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RESUMO:

Este artigo apresenta algumas ferramentas analiticas para uma producéo anti-branquidade, a partir de
trés eixos de reflexdo: terra, corpo e tempo. No que diz respeito a terra, argumenta acerca da
importancia de considerar processos de remocdo como banimento racial. Apresenta a ontologia
combativa como concep¢do de corpo anti-branquidade. Por fim, apresenta o afrofuturismo como
perspectiva de tempo confluente que reconhece a transfluéncia, nos termos de Bispo (2015).
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ABSTRACT:

This article aims to present some analytical tools towards an anti-whiteness production from three axes
of thought: land, body and time. Concerning land, it argues for the importance of considering
dispossession as racial banishment. It presents the combative ontology as an anti-whiteness body
acknowledgment. Last, it presents afrofuturism as a confluent temporality that acknowledges
transfluence, in terms of Bispo (2015).
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(Re)pensando terra, corpo e tempo: algumas ferramentas analiticas anti-branquidade

RESUMEN:

Este articulo presenta algunas herramientas analiticas para una produccion anti-blanquedad, basadas
en tres ejes de reflexion: tierra, cuerpo y tiempo. Con respecto a la tierra, argumenta sobre la
importancia de considerar remociones como prohibiciones raciales. Presenta la ontologia combativa
como un concepto de cuerpo anti-blanquedad. Finalmente, presenta el afrofuturismo como una
perspectiva de tiempo confluente que reconoce la transfluencia, en términos de Bispo (2015).

Palavras-clave: Epistemologias anticoloniales. Antonio Bispo. Archie Mafeje. Afrofuturismo.
Blanquitud.

INTRODUCAO

A plantation é um elemento a partir do qual é possivel estabelecer didlogos
transatlanticos combinando trés elementos: terra, corpo e tempo?. Sylvia Wynter (2000; 2006),
filésofa jamaicana, atenta a como a heranca da plantation nos impediu de realizar plenamente
a emancipacao humana, uma vez que esse sistema se baseava na destituicdo de humanidade
de alguns humanos: os indigenas e negros escravizados, tornados coisa, propriedade, modo de
producgdo. Na plantation, sob o regime politico da escraviddo, o escravo torna-se meio de
producdo. Tornado meio de produgdo, seu corpo é deformado: confundido com a enxada, com
a terra, o0 arado, o balde. Sua espinha dorsal sustenta a sociedade escravocrata e, a0 mesmo

tempo, é por ela quebrada, como escreveu Abdias do Nascimento:

Sem o escravo a estrutura econdmica do pais jamais teria existido. O africano
escravizado construiu as fundacbes da nova sociedade com a flexdo e a
guebra da sua espinha dorsal, quando a0 mesmo tempo seu trabalho
significava a propria espinha dorsal daquela coldnia. Ele plantou, alimentou
e colheu a riqueza material do pais para o desfrute exclusivo da aristocracia
branca. Tanto nas plantagBes de cana-de-aclcar e café e na mineragdo,
guanto nas cidades, o africano incorporava as méos e os pés das classes
dirigentes que ndo se autodegradavam em ocupagdes vis como aquelas do
trabalho bracal. (NASCIMENTO, 1978: 49- 50)

Grada Kilomba (2019), intelectual e artista criada em Sdo Tomé e Principe, nos fala
sobre 0s ecos da plantation nas constituicdes psiquicas. Antonadia Borges (2020) reflete sobre

a composigdo-plantation de nossos modos de conhecer e ensinar. Essas consideracgdes a partir

2 Este artigo sumariza alguns argumentos apresentados em minha tese de doutorado (PATERNIANI, 2019).
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da plantation vinculam, necessariamente, corpo, terra e modo de conceber o tempo. Sao
algumas considerag6es sobre modos de conhecer, conceber e compor terra, corpo e tempo que
este artigo retne, com o0 objetivo de apresentar algumas ferramentas analiticas anti-

branquidade.

