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RESUMO

Nesta dissertag@o investigo os contornos da violéncia e as propostas de emancipagido nas
obras de Frantz Fanon e Achille Mbembe. Através de uma andlise conceitual
comparativa, o trabalho busca promover a justi¢a epistemologica, situando-se como um
exercicio de estudar a filosofia feita em Africa e na didspora negra sobre o colonialismo
e seus ecos. No primeiro capitulo, analiso a violéncia atmosférica em Fanon, articulando
as dimensdes colonial, emancipadora e das relagdes internacionais, bem como as relagdes
das forgas politicas e sociais que atuam na col6nia no que concerne o momento de
libertacao. A violéncia ¢ compreendida, a partir da analise, como uma praxis de libertagao
e desintoxicagdo que rompe o imobilismo colonial para fundar um humanismo radical,
tendo a emancipac¢ao da mulher como medida da dignidade humana e sua emancipagao
geral. O segundo capitulo aborda Mbembe na pds-coldnia, explorando a necropolitica, o
corpo noturno ¢ solar da Modernidade — a coldnia e a democracia —, bem como a analise
sobre as violéncias molecular e celular, o racismo e o nanorracismo enquanto violéncia e
arelacao sem desejo e suas influéncias sobre uma contravioléncia. Mbembe, a partir dessa
exposi¢ao, considera a violéncia como um pharmakon: um remédio que, se mal dosado,
degenera em veneno e destruicao fratricida, ndo por acaso aponta para uma outra proposta
de emancipagdo, isto ¢, o afropolitanismo. Por fim, a comparacdo final contrasta a
dialética da experiéncia fanoniana com a arqueologia do poder de Mbembe. Enquanto
Fanon foca na ruptura revolucionaria, Mbembe, a partir do que a pds-colonia se mostrou
para ele, aposta em uma ética da circulacdo e copertenca planetiria que recusa a
identidade de vitima e busca a reparacao de lacos rompidos, sendo esta a via de
emancipacdo em Mbembe.

Palavras-chave: colonialismo; democracia; racismo; humanismo  radical;

afropolitanismo.



ABSTRACT

In this dissertation, I investigate the contours of violence and proposals for emancipation
in the works of Frantz Fanon and Achille Mbembe. Through a comparative conceptual
analysis, this study seeks to promote epistemological justice, positioning itself as an
exercise in examining the philosophy developed in Africa and within the Black diaspora
regarding colonialism and its repercussions. In the first chapter, I analyze atmospheric
violence in Fanon, articulating the colonial, emancipatory, and international relations
dimensions, as well as the relationships among the political and social forces operating in
the colony with regard to the moment of liberation. Violence is understood, based on this
analysis, as a praxis of liberation and detoxification that breaks colonial immobility to
establish a radical humanism, with women’s emancipation serving as the measure of
human dignity and general emancipation. The second chapter addresses Mbembe in the
postcolony, exploring necropolitics, the nocturnal and solar body of Modernity — the
colony and democracy — as well as the analysis of molecular and cellular violence, racism
and nanoracism as violence, and the desireless relationship and its influences on a
counter-violence. Based on this exposition, Mbembe considers violence as a pharmakon:
a remedy that, if poorly dosed, degenerates into poison and fratricidal destruction; not
coincidentally, he points to another proposal for emancipation, namely, afropolitanism.
Finally, the concluding comparison contrasts the dialectic of Fanon’s experience with
Mbembe’s archaeology of power. While Fanon focuses on revolutionary rupture,
Mbembe, based on what the postcolony revealed to him, advocates for an ethics of
circulation and planetary co-belonging that rejects the identity of the victim and seeks to
repair broken bonds, this being the path to emancipation in Mbembe’s view.

Keywords: colonialism; democracy; racism; radical humanism; afropolitanism.



RESUMEN

En esta disertacion investigo los contornos de la violencia y las propuestas de
emancipacion en las obras de Frantz Fanon y Achille Mbembe. A través de un analisis
conceptual comparativo, el trabajo busca promover la justicia epistemologica, situandose
como un ejercicio de estudio de la filosofia desarrollada en Africa y en la didspora negra
sobre el colonialismo y sus repercusiones. En el primer capitulo, analizo la violencia
atmosférica en Fanon, articulando las dimensiones colonial, emancipadora y de las
relaciones internacionales, asi como las relaciones de las fuerzas politicas y sociales que
actuan en la colonia en lo que respecta al momento de la liberacion. A partir del analisis,
la violencia se entiende como una praxis de liberacion y desintoxicacion que rompe el
inmovilismo colonial para fundar un humanismo radical, tomando la emancipacion de la
mujer como medida de la dignidad humana y su emancipacién general. El segundo
capitulo aborda a Mbembe en la poscolonia, explorando la necropolitica, el cuerpo
nocturno y solar de la Modernidad — la colonia y la democracia —, asi como el analisis
sobre las violencias molecular y celular, el racismo y el nano-racismo como violencia y
la relacion sin deseo y sus influencias sobre una contraviolencia. Mbembe, a partir de esta
exposicion, considera la violencia como un pharmakon: un remedio que, si se dosifica
mal, degenera en veneno y destruccion fratricida; no por casualidad apunta hacia otra
propuesta de emancipacion, es decir, el afropolitanismo. Por ultimo, la comparacion final
contrasta la dialéctica de la experiencia fanoniana con la arqueologia del poder de
Mbembe. Mientras que Fanon se centra en la ruptura revolucionaria, Mbembe, a partir de
lo que la poscolonia le reveld, apuesta por una ética de la circulacion y la co-pertenencia
planetaria que rechaza la identidad de victima y busca la reparacion de los lazos rotos,
siendo esta la via de emancipacién en Mbembe.

Palabras clave: colonialismo; democracia; racismo; humanismo radical;

afropolitanismo.



RESUME

Dans cette mémoire, j’étudie les contours de la violence et les propositions
d’émancipation dans les ceuvres de Frantz Fanon et d’Achille Mbembe. A travers une
analyse conceptuelle comparative, ce travail vise a promouvoir la justice
épistémologique, en se positionnant comme un exercice d’étude de la philosophie
développée en Afrique et au sein de la diaspora noire sur le colonialisme et ses
répercussions. Dans le premier chapitre, j’analyse la violence atmosphérique chez Fanon,
en articulant les dimensions coloniale, émancipatrice et des relations internationales, ainsi
que les relations entre les forces politiques et sociales qui agissent dans la colonie en ce
qui concerne le moment de la libération. La violence est comprise, a partir de cette
analyse, comme une praxis de libération et de désintoxication qui brise I’immobilisme
colonial pour fonder un humanisme radical, prenant I’émancipation de la femme comme
mesure de la dignité humaine et de son émancipation générale. Le deuxieéme chapitre
aborde Mbembe dans la postcolonie, en explorant la nécropolitique, le corps nocturne et
solaire de la modernité — la colonie et la démocratie —, ainsi que I’analyse des violences
moléculaires et cellulaires, du racisme et du nanoracisme en tant que violence, et de la
relation sans désir et de ses influences sur une contre-violence. Mbembe, a partir de cette
exposition, considere la violence comme un pharmakon : un remede qui, s’il est mal dosé,
dégénere en poison et en destruction fratricide, ce qui, sans surprise, le conduit vers une
autre proposition d’émancipation, a savoir I’afropolitanisme. Enfin, la comparaison finale
oppose la dialectique de I’expérience fanonienne a I’archéologie du pouvoir de Mbembe.
Alors que Fanon se concentre sur la rupture révolutionnaire, Mbembe, a partir de ce que
la postcolonie lui a révélé, mise sur une éthique de la circulation et de la copartenance
planétaire qui refuse I’identité de victime et cherche a réparer les liens rompus, ce qui
constitue pour lui la voie de I’émancipation.

Mots-clés: colonialisme; démocratie; racisme; humanisme radical; afropolitanisme.
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Introducio: Vocé deve ta pensando o que vocé tem a ver com isso.

O presente trabalho tem como objetivo a investigagdo do conceito de violéncia na
obra de dois autores interligados tanto por suas experiéncias e escritos em solo africano,
quanto pela influéncia que Frantz Fanon exerce sobre Achille Mbembe. Quero também
destacar, desde ja, que as andlises aqui presentes ndo foram realizadas na terceira pessoa
ou feitas impessoalmente. Os argumentos dos autores ndo foram investigados de modo
que a propria leitura ndo me afetasse enquanto um sujeito e pesquisador. Ouso dizer: um
sujeito e pesquisador que nao conseguiu ficar passivo diante do texto lido e escrito.

Dito isso, o que eu busco aqui € compreender o pensamento desses autores a partir
da comparagdo entre eles guiada pela seguinte pergunta: quais os contornos da nogdo de
violéncia e as propostas de emancipagdo no pensamento de Frantz Fanon e Achille
Mbembe?. A partir dessa questdo pretendo investigar também, ainda que de forma breve,
algumas relagdes entre os conceitos e desdobramentos dos pensamentos de Fanon e
Mbembe e o contexto sociopolitico de Africa, sempre a partir das temporalidades dos
autores.

Para isso, analiso principalmente os textos Condenados da Terra (2022) de Frantz
Fanon e Politicas da Inimizade (2020b) de Achille Mbembe. Assim, divido o trabalho em
trés capitulos: primeiramente, analiso o conceito de violéncia para Fanon com o auxilio
de outros textos do autor e de pensadoras e pensadores que se debrugaram sobre o
pensamento de Fanon. Em um segundo momento, influenciado por Fanon, como ja
comentado, realizo de forma andloga a anterior, a reconstru¢do do texto principal de
Mbembe nessa pesquisa, com o auxilio também de outras elaboracdes do autor e
comentadores. Por fim, no terceiro capitulo, com o intuito de realizar a comparagdao
proposta na pergunta que orienta esse trabalho, procuro articular a violéncia
emancipadora do colonizado de Fanon e o afropolitanismo de Mbembe. E a realizagdo
sem perder de vista a relacdo entre teoria e pratica

De modo mais direcionado, Deivison Faustino em sua tese Por que Fanon? Por
que agora?: Frantz Fanon e os fanonismos no Brasil (2015) argumenta, através de Lewis
Gordon, que existem seis fases de leitura sobre Fanon: 1) de 1950 a 1970 sdo as recepgdes
imediatas dos pensamentos por liberais, marxistas-leninistas e anticoloniais sobre as
questdes de violéncia e praxis revolucionaria; 2) na década de 1970, se preocuparam com
a trajetoria pessoal de Fanon; 3) na década de 1980, o foco era a importancia de Fanon

para as ciéncias humanas; 4) do final da década de 1980 até o presente, tem sido uma fase
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caracterizada pelos estudos culturais, pos-coloniais e pds modernos protagonizada, dentre
outros, por Homi Bhabha e o proprio Achille Mbembe; 5) a partir de 1995, tem-se a fase
em que autores como Maldonado-Torres, bem como outros e outras ligados ao feminismo,
a filosofia latino-americana e a filosofia da libertacdo, tentam recuperar Fanon para se
pensar a realidade da atualidade; e 6) a emergéncia dessa tltima fase, em que Mbembe
também se encontra, ¢ caracterizada por uma defesa de um campo proprio, uma “pratica
teorica-politico-filosofica da autorreflexdo™ (Deivison, 2015, p. 92).

Agora, com a inspira¢do em Esi que matou um passaro ontem com uma pedra
que so jogou hoje em uma transcendéncia do tempo, bem como no principio Sankofa do
povo Akan, na atual Gana, que traz o ensinamento de que nunca ¢ tarde para voltar e
apanhar o que ficou para trés, nesse trabalho eu vou ao passado, para pensar a atualidade
e, por que nao, um novo mundo, o futuro.

Nesse sentido, a leitura do primeiro capitulo consiste na compreensao de trés
violéncias principais: a violéncia colonial, a violéncia emancipadora do colonizado e a
violéncia nas relagdes internacionais — todas dentro de um grande ambiente de violéncia
que Fanon chama de violéncia atmosférica. Apds essa andlise, julgo necessario mostrar
uma imbricagao entre as trés, dado que elas nao ocorrem de modo isolado no mundo e,
pela mesma razao, apresentar a relacao delas com os atores que interagem no € com o
mundo colonial para Fanon. Por fim, retomo o conceito geral para que se possa comegar
a contrapor com o que Mbembe entende por violéncia.

Ainda em Fanon, necessito fazer a ressalva de que seria impossivel ndo o
considerar psiquiatra em um trabalho filosofico que trate da violéncia. Por essa razdo
explano e comento os casos psiquidtricos que Fanon expde em sua obra e estabeleco uma
possivel relagio com a violéncia atmosférica. E justamente essa atmosfera que afeta a
psique do colonizado que mostra a grande ressalva, ndo sobre a justeza e a viabilidade da
violéncia emancipadora do colonizado, mas sobre as consequéncias de uma dominagdo
imposta em territério autéctone! que, invariavelmente, necessitava de uma contra
violéncia para cessar, mas ndo sem causar inumeras cicatrizes em solo africano. No
capitulo V do Condenados da terra intitulado “Guerra colonial e distirbios mentais”,
Fanon aborda as consequéncias psicopatoldgicas e mentais da luta de libertagao nacional.

A partir da leitura de Fanon, € possivel destacar como:

! Opto pelo uso de autdctones e ndo indigenas, por exemplo, com o intuito de se manter fiel e respeitar o
referencial tedrico.
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[...] os colonizados sao destruidos fisicamente e mentalmente de forma
tao intensa e constante que a violéncia se espraia socialmente a tal ponto
de aparecerem casos em que franceses sdo acometidos de distirbios
decorrente da violéncia colonial, seja por praticarem a violéncia ou
conviverem com ela. (Chaves, 2019, p. 112).

No que concerne ao segundo capitulo € preciso dizer que, como ja exposto, muito
do pensamento de Fanon est4 nos escritos de Mbembe. Por isso, e pela forma difusa em
que o conceito de violéncia se encontra em seu texto, limito-me a discorrer sobre a
estrutura desse momento.

Em primeiro lugar, uma atualizagdo temporal ¢ necessaria, ou seja, ¢ preciso
comentar o mundo em que eu, Mbembe e o leitor esta inserido. Nesse tempo, como no de
Fanon, a forma governamental mais proeminente e ressaltada pelo ocidente também ¢
analisada, especialmente por causa da sua relacdo intrinseca com a violéncia. A partir
dessa relacdo, dessa base que situa a humanidade, ¢ possivel identificar algumas
violéncias, como a violéncia celular e a violéncia molecular. Nao por acaso, o proprio
racismo ¢ encarado no texto de Mbembe enquanto violéncia. Diante disso, € preciso
salientar que uma forma de contraposicao sempre € pensada por atores sociais. Apresento,
portanto, a leitura de Mbembe no que se refere as diversas formas de contravioléncia e,
por fim, para que lugar e agdes o autor aponta para a constru¢ao do futuro.

Aqui € possivel notar, mais uma vez, como pretendo realizar uma leitura
comparada, uma anélise conceitual comparativa, acerca do conceito de violéncia na obra
Politicas da Inimizade de Achille Mbembe e a obra Condenados da terra de Frantz
Fanon.

Ao comentar sobre uma analise conceitual comparativa, o leitor atento pode se
perguntar por que escolhi esse método. Nesse sentido, opto por uma investigacao de
conceitos comparada com base nas elaboragdes de Michael Omoge em seu artigo
Conceptual Analysis and African Philosophy (2022). Nesse texto, o autor argumenta
como os filosofos contemporaneos africanos realizaram o debate metodolégico no
passado. Omoge (2022, p. 8) explicita que grandes fildsofos como Hountond;ji e Wiredu,
na época colonial, ativeram-se a uma metodologia critica € comparativa, o que a analise
conceitual engloba. Omoge (2022, p. 13) afirma também que o método comparativo nao
pode ser o principal a ser utilizado, como foi outrora no passado colonizado africano. O
ponto que me € mais caro € que concerne mais na escolha metodologica desta pesquisa ¢

que na analise de Omoge (2022, p. 21) deve existir um balanceamento entre um rigor
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tedrico, a analise conceitual e relevancia tedrica para tratar dos problemas da sociedade,
algo que, e concordo, ¢ um ponto caracteristico em excelentes trabalhos filosoficos.

Assim, ¢ justamente essa unido que busco ao utilizar o método comparativo entre
duas acepcdes do mesmo conceito mobilizado por dois autores extremamente presentes
em Africa. Essa escolha ajuda a compreender melhor o debate que diz respeito a tematica
étnico-racial e a elevagdo do humano, que possui relevancia ndo apenas brasileira, mas
que toca todo o mundo.

Ainda que esse método possa nao ser inédito, ¢ fundamental para esse trabalho
observar o que ocorre em Africa e como os filésofos trabalham de acordo com os
problemas historicamente encontrados em suas jornadas filosoficas e os desafios de seus
povos. Esse caminho converge com a nossa proposta de perpassar a questdo étnico-racial
e definitivamente ocorre ao pensar a superagdo de um mundo cindido, a elevagdo ¢ a
superagao de um mundo.

Outra questdo que preciso deixar explicita ¢ que a ligagdo entre o Brasil ¢ o
continente africano ¢ necessaria ¢ viavel. Para além de todas as relagdes historicas, de
dor, de alegria e de troca, Nkrumah comenta um ponto sobre o uso de filosofias de outros
lugares, o que para além de tocar na viabilidade, explicita algo, e novamente aqui demarco

que concordo, sobre a fungdo propria da filosofia:

E minha opinido que quando estudamos uma filosofia que ndo é nossa,
nés devemos vé-la no contexto historico-intelectual ao qual ela
pertence, e devemos vé-la no contexto do meio social em que ela
nasceu. Desta maneira podemos usa-la no apoio ao desenvolvimento
cultural e no fortalecimento de nossa sociedade humana. (Nkrumabh,
1964, p. 55, tradugado propria).

Mogobe B. Ramose em Sobre a Legitimidade e o Estudo da Filosofia Africana
(2011) continua esse argumento, e aqui assumo como verdadeiro, com mais dois pontos:
Ramose (2011, p. 15) explicita como esse empréstimo deve se adequar ao contexto do
filosofo, ou do estudante de filosofia e como existe um direcionamento da filosofia para
a libertagdo humana. Ambos os pontos presentes no texto.

Ainda nessa perspectiva, em todo o artigo aparece a argumentacdo de Ramose
(2011) em demarcar enquanto indispensdvel a orientagdo na dire¢cdo de uma

pluriversalidade? da filosofia, com suas multiplicidades e diversidades. Esse aspecto é

2 A pluriversalidade da filosofia, as multiplas filosofias particulares em um tempo, possui como base a
pluriversalidade do sujeito, em que as particularidades sdo reconhecidas e fundamentais para a formagao
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importante porque ajuda a relembrar que ocorreu um silenciamento violento de filosofias
que ndo sdo enquadradas enquanto ocidentais e sdo filosofias de libertagdo e de
emancipacdo, como a filosofia africana. O autor ainda explicita como o reconhecimento
de outras filosofias ocorre no didlogo entre as véarias visdes de mundo e aqui esta o
coragao da filosofia. Assim, a filosofia africana ¢ também um projeto de reconstrugao
historica e de justica epistemologica construida através da leitura e reescrita critica da
historia da filosofia.

Nesse sentido, ¢ nitido que esse trabalho se coloca nessa chave filosofica, mais
ainda, com o intuito de se demarcar uma posigdo nitida contra o racismo epistémico’, o
qual tem por consequéncia ultima a ndo humanizagcdo completa de seres humanos
(Maldonado-Torres, 2008, p. 79). A presente dissertagdo parte da nog¢ao inicial de que o
estudo de problemas filosoficos classicos, como a questdo da violéncia, pode ser feito
através da mobilizacao das teorias filosoficas africanas e a partir de seus autores. Excluir
do debate filosofico o pensamento produzido por autores africanos pode contribuir para
uma espécie de epistemicidio® que, ademais, tem sido comum a filosofia ocidental. Esse
processo de exclusdo fere, ndo apenas subjetiva e individualmente, mas sim a
racionalidade, de forma coletiva, de povos subjugados (Carneiro, 2005, p. 97).

