (2006) de Istvan Mészaros,
na qual foi possivel destrinchar e apreender de forma mais sélida as teorias e conceitos
apresentados por Marx.

O interesse, porém, pensando no conceito de experiéncia vivida de Frantz Fanon,
me levou a tentar complementar esses estudos com algo que também me afeta e continua
me instigando, tanto a pesquisar, quanto no proprio viver: a questdo racial. Nesse sentido,
apos contemplar o documentario Concerning Violence de 2014, dirigido por Gdran
Olsson e baseado na obra de Fanon em Os condenados da terra, com a narragéo de Lauryn
Hill, tive o prazer de ter meu primeiro contato com esse autor martinicano que me
influéncia, tanto intelectualmente, quanto de forma profunda no sentido de sua luta e vida.
Soma-se a isso horas de discusséo feitas no Ntcleo de pesquisa em Etica, Filosofia, Teoria
politica e Social, NéFiTs como a deusa égipcial, coordenadas pelo Prof. Dr. Hélio
Alexandre da Silva. Esses caminhos que me foram abertos levaram-me a apredizagem de
uma filosofia, a filosofia africana.

Essa escolha foi feita com o intuito de se demarcar uma posi¢éo nitida contra o
racismo epistémico, o qual tem por objetivo ultimo a ndo humanizagdo completa de seres
humanos através de vias metafisicas ou ontoldgicas (Maldonado-Torres, 2008), o
presente trabalho parte da nocéo de que o estudo das legitimas filosofias africanas, bem

como de seus autores, faz-se indispensavel. Por outra ética, esse movimento de

! A senhora da casa, para onde o préprio Sol retorna, os céus noturnos.



epistemicidio € comum a filosofia Ocidental e fere, ndo apenas individualmente, mas sim
a racionalidade, de forma coletiva, de povos subjugados (Carneiro, 2005).

E conhecido, embora algumas vezes oculto, como os estudos das Humanidades
no Brasil, em especial sobre a tematica racial, sempre se caracterizou, por um lado,
enguanto um pensamento subordinado as teorias racistas estrangeiras pretensamente
cientificas e, por outro, enquanto elaboracfes herdeiras da superestrutura escravista
brasileira, algo que ainda ecoa de forma bem explicita no capitalismo brasileiro (Moura,
2019).

Nessa perspectiva, faz-se necessario apontar para uma pluriversalidade da
filosofia, com suas multiplicidades e diversidades, afinal historicamente ocorreu um
silenciamento violento de filosofias que ndo séo enquadradas enquanto ocidentais e séo
potencialmente filosofias de libertacdo e de emancipacdo (Ramose, 2011). Assim, a
necessidade da producdo cientifica e filosofica pensando nas trocas intelectuais entre
Brasil e Africa é nitida e s6 tem a impulsionar a melhora da vida da populagio negra, seja
dos residentes no continente africano, seja dos negros em diéspora.

Vale lembrar que essa pesquisa foi desenvolvida durante duas iniciacdes
cientificas, isto é, o Edital 04/2021 PIBIC — ICSB e o Edital 04/2022 PIBIC — ICSB, bem
como foi publicado uma versdo inicial na Revista Filogénese, Marilia, v. 18, n. 1, p. 91-
109, jun. 2023, a revista de pesquisa na graduacdo em filosofia da UNESP/FFC.

Assim, procuramos investigar o pensamento do filosofo contemporaneo,
professor de Histdria e Ciéncia Politica, Achille Mbembe através da leitura sistematica
de duas das principais obras do autor, a saber, Critica da Razdo Negra, publicado em
2013 e Politicas da Inimizade, publicado em 2016, bem como de influéncias do autor e
comentadores de Africa e da diaspora. Para tanto, fez-se necessario, em primeiro lugar,
delimitar o que Mbembe entende por raca, um conceito que perpassa todas as suas
elaboragdes: uma ‘ficcdo util’, historicamente determinada na modernidade, plastica e
ndo estanque, pela qual o Ocidente reificou povos, decidindo sobre seu futuro através da
violéncia.

Nessa linha de pensamento, e remontando meus primeiros estudos dentro da
filosofia, tivemos como um dos objetivos reunir e compreender 0s aspectos e 0s contornos
mais relevantes do conceito de alienagdo para negras e negros? principalmente na obra

Critica da razdo negra (2020a) de Mbembe através de uma analise textual, na qual se fez

2 No corpo deste artigo a diferenciacdo de género (negra(s) e negro(s) sera substituida pelo uso comum
“negro(s)”, no masculino, apenas por uma questdo de facilitacdo de escrita e leitura.
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uma reconstrucdo da obra em questdo. Primeiramente, dando especial atencdo as
passagens em que Mbembe utiliza o termo alienagdo e, em um segundo momento,
analisando as relagdes entre a alienacao e outros conceitos e momentos historicos. Assim,
¢ fundamental reconhecer que Mbembe ndo d& um tratamento exaustivo acerca do
conceito de alienacdo na obra Critica da razdo negra (2020a). Entretanto, ha inimeras
passagens em que o autor utiliza o termo para apresentar e desenvolver dimensdes
especificas da experiéncia negra durante a obra, as quais tém relacdo direta com a
alienacdo e sdo necessarias para entender o conjunto do pensamento do autor, bem como
a prépria questao racial, fruto da modernidade.

Em suas formulagdes, ainda, faz-se possivel apreender de Mbembe que existem
duas formas de como falar de raca dentro do que ele chama de ‘Razdo Negra’, uma
consciéncia Ocidental do negro e uma afirmacdo do negro acerca de sua propria
identidade. E entre esses dois paradigmas que se buscou ampliar a investigacao e analisar
as violéncias, outro grande objetivo deste trabalho, seja a que ele chama de Ocidental,
seja a que parte dos negros e africanos e que estd diretamente ligada ao conceito de
autodeterminacdo. Diante disso, diversas elaboracfes sobre a autodeterminacdo foram
realizadas pela critica negra, com Mbembe elencando dois principais discursos: Marcus
Garvey e Aimé Césaire, que divergem principalmente nas consideracBes acerca da
diferenga e se aproximam, de certa forma, nas consideragdes acerca do conceito de raca.
Nesse sentido, Frantz Fanon, uma das principais influéncias tedricas de Mbembe, através
de sua ‘violéncia emancipadora do colonizado’, faz uma critica apontando para a
construcdo de um mundo comum visando a elevacgdo coletiva da humanidade.

E nitida as influéncias tedricas dos autores supracitados na obra de Mbembe, mas
com ressalvas, afinal o autor faz uma critica dos pensamentos africanos do século XX, as
contradi¢Ges herdadas pela influéncia Ocidental e aponta para um caminho que perpassa
0s conceitos de reparacdo e restituicdo, o Afropolitanismo, com suas aproximacoes e

afastamentos dos tedricos negros do século passado, inclusive em relacéo a Frantz Fanon.
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2 ONEGROEARACA

Achille Mbembe, no inicio de uma das obras mais importantes para se apreender
o pensamento filoséfico do autor, Critica da razdo negra (2020a), explicita a definicao
de um conceito que ird perpassar toda modernidade, bem como foi o ponto de partida e a
base para as discussdes que foram desenvolvidas neste trabalho: a raga.

Faz possivel notarmos, ao analisarmos o pensamento de Mbembe (2020a), como
a raga ird possuir inimeras dimensdes. E um gerador, seja de temores ou tormentos, isto
¢, inquietagcdes no pensamento, mas também, para além de dores psiquicas, ¢ um gerador
de dores fisicas. Também, a raga cria significados, situagdes, estados, sentimentos e acdes
negativas, novamente nos planos fisicos e psiquicos — fantasmagoricos —, ambos de
forma negativa.

Para além da influéncia de James Baldwin, do qual Mbembe toma emprestado a
ideia central do trecho anterior, outra grande referéncia, a qual serd tratada extensamente
durante este trabalho, serd Frantz Fanon. Fanon precisa que raga ¢ a raiva dos sujeitados,
uma perspectiva de si muito importante para se entender o conceito, diferentemente de
uma perspectiva atribuida — uma relacdo exemplificada pelo que o autor chama de razao

negra®.

raca ¢ também o nome que se deve dar ao ressentimento amargo, ao
irrepreensivel desejo de vinganca, isto €, a raiva daqueles que,
condenados a sujei¢do, veem-se com frequéncia obrigados a sofrer uma
infinidade de injarias, todos os tipos de estupros e humilhagdes, ¢
incontaveis feridas (Mbembe, 2020a, p.28).

Nota-se que aliado a esse fato, ja € possivel indicar, como bem apontado também
por (MUNANGA, 2003) que, diferente do que a ciéncia do hemisfério ocidental, isto €,
estadunidense e europeia, produziu sobre raca do século XVII ao XX, a ragca ndo existe

enquanto fato biologico, cientifico natural. Mesmo assim, na realidade e precisamente,

raca ¢ uma das matérias-primas com as quais se fabrica a diferenga e o
excedente, isto é, uma espécie de vida que pode ser desperdicada ou
dispendida sem reservas. [...] Ela continua a produzir efeitos de
mutilagdo, porque originariamente ¢ e sera sempre aquilo em cujo nome
se operam cesuras no seio da sociedade [...]. Enquanto
instrumentalidade, a raca ¢, portanto, aquilo que permite
simultaneamente nomear o excedente e o associar ao desperdicio e ao
dispéndio sem reservas (Mbembe, 2020a, p.73).

3 Esse conceito serd aprofundado no decorrer da escrita.
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Incontornavelmente, nota-se a raga enquanto uma fun¢do, um instrumento
utilizado extensamente ao observar a historia da modernidade — na realidade, a raga ¢
intrinseca ao periodo histérico no qual foi criada e ajudou a criar. E aliada a outros fatores
de cisdo da sociedade humana como género e classe, Mbembe explicita, ao dirigir ao
mundo ocidental que raga, em relagdao aos que foram racializados “é o meio pelo qual os
reificamos e, com base nessa reificagdo, nos tornamos seus senhores, decidindo entao
sobre seu destino, de maneira a que ndo sejamos obrigados a prestar quaisquer contas”
(Mbembe, 2020a, p.74).

Exposto essa aproximagao inicial do que € a raga, faz-se pertinente ao leitor se
indagar como ela é produzida. Esse conceito proveniente da esfera animal, se populariza
em um momento que, para o autor, ¢ marcante na historia do Ocidente com o auxilio do
imperialismo: nao “conhecer a fundo aquilo de que se falava [e nesse sentido, a raga]
serviu, em primeira linha, para nomear as humanidades nao europeias” (Mbembe, 2020a,
p.41). Uma tecnologia e ideologia dos Estados Ocidentais nascentes. Essas humanidades
seriam simultaneamente preenchidas pelas nog¢des de fossil e monstro, isto ¢é, para
Foucault, outra grande influéncia de Mbembe, uma identidade de remota semelhanca
caricata das diferengas e nesse ponto, o negro seria a sintese dessas nogdes ao olhar do

Ocidente, ao olhar do branco.

0 negro nao existe enquanto tal. Ele € constantemente produzido.
Produzi-lo ¢ gerar um vinculo social de sujeicdo e um corpo de
extragdo, [...] 0 negro é também o nome de uma injaria, o simbolo do
homem confrontado com o agoite e o sofrimento, num campo de batalha
em que se opde facgdes e grupos social e racialmente segmentados
(Mbembe, 2020a, p.42).

Enquanto ficgdo, faz-se pertinente ressaltar a ndo estabilidade desse sujeito. Uma
instabilidade que se modifica diante de onde e quando ele estd inserido na sociedade. “Na
perspectiva da razdo mercantilista, o escravo negro ¢ simultaneamente um objeto, um
corpo ¢ uma mercadoria” (Mbembe, 2020a, p.145). Nota-se alguns pontos fundamentais

aqui a serem explicitados, a razdo mercantilista, o escravizado® negro e as nocdes de

objeto, corpo e mercadoria. De inicio, pode-se elaborar que a razdo mercantilista coincide

4 Embora Mbembe, tanto em Critica da razdo negra (2020a) quanto em Politicas da inimizade (2020b),
utilize em sua escrita esclave e na tradugdo das obras, feitas por Sebastido Nascimento, optou-se por
utilizar a palavra “escravo”, optamos por utiliza no decorrer deste trabalho o conceito de “escravizado”.
Isso porque na lingua portuguesa é possivel notar que “diferentemente do “escravo”, privado de
liberdade, em estado de servidao, o “escravizado” entra em cena como quem “sofreu escravizagdo” e,
portanto, foi for¢ado a essa situagao” (Taille; Santos, 2012, p.9).
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com a sociedade da plantation, quando “o vinculo social de exploracao nao havia sido
estabelecido de forma definitiva” (Mbembe, 2020a, p.43), por isso a necessidade de
produzir e reproduzir o negro e a raga, inclusive para se estabelecer uma diferenciagao
para além da classe. Uma distingao clara entre servos brancos e negros, estes ultimos “e
seus descendentes podiam, dali em diante, ser comprados para sempre” (Mbembe, 2020a,
p.45).

O escravizado negro, enquanto objeto, corpo e mercadoria, possui, nesse contexto,
uma forma, seu corpo-objeto, a qual ¢ uma substancia poténcia geradora de valor,
derivada de sua energia fisica, a substancia-trabalho. “Essa ¢ sua primeira porta de entrada
no processo de troca. Existe também uma segunda, a qual ele acede por via de seu estatuto
de objeto de uso, que pode ser vendido, comprado e utilizado” (Mbembe, 2020a, p.145).

A plasticidade do ser negro ¢ explicita, contudo, Mbembe introduz um paradigma
que nos ajuda a entender fundamentalmente como o negro ¢ o espectro da modernidade:
o paradigma fantasmal. Esse paradigma, utilizado primordialmente pelo autor para
explicar o escravizado negro, possui trés pontos principais: a) a ndo existéncia de uma
reversibilidade ou irreversibilidade do tempo, contando apenas com uma mistura, um
caldo de experiéncias que podem ser retomados ou interrompidas sem necessidade de
uma continuidade, o qual une, pela experiéncia, o passado, o presente e o futuro; b) o
sujeito ser marcado pela violéncia fantasmal, aqui entendida como “negag¢do de qualquer
singularidade essencial” (Mbembe, 2020a, p.250), mas também entendida como a propria
racializagdo, um sujeito que sofre incessantemente a plasticidade e a metamorfose, seja
por quem o oprime, domina, seja pela sua propria necessidade de viver. Esse sujeito esta
fadado a introduzir fragmentos em um conjunto de fragmentagdes, viver em ziguezagues,
de um lado a outro para permanecer existindo; e c¢) ndo ter uma forma ou contetido
absolutos e estanques, em que sua existéncia se apoia em lembrangas e imagens que
também ndo sdo fixas, embora superficialmente, em um primeiro momento, parecam ser
estanques. Soma-se a esse paradigma, o fato de que o negro sé existe em relacdo a um
outro, ao seu senhor em um intrinseco vinculo de submissao.

Ainda, vale citar e frisar que essa constru¢do do negro, feita pela Ocidente, ¢
caracterizada enquanto um enorme conjunto de enunciados fora da realidade, mentiras e
fantasmas. Sendo entendido enquanto um corpo, um movimento sempre inerte, rastejante
e espasmodico, uma forca bruta e uma onda de raiva e inquietude que suscita a repulsa e

o terror. “E o processo de transformagao das pessoas de origem africana em “negros”, isto
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¢, em corpos de extragdo e em sujeitos raciais, obedece em varios aspectos a uma tripla
logica de ossificagdo, envenenamento e calcificacdo” (Mbembe, 2020a, p.81).

Em uma perspectiva Ocidental, portanto, o negro ¢ essa

figura excedente em relagdo a qualquer figura e, portanto,
fundamentalmente infigurdvel, o negro em particular era o exemplo
consumado desse ser-outro, vigorosamente forjado pelo vazio, e cujo
negativo havia penetrado todos os momentos da existéncia — a morte
do dia, a destruicdo e o perigo, a inominavel noite do mundo (Mbembe,
2020a, p.30).

Perspectiva essa que constitui uma parte do que o autor chama de razao negra, a
consciéncia ocidental do negro, mentiras, que se julgam eruditas e cientificas acerca das
pessoas de origem africana. Esses discursos tém sua utilidade primeira na justificagdo da
dominagdo racial, uma visdo externa a Africa e ao negro, um juizo de identidade.