Aimé Césaire (1978), filésofo e poeta da Martinica, em seu Discurso sobre o
Colonialismo, atirma que a Europa ¢ indefensavel porque estdo os europeus em choque com
o Holocausto da Segunda Guerra mas ndo em choque com as atrocidades cometidas pela
propria Europa, ou pelos europeus em territorios no continente africano. O argumento de
Césaire € que a colonizacao ¢ incompativel com a civilizagdo e que o humanismo eurocéntrico
¢, na verdade, um pseudo-humanismo, porque exclui alguns corpos da humanidade.

Os corpos destituidos de humanidade sdo, historicamente, os corpos nao-brancos. A
desumanizagdo aparece desde as deformagdes fisicas nos corpos dos escravos, como mostram
as pesquisas com documentos de Abreu (2014) e Amantino (2007). Formava-se, assim, uma
categoria desumanizada cujo um dos modos de se esquadrinhar e estabilizar era descrevendo
0s sinais que traziam em seus corpos: “cicatriz no braco esquerdo”; “ferida no ombro
esquerdo”; “perna esquerda para dentro”; “perna quebrada”; “lombinho sobre o olho
esquerdo”; “cicatriz por tiro na face direita”; “beico partido por coice de cavalo” dentre outras
(cf. Abreu, 2014: 19-20).

O discurso de Césaire nos fala da pratica politica do colonialismo e também do modo
de producdo de conhecimento colonial: um conhecimento de dominagao, para escrutinio, de
estabilizacdo, de destruicdo de outros modos de producdo de conhecimento que ndo o
ocidental branco moderno. Um sistema baseado no epistemicidio, como conceitua Suely
Carneiro (2005). Podemos definir epistemicidio como nédo s6 a destruicdo ou a extingédo de
um modo de produgdo de conhecimento, mas também como uma operacdo da branquidade
em subalternizar, marginalizar, ou ilegalizar préaticas sociais. 1sso quer dizer que as praticas
sociais subalternizadas sdo as de grupos tornados outros pela branquidade, tornados

homogéneos sob a nomeagcéo colonial®.

3 Opto pelo uso do termo branquidade para enfatizar a dimensdo da producdo de conhecimento orientada pelo
racismo, que envolve a obliteracdo de regimes de producéo de conhecimento que ndo os da branquitude por meio
da producdo de Outros para escrutinio, subalternizacdo, aniquilacdo, com énfase para a branquidade do Estado
(Paterniani, 2016). Também opto pelo termo branquidade para aproxima-lo da ideia de colonialidade. Maria
Aparecida Bento (2002) e Lia Vainer Schucman (2012) dedicam-se a pesquisar e formular acerca da branquitude
como processo de subjetivagdo do sujeito branco, “um lugar de poder, de vantagem sistémica nas sociedades
estruturadas pela dominagéo racial” (Schucman, 2012:102). Desse modo, poderiamos dizer que a branquidade,
Revista Educacdo e Ciéncias Sociais, Salvador, v.3, n.5, 2020.
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A branquidade como modo de producdo de conhecimento parte das categorias brancas
para explicar o0 mundo: universaliza uma experiéncia especifica. O corpo branco é tomado
como a regra, o universal, o corpo ndo-racializado. Como se o corpo branco fosse incolor. De
acordo com a branquidade, o corpo racializado € apenas o corpo ndo-branco, 0 corpo negro,
o corpo indigena. Um dos modos de funcionamento da branquidade como modo de organizar
o mundo é fazendo proliferar categorias brancas. Autoproduzindo-se como norma e apontando
o diferente como desigual, a maneira do pensamento evolucionista, etnocéntrico, eurocéntrico,

gue marca o inicio da consolidacdo da antropologia como disciplina.