Vale destacar, conforme diz Clovis Moura em Sociologia do negro brasileiro
(2019), que os estudos das humanidades no Brasil, em especial sobre a tematica racial,
foram muito influenciados por elaboragdes herdeiras da superestrutura escravista
brasileira, algo que ainda ecoa de forma bem explicita no capitalismo brasileiro (Moura,
2019, p. 39).

Assim, em um primeiro momento, a utilizacdo de autores como Frantz Fanon e

Achille Mbembe, estabelecendo um didlogo entre seus tempos, espagos e sociedades —

desse pluriverso. Ainda, “contra a reivindicagdo ‘universal’ da ‘filosofia’, argumentamos que a
pluriversalidade € o carater fundamental do Ser (be-ing). Com base nisto, colocamos que a particularidade
¢ um ponto de partida valido e viavel para fazer e construir uma filosofia. Assim, a filosofia Africana de
fato existe com a competéncia para fazer reivindica¢des pluriversais” (Ramose, 2005, p. 21).

3 E necessario explicitar que “o racismo epistémico opera pela via da 16gica segundo a qual o tnico regime
de verdade seria fornecido pela tradicdo de pensamento ocidental ‘cientifica’, cuja cosmovisao deveria se
disseminar como forma ‘superior’ de conhecimento em detrimento de outras cosmologias e saberes (Reis,
2020, p. 8).

4 Para Sueli Carneiro, “o epistemicidio ¢, para além da anulagdo e desqualificagdo do conhecimento dos
povos subjugados, um processo persistente de producdo da indigéncia cultural: pela negagdo do acesso a
educacdo, sobretudo de qualidade; pela producéo da inferiorizagao intelectual; pelos diferentes mecanismos
de deslegitimagao do negro como portador e produtor de conhecimento e de rebaixamento da capacidade
cognitiva pela caréncia material e/ou pelo comprometimento da auto-estima pelos processos de
discriminagdo correntes no processo educativo (2005, p. 97).
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globais e locais — ¢ encarado por mim enquanto um movimento filoséfico que vai no
sentido contrario ao que ¢ relatado por Maldonado-Torres, Carneiro e Moura e de acordo
com o que Ramose aponta enquanto filosofias que mantém uma potencialidade sobre a
libertagdo e emancipacao dos povos.

Ainda assim, a exposicao sobre a filosofia africana no Brasil ¢ cara. Nesse sentido,
como explicita Michelle Cirne Ilges em sua tese 4 produgdo de ciéncias sociais no
continente africano e a agéncia do CODESRIA (2016, p. 185), as poucas obras de
pensadores africanos traduzidas e trazidas para o Brasil, justamente bem consumidas,
devem ser encaradas por nds a partir também de uma perspectiva africana. Pois embora
nao sejamos africanos, nem norte-americanos — como diria Candeia —, ler, ouvir, aprender
e dialogar com o pensamento produzido em Africa é cada vez mais necessario,
especialmente para a Filosofia.

E ndo por acaso, retomando os autores principais desse trabalho, tenho como base
o que mostra Achille Mbembe (2012b, p. 25) quando ele argumenta que ¢ possivel afirmar
que ler Fanon hoje significa restaurar sua vida, obra e trabalho, no sentido da luta e da
critica, mas também traduzir para a contemporaneidade os problemas que assolaram sua
vida e, nessa perspectiva, faz-se necessario pensar com e contra ele, mas sempre com
Fanon no horizonte, mesmo que para Mbembe (2013, p. 15) o nosso mundo nao seja mais
exatamente como era o dele.

De forma certeira, Mbembe (2012b, p. 26) afirma que existe uma divida — e eu
diria que ¢ do mundo — a Fanon, isto é, a compreensdo de que existe alguma coisa latente
que permite a possibilidade de que nenhum subordinado se mantenha submetido a
dominagdo e, para além disso, a potencialidade da reanimagdo dessa chama viva de luta
e critica a partir de uma espada de ago, a qual brilha nas préprias ideias de Mbembe.
Assim, notadamente “Fanon [...] ndo ¢ um pedo, ¢ um bispo, que tem a capacidade de
avangar rapidamente para o campo do inimigo e, por vezes, contra seu proprio campo, de
forma transversal” (Barbosa, 2023, p. 780). A leitura de Fanon ¢ a transformacgdo da
palavra critica em movimento concreto, ¢ como Ogum, ¢ a forca do metal que transforma
o instrumento em ferramenta de luta no embate.

Nao por acaso, ¢ através de Fanon que Mbembe se afasta de um aprofundamento
do pessimismo na dimensao politica (Drabinski, 2023, p. 37). A influéncia, como ja citada
extensamente ¢ explicita e o reforco sempre ¢ necessario para demonstrar que Mbembe,
através de sua trajetdria intelectual, ndo ¢ pessimista, mas sim um otimista receoso — em

minha leitura ¢ um processo de mudanga de posicdo. O Fanon que permanece em
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Mbembe aponta para uma construgdo filosoéfica fundamental para se entender nao s6 o
continente africano, mas também o mundo ¢ as interrelagdes entre ambos.

Varadharajan (2008, p. 133) encara como chave o pensamento de Mbembe para
se pensar a violéncia, na medida em que as “teorias sociopoliticas convencionais”
historicamente enxergam a Africa enquanto o local perfeito para se analisar o paradigma
da violéncia. Ao contrario dessa abordagem, Varadharajan retira esse lugar caracteristico
de Africa e faz com que as teorias sociais se forcem a encontrar a realidade mais rica
acerca do continente, livre de preconceitos. Desse modo, ¢ fundamental investigar os
desdobramentos tedricos que podem brotar da aproximagdo da abordagem de Fanon, que
enxerga a violéncia pela 6tica emancipadora do colonizado, com o olhar de Mbembe, que
aborda a violéncia com certa cautela e imprevisibilidade, o que faz com que ele sinalize
para uma alternativa, uma aposta que ¢ encaixada dentro do conceito de afropolitanismo.

Assim, com foco nas ligacdes intrinsecas entre Fanon e Mbembe e seus didlogos
constantes que englobam a violéncia, os quais serdo tratados com mais cuidado nos
capitulos que se seguem, o leitor ainda pode surgir com a questdo de que, por mais que
haja essa influéncia, por que analisar a violéncia e a dimensao sociopolitica justamente
com esses autores?

Para além de ser um tema classico na histéria da filosofia e contribuir para a
tematica étnico-racial, “Fanon e Mbembe [articulam] uma coisa em comum: criticas
epistemologica e politica ao fundamentalismo eurocéntrico. Ambos dialogam em busca
de uma alternativa cosmopolita” (Noguera, 2016, p. 71), isto €, justamente se
enquadrando em uma potencialidade de filosofias da libertacdo e de emancipagdo ao
pensar alternativas de mundo, seja no tempo de Fanon ou na contemporaneidade, no
tempo de Mbembe.

Mais ainda, com base em um horizonte, um mundo livre do fardo das ragas e da
sociedade da inimizade, “o que Fanon e Mbembe fazem com suas filosofias? Nao ¢
justamente convidar leitoras e leitores para o auténtico exercicio filos6fico?” (Noguera,
2016, p. 71). Talvez, nesse sentido, o esfor¢co de explorar o pensamento de Fanon e
Mbembe, possuindo como tema central a questdo da violéncia e das propostas de uma
emancipacdo tal como apresentada pelos autores, pode ser um modo de apresentar o
auténtico exercicio de pensar a partir do movimento e da mudanga.

Dito isso, como ouvi um dia de Fela Anikulapo Kuti: O l’oun t’awa se n’yara, Je

k’abere, ou seja, “vamos comecar o que viemos fazer nesta sala”.
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A violéncia para Frantz Fanon: Demorou, eu quero é mais, eu quero

até sua alma!

Violéncia colonial

Para debater violéncia colonial, ¢ preciso contextualizar sobre o territdrio em que
ela ocorre, isto ¢, o mundo colonial. Este mundo ¢ “compartimentado, maniqueista,
imovel, mundo de estatuas: a estatua do general que logrou a conquista, a estatua do
engenheiro que construiu a ponte. Mundo seguro de si, esmagando com suas pedras as
costas esfoladas pelo chicote” (Fanon, 2022, p. 48). E possivel transformar o texto em
imagem ao pensarmos as nagdes que sofreram do atraso colonial e carregam, ainda, essas
marcas em suas relacdes sociais, mas também no espago cotidiano. Um fato notoério que
ocorreu recentemente em solo brasileiro foi a queima da estatua de Borba Gato, “[...] uma
estatua de 13 metros de altura de um genocida e abusador de mulheres” (Lino, 2011, s.p.)
como bem define Paulo Roberto da Silva Lima, mais conhecido como Paulo Galo, ativista
politico que declarou participar dessa manifestagdo. Essas estatuas, firmes e que resistem
ao tempo, refletem o que foi a conquista violenta desses territdrios, quem os conquistou,
bem como uma alusdo ao funcionamento deste mundo

Sobre o territorio em que ocorre essa analise da violéncia para Frantz Fanon, isto

¢, o mundo colonial, onde a violéncia se faz presente, o autor ressalta:

Esse mundo hostil, pesado, agressivo, porque rejeita com todas as suas
asperezas as massas colonizadas, representa ndo o inferno do qual todos
desejam se afastar o mais rapidamente possivel, mas um Paraiso ao
alcance da mao, protegido por terriveis caes de guarda (Fanon, 2022, p.
49).

Este mundo que o colono criou para si no territorio do autoctone, ou das massas’
colonizadas, ¢ o que gera nele mesmo inveja e desejo; € a0 mesmo tempo a proximidade
de um local que em um momento passado foi do colonizado, mas neste momento colonial
esta em posse do estrangeiro; um mundo que o colonizado deseja estar, deseja “substituir
o colono”, o qual apenas responde de modo violento, afinal “o aparecimento do colono

significou, sincreticamente, a morte da sociedade autdctone, letargia cultural, petrificagao

5 Fanon possui uma utilizagdo persistente da palavra massas, a qual, embora para alguns pode sugerir um
grupo amorfo sem capacidade critica, ele a utiliza para denominar um grupo de pessoas heterogéneas com
diferencas entre seus interesses e, inclusive, entre suas sociabilidades, como as massas no campo e na
cidade. Majoritariamente ele utiliza massas para grupos sociais que estio sob o jugo de alguma dominagao.
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dos individuos. Para o colonizado, a vida s6 pode surgir do cadaver em decomposi¢ao do
colono” (Fanon, 2022, p. 88). Um congelamento da vida social do colonizado, como a
estatua, petrificado.

Ainda na caracterizacao deste mundo, a moral, os costumes ¢ os valores brancos

também se fazem presente — ou pelo menos tenta —, mas sempre de modo violento:

A violéncia com a qual a supremacia dos valores brancos, a
agressividade que impregnou confronto vitorioso desses valores com os
modos de vida ou de pensamento dos colonizados, faz com que por
meio de uma justa inversdo das coisas o colonizado ria com escarnio
quando esses valores sdao evocados diante dele (Fanon, 2022, p. 40).

Tomo como referéncia para elucidar esta questdo o drama de Okonkwo,
personagem igbo® residente da aldeia de Umudfia, presente na cléssica obra da literatura
africana, em especial nigeriana, de Chinua Achebe O mundo se despedaga (2009),
publicado originariamente como Thing fall apart (1958). Achebe em um primeiro
momento deste romance nos descreve a rica cultura de Okonkwo e suas relagdes com
seus pares, sejam elas contraditorias e com fraturas ou harmoniosas e condescendentes.

Um ponto central da obra ocorre quando o homem branco, neste caso o inglés,
inicia uma série de trocas culturais com os diversos povoados do sudeste da atual Nigéria,
inclusive os igbos. Trocas estas que geram tensdes morais, religiosas, de linguagem e de
costumes. Existe um determinado didlogo na obra entre Okonkwo e seu grande camarada
Obierika sobre uma disputa de terra com a interferéncia violenta do europeu. Nessa
interferéncia ocorre uma decisdo, através de uma corte instalada, em prol de uma familia
que beneficia os colonos, que possuem um interesse monetario. Nessa revelagdo,
Okonkwo questiona o amigo se “o0 homem branco entende os nossos costumes no que diz
respeito a terra? [Assim, Obierika o responde questionando] como ¢ que ele pode
entender, se nem sequer fala a nossa lingua? Mas declara que nossos costumes sao ruins
(Achebe, 2009, p. 198)”.

E nitida a imprecisdo de que o mundo do autdctone antes dos colonos chegarem
ndo possuia uma cultura inferior, mas ¢ precisa a afirma¢ao que Fanon nos presenteia ao
explicar que os europeus tentaram impor de forma violenta outros costumes a um povo
que, ndo surpreendentemente, ja possuia os seus. Diante desse movimento a perplexidade,

0 escarnio e o riso se fazem enquanto uma resposta justa.

6 Ou ibo, um grupo étnico, um povo nativo da Africa Ocidental e habita, mais especificamente, a atual
Nigéria.
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De forma plena, a violéncia colonial, como nos mostra Mbembe (2012b, p. 22)
possui trés dimensdes: institucional, dado que existiu um supervisionamento do controle
e da sujeigdo através da forca, sendo esta violéncia situada tanto na origem quanto na
manuten¢do da dominagdo colonial. Em segundo lugar, a violéncia colonial também
ocorre na dimensdo da experiéncia, dado que ela € percebida no cotidiano do colonizado
a partir do racismo, da humilha¢do, de assassinatos, da vigilancia e de abusos, inclusive
fisicamente no proprio espago onde o colonizado se encontra. Vale citar, em uma terceira
dimensao, que essa percepcao empirica da violéncia colonial, acontecia também no plano
da linguagem, isto €, “a linguagem do colono, quando fala do colonizado, ¢ uma
linguagem zoologica” (Fanon, 2022, p. 39), ela animaliza o colonizado considerando-o
como um sub-humano ou nio-humano. O mundo do colono, bem como seus valores,
impostos em territorio autdéctone de forma violenta e o racismo bem representam essas
expressoes da violéncia colonial. Sdo duas forcas antagdnicas em que “o primeiro
confronto entre elas deu-se sob o signo da violéncia, e sua coabitacdo — mais exatamente
a exploragdo do colonizado pelo colono — prosseguiu com um grande reforgo de baionetas
e canhoes” (Fanon, 2022, p. 32).

A tensdo que isso gera, ainda, nos leva a pensar algumas respostas e movimentos
que ocorrem dentro das sociedades identificadas diante da violéncia colonial. Desse
mundo e dessa relagdo entre o colono e o colonizado faz-se possivel apontar que existe
uma tensdao muscular no colonizado criado pelo colono e pelo colonialismo. Essa tensao
nos indica que a violéncia introjetada pelo mundo do colono, o qual rejeita o autdctone
em seu proprio territorio, deve indicar algum resultado. A introje¢do de novas formas de
moral e de costumes ativamente forgados no seio de seus povos, bem como a violéncia
fisica e a violéncia na ordem da linguagem ndo cessam em suas proprias dimensdes, ou
seja, essa ac¢do ativa por parte dos colonialistas deve extravasar de alguma forma e ¢

exatamente essa dimensao que Fanon indica em sua obra:

A tensdo muscular do colonizado ¢ periodicamente liberada em
explosdes sanguindrias: lutas tribais, lutas de ¢ofs [partidos de um cla
tradicionalmente do nordeste argelino], lutas entre individuos [...]
Autodestruigdo coletiva muito concreta nas lutas tribais: tal é, portanto,
uma das vias por onde se libera a tensdo muscular do colonizado
(Fanon, 2022, p. 50-51).

Sem ter uma via por qual extravasar a violéncia introjetada, em um primeiro

momento, ela ¢ liberada contra os seus proprios: uma violéncia fratricida, interna. Nota-
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se como a violéncia ndo ¢ canalizada para quem a fomentou, mas sim, contra 0s seus
proprios revivendo antigos rancores.

A religido também atua nessa questdo, porém com um outro objetivo: ao invés de
canalizar a violéncia que deveria atingir o colonialismo para os seus proprios, ela opera
“por meio do fatalismo, toda inciativa ¢ retirada do opressor; a causa dos males, da
miséria, do destino, estd em Deus” (Fanon, 2022, p. 51). Um amansamento divino que
agrada o colonialismo e o auxiliou em seu estabelecimento e desenvolvimento.

E uma linha que ndo posso deixar de costurar junto a um texto que debate a
violéncia sobre o tecido social. Volto, portanto, novamente ao didlogo entre Okonkwo e
Obierika: na mesma ocasido da conversa sobre as diferengas culturais entre os ingleses e

os igbos, Obierika lamenta dizendo que:

Nossos proprios camaradas e nossos filhos ja se juntaram as fileiras do
forasteiro. Adotaram a religido dele e ajudam a apoiar seu governo. Nao
sera dificil tentar expulsar os homens brancos de Umudfia, pois s6 ha
dois deles. Mas que dizer da nossa propria gente, que segue 0 mesmo
caminho e a quem eles deram poder? (Achebe, 2009, p. 198).

E nitido como a religido foi util ¢ caminhou lado a lado com a instaura¢io do
colonialismo, além de ter suplementado o seu desenvolvimento. Na Yountae percebeu em
seu texto On violence and Redemption: Fanon and Colonial Theodicy (2021) como para
Fanon a religido na colonia, em especial o cristianismo, opera como um inseticida, isto &,
uma ferramenta significativa para expurgar a falta, entendida para os europeus como os
mitos e costumes nativos, os instintos naturais e o mal (p. 208).

Outra dimensdo dessa violéncia desorientada e dispersa, passa por uma
manifestagdo através da danca e da possessdo, pautadas pelas forcas sobrenaturais e

reforgadas pelo proprio colonialismo:

Sob outro angulo, veremos a afetividade do colonizado esgotar-se em
dancas que podem levar ao €xtase. Por essa razao, o estudo do mundo
colonial deve forgosamente buscar compreender o fendmeno da danca
e do transe. O relaxamento do colonizado consiste justamente nessa
orgia muscular no decorrer da qual a agressividade mais aguda e a
violéncia mais imediata sdo canalizadas, transformadas, escamoteadas
(Fanon, 2022, p. 53).

A dancga, nessa argumentagdo, pode ser encarada enquanto uma expressdo da
cultura, um dos varios aspectos da obra de Fanon que vale ser explorada. Kariamu Welsh

Asante em seu artigo Philosophy and Dance in Africa: The Views of Cabral and Fanon
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(1990) explicita como a cultura e, consequentemente, a danga deve estar intimamente
relacionada com a luta revoluciondria e ter como horizonte uma cultura nacional’. Assim,
a danga, amarrada a um passado distante, as tradi¢des, nada podia ajudar ao menos que
se adaptasse ao novo momento historico: a luta pela emancipagao (p. 229).

Um tultimo ponto que vale ser comentado sobre a danca e o transe ¢ como elas
estdo relacionadas as manifestacdes religiosas, isto €, “através de mitos aterrorizantes, tao
prolificos nas sociedades subdesenvolvidas que o colonizado vai buscar inibigdes para
sua agressividade” (Fanon, 2022, p. 51). Sao manifestacoes religiosas pautadas pelas
forcas sobrenaturais e refor¢adas pelo proprio colonialismo com um objetivo claro: a
mitigacao de uma resposta violenta diante da violéncia colonial introjetada. Fanon (2022,
p. 51-52) aponta que esse sobrenatural ¢ uma superestrutura magica que aterroriza o
colonizado, em contraposi¢dao diminuindo o tamanho da ameaga do colono, e, a0 mesmo
tempo, um ponto chave na solidificagio de uma economia libidinal®.