Segundo o autor, o que ele denomina enquanto razio negra sdo as vozes € as
praticas sobre quem ¢ de origem africana, “deliberacdes sobre a distingao entre o impulso
animal e a ratio [razdo] do homem” (Mbembe, 2020a, p.67). Ainda, é subdividida entre
brevemente comentada consciéncia ocidental do negro, um “juizo de identidade”; e
consciéncia negra do negro, uma “declaracdo de identidade”.

Especificamente no que concerne esse juizo, ele consiste

tanto de discursos como de praticas — um trabalho cotidiano que
consistiu em inventar, contar, repetir e promover a variagdo de
formulas, textos e rituais com o intuito de fazer surgir o negro enquanto
sujeito racial e exterioridade selvagem, passivel de desqualificagdo
moral e de instrumentalizagdo pratica (Mbembe, 2020a, p.61).

A outra parte, produzida em Africa ou ndo, assume de forma critica esses
enunciados, ¢ uma declaracao de identidade, chamada pelo autor de consciéncia negra do
negro, a qual busca fundar um arquivo e criar uma comunidade a partir da diaspora. Ele
mobiliza tantos os elementos da luta de classes, quanto a nega¢do de uma ontologia
fundada em sujeitos raciais.

Por mais dificil que seja restaurar a histéria do negro por muitas partes terem sido
perdidas, aniquiladas e/ou por ndo existirem vestigios, os pensadores desse segundo texto
da razdo negra, como Du Bois e Paul Gilroy, concordam que ¢ fundamental escrever sua
propria historiografia, ndo dependendo de quem pretensamente tentou escrever sobre os
negros, algo que desembocou na ciéncia colonial. Nessa linha de pensamento de uma

comunidade de dispersos, a historia negra também teria essa caracteristica de “so pode[r]
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ser feita com base em fragmentos, mobilizados para dar conta de uma experiéncia em si
mesma fragmentada” (Mbembe, 2020a, p.63).

Ha, porém, uma ambiguidade, “seu autor ¢ um sujeito tomado pela obsessdo de
ter se tornado estranho a si mesmo, mas que mesmo assim busca assumir o mundo com
responsabilidade, proporcionando a si mesmo seu proprio fundamento” (Mbembe, 2020a,
p.64). Para além disso, ainda ha similaridades com o primeiro texto razdo negra, “os
vestigios, as marcas, 0 murmurio incessante e, por vezes, a surda cogéncia do primeiro e
também a sua miopia, inclusive no ponto em que a reivindicagdo de ruptura ¢ a mais
gritante” (Mbembe, 2020a, p.65). As lutas abolicionistas e anticapitalistas, o
internacionalismo, a coletividade estdo profundamente marcados na elaboragdo da
consciéncia negra do negro. Nesse sentido, “debater a razdo negra é, pois, retomar o
conjunto de disputas acerca das regras de definicdo do negro” (Mbembe, 2020a, p.67).

Portanto, o negro vai possuir trés fungdes na modernidade, a de atribuigdo, a de
interiorizagdo e a de subversao. Primeiro ao classificar as pessoas com uma humanidade
a parte, apos isso, com uma declaragdo de identidade, o negro passou por um momento
de recuperacdo e interiorizagdo que, num ato de subversdo, reversao e inversao “inaugura
a plena e incondicional recuperagdo do estatuto de humanidade outrora rasurado pelo

ferro e o agoite” (Mbembe, 2020a, p.93).



16
3 ALIENACAO PARA ACHILLE MBEMBE

Explicitado o que ¢, ou quem ¢, o sujeito racial consideramos enquanto
fundamental explorar, para um melhor entendimento, os contornos do conceito de
alienacdo, dado que possui uma completa relacdo com a existéncia, 0 nascimento € o
desenvolvimento do sistema racial de classificagdo do humano. Essa aproximagao inicial

¢ explicita no pensamento do autor quando investigamos que raca tem sua fundagao

praticando alterocidio, isto €, constituindo o outro ndo como semelhante
a si mesmo [e aqui, o sujeito racializado tornado objeto estaria
constantemente se relacionando com a violéncia, afinal, o sujeito seria
um] objeto propriamente ameagador, do qual € preciso se proteger,
desfazer, ou ao qual caberia simplesmente destruir, na impossibilidade
de assegurar seu controle total (Mbembe, 2020a, p.27)

Uma ressalva a ser citada é que autor ndo faz uma analise extensa da alienacéo,
isto €, um conceito vasto e diverso por toda a historia da filosofia, portanto, fizemos um
estudo para delimitar e entender mais precisamente como esse conceito € encarado por
Mbembe, dado que ele perpassa toda a obra em questdo, bem como no pensamento
filosofico do autor. Notamos que a alienacdo aparece enquanto um dimensédo ao analisar
a experiéncia da populagéo negra a partir do surgimento das ragas na modernidade. Nessa
linha de pensamento, essa primeira secdo foi guiada pela pergunta norteadora: quais sdo
as dimens@es do conceito de alienacdo para negros no pensamento de Achille Mbembe?
Ou seja, aqui foi analisado algumas dimensdes da alienacdo para, no final, apresentarmos
onde Mbembe identifica precisamente o seu surgimento.

Consequentemente, varios outros conceitos foram encontrados quando
investigamos onde haviam passagens que dissertavam acerca da aliena¢cdo na construcéo
escrita do pensamento do autor, os quais auxiliaram para um melhor entendimento dos
contornos gerais da alienacdo negra, isto é, racialmente ancorada.

Nesse perspectiva, alguns momentos histéricos se mostraram enquanto marcantes
para a analise durante pesquisa e, dessa forma, buscamos também entender
criteriosamente o0 que esses momentos significavam para Mbembe, inclusive enquanto
dimensGes da propria alienacao, onde e como ela estaria presente. Assim, também foram
analisadas e discutidas todas as passagens acerca deles, a saber, escravismo, colonialismo,

apartheid e neoliberalismo.
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3.1 Dimensdes especificas da alienacgao

Uma das formas de se aproximar da relevancia do texto de Mbembe é notar que a
questdo sobre a sobrevivéncia de grupos racializados perpassa toda a modernidade e,
como ele mostra ao longo de seu trabalho, esse problema envolve inimeras dimensdes.
E nesse sentido que pode-se compreender, de forma inicial, 0s negros como “pessoals]
humana[s] cujo nome é humilhado, a capacidade reprodutiva e generativa deturpada, o
rosto desfigurado e o trabalho espoliado, ele é testemunho de uma humanidade mutilada,
profundamente marcada a ferro pela alienagao” (Mbembe, 2020a, p.76).

Ao comentar sobre esse “humano”, o autor refere-se ao negro enquanto
escravizado e sofredor das consequéncias da alienacdo. No caso, Mbembe cita a carga
negativa que a categoria negro remete imediatamente e que perpassa 0S anos da
modernidade, isso quando sua prépria linhagem néo é aniquilada. Também, e que talvez
mais concerne a este trabalho, a questdo da imagem que 0 negro passa, sua identidade
fracionada, seu rosto desfigurado e ndo completo nem para si hem aos outros. Contudo,
ainda que esse sujeito negro, fruto da modernidade, sofra diferentes formas de alienacéo,
Mbembe ndo deixa de ressaltar que as possibilidades de revolta nunca desaparecem do

horizonte. Por isso, afirma o autor que

em virtude da maldicdo a que esta condenada a sua existéncia e da
possibilidade de insurreicdo radical que, ndo obstante, leva consigo e
que jamais sera completamente anulada pelos dispositivos de sujeicao
[...] [a expectativa da resisténcia] é justamente a possibilidade de um
acontecimento singular, ‘a revolta dos escravos’ (Mbembe, 2020a,

p.76-77).
Dessa forma, constatamos que 0s negros ndo sdo totalmente assujeitados®, porém,
para um maior aprofundamento, é necessario percorrer o caminho desde o que o autor
chama de difragdo originaria do humano moderno até a sua maxima experiéncia de

opressdo configurada como e enquanto apartheid.

Dessa difracdo originaria se deduz, geralmente, que o eu auténtico® se
teria tornado um outro. Um eu alheio [alienado] teria sido colocado no

5 O que inclusive, como discutiremos adiante de modo mais detalhado, vai permitir a concepgéo de negros
dentro de sistemas de governo que ndo explicitamente consideram o negro como um ndo humano ou um
sub-humano, como por exemplo em uma democracia, dado que nesse sistema de governo especifico “ele é
sujeito agora a um parametro de liberdade que ndo dependerd mais de correntes fisicas, [mas sim de]
uma liberdade inserida em um sistema de utilidade, gerenciada e regulada por uma ideia de bem extraida
de uma razdo universal” (MEDEIROS, 2018, p. 10).
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lugar do eu préprio, fazendo assim do negro o portador, a despeito dele,
de significados secretos, de obscuras intencdes, de um inquietante
estranhamento que comanda a sua existéncia sem seu conhecimento e
que confere a certos aspectos da sua vida psiquica e politica um carater
noturno e qui¢ca demoniaco (Mbembe, 2020a, p.187-188).

Essa difracdo originaria que Mbembe cita € a criacdo, a partir da separacdo do
humano em racas, de um eu proprio de um lado e de eu estrangeiro de outro, isto é, a
imagem a qual j& fizemos referéncia. Por esse angulo, o autor nos apontar que essa
representacdo € quase sempre lembrada, na perspectiva da literatura negra, pelo confronto
do ser colonizado tanto com esta imagem quanto com a lembranca de captura, a
lembranca da colbnia, as quais associaram a descendéncia a uma imagem de terror.
Assim, percorremos essa cisdo no interior do ser com uma difragéo, a qual origina uma
imagem que substitui e subjuga o humano, anteriormente ndo alienado, na medida em que
esta alienacdo, esse desmembramento, implica ao negro significados inteiramente
negativos, demoniacos, e comanda sua existéncia, inclusive sem mesmo um
conhecimento proprio. Nessa linha de argumentacdo em relacdo a cisdo do humano,

especificamente negro, Mbembe, como base na critica franc6fona, nos mostra que

essa separacdo teria acarretado uma tal perda de familiaridade consigo
mesmo que o sujeito, tornado estranho a si mesmo, teria sido relegado
a uma identidade alienada e quase inerte. Assim, em vez do ser junto a
si mesmo (outro nome da tradicdo), que deveria ter sido sempre a sua
experiéncia, ter-se-ia constituido numa alteridade na qual o eu teria
deixado de se reconhecer: o espetaculo da cisdo e do desmembramento
(Mbembe, 2020a, p.143).

Essa argumentacdo de Mbeme no que concerce a origem e as consequéncias dessa
separacao de si mesmo, indica que de forma imposta, ela deixou ao negro uma identidade
alienada’ e quase imovel, cristalizada. Para essa questdo, o autor lembra, primeiramente,

de trés acontecimentos candnicos na existéncia do negro, sdo eles a escravatura, a

6 Mbembe utiliza a expressdo “eu auténtico” para se referir a0 momento anterior a alienagdo. O autor
também fala em “si proprio” e “si mesmo” para se referir a uma espécie de estagio anterior a alienag@o,
porém, para uma compreensdo mais profunda dessas categorias “eu auténtico”, “si proprio” ou “si mesmo”,
talvez demandariamos um esforgo que nos conduziria para um caminho diferente do que foi proposto nesta
pesquisa. Por isso, a op¢do nesse momento serd de ndo analisar os contornos mais estruturais de uma

possivel autenticidade de um eu nao alienado.

" A partir da tese de Mestrado de Claudia Silva Lima, essa identidade torna-se mais nitida visto que ela
“pode ser entendida na mesma perspectiva abordada por Erich Fromm da escola de Frankfurt, na sua obra
O conceito Marxista de homem. [...] Essa alienacdo ou alheamento, em que o africano criado pelo europeu,
comegou a ser percebido como objeto de exploragao” (2017, p. 117). De forma ainda mais nitida: “Alienar-
se €, em Ultima analise, vivenciar o mundo e a si mesmo passivamente, receptivamente, como o sujeito
separado do objeto” (FROMM, p. 50).
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colonizacao e o apartheid, que surgem como dimensdes da ciséo e do desmembramento
conforme mencionado no trecho, mas também podem ser vistas como trés formas
historicas em que a alienacdo negra esta presente. Desde entdo, em uma perspectiva
historica, o ser negro passou a viver sem mais ‘se saber eles mesmos’; ‘sem ter a soberania
de si proprios’; ‘sem mais se manter por si mesmos no mundo’ e ‘sem possuir autonomia’,
ou seja, passa-se a viver como um ser cindido em si proprio, a partir do fracionamento e
da divisdo do humano em ragas, e consequentemente, com uma identidade que passou a
ser também fracionada.

Atrelado a isso, e pensando na questdo da separacdo do humano em ragcas,
encaramos enquanto necessario discutir que da mesma forma que o negro foi uma
categoria criada na modernidade para atrelar certos significados a uma parcela da
populacdo mundial, em mesma medida também foi 0 branco. Dessa maneira, ergueu-se
uma fantasia, um espaco de poder que coloca como o Outro, como racializado, todo

aquele diferente do branco.

Tal forca se manifestou de diversas formas conforme a época e o
contexto — genocidios e exterminios no Novo Mundo e na Austrélia,
trafico de escravos no triangulo atlantico, conquistas coloniais em
Africa, na Asia e na América do Sul, apartheid na Africa do Sul e, um
pouco por todo o lado, espoliagdes, depredacGes, expropriacdes e
pilhagens em nome do capital e do lucro, e, para coroar o conjunto,
vernaculiza¢do da alienagdo” (Mbembe, 2020a, p.91).
A forca que o autor cita nesse trecho corresponde a ‘fantasia do branco’, isto é, “uma
fantasia da imaginacdo europeia que o Ocidente se esforcou para naturalizar e
universalizar” (Mbembe, 20203, p.88). Esta elaboracéo, tida por muitos anos enquanto
cientifica, considera o branco enquanto natural e ndo enquanto uma categoria de ser
criado, conforme também foi 0 negro. Essa fantasia se apoia em uma disseminacao por
todos os meios possiveis, tanto na transformacdo dessa crenca em senso comum, desejo
e fascinio, quanto do modo de estar, entdo estabelecido, do Ocidente em relacdo ao
mundo.

Dessa forma, essa fantasia causou, enquanto consequéncia, roubos e incontaveis
danos a vida humana por todo o mundo em nome do capital, assim como a vernaculizagédo
da alienacdo, ou seja, o desenvolvimento particular em cada pais da nacionalizacdo de
um vocabulério relacionado a aliena¢do. Em outras palavras, o carater universal que o
branco assumiu, implicando aos outros uma sub-humanidade, teve como consequéncia a

difuséo da alienagcdo no mundo. Além da difuséo e nacionalizagéo dessa ‘fantasia’, uma
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consequéncia ainda mais brutal é a naturalizacdo de algo que €, por si mesmo, fruto de
um tipo particular de violéncia, a raga.

Neste aspecto, é possivel demarcar nitidamente como o branco e o negro, essas
duas forcas antagonicas, articulam uma questao essencial entre elas: a diferenca. Nessa
linha de pensamento, para Mbembe é possivel invocar a diferenca de maneira “que se
assemelha a um consentimento a escravizagdo, assim como s6 ha alienac¢do quando, para
além da coercdo, se sucumbe a seducdo” (Mbembe, 2020a, p.168). Assim, Mbembe,
baseando-se nas ideias de Fabien Eboussi Boulaga — um autor entre diversos destacados
de uma série de intelectuais que compde a chamada razéo negra — aborda a questdo da
diferenga negra e a relaciona brevemente com a alienagéo.

Para expor isso, € correto afirmar que, segundo Mbembe e Boulaga, a questdo da
diferenca para a populacdo negra ndo é a base, por si so, de uma autodeterminacdo e nem
de uma justificacdo para a inocéncia por parte dos individuos, visto que, antes de tudo, ha
a possibilidade de partes dessa diferenca terem apenas desaparecido com, também, o
aniquilamento das linhagens. De fato, ela pode ser encarada “a um sO tempo como
memoria vigilante, modelo de identifica¢do critica e modelo utdpico” (Mbembe, 20203,
p. 168). Somado a isso, 0s autores também citam que a diferenca pode ser usada para
diversos fins, isto é, tanto para uma funcdo libertadora se a evocacgdo de certos aspectos
da diferenca, perdidos ou ainda preservados, ndo for nostalgica e melancdlica; quanto
para o consentimento da prépria escravatura, ou seja, desumanizacao.