1. CRITICA DA BRANQUIDADE NO PENSAMENTO SOCIAL BRASILEIRO*

No Brasil, um dos primeiros nomes a pensar as relagdes sociais no Brasil foi o de Nina
Rodrigues, que acabou emprestando seu nome a uma escola de pensamento, do final do século
XIX, que se vincula ao evolucionismo e ao determinismo biol6gico. Para essa escola, 0 que
eles identificavam como mesticagem, de maneira bastante depreciativa, era uma ameaga a
suposta civilidade que estaria no horizonte da construcdo da nacdo e da perpetuacdo da
sociedade brasileira. Essa orientacdo epistemoldgica ganhava corpo politicamente nas
recomendacdes de politicas higienistas (CORREA, 1998). Para avangarmos como sociedade
seria preciso embranquecer a nagéo e evitar a todo custo a miscigenacao, pois a presencga da

raca negra seria o elemento degenerador do brasileiro.

E a mesma miscigenacéo que, em reacio ao higienismo ostensivo presente na escola
de Nina Rodrigues, é semanticamente ressignificada e exaltada na obra de Gilberto Freyre
(1936), no elogio do que o autor chama de mesticagem, especialmente no elogio da figura do
mulato: filho do senhor de escravos com a escrava. Essa exaltacdo do mulato é notavel
especialmente no seu livro Sobrados e mucambos, e buscava endossava um projeto politico-
intelectual de constru¢do de sentimento de identidade nacional via a ideia de “democracia

racial”.

enquanto modo de funcionamento, envolve a obliteragdo de regimes de producdo de conhecimento que ndo
aqueles operados pela branquitude.
4 Este item é uma versdo resumida de alguns argumentos que trouxe Paterniani (2016).
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O termo “democracia racial” aparece pela primeira vez na literatura académica na
“Introdugdo” de Charles Wagley (1952) ao primeiro volume de uma série de estudos sobre
relacdes raciais no Brasil, financiados pela UNESCO (Guimarées, 2001). Gilberto Freyre,
embora ndo tenha feito uso da expressdo, € um dos principais defensores da ideia de
“democracia racial” avant la lettre: sua estratégia de exaltacdo da miscigenagéo e da mulatice
é ela mesma, uma estratégia de branquidade e um elogio a branquidade, como ja argumentei
em Paterniani (2016).

Desde os estudos de Gilberto Freyre no inicio dos anos 30, seguidos pelos de Donald
Pierson nos anos 40, até pelo menos os anos 70, a antropologia e a sociologia, de um modo
geral, reafirmaram (e tranquilizaram) “tanto aos brasileiros quanto ao resto do mundo o carater

relativamente harmonico de nosso padrdo de relagdes raciais” (Guimaraes, 1995: 26).

Mas mesmo assim, ao longo dos anos 1950, 1960 e 1970, movimentos e intelectuais
negros ja reivindicavam e reconheciam tanto a importancia de uma analise social que
reconhecesse 0 racismo e se engajasse no antirracismo quanto a branquidade no pensamento
social brasileiro. O Teatro Experimental do Negro (TEN), fundado em 1944, é a principal
organizacdo negra do periodo que intervém nesse sentido no debate politico. J& em 1950,
aconteceu o | Congresso do Negro Brasileiro, tendo como mesa inaugural uma fala de Abdias

do Nascimento, um dos fundadores do TEN, que afirmou:

Observamos que a larga miscigenacéo praticada como imperativo de nossa
formacdo histérica, desde o inicio da colonizacdo do Brasil, estd se
transformando, por inspiragdo e imposicdo das Ultimas conquistas da
biologia, da antropologia, e da sociologia, numa bem delineada doutrina de
democracia racial, a servir de licho e modelo para outros povos e formacéo
étnica complexa conforme é o0 nosso caso (Nascimento, 1950: 67).

Denunciando, portanto, a conivéncia da antropologia e da sociologia com o tal mito da

democracia racial.