Observamos, explicitamente, como “essa violéncia, durante todo o periodo
colonial, embora a flor da pele, girava no vazio. Vimos como era canalizada pelas
descargas emocionais da danca ou da possessdo. Vimos como se esgotava em lutas
fratricidas” (Fanon, 2022, p. 55). Essas respostas primeiras da violéncia colonial, como
explicito, ndo possuem uma funcao de acabar com esse regime, pelo contrario, mitigam
os reais causadores e as causas dessa dominagio/opressdo.’

Tomo um tempo para explorar um pouco mais alguns exemplos dessa mitigacdo:
no mundo Ocidental, é possivel identificar que a escolaridade, o ambiente familiar e o
nivel relativamente alto de vida da massa operaria acabam por diminuir a ma influéncia
que alguns entretenimentos, encarados por Fanon enquanto negativos e viciosos, podem

causar nos jovens:

Mas num pais africano, onde o desenvolvimento mental ¢ desigual,
onde o choque violento de dois mundos abalou consideravelmente as

7 Exploro o significado dessa cultura nacional no decorrer do trabalho. Por hora, ¢ suficiente comentar pelo
bem da argumentag@o que a cultura nacional sé € possivel a partir de uma nagao independente.

8 Derek Hook, no capitulo Fanon and Libidinal Economy da obra organizada por Aydan Giilerce
Re(Con)Figuring Psychoanalysis: Critical Juxtapositions of the Philosophical, the Sociohistorical and the
Political (2012), aponta uma nogdo interessante sobre a economia libidinal em Fanon: lagos necessarios
para um determinado grupo social se manter coeso em uma identificagdo, como codigos culturais, valores,
tradi¢des, ou seja, elementos simbolicos (p. 166). Nesse sentido, a magia, o sobrenatural que permeia um
grupo sao encarados enquanto parte constitutiva da economia libidinal.

® Embora exista uma diferenga filosofica conceitual entre dominagéo € opressdo, a qual ndo é meu foco

neste trabalho — e por esse motivo ndo irei discutir —, Fanon utiliza dominagao colonial e opressao colonial
enquanto sindnimos.
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velhas tradigdes e deslocou o universo da percepgao, a afetividade do
jovem africano, sua sensibilidade estdo a mercé das diferentes agressdes
contidas na cultura ocidental. Sua familia muitas vezes se revela
incapaz de opor a estabilidade, a homogeneidade, a essas violéncias
(Fanon, 2022, p. 194).

Este ¢ mais um aspecto da violéncia colonial que, por mais que pareca sutil, ¢
presente e violento por abalar as tradi¢cdes e as fundag¢des de povos inteiros. Ao atacar
essas estruturas basilares erguidas por séculos, o africano torna-se vulneravel a vicios e
certos entretenimentos que vdo se mostrar danosos ao cotidiano dos sujeitos. E um
resultado que se mostrou na histdéria enquanto mitigacdes diante de uma possivel revolta
ao mesmo tempo que deixou Okonkwo, personagem do romance de Achebe,
decepcionado com a afei¢do de seu povo a novos costumes vindo do estrangeiro.

Para esse dominio tdo brutal, no plano fisico, mental e subjetivo, ser justificado
em solo europeu, para se criar uma aceitacao geral da logica das racas e do colonialismo,
o meio escolar foi fundamental para a disseminag¢do e construcdo da ideologia dominante
na socializagdo desde a idade mais jovem possivel. Os colonizados eram retratados como
seres inferiores, idiotas presos em seu proprio mundo, algo de uma consequéncia
bioldgica e direta de se nascer negro ou arabe na visdo europeia. Para uma salvacdo de
sua propria deficiéncia racial, os europeus no pico de sua racionalidade criaram a
colonizagdo para educar, para apaziguar suas raivas inatas da raga, ou seja, compreendia-

se que a colonizagdo era um favor de racionalizar os autoctones:

Em todas essas obras [escolares], o africano ¢ apresentado ndo apenas
como uma crianga, mas como uma crianga idiota, presa de um punhado
de régulos, potentados cruéis e implacaveis. Essa idiotia seria
consequéncia de um defeito congénito da raca negra. A colonizagdo
seria uma forma de assisténcia, de educacdo 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 do petit négre'’ como Fanon explicita era a predominante em todas as

formas de colonizag¢do, independentemente da nacionalidade do colonizador. Diante

9 Dentro do glossario colonial ¢ como o branco francés enxergava a linguagem que os colonizados
articulavam entre a lingua francesa e as linguas nativas (Fanon, 2008, p. 35). Ainda mais, isso revelaria
que, nas palavras do linguista e administrador colonial Maurice Delafosse, o negro adapta o francés ao seu
estado primitivo de espirito, a selvageria de sua raca (De Oto, 2011, p. 160).
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dessa argumentagdo, no entanto, notamos que “o colonialismo ndo ¢ uma maquina de
pensar, nao ¢ um corpo dotado de razao” (Fanon, 2022, p. 58).

Necessario, portanto, ¢ investigar ainda mais como essa ndo maquina de pensar,
esse nao corpo com razao afeta seres com razdo em sua propria razdo. Exatamente a

psique dos colonizados.

Vé-se que o intermedidrio do poder usa uma linguagem de pura
violéncia. O intermedidrio nao aliviou a pressdo ndo encobre a
dominacdo. Ele as exibe e manifesta com a consciéncia tranquila das
forcas de seguranca. O intermedidrio leva a violéncia para dentro das
casas e do cérebro do colonizado (Fanon, 2022, p. 34).

A primeira coisa que o nativo aprende ¢ a ficar no seu lugar, a ndo
ultrapassar os limites. Por isso os sonhos do nativo sdo sonhos
musculares sonhos de agdo, sonhos agressivos [...] essa agressividade
sedimentada nos seus musculos o colonizado vai manifesta-la
primeiramente contra os seus (Fanon, 2022, p. 48).

,

E com essas duas citagdes de Fanon que julgo essenciais para expor as
consequéncias da violéncia colonial nessa psique. Desde o inicio da obra, j& ¢ explicito
como sua formagao psiquiatrica influencia o pensamento fanoniano. E os casos que o
autor atendeu em plena luta de libertacdo argelina sdo exemplos praticos dessas
consequéncias. Nesse sentido, € necessario afirmar que o colonialismo e o imperialismo
acabam por deixar germes no caminho de luta anticolonial, os quais se proliferam se nao
mortos. Por germes considero alguns distiirbios mentais que o colonialismo, e a violéncia
produzida por ele, causou no mundo colonial, seja para os colonizadores ou para os
colonizados — os intelectuais, as massas, os intermediarios colaboracionistas, as elites e
todo segmento autdctone.

Fanon, em seus relatos, mostra que durante a violéncia colonial existe ‘“uma
regular e importante patologia mental produzida diretamente pela opressao” (2022, p.
253). Nao por acaso, nas notas da obra — nesse caso em especifico, o autor faz referéncia
a uma introduc¢do de duas primeiras edi¢cdes ndo traduzidas no Brasil de uma outra obra,
a saber, L’na V de la révolution algérienne (1959) — ¢é possivel identificar “que toda uma
geragdo de argelinos, banhada no homicidio gratuito e coletivo, com as consequéncias
psicoafetivas que isso acarreta, seria a heranca humana da Franca na Argélia” (Fanon,

2022, p. 371).
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Os casos de distarbios mentais do tipo reacional, tanto de europeus quanto
argelinos, que sdo divididos por Fanon na forma de séries e descritos abaixo, me chamam
a aten¢do no tocante a violéncia colonial. Na série A quero destacar os seguintes casos:

Caso n° 1: Marido militante argelino que sofre de impoténcia sexual, culpa,
anorexia e ansiedade apos o estupro de sua mulher por militares franceses. A esposa nao
deseja que o casamento seja reatado, mas apds o tratamento, o proprio marido deseja que
0 casamento com a esposa se firme novamente;

Caso n° 2: Camponés nao militante que conseguiu nao ser assassinado durante um
massacre. Sofre de uma desconfianca generalizada o que faz com que tenha surtos
violentos contra todos. E reabilitado, porém uma soliddo permanece;

Caso n ° 3: Ex-estudante militante do Exército de Libertagdo Nacional. Possui
impulsos de suicidio, despersonalizacdo e psicose. Apds o sequestro de suas irmas e
assassinato de sua mae por franceses, acaba por matar a esposa de um administrador de
um colonialista francés. Esse ato faz com que tenha sonhos persecutorios com essa mulher
e sua mae. A personalidade do jovem ¢é profundamente afetada, embora os sonhos tenham
cessado;

Caso n° 4: Policial europeu que imagina ouvir gritos violentos e agonizantes. Apos
praticar sessOes de tortura, reencontra uma de suas vitimas e apresenta uma crise de
ansiedade. Depois do tratamento e da repulsa da atividade atribuida pelo governo francés,
¢ repatriado;

Caso n° 5: Inspetor europeu com impulsos violentos, seja fora de casa, seja contra
a esposa e os filhos. Realiza inlimeras torturas com nitida proficiéncia e empenho pessoal,
de modo competitivo inclusive. Sabe a problematica que isso causa ao seu estado mental,
porém rejeita a responsabilidade e deseja que consiga realizar sua atividade sem remorso,
“um sadismo radical e absoluto” (Fanon, 2022, p. 372).

A partir desses casos € possivel explicitar algumas explicagdes anteriores:
especificamente sobre os casos trés e dois € possivel entender como a violéncia colonial,
presente no caso numero um, acaba por introjetar na mente do colonizado uma revolta
que deve extravasar de alguma maneira, isto €, através de atos violentos ndo direcionados
e canalizados a partir de uma consciéncia nacional, mas sim que giram no vazio; também
0s casos quatro e cinco, descritos por Fanon, apresentam pacientes franceses que mostram
que a violéncia colonial se faz presente e afeta até mesmo esses agentes do colonialismo.

Na série C de casos analisados por Fanon, ¢ possivel identificar mudangas de

comportamento, no campo afetivo e intelectual, bem como distirbios mentais apos,
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imediatamente ou durante, algo comum a situacao colonial: a tortura. Subgrupos sao
utilizados nessa série dado a variedade de tipos de torturas utilizados.

Grupo n° 1: Torturas, exceto com a finalidade de fazer a vitima entregar
informacgodes, chamadas de preventivas. Aqui, Fanon nos comenta os métodos utilizados
na Argélia: inje¢ao de dgua pela boca com enema de agua e sabao; a introdugdo de uma
garrafa pelo orificio anal; obriga¢do de imobilidade com os bragos levantados. As pessoas
vitimadas ainda sdo divididas por Fanon pelos que sabem de alguma coisa — € no caso
ndo confessam, visto que os que entregam informagdes notadamente sdo mortos —, 0s
quais nao sao encontrados enquanto pacientes nos postos de saude; e os que ndo sabem
de coisa alguma, nesse caso sdo argelinos que ndo pertencem a organizagdes militantes e
procuram frequentemente o atendimento psiquiatrico. Essas torturas, nesse segundo
grupo, acabam por resultar em consequéncias como: depressdo agitada; anorexia mental
— por terem fobia de contato com outro humano, acabam por ndo se alimentarem ou serem
medicados —; instabilidade motora; sentimentos de injustica e de indiferenca a qualquer
argumento moral na medida em que “para esses pacientes, ndo ha uma causa justa. Uma
causa torturada ¢ uma causa fraca. Portanto, antes de tudo, ¢ preciso tratar de aumentar a
forca e ndo questionar a legitimidade de uma causa. S6 importa a for¢a” (Fanon, 2022, p.
290).

Grupo n° 2: Torturas que utilizam a eletricidade, um recurso muito utilizado nos
interrogatorios, os quais causam cenestopatias localizadas ou generalizadas —
formigamentos, ilusdes de membros sendo decepados, explodidos e arrancados —; apatia;
fobia de eletricidade.

Grupo n° 3: Tratamentos quimicos através do tiopental s6dico, ou soro da verdade
descrito por Fanon. Essa tortura acaba por gerar estereotipias verbais, frases repetidas,
com uma angustia culposa por nao saber se houve uma entrega de informagdes; percepgao
intelectual ou sensorial afetada na qual o paciente nao distingue o verdadeiro do falso;
fobia de conversas privadas, o que remete ao paciente um interrogatorio; inibicdo com
conversas calculadas e sempre com uma postura defensiva.

Grupo n° 4: Tortura por lavagem cerebral. Essa ¢ dividida entre centros para os
intelectuais e centros para os ndo-intelectuais. Para os primeiros tenta-se fazer um convite
para a colaboragao, se tornar informante; fazer com que o individuo reconhega a dita rica
e enaltecida cultura francesa bem como a colonizacdo; quebra dos argumentos da

Revolugdo Argelina em que a soltura s6 serd realizada se o individuo apresentar os
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argumentos expostos de modo convincente; ter uma vida coletiva patoldgica na qual o
siléncio e a soliddo sdo proibidos.

Esse tipo de tortura, por sua vez, gera um medo por discussdes coletivas e uma
personalidade obsessiva em que o que ¢ afirmado pode igualmente ser negado, isto €, nao
se explica e ndo se defende nenhuma posi¢do. Para os nado intelectuais, existe um
adestramento em que a recompensa no centro ¢ traduzida pela ndo tortura ou pela comida
— as consequéncias psicoldgicas encontradas nesse subgrupo nao sdo graves. Nesse caso
se reconhece que ndo ¢ militante da Frente de Libertagao Nacional (FLN), que no passado
fez parte da FLN e o quanto isso ¢ errado e que “o futuro da Argélia ¢ francés, so6 pode
ser francés. Sem a Franga, a Argélia volta para a Idade Média. Enfim, somos franceses.
Viva a Franga” (Fanon, 2022, p. 297).

O colonialismo, na realidade “¢é a violéncia em estado puro, e s6 se curvara diante
de uma violéncia maior (Fanon, 2022, p. 58)”. Nessa linha argumentativa, ¢ gritante, pela
longa explanagdo, a variedade de tortura utilizadas, sejam fisicas ou subjetivas. O ponto
que define estas duas séries sdo os diversos métodos que a violéncia colonial pode utilizar.
Mais bem definido, ¢ dizer como a criatividade europeia no seu empenho pela
colonizagdo transformou a violéncia colonial em algo que evidencia a tese de Fanon sobre
a colonizagdo ndo ser uma maquina de pensar, mas sim a violéncia em estado puro. Essa
tese ndo deixa de ser uma critica a no¢do europeia particularista — que se julga universal
— de se autodefinir enquanto o epicentro da razdo, quem e onde se pode, para além das
diversas ciéncias, fazer Filosofia.

E diante desse particular pretensamente universal, Fanon indica a necessidade de
colocar em movimento um esquema violento superior a um outro esquema: o colono e o
colonialismo que invadiu 0 mundo autoctone. Um esquema europeu € que ndo possui
razao, embora tenha certeza de suas praticas e da racionalidade delas. E esse movimento

violento Fanon o denominara enquanto violéncia emancipadora do colonizado.

Descolonizacao sob a violéncia emancipadora do colonizado

Assim, 0 que mais me interessa nesta se¢do ¢ destrinchar o que ocorre apds uma
virada de chave na praxis do colonizado. Explico: o0 momento em que ao invés de
canalizar a violéncia contra os seus, “o colonizado descobre o real e o transforma no
movimento de sua praxis, no exercicio da violéncia, no seu projeto de libertagao” (Fanon,

2022, p. 55), uma violéncia canalizada e organizada que tem como objetivo principal a
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libertacdo do povo colonizado. Uma das principais dimensdes da violéncia para Fanon
talvez seja a que Mbembe, em sua acepc¢ao do conceito, mais se distancie de sua grande
influéncia.

Em uma conferéncia sediada em Accra, na atual Gana, durante o ano de 1960,
Fanon professa uma frase certeira para a analise do conceito em um discurso incisivo
sobre a violéncia emancipadora do colonizado: “O povo argelino escolheu a inica solugao
que restou a ele, e essa escolha n6s manteremos” (Fanon apud Marshall; Meyer, 2021, p.
191, traducao propria). Aqui, € possivel apreender que a violéncia ndo ¢ o ponto de
partida, mas sim, uma dimensdao necessaria da luta pela independéncia e libertagao
nacional. Essa dimensao necessaria ¢ indispensavel dado que existe uma “vontade firme
de levar os ultimos para o inicio da fila de fazé-los galgar (rapido demais segundo alguns)
os escaloes que definem uma sociedade organizada [que] s6 podera triunfar se todos os
meios forem colocados na balanga inclusive ¢ claro a violéncia” (Fanon, 2022, p. 33).

Nesse sentido, afirma o autor:

O militante que se empenha num combate armado, numa luta nacional,
tem a intencdo de medir no dia a dia todas as degradagdes infligidas ao
homem pela opressdo colonial [...] o combate, ao reabilitar o homem
oprimido, desenvolve um processo de reintegragdo que € extremamente
fecundo e decisivo [...] pois o colonialismo ndo fez outra coisa a nao
ser despersonalizar o colonizado. E s6 o combate pode verdadeiramente
exorcizar essas mentiras sobre o homem que inferiorizam e literalmente
mutilam os mais conscientes dentre no6s. (Fanon, 2022, p. 303-304).

Segundo Fanon, ¢ a reabilitacdo enquanto humano que o combate, a violéncia,
garante ao individuo e ao coletivo, € o tornar-se sujeito, € revelar o verdadeiro, € reabilitar
a personalidade individual e coletiva, € acabar com a inferiorizacao através da violéncia,
e so através da violéncia nesse contexto colonial.

Ainda, ¢ possivel comentar que existiram descolonizacdes através de negociagoes,
mas Fanon nos alerta para diferenciar as falsas das verdadeiras descolonizacdes. As
primeiras enquadram os Estados recém independentes em uma dependéncia direta de sua
antiga metropole de forma subserviente, com a ajuda das elites locais; as verdadeiras
descolonizagdes teriam o povo e uma vanguarda em luta como protagonistas do
movimento de libertagao e de constru¢ao de uma nova sociedade que se afasta dos moldes
neocoloniais (Barbosa, 2023, p. 782). Essa ¢ a resposta de Fanon para quando as

negociagdes falhassem.
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A violéncia emancipadora do colonizado ¢ explicitamente necessaria para aqueles
que buscam uma verdadeira descolonizagdo. Mas alguns podem se perguntar sobre a
moralidade desta via — mesmo com a moral predominante no ocidente, uma moral
demarcada racialmente, bem como a partir de classificagdes de género e classes
especificos, sendo violentamente imposta em territdrio estrangeiro, isto ¢, autéctone para
quem foi imposto.

Para ndo restar receios sobre esta via, Fanon nos indica que “para o colonizado,
ser moralista significa, de modo bem concreto, calar a soberba do colono, romper sua
violéncia ostensiva € em suma expulsa-lo completamente de cena” (Fanon, 2022, p. 41).
Nao hé meias palavras diante do colonialismo, da moralidade imposta, apenas uma moral
do colonizado que realize uma resposta violenta ao colonialismo significa ser moralista.
Por essa via, como ja mencionado, “o colonizado descobre o real e o transforma num
movimento de sua préxis no exercicio da violéncia, no seu projeto de libertagao” (Fanon,
2022, p. 55).

Este novo movimento de sua praxis pode ser considerado um programa politico

dentro das organizacdes do territério ocupado:

O colonizado que decide por em pratica esse programa, converter-se em
seu motor, esta preparado o tempo todo para a violéncia. Desde o seu
nascimento, esta claro para ele que aquele mundo estreito, repleto de
proibicdes, s6 pode ser reformado pela violéncia absoluta (Fanon, 2022,

p. 33).