Exposto isso, Mbembe entdo relaciona esse conceito da diferenca negra com a
alienacdo. Para tanto, ele formula que a diferenca do negro em relagao a outras ragas pode
ser aproveitada e violada pelos préprios aspectos internos do conceito de diferenca
advinda da difracdo originaria, um fim mortal em si mesmo. Especificamente, existe a
possibilidade dela ser violada com um objetivo, a saber, o consentimento da
desumanizagdo. E nesse momento da argumentacio que emerge a relagio da diferenca
violada, utilizada de maneira desumanizadora, com a alienacao, visto que, para existir, a
ultima sucumbe a uma sedugdo também necesséria a primeira. 1sso permite afirmar que,
de acordo com o autor, tanto a alienagdo quanto a diferencga violada estéo ligadas pela
seducdo. Essa sedugéo, por sua vez, assume um aspecto negativo para Mbembe e remete
a uma reproducgdo e a um fascinio dos individuos com o estado contemporéneo da
sociedade em que eles estdo inseridos que conta, ‘para além da coercdo’, com certa dose

de ‘seducédo’. Continuando sua argumentagdo com Boulaga, Mbembe destaca que:
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Ao tratar da ‘tradigdo’, Eboussi Boulaga afirmou que a funcdo da
vigilancia era impedir a repeti¢do. ‘A memdria vigilante se impde para
se livrar da repeti¢do da alienacgdo da escravatura e da colonizagdo’, isto
¢, ‘a domesticagdo do homem, sua reducdo a condicdo de objeto’, a
espoliacdo do seu mundo, ‘a ponto de ele proprio se renegar ou se
destruir, estrangeiro em sua terra, em sua lingua, em seu corpo,
excedente na existéncia e na historia’ (Mbembe, 2020a, p.169).

Como pode ser observado, o objetivo do autor é chamar atengéo para relagéo entre
tradicdo e constante vigilancia para que certos momentos de perda e alienacdo néo se
repitam como a escravatura e a colonizacdo. Mais especificamente, talvez seja possivel
afirmar que sua preocupacdo é mostrar a relacdo desses dois momentos histéricos com a
alienacdo, que, como ja visto, podem ser considerados como formas histéricas em que a
alienacdo negra estd presente para o autor Mbembe. Ele, ao recorrer novamente a
Boulaga, também ressalta que a alienacdo esta ligada a domesticacéo e a objetificacdo do
ser, 0 que produz, como consequéncia, um certo afastamento, um repudio de si mesmo,
assim como de sua cultura.

Nessa concepc¢do, Mbembe mostra quando a alienacdo de fato se inicia, isto é,
exatamente quando o negro toma para si a imagem criada pelos colonizadores e a
reproduz acreditando em sua autenticidade e originalidade. Ou nas préprias palavras do
autor, “a alienacdo comeca de fato no momento em que o negro, em contrapartida,
reproduz fielmente essa imago como se ela fosse ndo s6 verdadeira, mas também de sua
autoria” (Mbembe, 2020a, p.202).

O mais importante nessa argumentacdo € ressaltar a longa construcdo dos pré
requisitos que constroem as bases para a criacdo e instrumentalizacdo dessa imagem
necessaria ao inicio de uma verdadeira alienacdo, isto é, todos o0s processos de
colonizacdo, escravatura, apartheid; a fantasia do branco — e das racas — e a difracdo
originaria. Essa alienacdo, portanto, s6 ocorre na modernidade quando o negro toma
fielmente para si essa imagem e a reitera. E possivel dizer que alienar-se, nesse sentido,
implica em tomar para si 0 que outro produziu.

De acordo com o que foi visto nessa analise do pensamento de Mbembe, uma
forma de compreender o sentido amplo de alienacao que esté presente principalmente no
Critica da razéo negra (2020a) retine um conjunto de aspectos tais como ‘domesticacao’,
‘perda de familiaridade consigo mesmo’; ser ‘estranho a si mesmo’; ter uma ‘identidade
[...] quase inerte’; ‘sofrer a experiéncia de ndo reconhecimento, de objetificagdo’, ‘cisdo

e desmembramento’. Essas dimensdes tomadas em conjunto permitem que Mbembe
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possa afirmar que ‘a alienacdo comeca de fato> no momento em que 0 negro se auto
repudia e passa a reproduzir a imagem negativa criada pelo seu algoz.

Vale lembrar também das consequéncias que Mbembe extrai da alienacdo. Elas
podem ser resumidas pelas conhecidas a¢cdes do capitalismo e colonialismo no mundo,
infligidas na materialidade a servico do capital, como roubo, pilhagens, assassinatos e
expropriacdes. Mas também, e com ndo menos danos materiais, pelos efeitos mais
tedricos e subjetivos, como a fantasia da raca num geral, a vernaculizagdo da alienacao,
a existéncia dessa imagem estrangeira que transforma a vida do negro em algo demoniaco
e a morte ou fragmentacdo de sua identidade, que continuara fracionada se apoiar-se
totalmente nas diferencas ou se nega-las por completo. A identidade do negro, nesse
cenario, sO existe no devir, em um fluxo permanente que se alimenta das préprias
diferencas entre quem foi determinado enquanto algo unico e sem complexidade — a raca
negra — e entre a relacao desta com o resto do mundo, uma relacéo da totalidade do mundo
humano.

Ainda, Mbembe também deixa claro que toda essa constru¢do da alienacdo na
modernidade acaba tendo, no surgimento do neoliberalismo, um ponto crucial. E
exatamente nesse momento que o individuo ndo se submete mais a alienacdo do periodo
do capitalismo industrial, que ele se encontra no aprofundamento e intensificagdo da
alienagdo como nunca antes visto.

Feita essa breve reconstrucdo de algumas das dimensdes mais marcantes da
alienacdo tal como trazidas por Mbembe, o proximo passo sera apresentar brevemente

como elas se articulam com a escravidéo, o colonialismo e o apartheid.

3.2 Alienacio e escravidao

Antes de estabelecer as devidas relagdes com os trés momentos historicos citados,
é preciso mostrar um quadro geral do que ocorreu a partir do século XV até a divisa de
todo o globo, com o imperialismo no século X1X, o qual possui dimensdes diretas com a

alienacdo de negros, nas palavras do autor:

Esses acontecimentos foram, por sua vez, a consequéncia de uma
gigantesca migracdo de povos, que assumiu quatro formas ao longo
desse periodo. A primeira foi o exterminio de povos inteiros, em
especial nas Américas. A segunda foi a deportacdo em condicdes
desumanas, de carregamentos de muitos milh&es de negros para o Novo
Mundo, onde um sistema econdmico fundado na escravidao contribuiu
de maneira decisiva para a acumulacdo primitiva de um capital ja desde
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entdo transnacional e para a formacdo de didsporas negras. A terceira
foi a conquista, anexacdo e ocupacdo de vastas terras até entdo
desconhecidas da Europa e a submissdo de suas gentes a lei do
estrangeiro, sendo que anteriormente se governavam a Si mesmos
segundo modalidades bastantes diversas. A quarta se refere a formacéo
de Estados racistas e as logicas de ‘autoctonizagdo’ dos colonos, a
exemplo dos africaner na Africa do Sul (Mbembe, 2020a, p.108-109).

Conforme mostra o trecho citado, Mbembe atribui os eventos que envolvem o
escravismo, a colonizacdo e o apartheid a quatro fases. A primeira corresponde ao proprio
exterminio, o genocidio de povos originarios, com destaque das Américas, com a chegada
dos Europeus. A segunda fase representa o trafico negreiro, no qual milhdes de negros
cruzaram forcadamente o Atlantico para constituirem a forca de trabalho escravizada
necessaria para a acumulacdo primitiva de capital. Em outras palavras, ja € possivel dizer
que constatamos que o racializacdo foi essencial para a fundacéo do capitalismo, esse ja
com germes na internacionalidade. A préxima fase condiz, de acordo com o autor, com a
“conquista, ocupacdo e anexacao” de regides do globo onde os europeus ainda ndo tinham
um dominio, como as préprias Américas, Africa e Asia — as mesmas possuiam em suas
localidades povos com diversas formacgdes societarias. Por ultimo, na quarta fase,
Mbembe elege como momento culminante o apartheid, Estados formalmente racistas
que, constituindo sua prépria populacao, estavam colonos e filhos de colonos, os quais
passaram a integrar a populacdo local ao ponto de uma formacéo linguistica com origens
Europeias, mas usada em Africa. Como exemplo principal dessa Gltima fase, é possivel
apontar a Africa do Sul.

Apobs essa contextualizagdo, € preciso destacar como a escravizacao de outros
povos baseados na cor da pele teve uma justificativa, um “direito originario de
intervencdo [o qual] fazia parte do ‘bom direito’, que se aplicava tanto as guerras de
exterminio quanto as guerras de escravizagdo” (Mbembe, 20203, p.115).

Esse direito originario refere-se a uma prerrogativa que o europeu tinha em
contraposi¢do ao dito selvagem sub-humano, ou até ndo-humano. Esse direito, através de
uma nocao religiosa, expunha as praticas, as culturas de povos ndo europeus e ndo cristaos
como agoes que se configuravam enquanto crimes tanto em relagéo a propria humanidade,
quanto em relacdo a natureza. Assim criava-se, consequentemente, uma distin¢do entre
os tipos de inimigos e tipos de guerra. Partindo da visdo europeia-cristd, na pratica, isso
significava que uma intervencdo aplicada a sociedades ndo inteiramente humanas ou
fundamentalmente inumanas, como as localizadas em Africa, era essencialmente

diferente de uma intervengdo contra uma sociedade cristd. A partir disso, esse “bom
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direito” a essas guerras para o exterminio, tal como para a escraviza¢ao pavimentaram o
caminho para o ‘bom direito’ a propriedade da terra do colonizado, considerada sem
senhor e, portanto, passivel de ser ocupada pelo colonizador; a dominagdo via Estado
colonial; a eliminacdo de direitos dos nativos. Enfim, é o controle de uma raga de
“escravos” por uma raga de “conquistadores” também pela via juridica e pavimentado por
um rastro de violéncia, ndo obstante Fanon (1968, p.40) coloca o colonialismo como a
violéncia em estado bruto

Essa dicotomia também aparece por toda o pensamento de Mbembe que,
novamente ao se apoiar em Boulaga, fala sobre a diferenca de negros em contraposicao
aqueles que os escravizaram, da Africa em relacdo a Europa, a qual, se tomada como
alicerce para a autodeterminacdo, ela — diferenca — pode se configurar como negativa

e também se tornar pouco util como ja mencionado. Mais especificamente, desse modo,

outras instancias da diferenca negativa se relacionam com o abandono
da responsabilidade, com a culpabilizacdo de todos, menos de si
mesmo, com a constante imputacdo da escravizagdo inicial & acéo
exclusiva de forgas externas e com a exoneragdo dos seus proprios
poderes (Mbembe, 2020a, p.169).

O autor julga, portanto, como negativa a inculpagéo da escravizacdo exclusiva a
elementos externos a partir da diferenciacdo total entre africanos e colonizadores. A
diferenca, em um primeiro momento, caracteriza uma autonomia dos negros em forma de
‘fonte autdnoma de criagdo’. Explica-se: embora o apelo a raca para o oprimido remonte
o luto, uma angustia profunda, uma perda “para os negros confrontados com a realidade
da escravidao, [...] [que] é, antes de mais nada, de ordem genealdgica” (Mbembe, 20203,
p.71), ha essa tentativa de resisténcia. Em outro termos, uma tentativa de estabelecer uma
comunidade forte o bastante para tentar dar algum tipo de resposta a sujeicéo biopolitica®.
Assim, mesmo que a invocacgéo da raga busque reviver a populacdo negra que se encontra
separada do que a fazia viva, isto &, as antigas instituicdes, os lagos sanguineos, a sua
terra, 0s seus rituais e 0s seus simbolos, essa mesma invocagao ndo deixa de se configurar
enquanto fruto de uma alienacdo, ou seja, uma sensagdo de perda, de cisdo que beira 0
exterminio

Assim, ao apoiar-se totalmente na diferenca entre brancos e negros, entre

colonizadores e colonizados, identificamos um aspecto superficialmente implicito: tratar

8 Silvio Almeida (2019) lembra que a partir do século XIX o Estado, em vez de possuir o poder de tirar a
vida, passa a ter a soberania de controla-la, manté-la e prolonga-la, fazer viver e deixar morrer.
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de Africa como um todo, um agrupamento (inico em contraposic&o a Europa é nada mais
que reproduzir uma ideia de uma ‘biblioteca colonial’, uma invencéo. A identidade negra,
portanto e como ja explicito, so existe em devir a partir de uma diferenca positiva® viva
entre as varias etnias e culturas de diversos povos negros e entre estes em relacao ao resto
do mundo. Assim, a ligacao entre escravidao e alienacdo surge como uma das formas de
compreender a opressdo descrita por Mbembe, porém, ha outras duas formas que essa
investigacao pretende apresentar.

3.3 Alienacio e colonialismo

A brutal investida que Mbembe denomina como colonialismo ou imperialismo foi
uma enorme migragdo forcada de povos, a qual assumiu as quatro fases ja citadas, “a
colonizacdo foi uma forma de poder constituinte, cuja relagdo com o solo, com as
populacdes e com o territorio associou, de maneira inédita na historia da humanidade, as
trés ldgicas da raca, da burocracia e dos negdcios (commercium)” (Mbembe, 20203,
p.109).

A colonizacdo, como se vé, é um termo bem amplo para Mbembe, o qual ainda a
classifica como uma forma de poder que, ao obter o dominio do solo, dos autoctones e da
territorialidade, uniu trés discursos. Eles se traduzem na existéncia de racas distintas
dentro da humanidade, as ditas selvagens devem ser geridas pelas ditas ‘racas superiores’
através da forma politica de administracdo da economia capitalista, a burocracia, um
dispositivo de dominacdo. Nesse sentido, a colonizacéo tinha o papel fundamental de unir
0s negdcios com a morte, isto €, a classificacdo dos seres humanos em racas e inserir o
negro dentro da modernidade e da I6gica da economia capitalista, a economia de mercado.
Esse papel era concretizado sobretudo pela lei e pela forga, quase sindbnimos no mundo
colonial. Em outras palavras, Mbembe oferece uma defini¢do explicita sobre a préatica
colonial que consistia na classificacdo hierarquizada de seres humanos através de racas,
unida com o fundamento da economia capitalista, bem como na violéncia como expressdo
méaxima da politica e com um instinto inconsciente a degradacdo e a podriddo social.
Assim, “[...] para que se tornasse um habito, a 16gica das ragas precisava ser agregada a

I6gica do lucro, a politica da forga e ao instinto de corrupgdo — defini¢do exata da pratica

% Para Claudio V. F. Medeiros “A tarefa portanto ¢ pensar a diferenga negra, como um gesto de
autodeterminacdo sobretudo, o que exige uma critica da meméria, mas cuja tradicdo ndo seria
objeto de uma certa nostalgia que nos paralisasse” (2018, p.7).
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colonial” (Mbembe, 2020a, p.116). Explicamos: essa l6gica das racas precisou se
aglutinar aos elementos citados para que se tornasse algo comum na imaginagao europeia,
algo tido como cultural e natural.

Assim, essa classificacao e hierarquizacdo consolidou-se como elemento central
diante das varias formas de colonialismo existentes feitas por diversas nacdes europeias
— ndo apenas em Africa. Aprofundando-se um pouco mais na logica das ragas, Mbembe

afirma:

No entanto, ocorreu que, em meio ao trafico de escravos e ao
colonialismo, assistiu-se ao deslocamento e a inédita alianca de dois
discursos — o discurso acerca da raga no sentido biologico do termo
(mesmo que esse sentido bioldgico estivesse longe de ser estavel) e o
discurso acerca da raga enquanto metafora de uma proposi¢cdo mais
ampla sobre a velha questdo da divisdo e da sujeicdo, da resisténcia e
da fragilidade do politico, do elo, por defini¢cdo sempre fraco e contudo
inseparavel, entre a politica e a vida, o politico e o poder de matar; o
poder e as mil maneiras de matar ou de deixar (sobre)viver (Mbembe,
2020a, p.106-107).