A mudanga na ténica da sociologia e da antropologia acerca do carater de nossas
relacGes raciais toma félego nos anos 1970, quando o Movimento Negro Unificado (MNU) é
oficialmente fundado, com um ato histérico em Sdo Paulo, em 1978, e com a publicacdo de

Discriminacéo e desigualdades raciais no Brasil (1979), de Carlos Hasenbalg, recebido com
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entusiasmo pelo MNU. Na obra, Hasenbalg nega a existéncia de uma democracia racial no
Brasil e afirma a existéncia do racismo ndo como residuo da ordem escravocrata, mas, sim,
resultado de desigualdades entre brancos e ndo-brancos. Essas desigualdades raciais seriam

refundadas e reafirmadas no modo de producéo capitalista.

Destaco a contribui¢do de Clovis Moura (1983), que chamou atengdo para um duplo
problema envolvendo os estudos sobre 0 negro, a escraviddo e o trabalho no Brasil, até o inicio
dos anos 1980. Primeiro, 0 autor critica as pesquisas sobre 0 negro que, em sua ampla maioria,
faziam a época “levantamentos empiricos, quantitativos, os graus do preconceito racial,
marginalizagéo, prostituicédo e criminalidade existentes na comunidade negra” (Moura, 1983:
125). Esses estudos, segundo o autor, tracariam o negro como grupo a-historico, ndo o
reconhecendo como coletivo nem como capaz de resisténcia. O segundo problema é a
producdo marxista ortodoxa que enquadra “o problema do negro brasileiro como um simples
problema de classes” (Moura, 1983: 125), temerosa de que uma abordagem que considere
problemas especificos do negro brasileiro dividisse o proletariado. Essa abordagem teria tanto
sub-dimensionado a escraviddo como marca da estrutura social brasileira quanto denotaria a
falta de imaginacéo sociologica dessa producgéo, ao reduzir a historia do negro a escravidao e
ao desconsiderar o sujeito social escravo e suas agéncias, obliteradas por anélises do sistema

social escravocrata, como aponta mais recentemente Mario Medeiros da Silva (2011).

2. FERRAMENTAS CONCEITUAIS ANTI-BRANQUIDADE

A antrop6loga Gloria Anzaldla, que se reivindica chicana mestiza, produzindo
conhecimento na fronteira, escreve sobre o lugar da fronteira, de se produzir conhecimento
(que ela chama de cultura) ndo sendo nem indigena nem branca, mas da fronteira, a partir de
seu corpo, o corpo produzido pela invasdo colonial no atual territério mexicano: “E se ter uma
casa me é negado, entdo vou ter que me levantar e reivindicar o meu espaco, fazendo uma
nova cultura — una cultura mestiza — com a minha prépria madeira, meus proprios tijolos e

argamassa e minha propria arquitetura feminista” (Anzaldaa, 1987: 22, traducdo minha).
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A seguir apresento um pouco de alguma arquitetura, alguns elementos para um
arcabouco conceitual anti-branquidade. Trago um recorte enfoca algumas consideracoes sobre
terra, corpo e tempo considerando a producdo de intelectuais e ativistas negros e indigenas
que partem da critica da branquidade, isto é, que afirmam ndo estarem incluidos nessa
humanidade sobre a qual, a partir da qual e para a qual se estd produzindo conhecimento.
Esses corpos Outros, no Brasil, tem sido historicamente expropriados e alvos de confiscacGes

de suas elaboracGes e percepgdes de si.

Terra: acumulacdo primitiva como banimento racial

A partir de 1850, a terra, no Brasil, passa a ser comprada e vendida, isto €, passa a
existir a possibilidade de adquirir o titulo de uma propriedade por meio de relagdo de compra
e venda. Trata-se do estabelecido pela Lei de Terras, que José de Souza Martins (2013: 195)
denomina de “nosso ténue equivalente da acumulagdo primitiva”. A gedgrafa Ananya Roy
(2017: A3) pergunta o que acontece com a ldgica da posse de terra quando reconhecemos que
a expropriacéo, ou a espoliagdo, é ndo apenas um processo de acumulagio de capital®, mas

também de banimento racial.