Essa nogao de violéncia absoluta € crucial para o entendimento do conceito geral,
o qual € objetivo deste trabalho, mas também auxilia na compreensao do que exatamente
significa a violéncia emancipadora do colonizado. Nesse sentido Yountae (2021, p. 206)
adverte que o absoluto da violéncia indica que esta ndo se enquadra de forma binaria na
constelagdo violéncia/ndo violéncia de forma maniqueista — o proprio maniqueismo
inserido na coldnia € algo criticado por Fanon —, mas sim de forma intrinseca ao contexto
colonial de forma ndo instrumentalizada. A violéncia do colonizado ndo ¢ uma
ferramenta, mas sim parte integrante de uma luta que procura destruir este mundo colonial

em sua forma fisica e metafisica. Mbembe identifica em sua leitura de Fanon que:

Essa luta tem uma dimensao tripla. Visa antes de mais destruir o que
destrdi, amputa, desmembra, cega e provoca medo e colera — o tornar-
se-coisa. Depois, tem por funcgéo acolher o lamento e o grito do homem
mutilado, daqueles e daquelas que, destituidos, foram condenados a
abjecc¢do; cuidar, e eventualmente, curar aqueles e aquelas que o poder
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feriu, violou ou torturou ou, simplesmente, enlouqueceu. Tem como
finalidade fazer irromper um sujeito humano inédito, capaz de habitar
o mundo e¢ de o partilhar de modo a que as possibilidades de
comunicacao e de reciprocidade, sem as quais nao poderiam existir nem
a dialéctica do reconhecimento, nem a linguagem humana, sejam
restauradas (Mbembe, 2012a, s.p.).

Necessario e moral, ainda mais um ponto importante que Fanon ressalta sobre essa
violéncia € que ela representa, na realidade, uma balanga entre a vida e a morte, isto €, o
aparecimento do colono no territdrio ocupado significou a morte do autoctone e, neste

sentido, a vida deste s6 pode surgir da morte daquele invasor:

Mas acontece que, para o povo colonizado, essa violéncia, por
constituir seu TUunico trabalho, reveste-se de tragos positivos,
formadores. Essa praxis violenta € totalizante, uma vez que cada um se
converte em elo violento da grande corrente, do grande organismo
violento surgido como reagdo a violéncia inicial do colonialista. Os
grupos se reconhecem entre si ¢ a nagdo futura ja é indivisivel. A Iuta
armada mobiliza o povo, ou seja, langa-o numa tUnica diregdo, de mao
unica (Fanon, 2022, p. 88).

Isto introduz a nogdo de causa coletiva, destino da nacao e unificagao do povo. A
solidariedade e o vislumbre de uma nagdo neste ponto se fazem presentes através da
violéncia, um autorreconhecimento coletivo. Portanto, a segunda fase de luta, com a
nacao ja independente, contra os males que atingem o povo € intimamente ligada aos

acontecimentos da primeira, isto ¢, a luta por libertacdo nacional:

A violéncia do colonizado, como dissemos, unifica o povo. [...] A
violéncia, em sua pratica, ¢ totalizante, nacional, [0 inverso do
colonialismo, que € separatista]. No que se refere aos individuos, a
violéncia desintoxica. Liberta o colonizado do seu complexo de
inferioridade, de suas atitudes contemplativas ou desesperadas; torna-o
intrépido, reabilita-o a seus proprios olhos. [...] A violéncia al¢a o povo
a altura do lider. [...] Quando participaram, com violéncia, da libertagdo
nacional, as massas ndo permitem que ninguém se apresente como
‘libertador’. [...] Iluminados pela violéncia, a consciéncia do povo se
rebela contra qualquer pacificagdo (Fanon, 2022, p. 88-89).

Esta passagem talvez seja a que, de forma completa, define o que ¢ a violéncia
emancipadora do colonizado para Fanon. Ela traz a humanidade, retirada pelo
colonialismo, de volta ao sujeito; edifica o povo; universaliza os individuos separados a

nivel nacional e projeta uma consciéncia nacional.
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Ela também “¢ a intuicdo que as massas colonizadas t€ém de que sua libertagao
deve se dar — e s6 pode ser dar — pela for¢a (Fanon, 2022, p. 70)”, isto €, por todos os
meios necessarios e por cima de quaisquer obstaculos, afinal, “o homem colonizado se
liberta na e pela violéncia (Fanon, 2022, p. 82)”. Essa virada de chave nao deixa de ser
um horizonte que o europeu sempre temeu, mas nao poderia ser de outra maneira afinal
foi esse o modo de didlogo entre essas duas forcas antagdnicas estabelecidas durante a
Modernidade. Nas proprias palavras de Fanon sobre essa tomada violenta a partir de uma
luta armada ele nos diz que ela “revela que o povo decide confiar apenas em meios
violentos. Esse povo, a quem sempre disseram que sé se compreendia a linguagem da
forca, decide se expressar pela forga” (Fanon, 2022, p. 80), aqui entendida enquanto
violéncia. Acontece, portanto, o que Fanon chama de ponto de ndo retorno: “Uma vez
que também decidiu responder através da violéncia, assume todas as consequéncias”

(Fanon, 2022, p. 87). Consequéncias estas que ndo sio assumidas levianamente, afinal:

A partir do momento em que o colonizado opta pela violéncia, as
represalias policiais atraem automaticamente as represalias [desiguais e
mais horrorosas] das for¢as nacionais. [...] Esse vaivém do terror
esclarece definitivamente os colonizados mais alienados. [...] Terror,
contraterror, violéncia, contravioléncia... Eis o que registram com
amargura os observadores, quando descrevem o circulo do 6dio, tdo
manifesto e tdo tenaz na Argélia (Fanon, 2022, p. 86).

Os autdctones sabem dos horrores feitos em sua terra, sabem das armas que os
inimigos possuem e diante de todas as cartas postas na mesa, optam por uma resposta
concreta, com todas as consequéncias. Uma resposta que parece exagerada para a
civilidade ocidental, mas ndo passa, como ja exposto, de uma moral forcosamente
imposta.

Encaro essa afirmacdo enquanto algo delicado que merece uma aten¢do, afinal
dizer que o terror esclarece para alguns pode soar como uma afirmag¢do ambigua, bem
como pode até ser usado de ma fé por forgas colonialistas, ou por forcas sociais
dominadoras, que utilizariam essa afirma¢do para a pratica do terror. Nesse sentido
retomo o que Fanon explicitou em outras duas obras: A dying colonialism (1965),
originariamente publicado em 1959 enquanto L’An Cing, de la Révolution Algérienne, e
Alienation and Freedom (2018), textos reunidos publicados primeiramente em 2015
enquanto Ecrits sur ['aliénation et la liberté: (Euvres II.

Fanon (1965, p. 57) comenta como o caminho do terror, que o colonialismo optou

por trilhar na coldnia, fez com que o colonizado optasse por outras formas de resisténcia,
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isto ¢, ndo apenas através de atos individuais que eram consequéncias das mortes
indiscriminadas e da tortura exercida sobre os autéctones. Também, Fanon (1965, p. 119-
120) diz que o sofrimento do terror e da tortura fez com que se criasse uma unidade
argelina espiritual de sofrimento, a base mais solida da Revolugao Argelina. Ainda, Fanon
(2018, p. 617-618) aponta que sob uma constante de terror, o colonizado adota técnicas
de acordo com o proprio conflito, ou seja, ele reconhece que o conflito ¢ longo e a
guerrilha se mostra enquanto um método que traz resultados positivos ao colonizado.

E ¢ nessa chave de violéncia que Mbembe (2019, p. 71-72) analisa a obra de
Fanon: a elevacdo do mundo, a escalada em humanidade que surge através da luta pela
vida orientada para o fim da raga, uma clausura. Deivison Faustino completa essa
explanacdo ao citar que no pensamento fanoniano, esse esclarecimento, em outras
palavras a desalienagdo, também possui uma dimensao historica de tomada de
consciéncia das condigdes econdmicas e sociais, “ou seja, nem o colonialismo, nem a sua
superacdo poderiam ser reduzidos & dimensdo subjetiva, sob risco de ndo se alcancar
jamais a verdadeira raiz do problema colonial” (Faustino, 2018, p. 60). Sem reduzir, mas
também sem ignorar, passar pela dimensao subjetiva ¢ preciso, principalmente pensando
nas consequéncias de uma violéncia emancipadora do colonizado.

Desse modo, ““as posi¢des defensivas procedentes dessa confrontagdo violenta do
colonizado e do sistema colonial organizam-se numa estrutura que revela entdo a
personalidade colonizada” (Fanon, 2022, p. 252). E, portanto, aqui explicarei, com base
nos casos de Fanon, as consequéncias psiquicas de uma luta de libertacdo — a qual, vale
frisar, s6 ocorre pela existéncia do colonialismo — de forma analoga a andlise sobre a
violéncia colonial.

Na ultima série de analises de casos, na série D, Fanon observa doengas no corpo
que sdo favorecidas por situagdes de conflito, no caso a Revolugao Argelina. Os quadros
encontrados sdo descritos por Fanon: ulceras estomacais; coélicas renais; distirbios
menstruais; hipersonia por tremores idiopaticos, isto €, o ndo repouso por tremores
generalizados; embranquecimento precoce do cabelo; taquicardias paroxisticas, ou seja,
crises de aceleragdo dos batimentos do coracdo; rigidez muscular, um caso que, diferente
dos anteriores se notou particular dos conflitos que envolveram a Revolucdo Argelina.
Noto que a diferenciagdo se encontre no ponto da rigidez muscular explicita a
heteronomia das lutas de libertagdo nacionais africanas, bem como a existéncia de uma
ligagdo intrinseca entre o corpo e a mente. Nao ¢ algo cindido, mas que se retroalimenta

mutuamente.
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Esses distirbios mentais podem ser atrelados com uma suposta doenca que os
europeus apontaram aos argelinos, norte-africanos e africanos em geral. Nao por acaso,
neste mesmo capitulo V, Fanon expde um subcapitulo intitulado “Sobre a impulsividade
criminosa do norte-africano na guerra de libertagdao nacional”.

A partir dessas duas afirmacdes comumente associadas aos argelinos: “o norte-
africano ¢ violento, hereditariamente violento. Ha nele uma impossibilidade de se
disciplinar, de canalizar seus impulsos. Sim, o argelino ¢ um impulsivo congénito”
(Fanon, 2022, p. 308); e a fala de Dr. Carothers, perito da OMS no tempo de Fanon, em
que “afirma que o africano ¢ um europeu lobotomizado” (Fanon, 2022, p. 312), considero
pelo bem da argumentagdo explorar esse ponto.

E nitida a nogao cientifica colonial da época sobre quem eles tentaram domesticar
e dominar, mas Fanon (2022, p. 314-315) nos explica como a fisionomia, a frequéncia
dos crimes depende das relacdes interpessoais — um fato que, compreendido pelos
argelinos, demonstram um progresso na consciéncia e consequentemente na revolugao.
Ademais, o autor também nos comenta da diferenca entre a criminalidade dos argelinos
na Franga e de seus compatriotas em um ambiente que sofre a exploragao colonial.
Percebe-se entdo um deslocamento da violéncia, no caso a criminalidade, com o inicio da
guerra de libertacao em 1954, isto €, crimes explosivos, assassinatos, brigas sem motivos
e desmedidos diminuem radicalmente conforme a luta nacional avanga. A consciéncia
nacional de uma violéncia emancipadora do colonizado se faz presente.

Exploremos, assim com Fanon, esse ponto. “A criminalidade do argelino, sua
impulsividade, a violéncia de seus assassinatos, portanto, ndo sdao consequéncia de uma
organizacdo do sistema nervoso, nem de uma originalidade de carater, mas o produto
direto da situacdo colonial” (Fanon, 2022, p. 319). Nao ¢ exatamente que o contexto social
de um conflito canalizaria a violéncia criminal, se fosse assim, uma guerra interna
conseguiria fazer tal transformagdo. Na situacao colonial, o inimigo ¢ o seu semelhante,
mas a virada de chave — inclusive com o aparecimento da solidariedade aos militantes e

combatentes — ocorre justamente na luta de libertagdo nacional.

A libertacdo total é a que diz respeito a todos os setores da
personalidade. [...] Quando a nagdo toma impulso na sua totalidade, o
homem novo ndo é uma produgdo a posteriori dessa nagdo, mas coexiste
com ela, desenvolve-se com ela, triunfa com ela. Essa exigéncia
dialética explica a reticéncia em relacdo as colonizacdes adaptadas e as
reformas de fachada. A independéncia ndo ¢ uma palavra a ser
exorcizada, mas uma condi¢@o indispensavel a existéncia dos homens
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e das mulheres verdadeiramente libertos, isto €, donos de todos os
meios materiais que tornam possivel a transformacdo radical da
sociedade (Fanon, 2022, p. 319).

De modo geral, essa resposta violenta a uma imposic¢ao violenta, uma conversa na
mesma linguagem que o colonizador impo0s, possui uma dimensao de criagdo de uma
consciéncia nacional com o objetivo da unificagao de um povo, uma libertagao nacional.
No entanto, vale ressaltar que ela ndo ocorre apenas na Argélia, pais onde Fanon auxiliou
na sua constru¢do enquanto nagdo — tanto teoricamente, quanto como militante da FLN.
Essas revoltas anticoloniais aconteceram em diversas partes de Africa e no resto do
mundo, o que nos leva a pensar a terceira dimensao da violéncia para Fanon, a violéncia

nas relagdes internacionais.

Violéncia nas rela¢oes internacionais. A terceira dimensao de uma violéncia
atmosférica

A violéncia nas relagdes internacionais pode ser encarada mais facilmente
enquanto uma violéncia atmosférica quando pensada em todo o globo. Precisamente é
uma atmosfera que se cria acerca das relagdes sociais violentas em um primeiro momento
no contexto colonial. Essa violéncia, “esse espectro, presente em todos os lugares na cena
colonial e para além dela” (Lopes; Toneli; Oliveira, 2022, p. 1524) perpassa os sujeitos e
as sociedades, bem como se reflete no contexto internacional, extrapolando o cenario
nacional.

Isso permitiu Fanon “enxergar o problema do colonialismo e do neocolonialismo
em termos que excedem as fronteiras nacionais e continentais” (Chaves, 2019, p. 91)'!,
precisamente no ponto em que o colonizado “descobre que a violéncia ¢ atmosférica, que
eclode aqui e ali, e aqui e ali derrota o regime colonial. Essa violéncia que dé resultado

tem um papel ndo s6 informante como operacional para o colonizado” (Fanon, 2022, p.

1 Sobre a diferenciacdo entre colonialismo e neocolonialismo, cabe reler o discurso “Fundamentos e
objetivos da libertagdo nacional em relagdo com a estrutura social” de Amilcar Cabral, representante do
Partido Africano para a Independéncia da Guiné-Bissau e Cabo Verde (PAIGC), proferido em Havana,
capital cubana, durante a primeira Conferéncia Tricontinental dos Povos da Asia, Africa e América Latina,
em janeiro de 1966: “No que se refere aos efeitos da dominagdo imperialista sobre a estrutura social e o
processo historico dos nossos povos, convém averiguar em primeiro lugar quais sdo as formas gerais de
dominagdo, do imperialismo. Elas sdo pelo menos duas: 1°) Dominagdo direta - por meio de um poder
politico integrado por agentes estrangeiros ao povo dominado (forgas armadas, policia, agentes da
administracdo e colonos) — a qual se convencionou chamar colonialismo classico ou colonialismo. 2°)
Dominagao indireta — por meio dum poder politico integrado na sua maioria ou na totalidade por agentes
nativos — a qual se convencionou chamar neocolonialismo” (Cabral apud Comitini, 1980, p. 31-32).
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68). Aqui notamos o papel da violéncia emancipadora do colonizado em todo o globo,
nas relagdes internacionais, precisamente criando um ambiente violento, uma atmosfera
violenta que beneficia as lutas anticoloniais e que visam uma consciéncia nacional dos
antigos territdrios ocupados.

A solidariedade internacional permite que o colonizado em luta, perceba as
diversas vitdrias pelo mundo, internalize e consiga vislumbrar a vitoéria em sua luta por
independéncia através, também e especialmente, da violéncia.

Um desespero, por outro lado, toma conta dos colonialistas, visto que:

Essa violéncia ambiente ndo muda apenas os colonizados, mas
igualmente os colonialistas, que tomam consciéncia de multiplos Dien
Bien Phu. Eis por que um verdadeiro panico ordenado vai se apoderar
dos governos coloniais. Sua inteng@o ¢ tomar a dianteira, virar a direita
o movimento de libertagdo, desarmar o povo: rapido, descolonizemos.
Descolonizemos o Congo antes que se transforme numa Argélia
(Fanon, 2022, p. 67).

Em plena luta de libertacdo argelina, Fanon nos mostra como outras
descolonizagdes feitas por negociagdes foram fruto do panico colonial diante da violéncia
que ocorriam em seus territorios ocupados. A vitoria vietnamita decisiva na resisténcia
anti-Franca que ocorreu em Dien Bien Phu ¢ um sintoma da violéncia colonial, uma
resposta acertada que coloca em panico as forcas francesas!?.

No entanto, vale destacar que essa violéncia atmosférica se inicia antes da tomada
de consciéncia violenta da violéncia emancipadora do colonizado, isto €, durante a

violéncia colonial continua.

Apesar das metamorfoses impostas pelo regime colonial nas lutas
tribais ou regionalistas, a violéncia avanc¢a, o colonizado identifica seu
inimigo, da nome a suas misérias e joga nesse novo rumo toda a forga
exacerbada de seu d6dio e de sua colera. Mas como passamos da

12 Para mais informagdes, consultar a tese de Matthew Paul Swagler intitulada Youth Radicalism in Senegal
and Congo-Brazzaville, 1958—1974. De imediato, € possivel relembrar que para além da expulsdo
vietnamita dos franceses, a Guerra Argelina teve grande papel, enquanto inspira¢do, nas juventudes da
Africa francofona, como em Senegal, Congo Brazzaville e Camardes. Principalmente quando perceberam
que seus lideres, Senghor, Youlou e Houphouét-Boigny respectivamente, ndo se mostravam dispostos a
quebrar as relagdes neocoloniais entre Franca e seus territdrios. Esse movimento ficou explicito para os
estudantes, jovens e sindicatos na campanha desses lideres a favor da permanéncia de seus territorios dentro
de federagdo francesa dos territorios africanos do referendo de 1956, chamado de loi-cadre Deferre. Foi
um periodo de transi¢do que nao agradou esses setores mais radicais que se aproximavam cada vez mais de
teorias marxistas e pan-africanistas ¢ demandavam uma independéncia real: “retirada da estrutura
governamental federativa francesa, dominio completo das relagdes diplomaticas, a expulsdo de bases
militares francesas do solo africano, o fim do dominio franc€s e missiondrio sobre as instituigdes
educacionais, a Africanizag¢@o do setor publico e privado e a nacionaliza¢do da economia” (Swagler, 2017,

p. 10)
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atmosfera de violéncia a violéncia em acao? [...] As repressoes, longe
de arrefecerem o impeto, marcam o avango da consciéncia nacional.
Nas coldnias, os banhos de sangue, a partir de um certo estagio de
desenvolvimento embrionario da consciéncia, refor¢am essa
consciéncia, pois indicam que entre opressores ¢ oprimidos tudo se
resolve pela forca (Fanon, 2022, p. 67-68).

Ela perpassa o periodo de violéncia emancipadora do colonizado e avanga durante
e apos a libertacao do povo, ou seja, “a atmosfera de violéncia, depois de ter impregnado
a fase colonial, continua a dominar a vida nacional, pois, como dissemos, o Terceiro
Mundo nao esta excluido. Ao contrario, esta no centro da tormenta” (Fanon, 2022, p. 73).
No entanto, e aqui vale pontuar essa ligacdo entre a violéncia atmosférica e a

violéncia nas relagdes internacionais:

Essa atmosfera de violéncia, de ameaca, de misseis prontos a serem
disparados, ndo assusta nem desorienta os colonizados. Vimos que toda
a sua historia recente os predispde a ‘compreender’ essa situacdo. Entre
a violéncia colonial e a violéncia pacifica na qual o mundo
contemporaneo esta imerso hd uma espécie de correspondéncia
cumplice, uma homogeneidade. Os colonizados estdo adaptados a essa
atmosfera (Fanon, 2022, p. 77).