Dessa forma, Mbembe mostra como na Modernidade, diante dos momentos
historicos citados, houve uma alianca de dois discursos: a raca como algo bioldgico e
natural, apoiada no racismo considerado cientifico, o qual nada tinha de cientifico de fato
e por isto a instabilidade desse discurso; e a raca utilizada como um artificio para a
justificacdo da sujeicdo e hierarquizacdo dos seres no sentido politico, o que
consequentemente se alia a uma utilizacdo classista da raca. Em outros termos, a invenc¢édo
das racas possui também como dimensdo a necessidade de dar outra forma a sujeicéo e
hierarquizacdo de seres humanos, ja divididos em classe. Essa alianca entre classe e raca,
coloca os negros em uma posicdo inferior as classes dominantes, o que, por sua vez,
permite o dominio politico e o controle da vida, material e subjetiva, das classes
subalternas e consequentemente dos negros em um quadro geral — com uma imagem
criada e encarada pelos brancos enquanto um objeto de exploracao.

Para esse dominio tdo brutal no estrangeiro ser justificado em solo europeu, para
se criar uma aceitacdo geral da légica das racas e do colonialismo, o meio escolar foi
fundamental para a disseminacdo e construcdo da ideologia dominante na socializacdo
desde a idade mais jovem possivel. Os negros eram retratados como seres inferiores,
idiotas presos em seu préprio mundo, algo de uma consequéncia bioldgica e direta de se

nascer negro. Para uma salvacdo negra de sua propria deficiéncia racial, os europeus
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criaram a colonizacdo para educa-los, para apaziguar suas raivas inatas da raca, ou seja,

compreendemos que a colonizagéo era um favor aos negros na viséo europeia.

Em todas essas obras, 0 africano é apresentado ndo apenas como uma
crianga, mas como uma crianca idiota, presa de um punhado de régulos,
potentados cruéis e implacéaveis. Essa idiotia seria consequéncia de um
defeito congénito da raca negra. A colonizagdo seria uma forma de
assisténcia, de educacgdo e de tratamento moral dessa idiotia, além de
um antidoto para o espirito de brutalidade e para o funcionamento
anarquico das ‘tribos nativas’. Desse ponto de vista, representava uma
béncdo da civilizacdo. Seria a regra geral de tratamento da idiotia das
racas predispostas a degenerescéncia (Mbembe, 2020a, p.121).

Essa visdo de um petit negri como Fanon explicita era a predominante em todas
as formas de colonizagdo, independentemente da nacionalidade do colonizador. E ndo
podia ser diferente visto que existia uma relacgao direta entre a razéo, fruto das revolugdes
burguesas, e a colonizacdo, esta Ultima advinda do Iluminismo por se apoiar em uma
razdo julgada como universal que deveria ser exportada para o resto da humanidade —
nessa argumentacdo, Mbembe coloca o Iluminismo como pai do colonialismo. O
colonizador, um sujeito universal, teria uma razdo universal e modelo para os outros
sujeitos, ou ndo sujeitos.

Outro ponto de reflexdo é que, apos a categoria da raca, tipica da Modernidade,
ser designada a um grupo de pessoas, isto € e no que mais concerne esta pesquisa, aos
negros, ¢ revelado que “a colonizagdo ¢ uma prodigiosa maquina produtora de desejos e
fantasias” (Mbembe, 2020a, p.203).

Em outras palavras, isso significa que diversos bens materiais ou simbolicos
foram introduzidos na col6nia com o objetivo de diferenciacdo entre os proprios
colonizados através da inveja, da diferenciagdo em termos de perda (alienacdo) de
prestigio ou de classe. Esse movimento foi algo essencial para a dominacdo colonial e
demandou investimentos no que suscitava o desejo de riqueza dos colonizados, uma
‘economia emocional’ com o objetivo de coloca-los em conflito. “Em grande medida, a
colonizacdo apenas reforgou esses dispositivos. Muito da sujeicdo dos africanos a
colonizagdo passa pela mediagdo dos bens” (Mbembe, 2020a, p.210). Essa riqueza era
extremamente volatil e conferiu aos africanos, de um modo geral, uma concepgao
instantaneista do tempo e do valor, ou seja, a necessidade de se adquirir tudo o que se
pudesse em vida, seja material ou simbélico — bem como o neoliberalismo se mostra
atualmente. Assim, Mbembe explicita como a relacéo entre as pessoas foi transformada

em uma relacdo com nitidas caracterisitcas mercadologicas, 0 mercado entrou na alma
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dos africanos e tudo o que se desejava eram bens de consumo ou de prestigio, 0 que
incluia mulheres, filhos e aliados.

Ainda na argumentacéo do autor, e no que mais compete a esse trabalho, Mbembe,
apoiando-se em Frantz Fanon, conclui que a no¢do de uma nacdo colonizadora se
reproduz apoiada na alienacdo do outro. O potentado colonial se reproduz, assim, de
varias maneiras. Primeiro, com o colono inventando, fazendo o colonizado, ontem e hoje.
Depois, esmagando essa invencdo, fazendo dela uma coisa, ora um animal, ora uma
pessoa humana em perpétuo devir. E, por fim, ferindo constantemente a humanidade do
subjugado, multiplicando as feridas sobre o seu corpo e atacando o seu cérebro com o
intuito de infligir lesdes. “Por ser uma negacdo sistematizada do outro, uma decisdo
furiosa de recusar ao outro qualquer atributo de humanidade, o colonialismo compele o
povo dominado a interrogar-se constantemente: ‘Quem sou eu na realidade?’” (Mbembe,
2020a, p.194).

Portanto, o colonizador, através do colonialismo, inventou o colonizado, criou
uma imagem extremamente negativa e imputou a milhGes de pessoas classificadas
enguanto negros, coisificou e animalizou essas pessoas, produzindo, conforme vimos
anteriormente nesse trabalho, uma ‘perda de familiaridade consigo mesmo’ e uma
‘identidade [...] quase inerte’. Dessa forma, o colonialismo também forca o negro, com

uma identidade extirpada, alienada, a perguntar-se incessantemente quem é ele mesmo.

3.4 Alienacio e apartheid

A terceira dimensao da alienacdo que esse texto pretende abordar é aquela que
estd ligada ao apartheid. De acordo com o que apresenta Mbembe, apartheid é o
“momento em que o Estado, de forma explicita, fez da raca a alavanca de uma luta social
geral destinada, dali em diante, a percorrer de fora a fora o corpo social e a manter um
vinculo perene com o direito e a lei” (Mbembe, 2020a, p.108).

Nesse sentido, Mbembe cita que o apice do racismo, da racializacdo do mundo,
“gncontrou sua mais premente aplicagio na Africa do Sul durante o longo periodo que foi
do século XVIII ao XX” (Mbembe, 2020a, p.108). O apartheid nessa nagdo foi o
momento em que se institucionalizou o racismo, ou seja, é estabelecida uma relacéo
explicita do racismo com o direito, com o Estado, isto é, a raga como componente central
da organizacéo social e do cotidiano, onde existe uma luta clara contra as negras e 0s

negros. Para além disso, Achille Mbembe néo se esquece de apontar que:
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diversas formas de apartheid, de excluséo, de destituigdes estruturais
substituiram as antigas divisGes propriamente coloniais. Como
resultado, na maior parte do tempo, processos globais de acumulacdo
por expropriacao, novas formas de violéncia e iniquidades engendradas
por um sistema econdmico mundial cada vez mais brutal se
generalizaram, abrindo caminho a inumeras figuras inéditas da
precariedade e comprometendo a capacidade de muitos de continuarem
a ser senhores da propria vida (Mbembe, 2020a, p.279-280).

Dito nesses termos, é possivel apreender que Mbembe elege o negro, enquanto
categoria criada na modernidade necessaria para a continuacdo do apartheid e suas
diferentes formas. Assim, com a continua existéncia do negro se torna impossivel quebrar
tanto com a segregacdo, quanto com a alienacéo. Ou como Claudia Silva Lima exp0e, “[o
negro] contradiz a ideia de uma comunidade humana, de uma semelhanca e proximidade
de quem verdadeiramente somos. Negro diante dessa argumentacdo ontica de objeto,
seria essencialmente a ordem expressa da segregacao” (2017, p.113).

Vale lembrar, recuperando as categorias ja mencionados de ‘identidade em devir’
e ‘diferenca positiva’, que reforcar a diferenca negativa, a qual pode enclausurar negros
até o apice explicito do apartheid, ndo deve ser algo refor¢cado por quem é o préprio
prejudicado. Para essa tarefa, o apartheid e suas diferentes formas aparecem como um

ambiente que reproduz opressao:

[Assim] cada vez mais, [tornam-se] apenas imaginarias as distancias
gue nos separam neste Unico mundo que habitamos e que, em uma
maneira l6gica, temos todos direitos iguais a ele. Sendo um dado
imediato o compartilhar por todos de apenas um mundo, sdo também
reais os esfor¢os desenvolvidos sistematicamente pelo desejo de
apartheid (llges, 2016, p.172).

Nessa argumentacao de que existe um sé mundo e no que tange mais esta pesquisa,
a exposi¢do acerca do que o autor entende enquanto devir negro do mundo se faz
necessaria. Explicamos: a distribui¢do de violéncias para todas as humanidades
subalternas, baseada na hiper exploracao histérica do escravo negro, em todas as regides
do mundo, seja no centro do capitalismo ou em suas periferias. E dentro dessas
localidades, também ha suas diversas divisdes, isto €, Mbembe nio esquece da discussdo
sobre espaco e territorializagdo. Nesse sentido, o autor aponta que a ocupagao colonial
tinha como objetivo “inscrever sobre o terreno um novo conjunto de relacdes sociais e
espaciais” (Mbembe, 2003, p.135) e cita como exemplo os ‘distritos’ na Africa do Sul

durante o apartheid, entidade sociopolitica planejada para o controle, bem como os



30

‘bantustdes’. Também, como a expressao mais notdvel atualmente, cita a ocupacao na

Palestina:

Aqui, o Estado colonial deriva sua reivindicag¢do fundamental de
soberania e legitimidade da autoridade de seu proprio relato de historia
e identidade. Essa narrativa ¢ sustentada pela ideia de que o Estado tem
o direito divino de existir; e entdo entra em conflito com outra narrativa
pelo mesmo espago sagrado. Como ambas sdo incompativeis e suas
populagdes estdo entrelagadas, qualquer demarcagao de territorio com
base na identidade pura é quase impossivel (Mbembe, 2003, p.135).

E oportuno citar ainda alguns pontos especialmente sobre a Palestina: a
fragmentacao territorial, o acesso proibido e expansao de assentamentos, o que explicita
o0 apartheid enquanto uma ocupacao colonial fragmentada. Nesse caso, também, ha uma
politica de verticalidade, soberania vertical, divisao do territorio tridimensional, isto &,
duas formas de arranjo societario que possuem intrinsecas semelhancas.

Mais uma vez ¢ possivel observar, dessa vez a partir de um olhar voltado para o
apartheid, um fendmeno também politico, diferentes manifestagdes daquilo que Mbembe
apresenta como dimensodes da alienacdo: lacos rompidos, partes amputadas e falta de
reciprocidade nao descrevem apenas o apartheid, mas também estdo em consonancia com
processos que o autor identifica como alienantes, conforme pudemos ver ao longo desse
projeto. A alienag@o, nesse momento, aparece como o avesso daquilo que Mbembe chama

de ‘conduta ética’.

3.5 Alienacio e neoliberalismo

Finalmente, como ja comentado, no decorrer da pesquisa, descobrimos outro
momento historico importante para se compreender o sentido geral da alienagdo no
pensamento de Mbembe, especificamente no que se pode analisar durante a leitura
sistematica da obra Critica da razdo negra (2020a) quando pensamos o estagio atual da
sociedade, o neoliberalismo.

Em primeiro lugar, faz-se necessaria explicitar o que Mbembe entende por

neoliberalismo, isto &,

o neoliberalismo representar a época na qual o capitalismo e o
animismo, durante muito tempo obrigados a se manterem afastados,
tendem finalmente a se fundir. [...] Da fusdo potencial entre o
capitalismo e o animismo resultam algumas consequéncias
determinantes para a nossa futura compreensao da raga e do racismo.
Desde logo, os riscos sistematicos aos quais os escravos negros foram



31

expostos durante o primeiro capitalismo constituem agora, se ndo a
norma, pelo menos o quinhdo de todas as humanidades subalternas
(Mbembe, 2020a, p.17).

Neoliberalismo, capitalismo e animismo. Mbembe utiliza dessas categorias para
explicitar essa nova época na qual objetos, sentimentos e situacdes da vida tem o potencial
de venda no mercado, o ser ¢ apenas mais um diante dos diversos animais ja que ¢é
destituido de qualquer esséncia. E a tradugdo da flexibilidade onde ndo ha mais
trabalhadores e sim humanos abandonados sem fung¢ao para o Capital que vivem entre a
sua reprodugdo bioldgica e o que Mbembe chama de ‘coisidade’, a reproducao de todos
os aspectos de si mesmo diante das normas do mercado. Isso é o neoliberalismo, essa
fusdo entre o capitalismo e o animismo — onde as coisas se defrontam com o proprio
humano ¢ o humano se transforma em coisas — que possuem consequéncias para o
entendimento do racismo. Primeiro, a condi¢do dos escravizados negros comeca a se
universalizar para toda a humanidade, ¢ o que Mbembe chama, como ja explicitado, de
devir-negro; em seguida, com essa nova €poca, surgem outras praticas de sentido
escravagista e coloniais, isto é, captura e ocupacao, predagdo e exploragdo. Diante disso,
o neoliberalismo pode ser mais uma dimensao da alienagao

Vale-se ater, entdo, a esse novo periodo do capitalismo contemporaneo. Agora,
para o autor, ndo existem mais trabalhadores, mas sim nomades do trabalho, os quais,
diferentemente do trabalhador da primeira industrializacao, ndo sdo submetidos a divisao

entre local de trabalho e local de moradia.

Ainda mais caracteristica da fusdo potencial entre o capitalismo e o
animismo ¢é a possibilidade, muito clara, de transformagdo dos seres
humanos em coisas animadas, dados numéricos e codigos. Pela
primeira vez na historia humana, o subtantivo negro deixar de remeter
unicamente a condigdo atribuida aos povos de origem africana durante
a época do primeiro capitalismo (predagdes de toda a espécie,
destitui¢do de qualquer possibilidade de autodeterminagao e, acima de
tudo, das duas matrizes do possivel, que sdo o futuro e o tempo). A essa
nova condi¢do fungivel e soltivel, a sua institucionalizagdo enquanto
padrdo de vida e a sua generalizacdo pelo mundo inteiro, chamamos o
devir-negro do mundo (Mbembe, 2020a, p.19-20).

Como dito anteriormente, uma caracteristica crucial do animismo para Mbembe ¢
a transformacdo do humano em coisas, no exemplo durante o neoliberalismo, dados
numéricos e codigos. E nesse ponto, o autor ressalta que a palavra negro nao vai ser
utilizada apenas para se relacionar aos escravizados de origem africana. Na atualidade, a

fusdo entre o capitalismo e animismo permitiu que essa antiga condi¢ao fosse espalhada
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para o resto do mundo e para isso cunha o termo devir-negro do mundo, onde os
subalternos vao se assemelhar ao padrao de vida do que foi o escravizado no primeiro
capitalismo.

Instala-se um novo modelo de exploragdo organizada em que ¢ possivel ser
intensamente explorado em qualquer local. Dado que essa ‘hiperexploragao’, por sua vez,
foi tipica do trabalhador negro durante a escravatura, nota-se que para o autor, “o
nascimento do sujeito racial — e, portanto, do negro — estd ligado a historia do
capitalismo” (Mbembe, 2020a, p.309). O negro, enquanto categoria criada na
modernidade e atribuida a um grupo especifico de pessoas, possui sua nascenga €
continuo desenvolvimento durante toda a histéria do capitalismo. Essa afirmagdo fica
ainda mais nitida quando se lembra das diversas violagdes, subjetivas e materiais,
impostas a partir de uma mola propulsora desse sistema, ou seja, “[uma] dupla pulsdo,
por um lado, da violagdo ilimitada de toda forma de interdito e, por outro, da aboli¢ao de
qualquer distingdo entre os meios e os fins” (idem). Explicamos: com a aboli¢dao dos
meios e dos fins para a satisfacdo do capital, aliada a uma livre violagao caracterizada por
um poder quase que irrestrito, o capitalismo, e os agentes do mesmo, sempre utilizou a
tecnologia racial, isto ¢, as racas, para uma exploracdo generalizada dos recursos, sejam
eles naturais, ou mesmo de forga de trabalho.