Até 1822, a terra, propriedade da Coroa, era cedida aos senhores de escravos e
fazendeiros mediante uso e cuidado: precisava ser produtiva. Quem nédo fosse branco e ndo

comprovasse possuir escravos estava excluido da concesséo. Era o sistema de sesmarias.

Além das grandes areas dos sesmeiros, como passaram a ser denominados 0s que
recebiam as concess@es das sesmarias no Brasil, havia os posseiros, aqueles a quem nao eram
permitidas as concessdes, mas que lavravam a terra. Os posseiros abriam suas posses em
espacos entre uma sesmaria ou outra, em sesmarias abandonadas, ou mesmo j& cultivavam
relacbes com a terra que ndo as orientadas pela plantation, pela monocultura, pela predacéo,

antes da terra ser denominada e delimitada porcao de terra e nela ser instaurada uma sesmaria.

5 Karl Marx ([1867] 1996), no capitulo 24 d’O Capital, intitulado “A chamada acumulagio primitiva” argumenta
como o processo de dissociacdo entre o trabalhador e os meios de producdo é histérico. Marx descreve 0s
processos histéricos e violentos por meio dos quais o produtor rural foi expropriado, na Inglaterra do século XV
e XVI, viu a transformacdo da sua terra produtiva em pasto, viu suas casas sendo arruinadas. Ou na Escécia, no
século XIX, que viveu expropriagdes que transformaram a propriedade coletiva do cld em propriedade privada
moderna.
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Com a independéncia do Brasil, em 1822, o Estado suspende a concessdo das
sesmarias. O periodo entre 1822 e 1850 ficou conhecido como a “fase durea do posseiro”: um
periodo de ampla e indiscriminada ocupacdo de terras. Esse periodo teria consolidado o
latifundio brasileiro, pois 0s pequenos posseiros foram sistematicamente expulsos das terras
pelos grandes posseiros e pelos sesmeiros, que se tornariam, ambos, grandes proprietarios
rurais (Maricato, 1997).

A Lei de Terras oficializa a propriedade, dé titulo de propriedade aos sesmeiros e aos
grandes posseiros. As outras terras vao a leildo. Quem pode dar lance num leildo em 1850? E
guem sd0 0S posseiros cujas terras vao se tornar propriedade? E que acumulagdo primitiva é
essa, isso é, que dissociacdo entre pessoa e terra é operada entre as pessoas que ja foram

despossuidas de suas terras na diaspora africana?

Para uma producdo anti-branquidade, é fundamental entender como a Lei de Terras
endossa a racializacdo na desigualdade de possibilidades para tornar-se proprietario de terra
entre brancos e negros. Olhar para a Lei de Terras e 0 que se convencionou chamar como o
periodo que consolida o latifindio brasileiro como também um processo de banimento racial.
Isto €, entender a Lei de Terras como expressao de branquidade, e como esse processo de
consolidacdo do latifindio é também um processo que evidencia a relacéo entre racismo e

propriedade privada. Nas palavras de Cheryl Harris (1993), a branquidade como propriedade.

Os sesmeiros eram reconhecidos como brancos também porque senhores de escravos;
0S posseiros eram passiveis de embranguecimento ou de enegrecimento a depender de sua
relacdo com a terra. O processo de expansdo e regulamentacdo da posse da terra a partir da
suspensdo das sesmarias até a Lei de Terras é também um processo de racializacdo: ao
posseiro tornado latifundiario, o embranquecimento; ao posseiro expropriado, 0
enegrecimento. Se considerada ndo s6 como acumula¢do primitiva, mas sob a chave do
banimento racial, a Lei de Terras seria, assim, ndo apenas “o grande divisor da questao
fundiaria no pais”, mas um grande elemento da atualizacdo da questdo racial no pais: na
medida em que consolida o latifundio, reivindica o branqueamento da nagdo e nos mostra
também o carater relacional da racializacdo, isso €, como as relag@es sociais séo racializadas,

e como as relac@es sociais de producdo sao racializadas.