Essa violéncia pacifica de que Fanon comenta ¢ o contexto politico, militar e
econdmico da Guerra Fria. Nesse tabuleiro violento, explicito em algumas partes e
implicitos em outras, o colonizado comega a entender que pode de alguma forma tirar
proveito para sua propria nagdo presente.

E uma nova diplomacia em movimento que se coloca explicita a nivel
internacional nos discursos da “Assembleia Geral das Nagoes Unidas em setembro de
1960. Os representantes dos paises coloniais estavam agressivos, violentos, exaltados,
mas os povos coloniais ndo acharam que eles estavam exagerando” (Fanon, 2022, p. 74).
Isso ocorre diante da importancia do Terceiro Mundo no novo jogo diplomatico
internacional, o qual ndo se fazia mais a partir de jantares em uma conferéncia em Berlim,
por exemplo, mas sim para um objetivo inconcilidvel para esses paises: o bem-estar de

seus povos e a unidade de suas nacdes. Nao por acaso, vale ressaltar que:

Quando Kruschov tira o sapato e bate com ele na mesa na ONU nenhum
colonizado, nenhum representante dos paises subdesenvolvidos ri, pois
o que o sr. Kruschdév mostra aos paises colonizados que o observam é
que ele, o mujique, que por outro lado possui misseis, trata aqueles
miseraveis capitalistas do jeito que eles merecem. Da mesma forma,
Fidel Castro de uniforme militar na ONU ndo escandaliza os paises
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subdesenvolvidos. O que Castro mostra € a consciéncia que ele tem do
regime continuo da violéncia (Fanon, 2022, p. 75).

Em um plano macro, portanto, ¢ possivel identificar essa viabilidade quando se
pensa a interseccdo do campo nacional com o campo internacional. Com relagcdo as

massas e a tentativa de nao violéncia é possivel compreender que:

A violéncia do colonizado s6 ¢ uma violéncia desesperada se
comparada in abstracto com a maquina militar dos opressores. Em
contrapartida, se a situarmos na dindmica internacional, perceberemos
que constitui uma ameaca terrivel para o opressor. O que ¢ mais
importante aos olhos do imperialismo ¢ a possibilidade de a propaganda
socialista se infiltrar nas massas, contamina-las (Fanon, 2022, p. 76).

E o terceiro mundo no centro do debate da guerra fria, bem como a viabilidade da
violéncia emancipadora do colonizado relacionada a violéncia nas relagdes
internacionais. Fanon realiza uma andlise geopolitica no que tocante a possibilidade da
revolta, o tempo em que o autor estd inserido € caro para sua elaboragdo dos conceitos e
ele ndo se esquece do grande medo das poténcias imperialistas ocidentais com relagdo ao
socialismo ser adotado no terceiro mundo de forma generalizada, uma posi¢do direta

contra o imperialismo.

Os povos colonizados tém plena consciéncia desses imperativos que
dominam a vida politica internacional. E por essa razio que mesmo
aqueles que trovejam contra a violéncia tomam decisdes e agem em
funcao dessa violéncia planetaria. Hoje, a coexisténcia pacifica entre os
dois blocos alimenta e provoca a violéncia nos paises coloniais.
Amanha talvez vejamos esse campo da violéncia descolocar-se, apos a
libertacdo integral dos territdrios coloniais. Veremos, talvez, colocar-se
a questdo das minorias. [No caso, debate sobre algumas milicias
armadas negras nos EUA] (Fanon, 2022, p. 77).

Nota-se que Fanon aponta que a estratégia militar do capitalismo sucumbe diante
das guerras nacionais. O grande medo ¢ que as colonias abracem a doutrina comunista,
provocando o 6dio de milhdes de pessoas ao capital.

Por outro lado, vale ressaltar uma questdo, e que talvez mais importe para o
segundo autor base desta pesquisa, sobre como essa violéncia atmosférica, por mais que
contenha a violéncia emancipadora do colonizado, pode abrir um calabouco de terrores.
Fanon ja nos alerta que o 6dio, a violéncia e a vingan¢a ndo podem ser os Unicos
elementos para uma luta de libertacdo (2022, p. 136), visto que o racismo e o colonialismo

poderiam de forma cinica se metamorfosear, inclusive revestido por uma camada de
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respeito, para que a dominagdo seja continua (2022, p. 137). O esclarecimento do povo,
como continua Fanon, ¢ o principal elemento a ser focado durante uma luta de libertagao
nacional, a organizacdo e esclarecimento das massas em um sentido econdmico e social,
seriam o foco do militante em luta (2022, p. 141).

Essa preocupacao se liga especialmente com o capitulo III da obra em estudo
intitulado: “Desventuras da consciéncia nacional”. Este Fanon (2022, p. 157-158) se
mostra especialmente preocupado com uma consequéncia direta de um movimento que
tem seu sustento numa vaga unidade africana como bandeira. Esse movimento operou
uma real unidade contra o colonialismo, porém, com o fendmeno da descolonizagao,
perdeu sua funcdo pratica na materialidade, ressuscitando antigas tensdes étnicas/tribais;
e os interesses de certas elites/burguesias locais situadas em determinadas regides
privilegiadas pelo sistema colonial, em que se aproveitam de como o colonialismo
explorou desproporcionalmente do territorio. O colonialismo ndo se priva desses dois
movimentos ¢ Fanon (2022, p. 159) aponta, a partir disso, que ele coloca africanos contra
africanos em lutas fratricidas, em uma violéncia chauvinista interna dentro do proprio
continente, dentro de uma unidade africana.

Diante de uma vaga unidade africana, regionalismos e tribalismos sdo
ressuscitados. A violéncia, apoiada nessa unidade africana, volta-se contra o proprio pais
internamente através da mesquinhez da burguesia local, de seus interesses e dos interesses
mobilizados pelo colonialismo, pela burguesia ocidental. Trata-se de quebrar a unidade
africana, para a qual o colonialismo sucumbiu.

Seja durante um colonialismo brutal aos autdctones e eficaz aos europeus, seja
durante a luta de libertagdo, a personalidade e psique do colonizado ¢ brutalmente afetada
sob o signo da violéncia atmosférica. E nessa chave psiquiatrica que Fanon nos faz
caminhar para alguns pontos importantes.

Na série B de casos relatados por Fanon, o autor nos mostra especificamente
alguns distlirbios provenientes da atmosfera de luta na Argélia, em outras palavras, da
violéncia atmosférica naquela localidade:

Caso n° 1: Dois jovens argelinos assassinaram um colega europeu, frequentadores
da mesma escola primdria. Os jovens, encarcerados, assumiram o ato, nas proprias
palavras reproduzidas por Fanon, o menino menor de 13 anos conta a Fanon que
“decidimos mata-lo, porque os europeus querem matar todos os argelinos” (2022, p. 275-
276). Eles ndo demonstram remorso, o outro menino de 14 anos nos conta através do

relato de Fanon que “entre nos, dizem que os franceses juraram matar cada um de nos,
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um por um. Sera que prenderam algum francés por causa de todos os argelinos que eles
mataram? (2022, p. 277);

Caso n° 2: Um jovem que tem por foco a sua profissdo e ndo se interessa pela luta
de libertagao nacional possui um delirio de acusagao por ser um traidor da nagdo. Soma-
se ao fato de que o jovem se assemelha a um europeu. Assim, Fanon nos relata que esse
jovem possui indicios suicidas disfar¢ados de ato terrorista, ou seja, com o desejo de se
confirmar argelino pelo derramamento de sangue, no caso, o proprio;

Caso n° 3: Uma jovem francesa com ansiedade apds a morte de seu pai, alto
funciondrio francés na Argélia, o qual realizava sessoes de tortura no pordo de casa. A
jovem mostra repugnancia pelos atos vivenciados do colonialismo contra os autoctones;

Caso n° 4: Virias criancas, com menos de dez anos, com seus pais mortos pelo
colonialismo francés. Nessas criancas se observa: uma procura amorosa por uma figura
paterna ou materna; fobia a qualquer tipo de ruido; ins6nia com sonambulismo; enurese,
isto é, incontinéncia urinaria; e sadismo;

Caso n° 5: Disturbios mentais generalizados em mulheres que passam pela
maternidade, antes ou depois do parto. Fanon aponta esses disturbios enquanto psicoses
puerperais, as quais acometem em grande maioria as mulheres refugiadas, isto &,
malnutridas, inseguras pelos bombardeios e pela desagregacdo familiar. As
consequéncias desses distirbios podem ser: a furia; depressoes; tendéncia suicida;
ansiedade e delirios.

Aqui, a violéncia atmosférica e atos de violéncia espontdnea sdo bem
caracterizados no primeiro e segundo caso, mas na maioria, com exce¢ao do caso de
numero dois, Fanon ressalta a relagdo dos distirbios mentais com algumas camadas das
populagdes envolvidas no processo colonial que vao possuir consequéncias especificas,
isto €, as mulheres e as criangas. Algo importante nessa série € ressaltar como a violéncia
atmosférica realmente ¢é localizada em todas as relagdes e camadas sociais.

Assim, € nitido, também, como a violéncia atmosférica no contexto colonial
possui um papel central na observagdo de problemas e doencgas de teor psiquiatrico para
o autor. Fanon nos mostra que “o acontecimento desencadeador [da doenca] ¢
principalmente a atmosfera sanguinaria, implacével, a generalizacdo de praticas
desumanas, a tenaz impressao que as pessoas t€m de assistir a um verdadeiro apocalipse”

(2022, p. 253).
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Como elas operam entre si

Tomo, portanto, como necessario, para uma maior explicacdo das dimensdes do
conceito de violéncia, uma se¢do para analisar como ocorre a intersec¢ao entre elas, isto
¢, as relagdes entre as dimensdes da violéncia no mundo marcado pela coldnia.

Em um primeiro momento, Fanon explicita que entre a violéncia colonial e a

violéncia emancipadora do colonizado existe um momento de virada e inversao:

A violéncia que presidiu o arranjo do mundo colonial, que ritmou
incansavelmente a destruicdo das formas sociais nativas, que demoliu
sem restricdes os sistemas de referéncias da economia, os modos e
aparéncia, de vestuario, sera reivindicada e assumida pelo colonizado
no momento em que, decidindo ser a histéria em atos, a massa
colonizada se entranhar nas cidades proibidas (Fanon, 2022, p. 37).

No momento quando o colonizado absorve a violéncia colonial centenaria que o
subjugou e a expurga na forma de uma violéncia contraria, a emancipadora do colonizado,
o agora sujeito do campo e da cidade, torna-se protagonista de sua propria historia e a
massa, o coletivo, decide sobre sua nagao. Mas como ocorre essa afirmagdo enquanto
sujeito? De fato, ela se mostra nitida, para além do autorreconhecimento coletivo

enquanto nacao, também a partir da producao intelectual:

Assim se explica suficientemente o estilo dos intelectuais colonizados
que decidem expressar essa fase da consciéncia que vai se libertando.
Estilo desigual, fortemente figurado, pois a imagem ¢ a ponte levadica
que permite as energias inconscientes se espalharem nos prados
circunvizinhos. Estilo nervoso, animado por ritmos, de parte a parte
habitado por uma vida eruptiva. Colorido também, bronzeado,
ensolarado e violento. Esse estilo, que em seu tempo surpreendeu os
ocidentais, ndo €, como quiseram dizer, uma caracteristica racial, mas
traduz antes de tudo um corpo a corpo, revela a necessidade em que
esse homem se viu de se machucar, de sangrar realmente de sangue
vermelho, de se liberar de uma parte de seu ser que ja continha germes
de podriddao. Combate doloroso, rapido, no qual infalivelmente o
musculo devia substituir o conceito (Fanon, 2022, p. 221).

E a violéncia manifesta também no discurso, isto &, diante de uma necessidade de
afirmar enquanto sujeito o seu proprio ser, tentou-se com o movimento de negritude criar
lacos internacionais racializados no sentido negro-africano, mas também com o arabismo
no sentido arabe-mugulmano.

Julgo necessario realizar uma explanacdo sobre o que foi o comego desse

autorreconhecimento — pelo menos no plano tedrico sistematizado — por parte dos negros,
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feito por nomes como Aimé Césaire e Leopold Senghor, que conceituaram a Negritude,
la Négritude, a qual podemos observar nessa passagem de Fanon, quando ele absorve e

vive por essa fase:

E eis o preto reabilitado, ‘alerta no posto de comando’, governando o
mundo com sua intuigdo, o preto restaurado, reunido, reivindicado,
assumido, e ¢ um preto, ndo, ndo ¢ um preto, mas o preto, alertando as
antenas fecundas do mundo, bem plantado na cena do mundo,
borrifando o mundo com sua poténcia poética, ‘poroso a todos os
suspiros do mundo’. Caso-me com o mundo! Eu sou o mundo! O branco
nunca compreendeu esta substituicdo magica. O branco quer o mundo;
ele o quer sO para si. Ele se considera o senhor predestinado deste
mundo. Ele o submete, estabelece-se entre ele e 0 mundo uma relagio
de apropriacdo. Mas existem valores que s6 se harmonizam com o meu
molho (Fanon, 2008, p. 117).

Precisamente ¢ um momento de virada no que concerne o reconhecimento do
negro. Ele além de ndo tentar mais colocar uma mascara branca, afirma e — na realidade
— grita sua pele negra. Nao depende do reconhecimento de sua civilidade nos cafés de
Paris e assume, em conjunto, sua Négritude'’.

E por mais que, como Fanon expde, valha a pena ser considerado o que Sartre
adverte em seu excerto Opheé noir, isto ¢, a Negritude seria apenas um polo negativo em
uma dialética hegeliana, uma fase passageira que necessitava de uma superagao, isto &,

de um mundo sem ragas. A Negritude, para Fanon, devia ser sentida na pele, visto que:

A dialética que introduz a necessidade de um ponto de apoio para a
minha liberdade expulsa-me de mim proéprio. Ela rompe minha posicao
irrefletida. Sempre em termos de consciéncia, a consciéncia negra €
imanente a si propria. Nao sou uma potencialidade de algo, sou
plenamente o que sou. Nao tenho de recorrer ao universal. No meu peito
nenhuma probabilidade tem lugar. Minha consciéncia negra nao se
assume como a falta de algo. Ela é. Ela ¢ aderente a si propria (Fanon,
2008, p. 122).

Essa possibilidade de reconhecimento por um lado, pode ser encarada enquanto
uma resposta a uma psicopatologia introduzida nas colonias, mas essa resposta necessita

ser mergulhada, sentida na pele e descida até o abismo do espirito para, posteriormente,

130 conceito Négritude no francés é traduzido para Negritude no portugués. Portando, ao decorrer do texto,
opto pelo uso em minha lingua materna.

43



114

ser lancada aos céus visando uma real mudanga. E um movimento fundamental'® para

que essa mudanca possa ser considerada apds séculos de sentimentos de inferioridade, o

que precisamente, ¢ um diagndstico de Fanon.

O ponto central do argumento ¢ que o diagndstico de Fanon sobre o
sentimento de inferioridade do sujeito colonial, dai a sua incapacidade
de se entender enquanto agente, deriva do fato de que ¢ apenas em
contato com o homem branco que os Antilhanos de repente se entendem
como sendo negros. Essa descoberta provoca uma inversao da dire¢@o
do superego que, a partir disso, dirige sua agressividade para dentro,
debilitando severamente o ego e até destruindo-o em alguns casos. O
ponto-chave € que o diagnostico da psicopatologia colonial ¢é resultado
direto de uma estrutura politica injusta, em que a dominacdo ¢
internalizada com consequéncias psiquicas devastadoras (Bird-Pollan,
2014, p. 10, tradugdo propria).

Um ponto que vale ser assinalado € que a partir desse contato com o branco, em
que se percebe negro, os sentimentos de inferioridade sdo direcionados para si, para
dentro do sujeito de forma violenta. Algo que coincide com as elaboragdes sobre a psique
do colonizado, e principalmente sobre as formas de violéncia que giram no vazio antes
de uma canalizago para o principal problema do autdctone, o colono e o colonialismo.

Precisamente, no que se refere a critica:

Compreende-se porque Sartre vé na tomada de posigdo marxista dos
poetas negros o logico fim da negritude. Eis na verdade o que se passa:
como percebo que o preto € o simbolo do pecado, comeco a odia-lo.
Porém constato que sou negro. Para escapar ao conflito, duas solugdes:
Ou pego aos outros que ndo prestem atencdo a minha cor, ou, ao
contrario, quero que eles a percebam. Tento, entdo, valorizar o que €
ruim — visto que, irrefletidamente, admiti que o negro é a cor do Mal.
Para por um termo a esta situacdo neurdtica, na qual sou obrigado a
escolher uma solugdo insana, conflitante, alimentada por
fantasmagorias, antagonica, desumana enfim, — s6 tenho uma solugéo:
passar por cima deste drama absurdo que os outros montaram ao redor
de mim, afastar estes dois termos que sdo igualmente inaceitaveis e,
através de uma particularidade humana, tender ao universal (Fanon,
2008, p. 166).

Percebo como esse mergulho na escuridao, em busca de um reconhecimento, deve

resultar em um abalo em que o negro estremece o mundo e, talvez finalmente, poderemos

14 Deivison Mendes Faustino explicita como Fanon criticava, por outro lado, o movimento de Negritude,
isto é, o perigo de que esse movimento, sem almejar uma superacgao de posi¢des apaixonadas acerca da
raga, poderia levar o negro, ou qualquer outro movimento focado em identidades subalternizadas, a
“objetificacdo da propria existéncia [e] a perder-se no culto a elementos internos, sem dinamiza-los a partir
de dentro em face das novas necessidades que a luta anticolonial impde” (Faustino, 2018, p. 90).
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falar sobre um real humanismo universal, ndo particular e localizado. A partir desse
movimento parte-se de um quadro em que o outro ndo ¢ reconhecido, de uma

particularidade, e se caminha até um horizonte pleno e universal.
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Busca-se um espago de afirmagdo, diante da alienagdo cultural® imposta pelo

colonialismo, mas também um local onde seja possivel se inscrever no plano universal,
no qual a cultura europeia, pretensamente universal, domina ao mesmo tempo em que se
coloca contra essa pretensao. Essa busca acontece de modo muito sensivel no plano
poético, inclusive violento.

O poema fundador da negritude, publicado em 1939 e de forma definitiva em
1956, de Aimé Césaire exemplifica essa busca. Em Cahier d 'um Retour au Pays Natal,
publicado em 2012 no Brasil enquanto Didrio de um Retorno ao Pais Natal, € com sua

primeira reimpressao em 2021, existe uma passagem que diz o seguinte:

E estamos de pé agora, meu pais e eu, os cabelos ao vento, minha mao
pequena agora no seu punho enorme e a forca nio esta em nds, mas
acima de nés, numa voz que verruma a noite e a audiéncia como a
penetrancia de uma vespa apocaliptica. E a voz proclama que a Europa
durante séculos nos cevou de mentiras e inchou de pestiléncias,/ porque
nao ¢ verdade que a obra do homem est4 acabada/ que nao temos nada
a fazer no mundo/ que parasitamos o mundo/ que basta que marquemos
0 nosso passo pelo passo do mundo/ ao contrario a obra do homem
apenas comecou/ e falta ao homem conquistar toda interdi¢do
imobilizada nos recantos do seu fervor/ e nenhuma raga possui o
monopolio da beleza, da inteligéncia, da forga/ e ha lugar para todos no
encontro marcado da conquista e sabemos agora que o sol gira em torno
da terra iluminando a parcela fixada por nossa tnica vontade e que toda
estrela cai do céu na terra pelo nosso comando sem limite (Césaire,
2021, p. 79-81).

,

E a inscricdo no mundo universal, o rompimento do horizonte colonial e
clausurado que o europeu determinou ao colonizado. Horrorizados, os colonizadores
observam com um amargor acido: “A negrada que cheira a cebola frita reencontra no seu

sangue/ derramado o gosto amargo da liberdade// E esta de pé a negrada” (Césaire, 2021,

p. 85).