E notével como ha uma ligagio entre os sinénimos — negro e raca — e toda a
construcdo do regime capitalista. Ainda, o autor mostra como o futuro continua a se aliar
a essas categorias tedricas e politicas com a conceituagao do devir-negro do mundo, tendo
como base, também, a alienag¢ao. Nesse sentido, 0 negro, a0 mesmo tempo, € um nao-ser
e uma condi¢do universal na crise global, isto ¢, o devir negro do mundo, porém, mesmo
assim, vale lembrar ao leitor, que esse ndo-ser universal ndo ¢ por si sO, 0 negro €

produzido enquanto vinculo social de submissdo e corpo de exploragao.

Assim, o estagio atual do neoliberalismo nos iguala a todos numa épica
razdo negra, sendo o “devir” ndo mais uma poténcia, mas, sim, um ato
[, dessa forma,] a razdo negra estd condicionada a uma humanidade
castrada, cuja condi¢do destinada € o da subalternidade (Silva; Mwewa,
2022, p.38-39).

Desse modo, e de forma ainda atual, Mbembe explica que a construcéo historica
de toda a modernidade, e todos os momentos encarados enquanto dimensdes da alienacéo,
resulta no neoliberalismo, ou seja, 0 mesmo intensificou a alienacdo em uma forma nunca

antes vista. “Esse novo homem, sujeito do mercado e da divida, vé-se a Si mesmo como
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um mero produto do acaso [...] Distingue-Se em Varios aspectos do sujeito tragico e
alienado da primeira industrializagdao” (Mbembe, 20203, p.16). Para isso, ele lembra que
nesse momento histérico novo o negro se diferencia do sujeito da primeira
industrializacdo por motivos como: o surgimento da nova sociedade da imagem, do
espetaculo; o novo individuo totalmente atrelado ao desejo; a felicidade, desse mesmo
individuo, dependente da oferta da sua vida intima ao puablico como um produto de troca
no mercado; a prisdo inquieta desse ser entre a sua reproducéo bioldgica e o usufruto de

bens materiais e a regulacdo de suas condutas ditada pelo mercado.

Ou seja, o sujeito alienado pela primeira industrializacdo, nesse terceiro
momento, daquilo que ele denomina de devir negro do mundo, vai-se
se instalando um novo ser humano empresario de si mesmo, plastico e
sem nenhuma esséncia propria (Lima, 2017, p.117).

Note que o devir negro do mundo torna-se ainda mais explicito quando se pensa que a
historica construcdo da raca na modernidade também se apoiou em uma plasticidade,
embora disfarcada de ciéncia, e uma ndo esséncia atribuida a um grupo. Antes, especifico,
isto €, as populacdes em Africa; hoje, para todas as humanidades subalternas

Enfim, € um novo sujeito de fato, mas ndao menos alienado, ¢ um individuo
condenado a efemeridade que a abraca para conseguir atender as demandas dessa nova
sociedade, ou seja, torna-se outro sem ao menos ter consciéncia desse abraco.

Finalmente, é possivel notar as dimensdes da alienacdo negra ainda hoje,
quaisquer gue sejam suas nacionalidades, atravessando todo o sistema capitalista que se
mostra cada vez mais brutal e mais avido pela incessante acumulacdo de capital. A
categoria negro continua a ser mobilizada, tanto para uma real emancipag¢éo dos mesmos,
quanto para a manutencao do status atual da sociedade. E nesse sentido “para Mbembe,
0 poés-colonialismo seria uma espécie de arena de disputas [, isto &, ele se entende
enguanto um autor que trava uma luta epistémica,] haja vista que a emancipacao subjetiva
se da no embate tanto subjetivo quanto objetivo” (Silva; Mwewa, 2022, p.44). Aqui esta
0 exato local onde Mbembe se encontra ao caracterizar o capitalismo e a, ja exposta,

ligacdo intrinseca com categorias raciais, especialmente a negra.
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4 EM RELACAO A VIOLENCIA

Explicita como a alienagdo, e a propria raca, podem ser encaradas como
dimensoes especificas do conceito de violéncia, julgamos necessario fazer um movimento
de expandir a argumentacdo, se afastar um pouco do problema da alienacdo no autor, e
estudar de forma macro a questao da violéncia, a qual é cindida, para Mbembe, por duas
formas em uma influéncia direta de Frantz Fanon: a violéncia ocidental e a violéncia
emancipadora do colonizado. Como concerne mais a esse trabalho, ativemo-nos mais a
essa ultima dimensdo, pensando no sentido de autodeterminacdo que permeia as
elaboracOes deste trabalho durante o século XX, pelo seu frutifero campo filosofico,
pensando no sentido de as filosofias africanas serem potencialmente filosofias de
emancipacao e libertacao.

Seguindo a trajetoria de formacdo intelectual do autor, apds a exposicdo das
tentativas e elaboragOes acerca da autodeterminacao, diretamente ligadas a questdo da
violéncia, expusemos e analisamos um caminho a ser percorrido sugerido por Achille
Mbembe, um lado da encruzilhada que o autor escolhe, o qual tem profunda relacao com
as influéncias tedricas e filoséficas que permeiam seu pensamento. Influéncias essas que
tiveram tanto a experiéncia vivida de lutas e formas de emancipacio, seja em Africa ou
em outras partes do globo, quanto autores europeus que se posicionaram de forma critica
as dimensoes de Estado e poder que emanam do capitalismo e do colonialismo.

Por esses argumentos, definimos o objetivo geral desta secdo por analisar as
formas de violéncia presentes na filosofia de Achille Mbembe, passando pelos objetivos
especificos de investigar tanto as dimensdes de violéncia que atingem guanto as que
emanam de negros relacionadas ao conceito de autodeterminacao; e, por fim, descrever e
instigar o que Mbembe entende por seu caminho de superagdo, o Afropolitanismo, suas

contradicGes e consequéncias.

4.1 Violéncia ocidental

Ao pensar em violéncia ocidental, Mbembe nos leva a examinar o que ele entende
enquanto violéncia racial, isto ¢, uma violéncia relacionada inicialmente ao escravismo,
enquanto sistema societario, € a um modelo especifico que organizava essa sociedade (a
plantation), possuia as fungdes sociais, corporais € mentais de enclausurar a reproducao

social do escravizado, paralisar os corpos até seu esgotamento e, pelo repetitivo trabalho
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bracal for¢ado, impedir que esses sujeitos pudessem usufruir da criacao de abstragdes e
simbolismos proprios. Aqui, o sentido de futuro era o mais atacado e que pertencia
exclusivamente ao senhor e novamente se sobressai a necessidade, diante dessa violéncia,
de uma criacao propria de si.

Na colonia, objeto de estudo negro que preenche os significados de passado,
presente, identidade e morte, Mbembe relembra, por meio de Fanon, que o motor dessa
dominagdo foi a guerra, a violéncia, a luta até a morte. Guerra essa que, para além de ser
explicita entre um lado colonizador e um lado colonizado, ¢ uma guerra entre as racgas,
estabelecida pela violéncia, seja no presente, no cotidiano; seja no passado, transformado
em algo sem esséncia; seja no futuro, dado que o colonialismo se mostrou aos colonizados
enquanto algo sem fim. Para além de sua rede temporal, a violéncia colonial também se
apresenta em suas dimensdes simbolicas e materiais, por mais variadas que sejam essas
Gltimas, das estruturas das cidades ao musculo dos colonizados'®, dado que “a tensdo
muscular do colonizado ¢ liberada periodicamente, seja em explosdes sanguinarias
(principalmente em lutas tribais), seja na danga e na possessdao” (Mbembe, 2020a, p.189).

Nao por acaso Silvio Almeida em Necropolitica e Neoliberalismo (2021) aponta
como nas obras Critica da razdao negra (2020a) e Politicas da inimizade (2020b), Achille
Mbembe dd um salto em sua andlise ao delimitar que “as formas contemporaneas que
subjugam a vida ao poder da morte (necropolitica)” (Mbembe, 2003, p.147) estdo
diretamente relacionadas ao colonialismo e ao apartheid. Em suma, esses periodos
historicos transcendem seus paises e tempos para se tornarem modelos gerais de
administracao da sociabilidade, a partir, fundamentalmente, da produgdo da morte.

Nessa linha temporal, ¢ compreensivel que se chegue ao contemporaneo, um
ponto chave que serd analisado sempre fazendo referéncias, impossiveis de ndo serem
explicitas, com o passado e o futuro, dado que “a ideia moderna de democracia, tal como
o proprio liberalismo, €, portanto, inseparavel do projeto de planetarizagdo comercial, que
teve como cadeias nodais a plantation e a colonia” (Mbembe, 2020a, p.146). Ambas,
colonia e plantation, dispositivos raciais sustentados pela troca, baseada na propriedade
e lucro. Em relagdo ao século XXI e aos novos fluxos migratorios, € possivel afirmar que

Mbembe nos mostra alguns tragos fundamentais e definidores, isto €,

[uma] nova dispersdo, que veio se juntar as ondas migratorias
anteriores, provenientes do Sul, embaralhou os critérios de pertenga

10 Nota-se como o colonialismo afeta diversas dimensdes, seja na estruturacao do espago, seja no interior
do sujeito em suas propriedades psicofisicas.
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nacional. Pertencer & nagdo ja ndo ¢ apenas uma questao de origem, mas
também de escolha. Uma massa incessantemente crescente de pessoas
participa atualmente de diversos tipos de nacionalidade (de origem, de
residéncia, de escolha) e de vinculos identitarios. Em certos casos, elas
sdo instadas a se decidir, a se fundir com a populagao colocando um fim
as duplas lealdades, ou, em caso de delito que coloque em perigo a
‘existéncia da nagdo’, correm o risco de serem despojadas da
nacionalidade de acolhimento (Mbembe, 2020b, p.31).

O segundo trago que merece ser novamente refor¢ado, e que define nosso tempo,
¢ a plasticidade do humano. Para Mbembe, soma-se a isso o sujeito digital, destruindo
crengas em algo propriamente humano ou um humano genérico, os quais se diferenciam
do animal e do vegetal e que, segundo o autor, considera a Terra como um objeto passivo
a ser explorado. O autor, se atendo a biologia, pontua que através da engenharia genética,
poderiamos nos modificar e até aprimorar o ser humano e produzir vida. E explicito como
0 pensamento gendmico evidencia que “raga e racismos ndo pertencem, portanto,
somente ao passado. Tém também um futuro, especialmente num contexto em que a
possibilidade de transformar os seres vivos e de criar espécies mutantes ja ndo emana
unicamente da ficcdo” (Mbembe, 2020a, p.49).

O terceiro ponto desse panorama ¢ a introducdo generalizada do digital no
cotidiano, permitindo a alteragao voluntaria de qualquer aspecto da espécie humana. Essa
capacidade junto com o poder do capital constituem o quarto trago. Explica-se: a soma
entre o poder do capital em ampliar mercados e lucros € a sua devoragdo sanguindria, no

mundo digital, aumentou a velocidade tanto de informagdes quanto de ativos, formando

mercados gigantescos, frageis e com um poder enorme de destrui¢do.

Essa estreita imbricag@o do capital, das tecnologias digitais, da natureza
e da guerra, assim como as novas constelaces de poder que ela
possibilita, sdo, sem sombra de divida, o que mais frontalmente ameaca
a ideia do politico que até entdo servia de suporte para esta forma de
governo que ¢ a democracia (Mbembe, 2020b, p.34).

Nesse sentido, a ligagdo dos dispositivos de mercado e Estado,
contemporaneamente, “tem como efeito facilitar a transformacdo do Estado liberal em
poténcia bélica, num momento em que, como acabamos nos dando conta, o capital nao
sO0 nunca encerrou sua fase de acumulagdo primitiva, como sempre recorreu a subsidios
raciais para executa-la” (Mbembe, 2020a, p.53), isto €, o Estado liberal e o capital sempre
necessitou da racializagdo de povos para se auto produzirem. Nesse quesito, Silvio
Almeida (2021) aponta que Mbembe emprestou os conceitos de governamentalidade, a

subjetividade dentro da administragdo estatal, e racismo de Estado, no qual as relagdes
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sociais t€ém seu apoio na divisdo racial mediada pelo Estado, de Foucault. Dessa forma,
Mbembe acrescenta o ponto que esse Estado Liberal, contemporaneamente neoliberal,
possui sua génese fundamental no colonialismo.

Por um lado mais especifico, nossa analise vale, portanto, ater-se a essa forma de
governo anteriormente explicitada: a democracia. Mbembe postula que esse pensamento
moderno — mais um do Ocidente — de uma democracia pacificada, estd em crise, ainda
mais quando confrontada com suas origens cadticas, como ele mesmo diz, “a brutalidade
das democracias somente foi abafada” (Mbembe, 2020b, p.37). Nesse sentido, através de
W. E. B. Du Bois, o autor prové o exemplo da democracia escravista norte-americana, ou
comunidade de separagdo entre os iguais e os dissemelhantes. Ainda, cita como ha uma
tolerancia a violéncia nas democracias, inclusive uma violéncia politica ilegal que visa
ndo apenas isolar os escravizados, mas elimina-los. Assim, ha trés ordens que se revezam
em uma distancia aparente ¢ proximidade real, a saber: a ordem da plantation tipica do
escravismo, a ordem da colonia — ambas brevemente ja percorridas — e a ordem da
democracia, a qual iremos nos ater mais profundamente. Onde o luxo de alguns nessa
ultima era financiado pela plantation ¢ mantido pela coldnia, isto €, “a satisfacao desses
novos apetites [pelo luxo] dependia da institucionaliza¢do de um regime de desigualdade
em escala global. A coloniza¢ao foi o principal motor desse regime” (Mbembe, 2020b,
p-41) a partir do mercado internacional desigual protagonizado pelos Estados europeus.

Relembrando Fanon, Mbembe explicita como a democracia e a coldnia sdo duas
faces, solar e noturna, de um mesmo duplo. A raiz dessa face noturna ¢ baseada em dois
vazios, no nao direito € na preservacao. Mesmo que existisse violéncia nas metropoles,
latente em seu interior, “as logicas necessarias para o funcionamento e a sobrevivéncia
das democracias modernas sdo pagas ao prego da externalizacdo da sua violéncia
originaria em lugares outros, os ndo lugares cujas figuras emblematicas sdo a plantation,
a coldnia ou, atualmente, o campo e a prisao” (Mbembe, 2020b, p.53). Relembrando o
que Fanon nos disse sobre a violéncia colonial e consequentemente a violéncia das
relagdes internacionais, Mbembe (2020a) nos explicita que ela possui uma tripla
dimensdo. Ela ¢ instauradora por sua origem, seu funcionamento e sua durag¢ao se pautam
pela forga, isto €, a colonia era, mesmo que disfar¢ada por um manto civil na sensacio do
colonizado, uma sociedade em estado de natureza. A violéncia colonial, também ¢é
empirica, isto €, esta no cotidiano do colonizado, desde os aspectos de restrigao fisicos
até o nivel molecular de captacdo das pulsdes das respiragdes, uma violéncia sentida em

cada centimetro e segundo da vida do colonizado. Por fim, ela ¢ também fenomeénica,
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explica-se: uma violéncia que afeta os sentidos, 0s sentimentos, a psique e os afetos do

colonizado, nesse sentido,

uma de suas fungdes era ndo somente esvaziar o passado do colonizado
de qualquer substancia, mas pior ainda, precluir seu futuro. Atingia
também o corpo do colonizado, provocando contraturas, retesamentos
e dores musculares. Sua psique ndo era poupada, ja que a violéncia
visava nada mais nada menos que a sua descerebracdo (Mbembe,
2020a, p.285).

Nesse ponto, vale fazer um paréntese e explicitar como “em sua avida necessidade
de mitos destinados a fundamentar seu poder, o hemisfério ocidental considerava-se o
centro do globo, a terra natal da razdo, da vida universal e da verdade da humanidade”
(Mbembe, 2020a, p. 29). Como ja dito, o que se fala acerca de negro e Africa se
enquadram exatamente enquanto esses mitos do Ocidente, na realidade o magico, o
extraordinario na estética ocidental do inicio do século XX bebeu de Africa suas
elaboracdes, ou melhor, de uma suposta Africa, do que eles achavam que era a Africa. A
qual foi concebida enquanto “ndo um nome comum € muito menos um nome proprio,
mas o indicio de uma auséncia de obra” (Mbembe, 2020a, p.31).

Assim, “na maneira de pensar, classificar e imaginar os mundos distantes, o
discurso europeu, tanto o erudito como o popular, com frequéncia recorreu a
procedimentos de fabulacdo” (Mbembe, 2020a, p.31), ou seja, fatos inventados,
mantendo relagdo fundamentalmente imaginaria, mesmo quando a pretensdo era
apreendé-lo objetivamente.