Corpo: ontologia combativa
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ProducGes anti-branquidade nos trazem possibilidades anticoloniais de enunciar
corpos historicamente desumanizados. E assim que Lélia Gonzéalez (1988), antropdloga
brasileira, enuncia o corpo amefricano, a partir da ideia da didspora e da continuidade entre
Africa e América. Antonio Bispo, intelectual e ativista quilombola, propde o corpo
afropindoramico (Bispo, 2015), a partir da expressdo pindorama, que, em tupi-guarani,
designa todas as regides e territdrios da hoje chamada América do Sul (Bispo, 2015: 20, nota
2). Bispo identifica duas matrizes civilizatorias no Brasil: a matriz civilizatoria colonial branca
e a matriz civilizatoria dos povos afropindordmicos. Afropindorama, aqui, € outro modo de
nomear o territério, um modo de compreender 0s corpos e de estabelecer a politica de raga e

a politica de terra de maneira contracolonial.

O que Bispo (2015) denomina de matriz civilizatdria colonizadora e o que Kilomba
(2019) denomina de ecos das memorias da plantation sdo expressées da branquidade como
modo de producdo de conhecimento, um modo de funcionamento racista que cria categorias
de pessoas de maneira escalonada, hierarquizada. Esse modo de funcionamento sustenta
discursos historicos que, por sua vez, sustentam a suposicdo de um padrdo civilizatério
superior arbitrario, como a modernizacdo, o desenvolvimento, a civilizacdo, a evangelizacéo:
narrativas que se propdem universais, totalizantes, e se realizam excluindo alguns corpos

tornados Outros.

Enunciar esses corpos dessas maneiras contracoloniais é exercer a contracolonialidade
do saber, a antibranquidade, reconhecendo a producdo de ontologias combativas. Ontologia
combativa é uma contribuicdo conceitual de Archie Mafeje, intelectual e ativista que nasceu
e morreu no lugar que hoje conhecemos como Africa do Sul. Em Borges et al (2015),
encontramos uma apresentacao das ideias de Mafeje ao publico brasileiro que enfatiza sua

contribuicéo acerca da ontologia combativa:

Ao considerar que “os africanos” passaram a existir por indicagéo e
atribuicdo dos governos coloniais, a partir de uma taxonomia que
simplesmente lhes negava qualquer tipo de agéncia, Mafeje propde a
negacdo da negacdo: negar que aos africanos seja negada a agéncia
(Borges et al, 2015).
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Mafeje parte de uma ontologia atribuida pelo colonizador para ressignifica-la em sua
sintese analitica: o conceito de ontologia combativa. A ontologia combativa se opde a uma
ideia de ontologia estavel, propde um ser-no-mundo ndo acabado. Trata-se de uma constatacédo
da transformacgdo do mundo e do devir constante das pessoas. A combatividade € o carater
fundamental que diferencia a ontologizacdo proposta por Mafeje (2008) da ontologia
performada pelos agentes coloniais. Esse ser-no-mundo em combate se reconhece e se
reivindica como tal, ao tornar seus predicados autoatribuidos, e ndo frutos de uma
classificacdo que lhe é exterior e imposta de forma assimétrica. E um estar-no-mundo em
combate e a partir da histérica negacdo de si e de outorgas de carater exterior a si, como as
nomenclaturas acusatdrias das quais fala Frantz Fanon (2008) em Pele negra, méascaras

brancas.

Essas enunciagfes contracoloniais e combativas dos corpos 0s reconhecem como
insurgentes contra 0 modo estatal de criagdo de categorias. Esses corpos que podem ser
enunciados como corpos negros, amefricanos, afropindoramicos, mestizos se fazem em
combate com a necropolitica, outro conceito que pode compor a caixa de ferramentas para

construir os alicerces de uma casa anti-branquidade.