15 Fanon denomina essa alienagdo enquanto mumificagio cultural em sua intervengdo no I.° Congresso dos
Escritores e Artistas Negros em Paris, em Setembro de 1956, publicado posteriormente no numero especial
de Présence Africaine, de Junho-Novembro de 1956 e no Brasil intitulado Racismo e cultura (2021), ele
explora esse conceito. Fanon (2021b, p. 11) diz que é exatamente a petrificagdo da cultura do colonizado
durante a ocupacdo colonial, ndo a morte, e sim, consequentemente o estrangulamento e uma mumificacio
também do pensamento individual.
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Nao posso deixar de ressaltar que nao ¢ o colonizado que ¢ violento, ou a sua
linguagem seja violenta por si s0, mas sim ¢ o contexto colonial que transforma até a
linguagem poética em uma linguagem muscular violenta, sensivel e ritmada.

No entanto, esse movimento da Negritude leva a um impasse em que o intelectual
colonizado valoriza o exotismo ¢ as tradigoes africanas de maneira romantizada ¢
distanciada dos problemas contemporaneos de um povo colonizado diante das seguintes
fases: primeiro a assimilac¢ao da cultura metropolitana; em segundo lugar a rememoracao
exterior, o que nao esta inserido no povo, um passado distante, as tradi¢des; e uma terceira
fase em que a violéncia continua presente, porém de modo mais efetivo para Fanon, isto

¢, quando o intelectual mergulha no povo e o sacode. Nessa ultima fase:

O intelectual colonizado vai se dar conta de que ndo se prova a nagao a
partir da cultura, e sim no combate travado pelo povo contra as forgas
de ocupacdo. [...] Querer seguir exatamente a tradicdo ou reatualizar
tradi¢des deixadas de lado ¢ ndo s posicionar-se contra a histdria, mas
posicionar-se contra seu povo. Quando um povo apoia uma luta armada
ou mesmo uma luta politica contra um colonialismo implacavel, a
tradi¢do muda de significado. O que era técnica de resisténcia passiva
pode, nesse periodo, ser radicalmente condenado. Num pais
subdesenvolvido em fase de luta, as tradi¢des sdo fundamentalmente
instaveis e atravessadas por correntes centrifugas. E por isso que o
intelectual com frequéncia corre o risco de ser inoportuno. Os povos
que empreenderam a luta sdo cada vez mais impermedveis a
demagogia, e quem pretende segui-los com excessivo rigor revela ser
um vulgar oportunista, ¢ at¢é mesmo um retardatario (Fanon, 2022, p.
224-225).

Talvez aqui podemos identificar como a violéncia, presente em um discurso
subjetivo, externo e que resgata tradi¢des, transforma-se de uma poética que gira no vazio
em luta objetiva no decurso da luta armada e da revolta. Utiliza-se do passado com a
inten¢do de enxergar o futuro, mas sempre pensando na a¢ao junto e dentro do povo. A¢ao
essa que se traduz na libertagdo nacional, afinal “lutar em prol da cultura nacional ¢, em
primeiro lugar, lutar em prol da libertacdo da nacdo, matriz material a partir da qual a
cultura se torna possivel” (Fanon, 2022, p. 234). A cultura vai se desenvolvendo a partir
da luta, a qual ndo exclui a violéncia de sua constituicdo. E aqui, uma critica ao
movimento de Negritude pode ser encontrada.

Nao posso esquecer da ressalva sobre a Negritude que Fanon faz, isto é, “a critica
a Négritude, em Fanon, ¢ mais a problematizacdo de seus limites culturalistas e
reformistas do que uma ruptura com seus pressupostos € o reconhecimento de sua

necessidade histérica” (Faustino, 2020, p. 78). Problemas que concernem uma ndo
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ruptura completa do sistema de ragas e uma busca no passado de uma civilizagao negra,
dado que Fanon se preocupa, e elege como fundamental, as questdes da atualidade com
vista na transformacao futura.

E ¢ isso que Fanon pretende abordar em uma comunicacao apresentada no II
Congresso dos Escritores e Artistas Negros, sediado em Roma/Italia no ano de 1959,
intitulada “Fundamentos reciprocos da cultura nacional e das lutas de libertagdo”. Na obra
Condenados da Terra (2022), ela é encontrada enquanto um subcapitulo dentro do
capitulo IV.

Em um primeiro momento vemos como, para Fanon:

A negacao cultural, o desprezo pelas manifestagdes nacionais motoras
ou emocionais, o banimento de qualquer sorte de organizagdo
contribuem para gerar condutas agressivas no colonizado. Mas essas
condutas sao de tipo reflexo, mal diferenciadas, andrquicas, ineficazes
(Fanon, 2022, p. 239).

E como ja vimos, a violéncia que gira no vazio, mas, aqui especificamente, nos
termos culturais. Manifestagdes efémeras de revolta e violéncia no periodo em que a
violéncia colonial ¢ mais reinante sdo substituidos por novos temas na medida que novas
tensdes sdo sentidas pelo povo. “De fato, encontram-se cada vez menos aquelas
recriminacdes amargas e desesperadas, aquelas violéncias explicitas e sonos que, afinal,
tranquilizam o ocupante” (Fanon, 2022, p. 240). Um grito ndo direcionado para a acdo,
mas sim, a lamentacdo, algo que se torna oportuno para a dominagao colonial.

A proxima fase de desenvolvimento nos mostra a preocupagdao de Fanon com o

ator central do plano de libertacdo nacional: o povo.

Enquanto no inicio o intelectual colonizado produzia exclusivamente
para o opressor, fosse para encanta-lo, fosse para denuncia-lo através
das categorias étnicas ou subjetivistas ele agora adota progressivamente
o habito de se dirigir a seu povo. [...] E a literatura de combate
propriamente dita, no sentido de que convoca todo um povo a luta pela
existéncia nacional (Fanon, 2022, p. 241).

Enquanto uma violéncia martirizada, um grito abafado, uma producado exterior ao
povo, uma escrita que toma o colonizador enquanto central, temos uma inércia que ndo
vislumbra um horizonte positivo. No entanto, quando essa violéncia € canalizada com o
povo colonizado assumindo seu papel central de luta, podemos comegar a enxergar um
horizonte da cultura nacional que, para ser atingida, necessita da sua base material, a

libertagdo da nacdo. De forma andloga, Fanon (2022) nos diz que esse movimento ocorre
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também em outro tipo de literatura muito importante ao tratarmos do continente africano,
a literatura oral; bem como nas artes plasticas, a qual possui como contraposto a defesa
branca de uma suposta tradi¢do estanque de autdctones; e no ambiente musical, que
possui como contraparte a defesa branca do jazz melancolico de um universo fixo racista.

Me atenho brevemente sobre o jazz para exemplificar como essas manifestacdes
culturais podem contribuir para o surgimento de uma cultura nacional, a qual pressupde
uma nagao livre.

Em seu artigo, It s nation time! Jazz, raga e politica nos escritos de Frantz Fanon
e Amiri Baraka (2024), Antonio Carlos Aratjo Ribeiro Junior também realiza uma grande

referéncia acerca da relagdo entre Fanon e o jazz:

Esse jazz [0 beebop, o cool e o hard bop], uma vez modernizado,
poderia se tornar referéncia para romper violenta e criativamente com
um passado fossilizado, pavimentando, assim, o caminho para o
estabelecimento do novo; para um devir desalienado — para uma
liberdade, de fato, fora dos grilhdes ideologicos e previsibilidades
coloniais (Ribeiro Junior, 2024, p. 11).

De modo geral,

Tudo concorre para despertar a sensibilidade do colonizado, para tornar
inatuais, inaceitaveis, as atitudes contemplativas ou de derrota. Ao
renovar as intengdes ¢ a dindmica do artesanato, da dan¢a e da musica,
da literatura e da epopeia oral, o colonizado reestrutura sua percepgao.
O mundo perde seu carater maldito. Estao reunidas as condigdes para o
inevitavel confronto (Fanon, 2022, p. 244).

E nitido como as manifestagdes culturais de uma nagio que esta prestes a nascer,
ao invés de focalizar em tradi¢cdes longinquas, as quais podem ser imobilizadoras e
reforgadas pelo colonialismo — ou se enquadrarem de forma fetichista pelo exdtico e pela
dor do negro, do colonizado —, passam por uma transformagao que essas manifestagcoes
representam o problema daquela atualidade, a descoloniza¢do, uma nova nagdo, a luta. E
nessa analise de Fanon, ele continua explicitando o titulo da comunicacio “Fundamentos

reciprocos da cultura nacional e das lutas de libertacao”. Veja:

a luta organizada e consciente empreendida por um povo colonizado
para restabelecer a soberania da nacdo ¢é a manifestacdo mais
plenamente cultural que existe. [...] A propria luta, em sua sequéncia,
em seu processo interno, desenvolve as diferentes diregoes da cultura e
esboga outras, novas (Fanon, 2022, p. 246).
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Nao podemos eximir o papel criativo, portanto, da violéncia. Afinal, por ser um
ponto ndo contornavel na luta de libertacdo e na maioria das vezes deseja-se uma
efetividade dessa libertagao, um ponto fundamental que nao € subtraido ¢ a violéncia. Ela
¢ caracterizada enquanto forca geradora da criatividade e da propria cultura de um povo
nao mais colonizado, ndo mais sob o jugo do colonialismo.

E um novo humanismo que surge nessa base que nio exclui uma etapa nacional,
afinal ¢ ela que habilita uma cultura nacional como ja mencionado, e possibilita 0 maximo

desenvolvimento das culturas. Vale notar o uso do plural no termo ‘cultura’, visto que:

A consciéncia nacional, que nao € o nacionalismo, € a Unica que nos da
dimensio internacional. [...] E no cerne da consciéncia nacional que se
eleva e se vivifica a consciéncia internacional. E essa dupla emergéncia
nao &, definitivamente, sendo o dmago de toda cultura (Fanon, 2022, p.
248).

O que seria, portanto, essa consciéncia nacional? Fanon (1965, p. 28) comenta que
na Argélia em especifico € a consciéncia nacional, o terror e o sofrimento coletivo que
indica o povo a uma autodeterminagdo, a tomar o destino em suas proprias maos € nao o
contrario: virtualmente independente de uma autoconsideracdo de sua independéncia
antes mesmo do final da Revolucao Argelina. Claudia Wright em seu artigo National
liberation, consciousness, freedom and Frantz Fanon (1992) explicita que diante da
alienacdo, ou assimilagdo, praticada pelos franceses a autoconsciéncia do autdctone era
uma consciéncia colonizada, falsa, através de politicas educacionais e linguisticas, as
quais apontavam para uma alienacao colonial.

Wright (1992) segue nessa linha ao dizer que para a classe média autoctone, ou
para a burguesia nacional, a assimilagdo, majoritariamente pela linguagem e educacdo,
era o caminho trilhado. Para o lumpemproletariado e o campesinato a violéncia colonial
era a linguagem entre eles e o colonizador.

Nota-se como existe uma necessidade de se passar de uma consciéncia nacional
para uma consciéncia social e politica com um programa econdmico, politico e das
relagdes sociais, com uma concepgao clara do humano e do futuro da humanidade. Uma
consciéncia nacional, que se transforma em consciéncia politica e social — voltada para
os problemas sociais da nacdo — € em uma consciéncia internacional, isto €, um
humanismo de fato universal. E explicito como “as lutas anticoloniais nio apenas deram

origem a uma solidariedade politica visceral e afetiva, mas também se interessou em
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como a sujei¢ao comum ao imperialismo e a luta contra ele poderiam dar origem a um

sujeito coletivo” (Bose, 2019, p. 674, tradugdo prépria). No entanto:

O que pode ser grave é que, com muita frequéncia, eles [os povos
africanos e subdesenvolvidos] chegam a essa consciéncia [politica e
social] antes da fase nacional. Por isso pode-se encontrar, nos paises
subdesenvolvidos, a exigéncia violenta de uma justica social que
paradoxalmente se alia a um tribalismo muitas vezes primitivo (Fanon,
2022, p. 202).

E a exigéncia de um programa social e politico, sem se chegar a uma consciéncia
nacional, o que gera problemas justamente pela na¢do recém independente ndo possuir
uma conscientizagdo das massas. Um aprofundamento do nacionalismo, sem uma
consciéncia nacional, que retoma algo negativo na percep¢ao de Fanon, um tribalismo
ndo universalizante, mas sim separatista que privilegia certas camadas dentro da nacgao.
Um movimento que relembra o trabalho colonial em territorio autdctone.

Quando se realiza uma luta de libertacao nacional, uma revolugao social, que visa
a descolonizagdo completa, isto €, o fim do colonizador, a criagdo de um novo humano,

de uma nova nagao e o fim do colonialismo sem cair no neocolonialismo temos que:

O nacionalismo que se desenvolve ndo é nem europeu nem tradicional.
E o produto existencial da luta de libertagdo nacional [a consciéncia
nacional]. Pessoas que ndo sdo libertadas da falsa consciéncia colonial
correm o risco de cair na falsa consciéncia romantica da Negritude, na
tradigdo, na falsa consciéncia do neocolonialismo ou combinacdo de
todos os trés. A descolonizagdo ndo ocorrera se a luta de libertagao
nacional ndo incluir uma revolucdo social. Esta nova ordem [agora sim,
um programa, ou consciéncia, social e politico] deve erradicar as
desigualdades que sdo parte integrante da sociedade colonial. Para
Fanon, essa revolu¢do deve ser a luta de libertagdo nacional da
descolonizacdo (Wright, 1992, p. 432, grifo proprio).

Existe, portanto, uma relagdo nitida entre a possibilidade da violéncia
emancipadora do colonizado, que € a revolta canalizada contra o colonialismo e que
reabilita o sujeito e tem a possibilidade de criar uma consciéncia nacional, o qual almeja
uma consciéncia internacional, universal; a violéncia colonial, anterior e permanente
durante a revolta, que pressiona sobre os corpos, mentes e territorios autdctones; € a
existéncia de uma ajuda, material e subjetiva, da violéncia nas relagdes internacionais.
Neste sentido, o mundo violento na segunda metade do século XX — seguindo a tradi¢@o
da Modernidade com o colonialismo e imperialismo — vislumbrou um novo

tensionamento generalizado, com diversas manifestagdes antissistémicas e revolugdes
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dos povos. Esse mundo representou, e talvez ainda represente, uma atmosfera de
violéncia, dentro da qual todas as outras dimensdes estdo inseridas.

Ainda, julgo necessario, assim como Fanon faz, realizar uma analise dos
segmentos populacionais, das classes ou das castas, envolvidos no plano colonial no que

tange suas relacdes com a violéncia.

As forcas do mundo colonial e sua relacdo com a violéncia

Em primeiro lugar, opto pelo uso do termo forgas por Fanon analisar a sociedade
internacional no periodo colonial ndo apenas a partir das classes no sentido marxista —

tradigdo filosofica da qual Fanon mais se aproxima'®

—, isto ¢, uma sociedade em que “a
divisdo [...] em classes deve ser determinada segundo a posi¢ao no processo de produgido”
(Lukacs, 2003, p. 133).

Feita essa ressalva, as forgas encontradas nesse esquema colonial sdo: as
burguesias, externas e locais; as massas, divididas entre campo e cidade; os intelectuais;
e os partidos politicos, seus dirigentes e o lider popular. Elas irdo se relacionar e relacionar
entre si o conceito analisado sobre a violéncia e suas dimensdes, bem como um novo
ponto dentro deste estudo, nomeado por Fanon de a questdo da ndo violéncia.

Vale recuperar a diferenciagdo entre uma dominacdo de tipo colonial e uma
neocolonial para Césaire no que diz respeito a andlise entre as forcas, dado que Fanon,
em sua contemporaneidade ja& nos mostrou como era possivel de ser encontrada
descolonizagdes que ocorreram por negociatas sem O Povo em armas € como essas
descolonizagdes caminham para uma dominag¢do de tipo neocolonial: “no caso do
chamado neocolonialismo [...] a acdo imperialista orienta-se no sentido da criagdo duma
pseudo-burguesia local, enfeudada a classe dirigente do pais dominador” (Césaire apud
Comitini, 1980, p. 32)

O ponto que ressalto aqui ¢ como a dominacdo neocolonial da burguesia
transfigura para o estrangulamento econdmico enquanto linguagem principal o que foi a

violéncia durante o periodo de dominacao colonial.

16 Este ponto deve ser tratado com cuidado. Para Deivison Faustino (2015, p. 217), Fanon, em sua atuagdo,
¢ um exemplo do que foi 0 movimento terceiro-mundista ¢ do panafricanismo radical; nos seus escritos ¢
notorio o enfoque tedrico marxista e de carater psiquico com uma praxis revoluciondria. Apds sua morte
em 1961, e consequentemente apos a publicagdo de Condenados da Terra, a sua atuagdo soma-se a esta
obra, que aqui busco dar o enfoque e que expande o marxismo, bem como seus escritos que abordam a
psique do colonizado, ressaltados apds a década de 1980 com os estudos culturais e pos-coloniais.
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Uma dominag¢do cega de tipo escravagista ndo ¢ economicamente
rentavel para a metropole. [...] Além disso, o colonizado ndo se encontra
sozinho frente ao opressor. Ha, sem diivida, ajuda politica e diplomatica
dos paises e povos progressistas. Mas ha sobretudo a competicdo, a
guerra implacdvel travada pelos grupos financeiros. [...] Os
bombardeios € a politica de terra arrasada deram lugar a sujei¢ao
econdmica. Hoje nao se faz mais guerra de repressdao contra um sultdo
rebelde. Com modos mais elegantes, menos sanguinarios, decide-se
liquidar pacificamente o regime castrista. Tenta-se estrangular a Guiné,
suprime-se Mossadegh. O dirigente nacional que receia a violéncia,
portanto, estd errado se imagina que o colonialismo vai ‘nos massacrar
atodos’. Os militares, logicamente, continuam brincando com bonecos
que datam da época da conquista, mas os setores financeiros logo os
trazem de volta a realidade (Fanon, 2022, p. 62)

Enquanto classes ja constituidas, a burguesia ocidental — que reune as diversas
burguesias estrangeiras aos territorios africanos e originarias das antigas metropoles —
diante de uma realidade econdmica entende que a dominagdo focada na violéncia nao ¢
economicamente viavel. Ao mesmo tempo uma nova realidade com a Guerra Fria — com
novas pressoes internacionais — gerou uma realidade de solidariedade internacional.

E uma caracteristica da violéncia nas relagdes internacionais que auxilia a
inaugurar uma viabilidade em relacdo a violéncia emancipadora do colonizado diante da

violéncia colonial, agora mais localizada e ndo explicita em toda troca entre o colono e o

autoctone. Sobre esta viabilidade da violéncia emancipadora do colonizado:

E verdade que os instrumentos sdo importantes no campo da violéncia
[no que se refere a polémica de Engels contra Diihring], visto que tudo
reside, definitivamente, na distribuicdo destes instrumentos. Ocorre,
porém, que, nesse campo, a libertacao dos territdrios coloniais traz uma
nova luz. [Existe a tatica de guerrilha, usadas na Espanha contra
Napoledo ou usadas pelas milicias norte-americanas contra os ingleses,
como Fanon exemplifica.] Mas a guerrilha do colonizado nao seria nada
enquanto instrumento de violéncia oposto a outros instrumentos de
violéncia se ndo fosse um elemento novo no processo global da
competi¢do entre trustes e monopolio. [...] As colonias se tornaram um
mercado. A populagdo colonial ¢ uma clientela que compra (Fanon,
2022, p. 61).

Um mercado consumidor no continente explorado até os ossos durante a
Modernidade ¢ uma exigéncia do capital, um movimento das burguesias estrangeiras que
influenciam os setores policiais em territorio autdctone e a propria politica e as elites
locais.