Portanto, a democracia, a plantation, e o Império Colonial sdo constituintes de
uma mesma matriz histdrica, a modernidade, sendo essenciais para uma compreensao da
violéncia da ordem global contemporanea. Violéncia essa que era brutal € sem nenhuma
regra de proporcionalidade, a qual mesmo com conferéncias que tentavam “humanizar”
a guerra, em nada se alterou as ac¢des das poténcias europeias. “Considerava-se que essa
vida estivesse condenada a ser assim, sendo que a violéncia exercida pelo Estado derivava
a cada instancia de uma medida nao apenas necessaria, mas também inocente” (Mbembe,
2020b, p.51). O medo Ocidental, portanto, seria que toda essa violéncia abalasse a ordem

politica.

4.2 Violéncia e autodeterminacio
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Agora, diante de todo o exposto e principalmente pensando na relagdo entre o
sujeito racializado enquanto negro, a violéncia e o decorrer de toda a modernidade, faz-
se necessario elaborarmos e expormos uma argumentagdo que gira em torno da célebre
frase: o que fazer? o que se pensou € o que se pensa a partir de grandes tedricos e
movimentos do século XX e, influenciado por estes, do proprio Achille Mbembe? Afinal,
“aquele que ¢ designado a uma raga nao € passivo” (Mbembe, 2020a, p.70).

No sentido de ndo se pautar pelo outro, pela caréncia e sim por si mesmo, Marcus
Garvey explicita na obra Philosophy and Opinions (1923), a qual retine diversos de seus
escritos e discursos, seu projeto africano de redencao, isto ¢, uma organizacdo da raca
negra para a defesa de seus proprios interesses, através da criagdo de um império africano,
o qual poderia disputar com os outros impérios existentes para a promog¢ao dos direitos
econdmicos, sociais e politicos para a populacdo de origem africana. Nao se pode
esquecer da importancia de um local para este mesmo império, a Africa, para dispor do
mundo tal qual as outras ragas fizeram. Uma Africa, vale a pontuagio para Mbembe, que
se mostra enquanto “uma entidade mitica e abstrata, um significado pleno e um
significante aparentemente transparente — e foi isso que, paradoxalmente, construiu sua
for¢a” (Mbembe, 2020a, p.269-270), a for¢a de produzir uma reviravolta na luta de racas,
a Africa enquanto uma promessa que necessitava que os negros de todo o mundo,
regressassem ao seu “habitat natural” (idem). Aqui, a diferenga, e suas consequéncias, se

faz parte fundamental da critica Garveyista, se baseia por ela e por ela opera seu projeto.

Essa separacdo corresponde a vontade de fugir do principio da imolagéo
e do sacrificio, acionadas por uma relagdo com um instinto de
sobrevivéncia e preservacdo. Certamente, a referéncia a pureza e desejo
de separagdo correlaciona-se com a predacdo colonial, seguida da
escraviddo e subjugagdo agenciada pela supremacia branca em seu
contexto militante principal, no caso os Estados Unidos e
contemporéneo as batalhas pela independéncia no continente africano.
[...] O Negro deveria transformar-se num sujeito capaz de se projetar
num futuro e investir num desejo para fazer de si um novo ser humano.
Ademais, tal intento centra-se em autoproduzir-se ndo como réplica,
mas como insolivel diferenca e singularidade absoluta e conferir
consisténcia a sua vida. Tal projeto implica numa leitura do mundo
como que habitado por vérias ragas e todas impelidas a permanecerem
puras, visto que cada raga controla seu destino num quadro de territorio
no qual deveria exercer plenos direitos de soberania (Brites, 2022,
p-126-127)

Outro projeto da critica negra, aborda a diferenca de outra forma, isto &,
diretamente ligada a um projeto por vir de mundo que vive longe do fardo da raca. Nesse

sentido, partiremos da principal base da violéncia racial, que ¢ a propria raca, uma
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violéncia por si s0, mas que foi estrategicamente utilizada, principalmente pelos poetas
da negritude, como na obra Didrio de um retorno ao pais natal (2021) de Aimé Césaire,
isto é, novamente na escrita de si da razao negra, enquanto uma afirmacao de identidade.
Um salto de um eu neuroético, e sozinho, para um eu, agora, coletivo, todos os negros, que
invertem os significados negativos atribuidos a si. Nessa linha de pensamento, o coletivo
resgata suas raizes, aceita seu passado, mas também afirma o presente e semeia o futuro,
tendo direito ao presente e direito ao futuro, de forma semelhante ao que foi exposto ao
comentarmos sobre o paradigma fantasmal, isto €, uma ligagdo, mas que agora o negro
teria de forma mais ativa com o passado, o presente e o futuro, algo negado durante toda
a historia da modernidade.

Para Mbembe (2020a), esse apelo a raga, mostra-se enquanto um paradoxo, dado
que ao mesmo tempo que suscita a falta e a perda do passado, o qual remonta o
escravismo, € uma inédita tentativa de se estabelecer uma comunidade mundial. De forma
explicita, o autor nos mostra que essa tentativa, feita ndo apenas por Césaire, mas também
por Senghor, ambos de tradicdo Francofona, mostrou-se enquanto um desejo de se
proteger diante da violéncia, autoproduzir-se e reviver um corpo dado como morto. Isso
porque foi transformado em objeto e em fantasma, a partir de tudo que um humano tinha
direito: seus simbolos, seus objetos, suas institui¢cdes, seus lacos de sangue e seu solo.

A producao tedrica de Césaire nos proporciona uma critica por um mundo comum
visando a elevagdo coletiva em humanidade, ou seja, ndo € apenas uma corrente a
afirmacdo de um mundo cindido em racas como pode ser observado no pensamento
Garveyista, mas também a afirmac¢do da pluralidade do mundo de forma positiva. Sem
uma visdo abstrata do universal, Césaire e Senghor os consideram enquanto “o lugar de
uma multiplicidade de singularidades, em que cada uma delas ¢ apenas aquilo que ¢, ou
seja, singular naquilo que a liga a outras singularidades e delas a separa” (Mbembe,
2020a, p.274). Nesse sentido, “a Europa deixou de ser o centro de gravidade do mundo”
(Mbembe, 2020a, p.11), na realidade, “o Ocidente, a0 mesmo tempo que gargareja todas
essas palavras [fraternas, libertdrias e igualitirias], ndo foi mais capaz de assumir os
requisitos de um verdadeiro humanismo, de poder viver o verdadeiro humanismo — o
humanismo na medida do mundo”. (Césaire, 2020, p.71). De forma auténtica, ¢ na
filosofia de raizes africanas, potencialmente filosofias de libertacdo e emancipagdo, como
expoe Magobe Ramose (2011), que uma pluralidade ¢ afirmada, isto ¢, uma

pluriversalidade que leva em conta a multiplicidade e a diversidade humana, uma
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mudanca de paradigma que subverte o conceito de universalidade para o de
‘pluriversalidade’, sendo este universo sem centro, o carater fundamental da Filosofia.

Outro autor fundamental para Mbembe ao se pensar ‘a elevacdo coletiva em
humanidade’, ¢ Frantz Fanon, a qual passa, sem contornos, pela violéncia, a qual se
mostra tanto como uma doenga politica, quanto como uma pratica de ressimbolizagdo que
visa a reciprocidade. Nesse sentido, ela vai possuir as dimensdes, enquanto conceito,
clinicas e politicas, isto €, “no ponto de intersec¢ao entre a clinica do sujeito e a politica
do paciente que se implanta o discurso Fanoniano sobre a violéncia em geral e a violéncia
especifica do colonizado” (Mbembe, 2020a, p.282). Mbembe, ainda, ressalta a
duplicidade acerca da violéncia especifica do colonizado, ou seja, embora possibilite ao
colonizado, ao outro, ao coisificado, ao negro tornar-se sujeito politico, a violéncia
carrega também aos “sobreviventes dessa guerra [colonial], mutismo, obsessdes
alucinatoérias e traumas” (Mbembe, 2020a, p.283).

Nessa perspectiva, e que talvez seja mais frutifero a este trabalho, bem como a
uma filosofia que vise a elevagdo coletiva em humanidade, Fanon nos fala sobre um
panfleto argelino da Frente de Libertacdo Nacional (FLN) que diz que “o colonialismo
ndo cede sendo com uma faca na garganta [isto €] o colonialismo ndo ¢ uma maquina de
pensar, ndo é um corpo dotado de razio. E a violéncia em estado puro, e so se curvara
diante de uma violéncia maior” (Fanon, 2022, p.57-58).

Assim, faz-se necessdrio discorrer de forma mais aprofundada acerca do que
nosso autor chave, Mbembe, entende pela violéncia emancipadora do colonizado de
Frantz Fanon, a qual, como ambos os autores dizem, tem como objetivo criar a vida a
partir do cadaver do colono. Nessa logica, essa violéncia ocorre no ambito de ser uma
intimacdo ao povo colonizado a exercer sua liberdade, arriscando sua vida e se expondo
a partir de uma fé no préprio povo de se tornar um homem como os outros, isto ¢, a
elevacao em humanidade para quem esta marcado pela sujei¢do e pela raga, possibilitando
um didlogo entre iguais e ndo mais entre a logica senhor-escravizado. No caso, um didlogo
entre dois humanos livres do fardo da raca em um s6 mundo. Nesse ponto, Clovis Moura
em Quilombos — Resisténcia ao Escravismo (2020) explicita muito bem como, na
materialidade histdérica como esse didlogo se deu com o papel do quilombismo no Brasil

ou da Marronagem em outros paises do lado de cé do Atlantico,

[...] a repressdo do aparelho de Estado escravista era de uma violéncia
que somente poderia ser combatida com uma violéncia idéntica em
sentido contrario. Foi o que aconteceu durante o regime escravista no
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Brasil. Ferrado como animal, torturado até a morte, combatido de todas
as formas, em todos os niveis de tentativas de readquirir a liberdade, o
escravo tinha de rebelar-se ¢ de usar a violéncia contra o aparelho de
dominagdo militar, ideoldgico e politico que o desumanizava como ser
(Moura, 2020, p.39).

Porém, nota-se que Mbembe (2020a) faz alguns apontamentos sobre essa luta sem
fim que se torna a vida. Ela tem por objetivo a destruicdo daquilo que paralisava a vida
sim, mas também busca a cura daqueles que lutam contra o poder colonial e de quem
sofreu, em todos os aspectos, da violéncia colonial e, por fim, também almeja sepultar os
que tombaram diante desse poder. Torna-se nitido a relagdo entre poder, morte e vida no
contexto colonial. O questionamento que o leitor se depara nesse ponto €: e hoje? As
dimensoes, a luta, o sentido da violéncia emancipadora do colonizado ¢ a mesma que
Fanon estabeleceu enquanto critica e luta através de sua experiéncia vivida? Para
Mbembe, o0 mundo contemporaneo e o em qual Fanon se encontrava sdo inegavelmente
diferentes, mas fundamentalmente iguais. Mas antes de expormos a visdo de nosso
principal filésofo em estudo, é necessario, agora, percorrer as contradigdes da critica

negra, exposta até aqui, para se entender como chegamos em tais questionamentos.
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5 SOBRE AAUTODERMINACAO

5.1 O branco no negro e o negro no branco

A questao que se colocou durante toda a critica negra no século XX ¢ no sentido
da absor¢@o (ou ndo) do branco no pensamento negro moderno. Explica-se: Quando o
branco falou sobre o negro, fez seu juizo de identidade sobre a pessoa de origem africana,
se baseou em trés apontamentos como Mbembe (2020a) bem explicita por ordem
temporal: a) primeiramente a tese de uma diferenga fundamental em que o negro nada
possuia de razao ou beleza; b) a tese de nao similitude, durante o periodo apds a aboli¢ao
das escravaturas e do fim do trafico negreiro, em que o negro ndo era mais um vazio, mas
sim um ser que necessitava ter suas culturas e costumes corrigidos, isto é, ha um
reconhecimento a0 mesmo tempo que existe um juizo moral que indica e aponta uma nao
semelhanca do negro e consequentemente uma nao copertenca de um mesmo mundo; e,
por fim, c) a tese de assimilagdo em um mundo comum em que o “nativo”, o africano,
deveria se submeter ao mundo Ocidental por completo, afim de ser cooptado através de
uma conversao ¢ uma educacao para, finalmente, deterem direitos e cidadania. Esse
ultimo movimento do Ocidente ¢ tdo explicito e penetrante que o proprio negro comeca
areproduzir esses padroes como bem analisa Fanon (2008) ao citar passagens do romance
autobiografico Je suis Martiniquaise (1948) de Mayotte Capécia. No romance em
questdo, uma mulher negra tem como objetivo principal embranquecer a raga, isto €, em
sua perspectiva, salvar a raca. Assim, esse ser colonizado, "isto €, todo povo no seio do
qual nasceu um complexo de inferioridade devido ao sepultamento de sua originalidade
cultural” (Fanon, 2008, p.34) busca se aproximar o maximo possivel, em todos os
aspectos, do branco.

Diante dessas trés teses, para Mbembe (2020a), a critica negra herdou as
categorias bases anteriormente utilizadas, de modo a utilizar tais categorias contra si
mesmos e, consequentemente, herdou também as contradigdes que esse movimento
proporciona. Uma questdo marcante para a nossa analise ¢ sobre os nacionalismos
africanos — sendo o socialismo aqui incluso — e as lutas anticoloniais por
independéncia. A propria no¢do de independéncia passava, necessariamente, pela
conquista de um governo racional e esclarecido. Talvez o pessimismo e a critica de

Mbembe ap6s vivenciar uma Africa posterior as lutas anticoloniais, analisando Africa
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contemporanea, possa ter suas raizes nessa fagia dos movimentos de libertacdo em
direcdo aquilo que o europeu produziu, inclusive e principalmente nas formas de governo.

De forma mais explicita, a luta por autodeterminagao teve como base duas visoes.
A primeira teria o negro enquanto ‘“vontade sofredora” (Mbembe, 2020a, p.159),
vitimizado pelo Ocidente branco. Nesse sentido, o negro s existia enquanto ser, na luta
violenta e no derramamento de sangue do colono para a conquista do poder, isto €, s6
existia pela aniquilacdo da existéncia do outro e nunca autonomamente. Outro ponto desse
radicalismo/progressismo, como Mbembe enquadra esses movimentos, € que ele também
englobava uma fabulacao para que funcionasse, “a vitima, cheia de virtudes, seria incapaz
de violéncia, terror ou corrup¢ao” (Mbembe, 2020a, p.160).

A segunda visdo, nativista, “apoiava em trés bengalas — a raca, a geografia ¢ a
tradicdo” (Mbembe, 2020a, p.160). Nessa linha de pensamento tentava recuperar um
passado glorioso, embora muitas vezes perdido por questdes de quebra genealodgica, a fim
de assinalar uma explicita diferenca cultural.

O ponto nodal desses dois discursos ¢ a utilizagao da fic¢do da raga, seja para as
correntes da negritude, das quais Fanon possui uma tensa relacdo, ou das diversas do
panafricanismo, ou seja, para os tantos autores aqui ja citados: Césaire, Fanon, Senghor,
Du Bois e Garvey. Seja no aspecto cultural ou politico, a raca estava presente na critica
negra durante todo o século XX, inclusive, a problematica talvez esteja em como “os
alicerces fundamentais da antropologia do século XIX — a saber, o preconceito
evolucionista e a crenga no progresso — permaneceram intactas, com a racializagao da
nacao e a nacionalizacdo da raga andando lado a lado” (Mbembe, 2020a, p.162).

Essa reflexdo mostra como foi utilizado o que o outro produziu para se chegar a
uma autodeterminag¢do, a uma autoconsciéncia e até a uma identidade propria. Os
costumes, as tradigdes negras sdo importantes pois copertencem a humanidade universal:
a minha humanidade particular ¢ valida, a minha raca ¢ valida, dado que possui sim

contribuicdes a razao (ratio) ocidental.

5.2 O possivel horizonte a ser percorrido para Mbembe

Diante do exposto, para Mbembe, em nossa época, hd duas narrativas: o
(re)comeco e o fim, sendo elas possiveis a partir da destruicao e da dominagdo, nesse
sentido, elas sdo exercidas pelos limiares dessas catastrofes. Algo, inclusive, muito

presente na filosofia greco-judaica — a ideia de um apocalipse € um novo mundo apos,
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por vir —, diferentemente de outras culturas humanas. Nesse caso, Mbembe destaca que
o fim j& ocorreu e o questionamento gira em torno da questdo de como viver o pos, como
refazer o mundo. “Dito isso, nossa época segue decididamente um duplo movimento: o
entusiasmo pelas origens e pelo recomeco, de um lado, e, de outro, a saida do mundo, o
fim dos tempos, a ultimacgao do existente e a vinda de um outro mundo” (Mbembe, 2020b,
p.57).