Achille Mbembe (2003), fil6sofo camaronés, propde o conceito de necropolitica para
tratar da gestdo da morte, racializando o dispositivo da biopolitica: quem pode morrer, como
se deve produzir a morte e o que deve ser feito com esse corpo. Jaime Alves (2014) incorpora
a ideia de necropolitica para falar da S&o Paulo contemporanea, sob a governanca racializada,
expressa fundamentalmente na persisténcia de homicidios policiais de corpos negros jovens;
na marginalizacdo econémica da populacdo negra; e no encarceramento em massa dessa
mesma populacdo. A governanga racializada que propde Alves (2014) tem como um de seus
operadores fundamentais a branquidade do Estado.

Tempo: afrofuturismo

Uma orientacdo epistemoldgica anti-branquidade passa por rejeitar o monopolio
branco sobre o futuro. Mbembe (2017) também chama atencdo para um elemento que
caracterizaria a relacdo senhor-escravo: 0 monopo6lio que o senhor acreditava ter sobre o
futuro. Frantz Fanon (2008) afirma que o que ele chama de desalienacdo dos pretos nascera
da recusa em aceitar a atualidade como definitiva. A recusa a estar preso no presente, a tirania
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do presente, ao presentismo. A recusa em aceitar a realidade como definitiva implica imaginar

um futuro onde o genocidio ndo ocorreu. E ha um nome para isso: afrofuturismo.

O termo afrofuturismo é cunhado por Mark Dery (1994), para caracterizar criagdes
artisticas que exploram futuros possiveis para pessoas negras por meio da fic¢do especulativa,
isto €, que abordem tematicas e preocupagdes afro-americanas no contexto do avango das
tecnologias computacionais € da cibercultura, no final dos anos 1980 e 1990. Tomo
emprestado o termo do mundo das artes, respaldada pela reivindicag@o de intelectuais, artistas
e ativistas de que, via ficgdo cientifica, pode-se imaginar o mundo para além da miséria do

presentismo, como diz Walidah Imarisha (2015), escritora norte-americana:

Toda articulagdo politica ¢ ficg@o cientifica. Quando falamos sobre um
mundo sem prisdes; um mundo sem violéncia policial; um mundo onde todo
mundo tem comida, roupas, abrigo, educagao de qualidade; um mundo livre
da supremacia branca, patriarcado, capitalismo, heterossexismo; estamos
falando sobre um mundo que nd3o existe atualmente. E sonha-lo
coletivamente significa que podemos comegar a trabalhar para fazé-lo
existir. (...) Sabemos que ndo lutamos contra um sistema de opressdo
unidirecional — nés estamos lutando contra um sistema branco supremacista
hétero-patriarcal e capitalista (bell hooks esta certa) — entdo nossa resposta
deve ser abrangente e englobante de tudo. Como Audre Lorde disse, ‘ndo ha
luta unidirecional porque ndo vivemos vidas unidirecionais’. Devemos
reimaginar tudo desde o inicio. (Imarisha, 2015: 3; 7).

O argumento de Imarisha remonta ao reconhecimento da imaginagéo das

gentes Pretas escravizadas, a quem foi dito que seria ‘irrealista’ imaginar um
dia em que elas ndo seriam chamadas propriedade. Essas pessoas Pretas
recusaram a confinar seus sonhos ao realismo, e em vez disso elas nos
sonharam. Assim elas curvaram a realidade, reformularam o mundo, para
criar-nos (Imarisha, 2015: 8).