Notadamente, as elites locais sd3o um ponto intermediario entre as massas

revoltosas e a as burguesias ocidentais. A burguesia local ¢ encarada enquanto um agente
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de negdcios da burguesia ocidental através de privilégios, favores e desejo de ocupar e
possuir o que anteriormente era do colono, principalmente apds a independéncia.

Fanon (2022, p. 162-166) nos explica como a jovem burguesia nacional que
ascende ao poder pautando a raca possui um racismo defensivo em relagao aos outros nao
nacionais, diferentemente da ocidental que ¢ “fundamentalmente racista”, com “pretensao
universalizante”, mas consegue mascarar seu racismo conservando essa suposta
civilidade democratica universal. A burguesia local ¢ fraca e ndo consegue se constituir
enquanto classe, mas se constitui, no entanto, enquanto uma casta, ela se apoia em um
lider popular — e aclamado inicialmente pela populagdo por representar os ideais de um
povo — que paulatinamente se transforma cada vez mais no representante dos interesses
dos dominadores. Também se apoia no partido unico e futuramente na ditadura de um
Estado ineficaz que ndo tranquiliza o povo.

Fanon continua sua argumentagdo ao elaborar que a burguesia nacional ndo possui
poderes econdmicos suficientes para distribuir migalhas ao povo, bem como se preocupa
muito mais em lucrar da maneira mais rapida possivel —a unidade africana pela burguesia,
embora esteja no discurso pautado pela raga, ndo ¢ do interesse burgués. Logicamente,
através das ex-empresas coloniais, o colonialismo ¢ chamado a socorrer a miséria extrema
com a contrapartida de inimeras demandas e um dirigismo da antiga metropole,
colocando a jovem nacdo no periodo neocolonial. “O enriquecimento escandaloso,
rapido, insensivel dessa casta ¢ acompanhado por um despertar decisivo do povo, por
uma conscientizagcdo que promete um futuro violento” (Fanon, 2022, p. 166).

No outro polo antagdnico desse mundo temos as massas, com o camponés sendo
a forga verdadeiramente revolucionaria na coldnia. E uma analise de conjuntura que para
Renato da Silveira (2022, p. 370) provém de uma grande influéncia de Fanon que ¢ o
lider revolucionario chinés Mao-Tsé-tung: a analise de que nos paises subdesenvolvidos
os proletarios, ou os trabalhadores industriais, sdo relativamente incipientes em
comparacdo com os trabalhadores do campo, estes irdo constituir majoritariamente a
forca que ira levar as massas a libertagdo nacional, como na propria China. No Vietna,
referéncia continua nesta obra de Fanon, os camponeses possuem esta mesma
importancia.

De modo geral, Fanon ird encontrar no camponés:

O desclassificado, o faminto € o explorado que mais rapido compreende
que so a violéncia compensa. Para ele, ndo ha possibilidade de arranjo.
A colonizag¢do ou a descoloniza¢do é simplesmente uma relagdo de
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forgas. O explorado se da conta de que sua libertacdo supde todos os
meios e em primeiro lugar a for¢a (Fanon, 2022, p. 57).

E o entendimento primeiro sobre a importincia e a inevitabilidade da violéncia
para uma real descolonizagao e a saida do mundo colonial. No entanto, vale ressaltar que
“na Argélia, hoje se sabe melhor, a prova de for¢a ndo era evitdvel, mas outras regides,
pela luta politica e pelo trabalho de esclarecimento empreendido pelo partido, conduziram
seus povos aos mesmos resultados” (Fanon, 2022, p. 192). E o trabalho de
conscientizacdo das massas enquanto fundamental e como a violéncia, a depender do
contexto, tornou-se o unico meio para que o trabalho de descolonizagdo fosse de fato
realizado e as massas tomassem consciéncia.

Neste sentido, a entrada na cidade de um lumpemproletariado, em sua maioria
camponeses que se deslocaram para as cidades, agita ainda mais a nacdo como um todo,
no campo e na cidade. E uma consciéncia generalizada acerca da violéncia que vai se
criando e essa forga urbana, “esses desempregados e esses sub-homens [através da
violéncia] se reabilitam perante a si mesmos ¢ perante a historia” (Fanon, 2022, p. 127).

No entanto, existe um descompasso entre essas duas localidades. O colonialismo,
por sua vez, oportunamente nao se priva de acentuar esse descompasso a0 mesmo tempo
que incita, juntamente com algumas forgas intermediarias como um partido nacionalista
mais proximo da burguesia ocidental, conflitos que afastam as massas de uma tomada de
consciéncia nacional. Fanon explicita como a violéncia demonstra “apenas um dos meios
utilizados pelas massas rurais para interferir na luta nacional. Algumas vezes os
camponeses assumem o lugar da agitagcdo urbana, quando o partido nacional nas cidades
se torna alvo da repressado policial” (Fanon, 2022, p. 113). Essas insurrei¢des representam
uma espontaneidade da populacdo rural e, a0 mesmo tempo, os partidos nacionalistas
confiam nessa espontaneidade e ndo tentam politizar as massas por desconfianca do
campesinato. Esses partidos consideram o interior do pais enquanto local ndo pacificado
tomado por uma guerra interior.

Nao por acaso, a espontaneidade das massas ¢ um assunto caro para Fanon. O
autor cita como existe um triunfo inicial da espontaneidade das massas no primeiro
periodo da luta por libertacdo, isto €, a solidariedade intertribal, a qual continua a ser
manifestada durante a nova ofensiva colonial, o segundo periodo.

Nesta luta por libertagdo, que perpassa da guerra frontal a guerra de guerrilha,

alguns dirigentes, expulsos e exilados do partido pela sua radicalidade, viajam para o
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campo € no seu retorno reavivam a politica da cidade para “intensificar a luta e preparar
o povo para a dire¢do lucida do pais” (Fanon, 2022, p. 132). E o direcionamento da
espontaneidade das massas que transforma a guerra camponesa até uma guerra
revolucionaria. No entanto, o colonialismo nao se priva de utilizar alguns colabores para
seus interesses: lideres tradicionais sdo direcionados a convencer as massas sob sua
influéncia a apagar a revolta camponesa ¢ do lumpemproletariado, inclusive utilizando
esses setores a servirem de forma armada ao colonialismo. Nesse sentido “a politizacao
das massas ¢ entao reconhecida como necessidade historica” (Fanon, 2022, p. 135).

A fraqueza revelada da espontaneidade, o ndo progresso na consciéncia, “o
racismo, o 6dio, o ressentimento, o ‘desejo de vinganga’ nao podem alimentar uma guerra
de libertagao” (Fanon, 2022, p. 136). A violéncia emancipadora do colonizado, portanto,
nao estd descolada de uma tomada de consciéncia politica das massas, o ensinamento as
massas que seu destino estd em suas proprias maos, tudo depende do avango e do
retrocesso delas. Nesse sentido, Fanon focaliza no papel do Terceiro-Mundo e
especificamente do continente africano em criar uma solidariedade internacional que fuja
da solidariedade racial, uma dimensao colonial das relagdes sociais. “Fanon antecipou
que a consciéncia politica que surge através da descolonizagdo da solidariedade social a
nivel nacional se expandiria para transformar a solidariedade social racializada da
comunidade internacional” (Bose, 2019, p. 688, tradugdo propria).

O comportamento do colono, inclusive, se sutiliza diante de um o6dio do
colonizado, minando ainda mais a revolta, o colono se transforma em suas aparéncias e
“as exigéncias violentas e globais que riscavam o céu se abrandam, tornam-se modestas”
(Fanon, 2022, p. 137). O autor inclusive nos explica como essa revolta puramente baseada
na raga nao deve ser um caminho a ser trilhado. Colaboracionistas internos existem, altas
camadas da sociedade se identificam mais com os colonos do que as massas autdctones
e, portanto, ndo se deve aceitar o mundo maniqueista cindido em racas imposto pelo
colonialismo ao mesmo tempo que lucidamente se deve reconhecer as contradigcdes

internas. Assim:

S6 a violéncia exercida pelo povo, violéncia organizada e aclarada pela
direcdo, permite que as massas decifrem a realidade social, lhes da a
chave para essa decifracdo. Sem essa luta, sem esse conhecimento na
préaxis, ha apenas carnaval e estribilhos; um minimo de readaptacdo,
algumas reformas na cupula, uma bandeira e, na base, a massa indivisa,
sempre ‘medieval’, que continua seu movimento perpétuo (Fanon,
2022, p. 144).
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E o conhecimento que € provido pela praxis, a consciéncia nacional que ¢ provida
a partir da violéncia emancipadora do colonizado, uma violéncia organizada a qual Fanon
(2022, p. 71) explicita a lucidez do colonizado diante dela, isto €, localizada e excepcional

diante do contexto colonial e dividida em duas fases:

Na primeira fase, ha um surto espontaneo de violéncia, sem organizagao
e sem qualquer conceituagdo politica, contra o intruso estrangeiro. Na
segunda fase, ela ¢ organizada e politizada. A primeira fase da violéncia
¢ motivada pelo odio racial, a segunda pela doutrinacdo politica; a
primeira liberta os sentimentos reprimidos, a segunda ecleva a
consciéncia; a primeira tende a fazer desaparecer a alienagdo
psicologica dos colonizados, a segunda muda as estruturas coloniais
capitalistas que produzem tal alienagdo. O resultado decisivo deste
processo € que os povos colonizados langam as bases da nova realidade
através de suas proprias acdes. Eles alcangam uma atitude autoconfiante
em relacdo a sua propria historia. Consideram eles mesmos como
sujeitos e ndo como objetos, como criadores € ndo como criagdes, da
historia. E neste sentido que o ato libertador da violéncia os torna
conscientes da verdade e da acdo social (Jha, 1988, p. 362, tradugdo

propria).

No entanto, apds a vitoria sobre o colonialismo, apés a independéncia, Fanon
observa que ela, por si propria, ndo modifica imediatamente as estruturas coloniais
implantadas por séculos em territdrio autdctone, algo que ressalta um descontentamento
do colonizado que persiste. Nas proprias palavras do autor, ¢ possivel identificar que
“observa-se ja que a violéncia, em caminhos bem precisos no momento da luta de
libertacdo, ndo se extingue, num passe de magica, depois da cerimonia das cores
nacionais” (Fanon, 2022, p. 72). E uma problematica em que se faz possivel identificar
que a violéncia emancipadora do colonizado ndo € uma ode irrestrita a violéncia, mas sim
uma violéncia organizada com um objetivo e que possui sim suas consequéncias, ou seja,
a sua continuidade a partir do descontentamento diante de uma ndo descolonizagdo
completa.

No pos-independéncia, Fanon vai explicitar como existe “essa luta implacéavel a
que se entregam as etnias e as tribos, essa preocupagao agressiva de ocupar os cargos que
ficaram livres pela saida dos estrangeiros, vao também originar competi¢des religiosas [a
saber, entre o islamismo e o catolicismo]” (Fanon, 2022, p. 158). Nesse sentido, € possivel
identificar como os europeus atuavam primordialmente com a limitacdo das
reinvindicagdes dos intelectuais e da burguesia local comercial no periodo colonial. As

massas, por sua vez, vao atuar de forma violenta e chauvinista contra outros nacionais.
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Sao os resquicios de uma atmosfera violenta que perpassa a independéncia e busca uma
vazao, a qual sera direcionada contra outros africanos.

No entanto, entre as burguesias, sejam elas as locais ou as estrangeiras, € as
massas, com todos seus segmentos, varias camadas da populacdo sdo analisadas por
Fanon. Aqui, elas serdo ressaltadas sem se esquecer do maior objetivo desse trabalho, isto
¢, a analise acerca da violéncia. Especificamente, elas vao operar geralmente de inicio no
caminho contrario das massas: optam por entrar nessa encruzilhada e, representando os
interesses das burguesias de ndo convulsao social, ¢ denominada por Fanon de via da ndo
violéncia:

Quais sdo as forcas que, no periodo colonial, propde a violéncia do
colonizado novas vias, novos polos de investimento? Em primeiro
lugar, sdo os partidos politicos e as elites intelectuais ou comerciais. [...]
Os partidos politicos nacionalistas jamais insistem na necessidade da
prova de forga, porque seu objetivo ndo ¢ exatamente a mudanga radical
do sistema. [...] Quanto ao problema especifico da violéncia, as elites

sd0 mais ambiguas. Sdo violentas nas palavras e reformistas nas
atitudes” (Fanon, 2022, p. 55-56).

Na obra de Fanon, ¢ possivel identificar exatamente essas forcas intermediarias e
sua relagdo com a ndo violéncia. Em primeiro lugar temos os intelectuais, uma forca que
teve sua formagao no estrangeiro, notadamente no pais que colonizou seu territorio. Nao
por acaso ela vai carregar diversas elaboragdes acerca de seu proprio povo que reflete os

ideais colonialistas.

No momento da explicagdo decisiva, a burguesia colonialista, que até
entdo ficara quieta, entra em ac¢do. E introduz essa nova nog¢ao, que &,
rigorosamente falando, uma criacdo da situagdo colonial: a ndo
violéncia. Em sua forma bruta, essa ndo violéncia significa, para as
elites intelectuais e economicas colonizadas, que a burguesia
colonialista tem os mesmos interesses que ela e que, portanto, €
indispensavel, urgente, chegar a um pacto para a salvagdo comum. A
ndo violéncia é uma tentativa de resolver o problema colonial em torno
de uma mesa de negociagdo, antes de qualquer gesto irreversivel, de
qualquer derramamento de sangue, de qualquer ato deploravel (Fanon,
2022, p. 58).

O derramamento de sangue autoctone que perdurou por séculos ndo atinge um
patamar de espanto comparado ao derramamento de sangue do colono. Existe essa
tentativa de reforcar os ideais colonialistas na camada que produz o conhecimento formal
na nagdo nascente. Na mesma linha, também ¢ possivel identificar os partidos politicos,

especificamente os dirigentes, os quais quando se deparam com a revolta das massas
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ficam espantados, “um grau a mais e o dirigente do partido nacionalista toma distancia
dessa violéncia [do colonizado]” (Fanon, 2022, p. 59).

Nesse sentido, Fanon (2022, p. 59-60) nos explica que para eles “ocorre também
que estdao convencidos da ineficacia dos métodos violentos. [...] Desde o inicio
consideram-se perdedores. Sua incapacidade de triunfar pela violéncia nem precisa ser
demonstrada: eles a assumem na vida cotidiana e em suas manobras”. E a falta de
confian¢a nas massas demonstrada de forma explicita a partir desses segmentos. Tomo,
portanto, um tempo para decodificar essas forgas.

De forma anédloga a anélise sobre a ndo violéncia, considero a necessidade de
explorar mais sobre essas duas forgas. A respeito dos intelectuais colonizados, ¢ possivel
elaborar que eles sdo perpassados por trés movimentos que estdo diretamente
relacionados com a consciéncia social do povo através da violéncia.

Em uma primeira fase, a qual coincide com a violéncia colonial:

O intelectual colonizado investiu sua agressividade na vontade,
maldisfarcada, de se assimilar ao mundo colonial. Colocou sua
agressividade a servigo de seus proprios interesses, de seus interesses
enquanto individuo. Assim nasce facilmente uma espécie de classe de
escravos libertos individualmente, de escravos forros (Fanon, 2022, p.
57).

Esta fase, que denomino de fase individualista do intelectual, reflete os ideais
colonialistas transplantados aos cérebros e mentes dessa for¢a. No entanto, a consciéncia
da sua importancia para com o povo acelera de acordo com a violéncia emancipadora do

colonizado organizada e:

Desde o periodo nacional, na chamada fase de austeridade, o sucesso
de suas rapinas [coloniais] provoca rapidamente a colera e a violéncia
do povo. Esse povo miseravel e independente, no atual contexto
africano internacional, alcanga rapidamente uma consciéncia social.
Essas pequenas individualidades [os intelectuais] ndo tardardo a
compreender isso (Fanon, 2022, p. 45).

E uma segunda fase, intermediaria, que é movida a partir da violéncia do povo
contra as poténcias imperialistas a nivel nacional e internacional, pensando a violéncia
nas relagdes internacionais. Esta fase, denomino como fase de resgate. O intelectual,
através da revolta popular, inicia um processo de resgate de sua propria coletividade, a
qual foi perdida quando optou, ou por escolha propria ou por pressio de uma

superestrutura, a individualidade ocidental.
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Esse processo se intensifica até a fase de identificagdo.

Nas regides colonizadas onde se travou uma verdadeira luta de
libertagdo, onde correu o sangue do povo e onde a duragdo da fase
armada favoreceu o refluxo dos intelectuais as bases populares, assiste-
se a uma efetiva erradicagdo da superestrutura haurida por esses
intelectuais nos meios burgueses (Fanon, 2022, p. 43).

A partir do resgate, o intelectual se identifica com o povo em armas e a
superestrutura apreciada pelas burguesias para a mitigacdo da violéncia ndo ¢ mais
consumida pelos intelectuais, que perde um firme ponto de sustentacdo em territorio
autoctone.

A segunda forg¢a intermedidria a ser analisada com mais afinco sdo os dirigentes

dos partidos e os proprios partidos politicos. No que se refere a violéncia:

E ai reside o escandalo, [ela] pode constituir, enquanto método, a
palavra de ordem de um partido politico. Os quadros podem convocar
o povo a luta armada. E preciso refletir sobre essa problematica da
violéncia. [...] Os homens colonizados, esses escravos dos tempos
modernos, andam impacientes. Sabem que somente essa loucura pode
salva-los da opressao colonial. Um novo tipo de relagdo se estabeleceu
no mundo. [...] A verdade é que nenhum pais hoje é capaz de adotar a
unica forma de luta com chance de dar certo: a implantacao prolongada
de consideraveis forcas de ocupagao (Fanon, 2022, p. 70).

Nestes termos, Fanon nos ensina sobre a possibilidade que assusta os antigos
colonizadores, a saber, a violéncia enquanto palavra de ordem, enquanto mote de partido
politico que dirige um povo'” e uma violéncia vidvel, ji que a ocupagdo do territorio
autoctone ndao se mostra mais enquanto uma possibilidade viavel. Ao mesmo tempo,
também d4 indicios sobre as ressalvas que comento durante este trabalho: a impaciéncia
dos autoctones ¢ gritante e cometer atos de violéncia sdo comparados a loucura.

Aqui adiciono que essa loucura ndo possui um carater negativo se pensarmos na
violéncia emancipadora do colonizado organizada, a qual ¢ intimamente ligada com a
tomada de consciéncia das massas.

Por sua vez, essa tomada de consciéncia também est4 diretamente ligada com os

agentes desses partidos. Alguns lideres e dirigentes mais radicais, para os olhos do

17 Fanon ndo observa com maus olhos um partido que dirige o povo em uma compreensdo leninista de
partido. O autor cita que, no tocante ao chamamento para a luta de libertagdo a nivel continental africano,
“cada partido africano deve desenvolver a consciéncia africana de seu povo” (Fanon, 2018, p. 634, tradugdo
propria).
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colonialismo no inicio da tomada de consciéncia, acabam por serem encarados enquanto
perigosos para uma mesa de negociagdes. Nesse sentido, eles acabam sendo presos e

quando se prendem esses lideres:

As massas ddo livre curso aos seus ‘instintos sanguinarios’ € impdem ao
colonialismo a libertacdo dos lideres, aos quais cabera a ardua tarefa de
restabelecer a calma. O povo colonizado, que havia espontaneamente
investido sua violéncia no esforgo colossal de destruicdo do sistema
colonial, em pouco tempo vai se deparar com a palavra de ordem inerte,
estéril: ‘Libertem x ou y''®. O colonialismo entdo soltara esses homens
e discutird com eles [...] Em outras circunstancias, o aparelho dos
partidos politicos pode permanecer. Mas depois da repressdo
colonialista e da reacdo espontinea do povo, os partidos se veem
inundados por seus militantes. A violéncia das massas se opoe
vigorosamente as for¢as militares do ocupante, a situacdo se deteriora
e apodrece. [Sobre os dirigentes, temos que] subitamente considerados
inuteis, com sua burocracia e seu programa moderado [...] via de regra,
o colonialismo se joga com avidez sobre essa oportunidade rara,
transforma esses inuteis em interlocutores ¢ em quatro segundos lhes
concede a independéncia, deixando-lhes o encargo de restaurar a ordem
(Fanon, 2022, p. 69).