Seguindo essa linha, a pos-colonial! é inundada, muito pela linguagem religiosa,
de uma equalizacdo dos desejos entre dominados e dominantes, isto ¢, a vontade pelo fim
— algo que mina as tentativas de lutas. Também, Mbembe elege outros pontos para a
falta da realizagdo de transformacdes revolucionarias, que ¢ a sociedade investindo
energias em uma “fruicdo sem mediacdo, imediata, que ¢ a0 mesmo tempo vazio de prazer
e predacdo de tipo libidinal” (Mbembe, 2020b, p.57). Essa fixacdo pela origem, vale
lembrar, que tem o outro como central, o preferir a si mesmo que o outro, da mesma forma
que as guerras sdo travadas. Explica-se: ¢ uma justa defesa atacar o inimigo, o perigo ¢
externo, sendo eles proprios “os arautos da préopria ruina” (Mbembe, 2020b, p.59). A
questdo ¢ viver pela espada, quem consegue ter a politica mais repressiva, com a
generalizagdo do medo sendo algo comum, até nas democracias. “A ideia de que existe
uma for¢a fundamentalmente libertadora que emanara praticamente do nada quando o fim
realmente se consumar esta no cerne das violéncias politicas de conotagdo tecnoldgica da
nossa época” (Mbembe, 2020, p.61). E Aqui, Mbembe critica a nog¢ao religiosa de fim
dos tempos, embora lembre que o fim do mundo ndo ¢ a mesma coisa que o fim do Ser
Humano.

Mbembe, ainda, define a nossa época, nao universal, mas sim de grupos separados

em diversas categorias normalmente negativas, isto &,

o universal implica a inclusdao em alguma coisa ou em alguma entidade
jé constituida. O em comum pressupde uma relacdo de copertenca e
compartilhamento — a ideia de um mundo que € o Gnico que temos e
que, para ser sustentavel, precisa ser compartilhado por todos os seus
legitimos beneficiarios, todas as espécies combinadas. Para que essa
partilha se torne possivel e para que essa democracia planetaria, a

1 vale citar que, embora Achille Mbembe ao utilizar extensamente esse termo em seus escritos, inclusive
em sua obra de 2001 “On the postcolony [Sobre a pds-colonia a qual] sugere que Mbembe se encaixe
nitidamente nos estudos pds-coloniais [...], algumas diferengas importantes dos argumentos de Mbembe
sao perceptiveis” (Dorestal, 2020, p. 284, tradugdo nossa). No caso, Mbembe (2006) diferencia a pods-
colonia (postcolony) do pds-colonialismo (postcolonial) para diferenciar esse novo método que nasce de
uma variedade de problemas estéticos e politicos e que nao se prende extensamente a diferenca e alteridade,
da mesma forma que foge do conhecido conflito da relagdo colono-colonizado, o qual invisibiliza a
violéncia fratricida, algo bastante frisado pelo autor.
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democracia das espécies, se torne uma realidade, é incontornavel a
demanda por justica e reparagdo (Mbembe, 2020b, p.72).

O carrasco e a vitima se confundem, trocam de posi¢do, a vitima de um vira o carrasco
do seu “inferior”. E a época da inversdo da democracia em que a politica se assenta na
diferenga do eu para com o outro, um objeto.

A superacdo, nesse sentido, passa por pensar a si mesmo: Fanon distingue dois
tipos de racismo, o vulgar e o cultural. O primeiro ¢ uma biologizacdo e uma
psicologizacdo da questao da raga pretendendo-se cientifica e racional, percorrido durante
a intensa exploracdo do homem pelo homem. O segundo, uma variacdo, pretendia
depreciar ou converter em exotico aquilo que o colonialismo ndo conseguia eliminar.
Ambeas as formas estdo ligadas ao que Mbembe chama de bioeconomia, economia da vida
e da morte. Fanon estudou as feridas causadas pelo racismo, as dimensdes mais
conhecidas se dividem em estruturas neurotica, psicotica e delirante, mas também hd uma

chamada de ‘transitivismo’, isto &,

ndo o modo como uma cultura nega ou repudia suas instancias
inferiores e pulsdes, mas o mecanismo pelo qual as rejeita, imputando-
as antes a um génio mau (o negro, o judeu, o arabe) do que a algo que
fabricou por si mesma ou que fez surgir em seus momentos de panico
ou crueldade (Mbembe, 2020b, p.132).

A criacdo de um inimigo interior, o qual, nesse caso, ¢ criado por uma forga exterior que
ndo foi escolhida, mas que sustenta o ser racializado. O sofrimento, portanto, parte, em
sua maioria, de uma aceitag@o a respeito da forga externa, inaugurando o racializado. O
processo de emancipacao passa por se voltar contra si mesmo, contra a sujeicdo que €
constitutiva do seu surgimento e € continua por meio da mesma. Nesse ponto, Fanon
explicita que esse processo “deriva naturalmente de uma pratica absoluta da violéncia e
de um processo de extracdo de si mesmo, se necessario, pela via da insurreicdo”
(Mbembe, 2020b, p.133).

Ainda, Mbembe comenta sobre a questdo do outro, esse sujeito racial definido
pela diferenca em que essa parte da parte, o resto, ¢ submetida a inimeras loucuras. O
ponto principal que vale pontuar nesse caldo ¢ que “ela [essa instdncia mestra, quem
racializou o racializado,] tem medo de mim ndo pelo que lhe fiz, nem pelo que lhe dei a
ver, mas por conta do que ela me fez e que ela pensa que eu poderia fazer a ela em
retribuicao” (Mbembe, 2020b, p.135). Assim, Mbembe nos destaca varias questoes que

giram em torno do que fazer. O que fazer diante da nova crenga da imortalidade do
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senhor? Sera a ilusao de nos fazermos parte do senhor dado que hoje ¢ a tela que gera a
realidade? Para além disso, voltando a questdo da democracia, a qual estd em crise
inclusive nos paises centrais do capitalismo, como confluir ela ¢ a memoria, dado que a
fala e a linguagem — essenciais para nos expressarmos — tornaram-se apenas ferramentas

autoinstrumentavéis?

O grande paradoxo do século XXI ¢é, portanto, o surgimento de uma
classe maior de escravos sem senhores e senhores sem escravos. [...]
Sem escravos, consideram eles, ndo haveria a possibilidade de revolta.
[...] Enquanto os recém-libertos gastarem suas energias tentando se
tornar os senhores que nunca sero, as coisas nunca poderao ser de outra
forma do que sdo. A repeticdo do mesmo, o tempo todo em todo lugar,
serd a regra (Mbembe, 2020b, p.197).
Essa encruzilhada em que Mbembe aparece nesse momento junto com Fanon se
mostra enquanto uma divisoria entre o nosso filosofo em estudo e sua grande referéncia.
E nitido como Mbembe ¢ um claro critico do mundo, inclusive do sistema pelo qual ele

foi estruturado durante a modernidade.

O nascimento do sujeito racial — e, portanto, do negro — esté ligado a
historia do capitalismo. A mola propulsora inicial do capitalismo foi a
dupla pulsdo, por um lado, da violagdo ilimitada de toda forma de
interdito e, por outro, da aboli¢ao de qualquer distingdo entre os meios
e os fins. [...] Poder de captura, poder de influéncia e poder de
polarizagdo, o capitalismo sempre precisou de subsidios raciais para
explorar os recursos do planeta (Mbembe, 2020a, p.309).

Ha uma ligagdo nitida entre capitalismo e a racializagdo de pessoas, o primeiro
possuindo suas bases na destrui¢ao do que bem quisesse, um poder de violacdo em relacao
a qualquer coisa e falta de redes de prote¢des, a aboligdao entre meios € fins. Ainda,
Mbembe destaca que o escravizado negro foi produto dessas molas do capitalismo, o qual
sempre necessitou da racializagdo de povos para seu funcionamento, a exploragdo de
recursos do planeta, seja antes ou ainda hoje. Ele aponta as violéncias no passado e no
presente do capitalismo — o devir negro do mundo, a ja citada distribui¢ao da violéncia
outrora apontado para o escravizado negro, mas agora distribuidas para todas a
humanidades subalternas em todas as regides do mundo, inclusive no centro do
capitalismo, o que bem exemplifica esse diagnoéstico.

Por outro lado, a solugdo para sair desse mundo, diante do devir-negro do mundo

que assolara todas as humanidades, de uma forma ou de outra, ¢ entender que esse

movimento existe dentro de apenas um mundo em que todos estdo e compartilham,
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“existe um s6 mundo” como ¢ nomeado o epilogo do Critica da razdao negra (2020a).
Dividir o mundo com todos os humanos e ndo humanos com trocas, reciprocidades e
mutualidades era a chave para a sobrevivéncia na Africa Antiga. Na modernidade, no
capitalismo, o mundo se tornou uma vasta necropole, com os fantasmas povoando todos
os cantos. Diante disso, € essencial criar o que Mbembe chama de reservas de vida, para
todos prosperarmos e existirmos, € que o desejo pela vida seja a base de “um novo
pensamento da politica e da cultura” (Mbembe, 2020a, p.312). Como? Pode-se perguntar
o leitor. Ao mesmo tempo que ndo se deve ocultar a brutalidade atual e passada, ¢
necessario recordar algo imediato, isto €, entender que todos sdo coerdeiros, de modo
igual, do mundo em que vivemos. Também, faz-se necessario entender que a partir dos
tempos modernos foi possivel “o irreversivel processo de emaranhamento e de
entrelacamento das culturas, dos povos e das nagdes” (Mbembe, 2020a, p.313).

Ainda, Mbembe cita dois conceitos necessarios para a constru¢ao desse novo
mundo em que todos poderdo exercer seu desejo de serem humanos de forma plena, isto
¢, restituicdo e reparacdo: tanto no sentido econdomico para com aqueles que foram
roubados, quanto no sentido mais subjetivo de restitui¢do aos submetidos a coisificagdo
e de “recomposi¢ao das partes que foram amputadas, a reparacao dos lagos que foram
rompidos, o reinicio do jogo de reciprocidade sem o qual ndo pode haver elevagdo em
humanidade” (Mbembe, 2020a, p.314), a totalidade humana. Essa restitui¢cao e reparacao,
também, remontam essa totalidade humana, em que todos temos uma porcentagem nela
e todos a possuimos, visto que os seres, assim, sdo semelhantes e distintos. E uma ética
que torna explicito que o ‘eu’ € sempre o fiador da parte do ‘outro’. Por fim, Mbembe
destaca que a questdo da constru¢do de uma comunidade universal necessitara do
livramento do ressentimento e do desejo de vinganca. Ao falar sobre isso, remonta a
critica negra moderna, que mesmo que suscite a diferenga — principalmente em situagdes
coloniais, nas quais ela ¢ uma parte, as vezes necessaria, da construcio de uma
humanidade —, o horizonte nunca ¢ esquecido, um horizonte sem o fardo que ¢ a raga

como Fanon tanto almejou, um mundo universal e por vir.

Atravessar o mundo, tomar a medida do acidente que representa 0 nosso
lugar de nascimento e seu peso em termos de arbitrariedade e
constrigdo, abragar o fluxo irreversivel que ¢ o tempo da vida e da
existéncia, aprender a assumir nosso estatuto de passantes, pois essa
talvez seja a condi¢do ultima de nossa humanidade, o alicerce a partir
do qual criamos a cultura — essas talvez sejam, no fim das contas, as
questdes mais intrataveis do nosso tempo, as que Fanon nos legou em
sua farmacia, a farmdcia do passante (Mbembe, 2020b, p.207).
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A figura do passante suscita varios questionamentos de Mbembe, sendo o ponto
nodal centrado na jornada, na circulagdo e transfiguracao para um devir-humano-no-
mundo. E o ser que saiu de seu local, viveu em outro e foi acolhido, vendo a si proprio
no outro, no passante, no que circula e ndo a partir da nascenga, origem ou raga. E esse
pensamento de circulacdo pressupde a realidade da Europa ndo ser mais o centro de
gravidade do mundo, essa farmdcia unica, deu e tirou muito em sua historia, mas hoje ¢
preciso, no globo, “habitar todos os seus setores se quisermos nos livrar da relagao sem
desejo e do perigo da sociedade da inimizade” (Mbembe, 2020b, p.211).

Esse possivel horizonte, ou caminho para o horizonte, discutido nessa secao, foi
cunhado por Mbembe enquanto ‘Afropolitanismo’, o qual, como aponta Macedo (2016),
ao encontrar um mundo fragmentado, das pessoas as mercadorias, das crencgas as
ideologias, de forma ainda mais atomizada pelos processos de circulagdo, aponta para
uma forma de cosmopolitismo que, desse modo, afasta-se de outras influéncias da critica
negra durante o século XX. A saber, a negritude e panafricanismo, ambos ja debatidos
neste trabalho, a medida que se distanciam de uma ‘solidariedade racial transcontinental’
e de uma fetichizag¢do nativista, a0 mesmo tempo que apontam para uma autoexplicagdo
e uma estética transgressora que superam o figurativo e o existente.

Amorim (2015, p.77-79) aponta que o primeiro movimento do Afropolitanismo
estaria relacionado a escrita de si, a defrontacdo com o proprio eu, mas que, em uma
segunda fase, esse conceito encara Africa enquanto polos de transi¢do, migragio e
circulacao de pessoas, pensamentos € mercadorias. Uma ressignificagdo ao pensar novas
diasporas que encaram o mundo de forma enddgena, uma forma africana de se olhar o
globo, percorrido por caminhos, inclusive, que partem, percorrem e desembocam em

Africa. Ainda, de forma mais explicita, Mbembe define o conceito:

[com indicagdes sensiveis de ordem cultural e histérica, o
Afropolitanismo ¢] uma estilistica, uma estética e uma certa poética do
mundo. E uma maneira de ser no mundo que recusa, por principio, toda
forma de identidade vitimizadora, o que ndo significa que ela ndo tenha
consciéncia das injusticas e da violéncia que a lei do mundo infringiu a
esse continente e a seus habitantes. E igualmente uma tomada de
posicao politica e cultural em relagdo a nagfo, a raca e a questdo da
diferenca em geral. Na medida em que nossos Estados sdo invengdes
(além do mais, recentes), eles ndo tém, estritamente falando, nada em
sua esséncia que nos obrigaria a lhes render um culto - o que ndo
significa que nds sejamos indiferentes ao seu destino (Mbembe, 2015,
p.70-71)
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Nota-se como Mbembe tenta criar um caminho a ser seguido, afinal, sua
constatagio de Africa pos liberagdo ndo é positiva como um todo. Novas formas de
dominagdo continuaram por todo o continente, um pesadelo Fanoniano que Mbembe
(2012) indica pela constatacdo de uma elite intelectual covarde e preguicosa, somada a
uma elite burguesa nativa que inala e absorve os pensamentos corruptos e racistas
coloniais, os quais anteriormente foram despejados como bombas pela forca militar

francesa na Guerra de Independéncia Argelinal?.

5.3 Distanciamento de Fanon

Cristalino como a lagrima ¢ a constatacdo de uma encruzilhada, Mbembe ao se
debrucar tdo precisamente em Fanon opta, conscientemente ou ndo, por percorrer ao
mesmo tempo um outro caminho, ndo necessariamente certo ou errado, mas um outro
caminho, dado, talvez, ao enrolamento das experiéncias do passado, presente e futuro que
nos remete ao paradigma fantasmal ja citado, ou mesmo como Exu?® fez, matando o
passaro ontem com a pedra que s6 jogou hoje.

Douglas Rodrigues Barros em seu artigo 4 tensa relagdo entre Fanon e Mbembe
(2022), aponta que nosso filésofo em estudo, acaba por cair no paradigma Foucaultiano
de opressdo/resisténcia, isto €, ao focalizar demasiadamente na situagdo-problema
particular, por mais que se tente mostrar uma preocupacao universal (ou pluriversal), a

possibilidade de apreensdo do excesso se perde em favor da resisténcia do agora.

Noutras palavras, o paradigma foucaultiano elimina de vista o
vislumbre do excesso causado pelo apego obstinado a demanda. Nesse
paradigma, a resisténcia se torna a reposi¢ao do quadro do poder num
ciclo ad infinitum porque ndo admite o excesso de si. [...] Assim,
elimina-se de vista a possibilidade do excesso da particularidade, que
causa a transformacgdo geral da algebra do poder, por querer ver
positivada sua demanda (Barros, 2022, p.3).