Afrofuturismo ¢ esse movimento de recriar o passado, transformar o presente e projetar
um novo futuro através da Otica negra. Kénia Freitas e José Messias (2018) ressaltam a
“relagdo continua dos regimes temporais [como] uma constante nas definicdes do
afrofuturismo, assim como uma perspectiva de construcao de um futuro negro utdpico (ou ao
menos, positivo)” (Freitas e Messias, 2018: 408). Antonio Bispo também se pergunta: “onde

comec¢am e terminam o passado e o presente € onde comeca o futuro?” (Bispo, 2015: 19).
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Mbembe (2017) também afirma um duplo semelhante de criacdo e morte, ¢ a

coetaneidade dos tempos, que ele atribui ao dualismo da negritude:

(...) ha, também, um dualismo manifesto na negritude. Em uma reverséo
espetacular, ela se torna o simbolo de um desejo consciente de vida, uma
forca que brota, vigorosa e plastica, plenamente comprometida com o ato de
criagdo e capaz de viver em meio a diferentes temporalidades e varias
historias coetaneamente. (Mbembe, 2017: 6-7, tradu¢do minha®)

Trata-se, assim, de produzir passado, presente e futuro, ou seja, fazer histéria e fazer
mundo de modo a reconhecer a violéncia colonial mas ndo entendé-la como definitiva e,
sobretudo, ndo reduzir a vida negra a essa experiéncia de sofrimento e usurpacdo. A
perspectiva afrofuturista ndo nega a violéncia colonial; nem tampouco parte dele para propor
um futuro utdpico onde essa violéncia ndo seja mais replicada ou atualizada. A perspectiva
afrofuturista engendra o reconhecimento da colonialidade, isto é, da violéncia colonial como
existente para além do tempo cronoldgico das administracGes coloniais, e se engaja na
producdo de um passado, presente e futuro que reconheca esses elementos historicos mas que,
no entanto, se recuse a reduzir a historia a tais elementos. A perspectiva afrofuturista opera,
assim, na coetaneidade dos tempos da plantation e da ontologia combativa do corpo
afropindoramico (Bispo, 2015) ou amefricano (Gonzélez, 1988).

O que aqui chamo de coetaneidade de tempos no afrofuturismo pode ser orientada
pelos dois principios observados em Antdonio Bispo (2015): o da confluéncia e o da

transfluéncia. Nas palavras do autor:

Confluéncia ¢ a lei que rege a relagao de convivéncia entre os elementos da
natureza € nos ensina que nem tudo que se ajunta se mistura, ou seja, nada é
igual. Por assim ser, a confluéncia rege também os processos de mobilizagao
provenientes do pensamento plurista dos povos politeistas.

Transfluéncia € a lei que rege as relagdes de transformagdo dos elementos da
natureza e nos ensina que nem tudo que se mistura se ajunta. Por assim ser,
a transfluéncia rege também os processos de mobilizacdo provenientes do
pensamento monista do povo monoteista (Bispo, 2015: 89).

Ap0s anunciar essas leis, Bispo registra um didlogo entre um Yanomami e um reporter:

- Vocé acredita que o mundo vai acabar?

No original: “(...) there is also a manifest dualism to Blackness. In a spectacular reversal, it becomes the symbol
of'a conscious desire for life, a force springing forth, buoyant and plastic, fully engaged in the act of creation
and capable of living in the midst of several times and several histories at once”.
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- Acredito que tudo que comecou um dia se acaba, inclusive o mundo.
Porém, o mundo nao vai acabar nem quando, nem do jeito que vocé
estd me perguntando.

- Como e quando entdo o mundo vai se acabar?

- O mundo vai se acabando aos poucos, por espécie, entdo o mundo
acaba sempre. E quem vai acabar com as espécies sao os brancos, vao
acabar inclusive com os Yanomami, até ficarem so6 eles, os brancos. E
ai entdo eles vao se autodestruir. O mundo até pode continuar, mas
acabou-se para as espécies do tempo dos brancos. (Bispo, 2015: 90)

Assim, poderiamos dizer que o afrofuturismo opera sob a perspectiva confluente — de
ontologias combativas — que reconhece a transfluéncia como operadora na organizagao das

cidades sob a heranga colonial, isto ¢, a heranca de um mundo que acaba sempre.
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