Nesse sentido, Mbembe aponta para uma economia da restitui¢do, reparacao e

justica para que ocorra uma elevagcdo da humanidade enquanto coletividade como ja

12 «QOg generais [Raoul] Salan e posteriormente, [Maurice] Challe, engajaram-se em uma campanha de
execucdes e bombardeamentos contras vilas suspeitas de abrigarem e auxilio de fornecimento a ALN
usando artilharia pesada e avides” (Aoudjit, 2010, p. 179, tradug@o nossa).

13 Orix4 cultuado nas religides de matriz africana.



51

constatado por este trabalho, porém Barros aponta como isso necessariamente ocorrera

de forma inversa, isto &,

No interior dos pressupostos da vida sob império da mercadoria, a
apresentagao desse corpo marcado pela racializagdo, que aparece como
identidade ultima, e se torna uma presenca como diferenca irredutivel
s0 pode ter como “reparagdo” a mercadoria. Nao € exatamente isso que
faz o capital atual? Uma economia da reparagdo nao ¢ exatamente o
convite feito do capitalismo na sua realidade neoliberal? Uma reparagéo

\

mediada pelo valor ndo seria limitada a reestruturacdo da mesma
economia que organiza o quadro da totalidade social?

[...] O problema ¢ que tanto a reparagao e a restitui¢cao sdo pensadas no
quadro de resisténcia que mantém a algebra do poder intacto e as formas
de produgdo e reproducdo sociais do mundo da mercadoria. Faltou a
aposta no devir, Mbembe! Essa falta, porém, é condicionada pela
propria escolha teérica. Fanon ndo se atém so as ruinas, enfrenta a
coruja de Minerva e faz dos cacos uma possibilidade daquilo que se
considera impossivel na logica de possibilidade atual (Barros, 2022,
p.12-13).

A qualificagdo do conceito enquanto uma viagem para um eu interior, que
contempla a primeira fase de seu conceito de Afropolitanismo, por mais crucial que seja,
torna-se perigoso quando a continuagdo da argumentagdo se escapa de uma analise
profunda e apegada da totalidade. Somado a essa constatacdo feita por Mbembe, que
Africa sendo um polo de circulagdo de pessoas, ideias e mercadorias, mesmo mediados
pela restituicdo e reparagdo, ndo se faz suficiente para que reservas de vida sejam
realmente criadas.

Afinal, como Corréa (2019, p.99) afirma, o proprio autor aponta como o devir
negro do mundo ¢ feito também a partir das circulagdes de mercadorias, na qual aquele
que ndo gerard valor ao capital sera eliminado e exaurido. Exatamente da mesma forma
que o escravizado negro se tornou o espectro da modernidade ao universalizar a condi¢dao
negra aos subalternos de todo o mundo, a aposta na circulagdo de mercadorias talvez seja
uma armadilha que apenas reafirma todas as elaboracdes iniciais do autor, do devir negro

do mundo a permanéncia de uma democracia neoliberal estritamente ligada ao

colonialismo.
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6 CONSIDERACOES FINAIS

Com o intuito de se construir uma base para a argumentagdo que foi exposta
durante toda a pesquisa, buscamos, em primeiro lugar, compreender como Mbembe
concebe o conceito de raga e negro, isto €, uma fic¢do 1til utilizada extensamente na
modernidade para gerir a separagdo e dominagdo social, produzida através de mentiras
pretensamente cientificas. A instabilidade permanente da raca, demonstra, em um
primeiro momento enquanto negro escravizado, uma triade objeto-corpo-mercadoria que
possui a substancia trabalho para um fim: a exploragao.

Com essa base fixada, foi possivel caracterizar o conceito de alienacdo, com foco
na populacdo negra em Africa ou em di4spora, ou seja, no pensamento de Achille
Mbembe a alienacdo aparece enquanto tomar para si o que foi produzido pelo outro, tomar
para si como verdade, na condic¢do de colonizado, negro ou subalterno o que foi produzido
pelo colonizador, pelo branco e pelo dominante.

Isso fica explicito quando se pensa principalmente nos periodos histéricos aqui
descritos, a saber, a escraviddo; o colonialismo; o apartheid e também o neoliberalismo.

No comeco da modernidade hd um marco inicial que foi a difracdo originaria, a
separagdo do humano em ragas, 0 desmembramento do negro entre um eu proprio e uma
imagem, no caso, demoniaca; de terror; que remete a lembranca da captura e da col6nia;
comando o eu auténtico sem ele mesmo saber e que acarreta em um identidade também
alienada, a qual é encarada pelo colonizador — seu criador — na qualidade de um objeto
de exploracdo. Em contrapartida a criacdo do negro na modernidade, seu oposto também
foi concebido e isso Mbembe denomina de ‘fantasia do branco’. Um ser que se coloca
como universal e estabelece e identifica como o outro, o racializado todo humano — na
pratica todo sub-humano ou até mesmo ndo-humano — diferente dele.

Nessa perspectiva, durante toda a modernidade a alienagéo vai constituir a vida
cotidiana de negros, do escravismo, passando pelo colonialismo, apartheid até a
contemporaneidade com o advento do neoliberalismo.

Assim sendo, durante a escravatura, essas duas forgas contrarias vao articular e
defrontar uma questdo essencial entre elas: a diferenca, dando origem ao que Mbembe
conceitualiza de direito originario, seja de intervencdo ou até a terra do colonizado,
considerada sem dono. Vale ressaltar que a diferenca permeia ainda as relacGes atuais.

Dada a separagéo do humano em ragas com o objetivo de uma hiperexploracéo, o

nascente capitalismo necessitava de um modelo governamental que conseguisse unir
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esses dois discursos, isto &, a classificacdo e hierarquizacdo do humano em ragas com a
l6gica da economia de mercado. O colonialismo, portanto, teve esse papel de inserir o
negro dentro da modernidade, baseando-se em uma razdo pretensamente universal que
foi exportado violentamente para o resto do globo.

O acumulo dessa construcéo historica em que o negro é permeado pela alienacéo
possui como apogeu, para Mbembe, o apartheid. Nessa institucionalizacdo explicita do
racismo, 0 negro vai ser a expressado essencial da segregacdo com as dimensdes alienantes
de lacos rompidos, falta de reciprocidade e o avesso de uma conduta ética.

Ainda, notamos que o neoliberalismo também é parte integrante enquanto aspecto
da alienacdo pela plasticidade que permeia os seres dentro da sociedade. A saber, a oferta
da imagem ao mercado para sua subsisténcia aliada no que tange a difracdo originaria
para negros e com o devir negro do mundo, tem como produto a disseminacdo das
violéncias sofridas pelo escravizado negro, inclusive a alienagcdo, para todas as
humanidades subalternizadas em todo o globo.

Nessa linha de pensamento, as dimensdes expostas em todas a pesquisa permitem
o refinamento do conceito de alienacdo em Achille Mbembe, exatamente tomar para si 0
que o outro produziu, tomar enquanto verdade o que o colonizador escolheu e definiu o
que seria 0 negro, inclusive reiterando e tomando como verdade. Uma imagem negativa
e limitativa com fins inteiramente demoniacos para satisfazer a necessidade de exploracédo
do capital.

Essa funcionalidade de corpo passivel de exploracdo que o negro possui durante
a modernidade, bem como sua imagem, nos revelam que apés essas atribuicdes, o, agora
ser, passa por uma reviravolta, interioriza a condicdo ao declarar sua identidade e
subverter seus sentidos originariamente produzidos pelo Outro. No entanto, a declaragédo
de identidade também herda as contradi¢es e categorias do discurso ocidental.

No que concerne a analise dos sentidos de violéncia para negros no pensamento
de Achille Mbembe, ¢ explicita uma relagdo de separacdo e dominagao social feita por
toda a modernidade pelos Estados Ocidentais nascentes e, posteriormente, ja
consolidados. A constante da raca perpassa a plantation até a democracia neoliberal
contemporanea se aliando, e sendo por si s0, a violéncia desmedida como bem teorizada
por Fanon e Mbembe. Esses modelos gerais de administragdo, os quais possuem o
incessante uso de dispositivos raciais, det¢tm na produgdo da morte um aspecto

fundamental, bem como sdo sustentados pela troca, baseada na propriedade e lucro. Em
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suma, nota-se como a democracia e a colonia sdo duas faces, solar e noturna, de um
mesmo duplo de uma mesma matriz historica, a modernidade.

O ponto de virada e que mais nos ativemos nesta analise aparece quando
passamos a vislumbrar o negro enquanto agente ativo, quando, a partir de Mbembe,
resgatamos as tentativas de autodeterminagdo vistas com os movimentos panafricanistas,
os nacionalismos negros e da negritude protagonizados, aqui, com Garvey e Césaire.
Somamos a isso, a teorizagdo Fanoniana acerca da violéncia emancipadora do colonizado.

A principal critica de Mbembe € que esses movimentos tiveram uma fagia do
branco no pensamento negro, em que a emancipagao passaria pelas dimensodes de vontade
sofredora, fabulag@o sobre essa vitima virtuosa ¢ a demarca¢ao de uma diferenga cultural
explicita, apoiada na geografia, tradicdo e raga. Explicamos: ¢ tomar as bases das
categorias antropologicas, antes produzidas pelo Ocidente contra nds, enquanto uma
verdade autoral, afinal a nossa razao ¢ valida dado que teria contribuigdes a razao
ocidental.

Embora pouco usual quando pensamos em colonialismo e violéncia, justamente
pelo imaginério racista que enxerga o negro enquanto vitima sofredora passiva e
homogénea, o que dissertamos acerca desse ponto foi essencial para explicitar a visdo de
Mbembe sobre autodeterminagdo e a propria violéncia. No caso, ao mostrar as
contradigdes geradas ao absorver o que o Ocidente produziu, Mbembe aponta para outras
formas de um compartilhamento mutuo do mundo a partir de seu conceito de
‘Afropolitanismo’.

Mbembe ao contrario do que aponta Douglas Rodrigues Barros aposta em um
devir, embora este ndo seja efetivamente emancipatorio, mas sim pessimista. O devir
negro do mundo perpassa o pensamento do autor, como mostrado no momento de virada
capital de Mbembe, isto &, por se afastar de Frantz Fanon em sua elaboracdo acerca do
‘Afropolitanismo’ e perder a dimensdo da totalidade, Achille Mbembe realimenta o
capital, as instituicdes do mercado e, consequentemente, todas as funcdes da raga, tao

nefastamente utilizada e por ele condenada.



55
REFERENCIAS

AMORIM, Liana Depieri. Pensatempos, Cosmopolitismo e Afropolitanismo:
perspectivas hibridas do pensamento africano. 126 f. Dissertacdo (Mestrado) — P6s-
Graduacao em Letras, Universidade Federal Do Rio Grande do Sul, Porto Alegre, 2015.

ALMEIDA, Silvio. Necropolitica e Neoliberalismo. Caderno CRH, v. 34, pp. 1-10.
Salvador, 2021.

AOUDIJIT, Abdelkader. The Algerian Novel and Colonial Discourse: Witnessing to
a Differend. New York: Peter Lang Publishing, 2010.

BRITES, Bianca Lopes. Por um humanismo ndo-racial: para além da raca e 0s
percal¢ds mortuarios sob sua forma. ContribuicGes de Mbembe e Gilroy. 221 f.
Dissertacdo (Mestrado) — Pds-Graduacao em Historia, Universidade Federal do Rio
Grande do Sul, Porto Alegre, 2022,

CARNEIRO, Aparecida Sueli. A construcéo do Outro como néo-ser como
fundamento do ser. Tese (Doutorado) — P6s-Graduacdo em Educacdo, Universidade de
Séo Paulo, S&o Paulo, 2005.

CESAIRE, Aimé. Cahier d’un Retour au Pays Natal, Diario de um Retorno ao Pais
Natal. Sdo Paulo: EDUSP, 2021.

CESAIRE, Aimé. Discurso sobre o colonialismo. S&o Paulo: Veneta, 2020.
CORREA, Laura Henrique. Aproximacdes entre Foucault e Mbembe: a bio/necro
politica no devir sujeito dos que ndo importam. Dignidade Re-Vista, v. 4, n 7, julho,
2019.

DORESTAL, Philipp. Reassessing Mbembe: Postcolonial Critique and the Continuities
of Extreme Violence. Journal of Genocide Research, v. 23, n. 3, p. 383-391. London:
2021.

FANON, Frantz. Os condenados da terra. Rio de Janeiro: Zahar, 2022.

FANON, Frantz. Pele negra, mascaras brancas. Salvador: EDUFBA, 2008.

FROMM, Erich. O Conceito Marxista de Homem. Rio de Janeiro: Editora Zahar,
1983.

GARVEY, Marcus. Philosophy and Opinions. Nova lorque: The Universal Publishing
House, 1923.

ILGES, Michelle Cirne. A produgéo de ciéncias sociais no continente africano e a
agéncia do CODESRIA. 2016. 199 f. Tese (Doutorado) — Curso de Ciéncias Sociais,
Universidade De S&o Paulo, S&o Paulo, 2016.



56

LIMA, Claudia Silva. De uma Africa sem historia e razio a filosofia africana. 2017.
153 f. Dissertacao (Mestrado) — Curso de Historia, Universidade Federal Do Maranhao,
Sao Luis, 2017.

MACEDO, José Rivair. Intelectuais africanos e estudos pds-coloniais: Consideragdes
sobre Paulin Hountondji, VValentin Mudimbe e Achille Mbembe. OPSIS, v. 16, n. 2, p.
280-298. Goiania, 2016.

MALDONADO-TORRES, Nelson. A topologia do ser e a geopolitica do conhecimento.
Modernidade, império e colonialidade. Tradugdo de Inés Martins Ferreira. Revista
Critica de Ciéncias Sociais. Coimbra, v. 1, n. 80, p. 71-114, mar. 2008.

MARX, Karl. Manuscritos economico-filosoficos. Sao Paulo: Boitempo, 2010.

MESZAROS, Istvan. A teoria da alienaciio em Marx. Sdo Paulo: Boitempo, 2006.

MBEMBE, Achille. Afropolitanismo. Traducao de Cleber Daniel Lambert da Silva.
Askesis, v. 4, n. 2, p. 68-71, jul./dez. 2015.

MBEMBE, Achille. Critica da razéo negra. Sao Paulo: n-1 edi¢des, 2020a.

MBEMBE, Achille. Metamorphic Thought: The Works of Frantz Fanon. African
Studies, v. 71, n. 1, p. 19-28. 2012

MBEMBE, Achille. Necropolitica. Arte & Ensaios, n. 32, p. 123-151, dez. 2016.

MBEMBE, Achille. On the Postcolony: a brief response to critics. African Identities,
vol. 4, no. 2, pp. 143-178. Abingdon, 2006.

MBEMBE, Achille. Politicas da inimizade. S&o Paulo: n-1 edi¢des, 2020b.

MEDEIRQOS, Claudio. A filosofia politica de Achille Mbembe: racismo e saida da
democracia. Ensaios Filoséficos, Vol. XVIII, pp. 83-96, Dez./2018.

MOURA, Cldvis. Quilombos: resisténcia ao escravismo. Sdo Paulo: Expressdo
Popular, 2020.

MOURA, Clovis. Sociologia do negro brasileiro. Sao Paulo: Perspectiva, 2019

MUNANGA, Kabengele. Uma abordagem conceitual das nocdes de raca, racismo,
identidade e etnia. In: BRANDAO, André Augusto P. (Org.), Cadernos Penesb 5 (pp.
15-34). Niter6i: EAUFF, 2004.

RAMOSE, Mogobe. Sobre a Legitimidade e o Estudo da Filosofia Africana. Ensaios
Filosoficos, Vol. IV, outubro. Rio de Janeiro, 2011.

SANTOS, Adriano Rodrigues dos. TAILLE, Elizabeth Harkot-de-La. Sobre Escravos e
Escravizados: Percursos Discursivos da Conquista da Liberdade. 111 Simposio
Nacional Discurso, Identidade e Sociedade (111 SIDIS) DILEMAS E DESAFIOS NA
CONTEMPORANEIDADE, v.3, n.3, p. 1-13, 2012.



57

TRINDADE, Solano. Poemas antologicos de Solano Trindade. REIS, Zenir Campos
(Org.). Séo Paulo: Nova Alexandria, 2011.