Essa analise sociopolitica de Fanon nos mostra um ponto fundamental: como a
consciéncia geral da nagdo vem das massas apos sua espontaneidade, as quais empurram
e obrigam as outras forcas a avancarem na consciéncia. No entanto, se essas massas
ficarem restritas a defesa de seus dirigentes, elas podem acabar caindo nas armadilhas do
colonialismo. Ficam restritas aos dirigentes dos partidos e suas vontades de, como ja
explicito, resolver os conflitos em mesas de negociagdes e ndo apostar diretamente na
violéncia emancipadora do colonizado.

O fim ¢ tragico: uma descolonizagdo formal e ndo efetiva, falsos interlocutores
das massas e verdadeiros interlocutores dos antigos colonizados na dire¢do do partido, ou
seja, uma continuidade do contexto colonial. “Fica, portanto, muito claro que todos estdo
conscientes dessa violéncia e que a questao nem sempre consiste em responder com uma
violéncia maior, mas, ao contrario, em ver como debelar a crise” (Fanon, 2022, p. 70).

Outro ponto nitido € que “as reflexdes sobre a violéncia nos levaram a tomar
consciéncia de que frequentemente existe uma defasagem, uma diferenca de ritmo, entre
os quadros dos partidos nacionalistas e as massas” (Fanon, 2022, p. 105). O lider

oportunista aponta que o povo deve sempre o seguir, apazigua-o fazendo relembrar a

18 Vale a pena reproduzir a nota que Fanon traz nessa citagdo: “Pode acontecer que o lider seja a expressio
auténtica das massas colonizadas. Nesse caso, o colonialismo se aproveitara de sua detengdo para tentar
lancar novos lideres” (Fanon, 2022, p. 366).
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heroica luta de libertacao. E nesse sentido, o partido ¢ encarado e utilizado enquanto uma
escada para sucesso do individuo.

Nao por acaso Fanon (2022, p. 181) nos mostra que esse partido formal, ndo o
organico e mergulhado nas massas, possui uma relagdo intima com a burguesia local. O
partido étnico — uma tribo transformada em partido, antes nacional, planeja uma ditadura
étnica, isto ¢, a critica de Fanon ao tribalismo, o que ele entende por regionalismo e
separatismo — ¢ transformado em um local de delatores e bardmetro da politica na nagao.
Da mesma forma ocorre com policias e exércitos. E a transformagdo, onde esses
oportunistas estdo inseridos, para um Estado consolidado o suficiente para conseguir se
estabelecer e concentrar o poder em um partido ndo mais demagogico, mas claro e
alinhado com os interesses da jovem burguesia local.

Por outro lado, existem dirigentes ndo moderados que mergulham nas massas e
aumentam a potencialidade de um partido verdadeiramente comprometido com as causas
da nagdo. “Nas greves de fome, na solidariedade violenta das valas comuns dos carceres,
vivem sua libertacdo como uma oportunidade que lhes sera dada para desencadear a luta
armada” (Fanon, 2022, p. 122). Esses dirigentes caminham junto a um partido que se
deslocam para os suburbios periféricos e posteriormente no campo, algo extremamente
acertado para Fanon, visto que, como ja comentado, ai esta a verdadeira massa
revolucionaria. Eles “descobrem que as massas rurais nunca deixaram de colocar o
problema de sua libertagdo em termos de violéncia, de terras a serem resgatadas de maos
estrangeiras, de luta nacional, de insurreicdo armada” (Fanon, 2022, p. 124).

De forma geral:

Compreende-se que, nessa atmosfera, o cotidiano se torna
simplesmente impossivel. [...] A violéncia do regime colonial e a
contravioléncia do colonizado se equilibram e se respondem numa
homogeneidade reciproca extraordinaria. Esse reino da violéncia sera
ainda mais terrivel quanto maior for o niimero de metropolitanos. O
aumento da violéncia no seio do povo colonizado sera proporcional a
violéncia exercida pelo regime colonial contestado (Fanon, 2022, p.
85).

Nao por acaso, essa atmosfera tem suas consequéncias negativas. De forma
alguma Fanon esquece desses reveses e essas consequéncias nefastas de uma violéncia
em estado bruto contra os autdctones e suas respostas de dimensao igual ou maior, porém

justa e vidvel. Assim, com as dimensdes da violéncia explicitas, um tltimo subcapitulo ¢
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necessario para que o conceito ndo se perca de vista e a analise seja de fato realizada e

compreendida.

O que é, portanto, a violéncia para os olhos e a pele de Frantz Fanon?

“A Europa tomou a dire¢do do mundo com ardor, cinismo e violéncia. [...]
Podemos fazer de tudo hoje, com a condi¢ao de nao imitar a Europa, com a condi¢do de
ndo nos deixarmos obcecar pelo desejo de suplantar a Europa” (Fanon, 2022, p. 323-324).

Substituir a Europa ¢ tomar a violéncia exercida por eles, a violéncia colonial,
enquanto um espelho invertido de minha propria violéncia emancipadora. Estariamos em
uma mesma matriz violenta, tal qual a que permeia a atmosfera, apenas em polos
diferentes. Nao ¢ o caso.

Tomar essa violéncia enquanto uma ferramenta, meios para os fins, € reproduzir a
visao nao totalizante do conceito de Hannah Arendt. Yountae (2021, p. 211) cita como a
critica de Arendt sobre Fanon ¢ o encarar enquanto um apologista da violéncia, uma
violéncia encarada apenas enquanto instrumento na visao dela, demonstrando a falta de
entendimento dela sobre a natureza da violéncia em um contexto colonial. Nao ¢ apenas
um instrumento. Assim, também nao ¢ o caso.

Concordo, portanto, com a explicagdo dada por David Marriot (2011, p. 68)
quando aponta que a violéncia para Fanon ndo € algo positivo ou negativo, mas sim algo
que estd em toda relagdo social que ocorre na coldnia, da politica a ética, da raca ao
género, sendo indissociavel do humano nesse contexto social. A violéncia, nesse sentido,
¢ ontolodgica no sentido de transformar o desumanizado em humano, ela opera na criagao
de identidades. Isso dado que pensar o humano sem a violéncia e o antagonismo ¢ uma
ilusdo e um desejo de um humanismo europeu de que Fanon ¢ critico, um humanismo
que esquece hipocritamente da sua fundacgdo violenta e tenta imaginar um fim ultimo em
que a violéncia seja a oposi¢do necessaria da politica. A violéncia ¢ irredutivel por ndo
derivar de uma paz anterior ou futura e por estar na constru¢do de qualquer humanismo,
momento revolucionario e indissociavel da possibilidade do humano.

Se resta alguma duvida ainda sobre a ndo instrumentalidade do que Fanon entende
por violéncia, o cardter absoluto dela e a complexidade que ela exige como admitido
através da exposicdo dos casos clinicos que Fanon teve contato, a citagdo de Mbembe

sobre a violéncia emancipadora do colonizado ¢ util no entendimento do conceito:
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Seja como for, o que confere a violéncia do colonizado sua dimensao
ética é sua estreita relagdo com a tematica dos tratamentos e da cura —
tratamentos oferecidos aos feridos nos hospitais militares da guerrilha,
aos prisioneiros que ndo sdo abatidos em seus leitos hospitalares a
maneira tipica das tropas coloniais, as vitimas da tortura cuja
personalidade dali em diante ficou destrogada, as argelinas que
enlouqueceram depois dos estupros e até mesmo aos torturadores
assombrados pelo fantasma de suas vitimas. Mais do que sarar as
atrocidades coloniais, a violéncia do colonizado remete a trés coisas.
Em primeiro lugar, a uma intimagdo dirigida a um povo encurralado
pela histéria e colocado numa posicdo insustentavel. O povo em
questdo se vé de algum modo convocado a exercer sua liberdade, a se
encarregar de si mesmo, a se nomear, a brotar para a vida ou, pelo
contrario, a assumir sua ma-fé. E intimado a fazer uma escolha, a
arriscar sua existéncia, a se expor, a “investir em bloco suas reservas e
seus recursos mais ocultos — condicdo para alcancar a liberdade. A
disposi¢do a assumir esse risco € integralmente sustentada por uma fé
inabalavel no poder das massas e por uma filosofia da vontade — a de
se tornar homem em meio a outros homens (Mbembe, 2020a, p. 289-
290).

Esse entendimento sobre a violéncia emancipadora do colonizado revela uma
dimensao ética de cura vinda da capacidade de organizagdo das massas para transformar
sua propria realidade. Em outras palavras, isso significa que quem sofre a violéncia do
colonizador, possui a capacidade de transformar a violéncia em cura e ndo em vinganga.
Para além disso, também descobre uma escolha politica fundamental de Fanon: a certeza
da forca transformadora das massas, a certeza de que uma emancipacao, que a elevagao
do mundo em humanidade nao vira de intelectuais ou da boa vontade de individuos de
uma classe dominante, mas sim de um coletivo que consiga mudar a sua propria realidade:
as massas. Aqui a aproximacdo a um humanismo, uma critica interna dentro do
humanismo — assumindo um humanismo radical — € notével, nao por acaso a aproximagao
a teoria marxiana também se faz muito presente em seus escritos e em sua acao politica.

Dito isso, a violéncia, de fato, é absoluta. E, relembrando Judith Butler (2021, p.
214), uma violéncia que abre as portas de minha consciéncia através do fechamento de
uma consciéncia colonizadora que ndo me permite € ndo permite a criagdo de um novo
humano que possa falar também sem os termos da violéncia e opressao.

E a criagdo de uma nova sociedade de mulheres e homens libertos, donos de sua
terra e de suas personalidades e, em todas as dimensdes, esmagadores de quaisquer

mentiras impostas pelo colonialismo.

Pode-se concordar parcialmente, portanto, com Homi Bhabha (2003)
quando afirma que os “delirios humanistas” de Fanon ndo se
concretizaram nos desdobramentos posteriores das lutas de
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independéncia no continente africano, uma vez que a violéncia
anticolonial, defendida por ele, desdobrou-se em ditaduras corruptas e
genocidios fratricidas. No entanto, ¢ importante lembrar que o proprio
Fanon ja havia alertado, em Les Damnés de la Terre, que a
independéncia politica, realizada sob a manutencdo da estrutura
econdomica colonial, dificultava uma saida verdadeiramente
independente e resultaria em novas formas de colonialismos (Faustino,
2021, p. 473-474).

Diante dessas trés violéncias principais, a violéncia colonial de um lado e as
violéncias nas relacdes internacionais e a emancipadora do colonizado de outro,
permeadas por uma violéncia atmosférica, a descolonizagdo formal ndo exclui as
prerrogativas coloniais. Fanon ndo ¢ ingénuo e explicitou os pontos que poderiam

1 a independéncia

reafirmar o colonialismo, isto ¢, sem independéncia econdmica
politica ndo passa de palavras jogadas ao vento.

E o que de fato ocorreu apdés a morte de Fanon? Essas novas formas de
colonialismos que poderiam surgir e surgiram, conforme Faustino aponta, ¢ um mundo
em que soa oportuno analisar o pensamento de Achille Mbembe em relagao a violéncia e

o que cle entende da filosofia fanoniana nesse aspecto. Essa encruzilhada em que

Mbembe nasce e se depara € o conteudo do préximo capitulo.

19 O foco na independéncia econdmica, embora muito importante, me levaria a um outro debate que ndo
farei aqui.
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A violéncia em Achille Mbembe: Quando os problemas aparecem a

gente esta desprevenido né, nao? Errado!

O que moldou nosso tempo de violéncia

Achille Mbembe possui intensa influéncia de Frantz Fanon, e ¢ em um de seus
livros mais recentes, Politicas da inimizade (2020) que podemos extrair um conteudo rico
que monstra essa aproximacao nos assuntos de estudo que niao deixam de ser comuns
entre ambos, principalmente em relacdo ao conceito central dessa dissertagdo: a violéncia.

Mbembe, camaronés. nasceu trés anos antes da morte de Fanon e, embora nao
tenha convivido na mesma época do martinicano, herdou as contradi¢des, conflitos e
consequéncias do mundo colonial — assim como todos nds em maior ou menor medida.

Esse mundo significou uma investida brutal sobre migracdes, territorios e sobre a
vida — e a morte — de povos. “A colonizagdo foi uma forma de poder constituinte, cuja
relacdo com o solo, com as populagdes e com o territdrio associou, de maneira inédita na
historia da humanidade, as trés logicas da raca, da burocracia e dos negocios
(commercium)” (Mbembe, 2020a, p. 109).

Essa associa¢ao nao foi realizada na calada da noite, mas sim, foi uma construcao
gradual e violenta, afinal estou relembrando o que foi uma invasdo de territorios, uma
migracao for¢cada de populacdes, uma classificacdo em categorias distintas e
hierarquizadas de humanos — ou sub-humanos — e uma insercdo autoritaria em uma logica
econdmica e politica alheia. Posso afirmar que ndo consigo imaginar uma associagao
desse tipo excluindo um ponto fundamental: a violéncia, a qual também se demonstrou
através de um aspecto mais imediato que sdo as guerras. Para corroborar com essa
afirmacdo, a propria historia relembra diariamente, através de seus ecos na
contemporaneidade, a violéncia escancarada nesse processo.

Penso que resgatar a base de nosso mundo, o colonialismo, e a violéncia que
Mbembe enxerga nesse processo ¢ o primeiro passo fundamental, isto €, “a violéncia
produzida por essas guerras nao obedecia a nenhuma regra de proporcionalidade”
(Mbembe, 2020b, p. 50). Mbembe faz referéncia as guerras sujas, as quais nada mais sdo
que guerras em que os colonizadores atacavam nticleos populacionais autoctones.

Nessas guerras € possivel ressaltar algumas caracteristicas que devem ser

explicitas. Primeiramente, a perda da vida humana do lado autdctone era imensamente
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maior que do lado ocidental. Em segundo lugar havia uma tolerancia com essas perdas
da parte ocidental, pela nogdo de guerra industrial — algo diretamente relacionado ao
contexto da época — que existia nas guerras coloniais. Noto como héd uma clara relagao
entre a dimensdo europeia industrial da época, as guerras travadas nesse formato e como
essas guerras raciais eram aplicadas notoriamente em contexto também coloniais. Esses
regimes europeus autodeclarados de direito travavam guerras, coincidentemente ou nao,
fora do direito, “a guerra fora da lei travada pela democracia, que, ao fazé-lo,
externalizava a violéncia contra um lugar regido por convengdes € costumes anomalos”
(Mbembe, 2020b, p. 50).

Um ponto fundamental nesse trabalho que deve ser, no minimo mencionado, ¢
que ao mesmo tempo em que se fazia essa guerra desregrada, cinicamente, a filosofia era
utilizada para se refletir sobre o direito na guerra e o de realizar a guerra, bem como sobre
as caracteristicas de antagonismos e os tipos de inimigo: “a maneira de conduzir a guerra
e as regras gerais a serem observadas em fun¢do do estatuto de combatentes, ndo
combatentes e de todos os que estdo sujeitos a violéncia e a devastagao” (Mbembe, 2020b,
p- 50). A Conferéncia de Bruxelas, com suas leis e costumes de guerra, e as Convengdes
de Haia, de modo geral discussdes sobre o direito internacional, sdo exemplos dessas
luzes na tentativa de racionalizar, no sentido ocidental, as guerras a0 mesmo tempo que

um embrutecimento nas coldnias estava em voga.

Rapidamente, a violéncia das democracias experimentou, pois, uma
externalizagdo nas colonias, onde assumia a forma de atos brutais de
opressdo. [...] Considerava-se que essa vida [nas colOnias] estivesse
condenada a ser assim, sendo que a violéncia exercida pelo Estado
derivava a cada instancia de uma medida niao apenas necessaria, mas
também inocente (Mbembe, 2020b, p. 51).

E a naturalizacio de destinos predestinados e externalizados aos autoctones pelos
ocidentais mantidos através da for¢a. E por for¢a, com base em uma referéncia que o
proprio Mbembe usa, entendo, através de Georges Sorel (1999, p. 165), a ferramenta
utilizada na imposi¢ao de certa ordem social governada por uma minoria. E por mais que
a violéncia para Sorel (1999, p. 166) signifique o meio por qual se tente destruir essa
ordem social, procuro deixar nitido, no decorrer do texto, que a violéncia, para Mbembe,
assumird um significado ambiguo e incontrolavel.

Assim, julgo necessario explicitar como a filosofia ocidental, tal como o

colonialismo, foram necessariamente pais. Tal escolha se d4 em aberta contraposicao a
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ideia de mae a partir das praticas de descendentes de africanos no Brasil e suas diversas
expressoes culturais religiosas, visto que, a mae nessa argumentacao ¢ aquela que cuida
de suas joias e seus filhos. Com base em Teresinha Bernardo (2005), a mae ¢ aquela
provedora que protege a si mesma e seus filhos com afeto em uma relagdo social com
base na reciprocidade, expressao fundamental do candomblé¢, uma forma de sociabilidade
afro-brasileira. Nesse sentido, o colonialismo ¢ a filosofia ocidental deixaram de heranca
0 nosso mundo, mas que mundo ¢ esse?

A partir de Ramose na obra African philosophy through ubuntu (2005, p. 11) €
possivel aprofundar a questdo do papel da filosofia nessa construcdo, ou seja, a partir do
que ele demonstra como grande marco, o I[luminismo: a desvinculagdo entre a razdo e as
superstigoes religiosas, a forma de governos irracionais e autoritarios sdo pautas e
interesses principais da historia da Filosofia ocidental.

A critica da separagdo entre corpo e razao ¢ a definicdo da razdo como superior
ao corpo ¢ notavel na obra de Ramose (2005, p. 12), ndo por acaso o apontamento que
africanos sdo atletas por exceléncia ndo deixa de ser um grito de exclusividade da razao
por ocidentais. O racismo cientifico, lotado de falcias filosoficas e crengas teologicas, €
uma expressao ocidental de irracionalidade por considerar a razao uma entidade passivel
de ser mensurada, uma transformagao que esta na base do racismo cientifico.

Nesse sentido, Ramose (2005, p. 13-16) mostra como a filosofia ocidental foi uma
grande aliada na fundag¢do das bases do racismo, desse reavivamento de Aristoteles com
a recuperacdo da escraviddo natural; a questdo de esséncia, em que a cor de pele podia
facilmente ser inserida e ndo retirada dessa dimensdo, de Locke; a hierarquia racial de
Kant com uma apelagdo as qualidades naturais; a ignorancia sobre historia e realidade de
Hume e a geopsicologizacgdo, que retirava da Historia povos inteiros, de Hegel. Uma das
teses do livro ¢ mostrar que para alcancar o fim da irracionalidade, como o racismo
cientifico, da razao, a definicao aristotélica do homem ser um animal racional nao deve
ser particular, mas geral, para todos os humanos.

A contraposi¢do a quem tem como centralidade a reciprocidade e o
reconhecimento, ndo apenas de si, mas do outro, a falta da dimensao exposta de mae, ¢
uma cicatriz aberta no pensamento filoséfico ocidental.

Para além da filosofia ocidental — a qual esta atrelada ao colonialismo — um ponto
central para Mbembe ¢ o repovoamento na Terra. O autor ressalta, para além do trafico

de pessoas que foram raptadas, outros tipos de circulagdes da Modernidade:
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Na realidade, diferentes tipos de circulagdo internacionais se
imbricavam, quer se tratasse de judeus portugueses, cujas redes se
articulavam em torno dos grandes portos europeus de Hamburgo,
Amsterdd, Londres ou Bordeaux; de italianos que investiam no mundo
das finangas, dos negdcios ou dos oficios altamente especializados da
vidraria e dos produtos de luxo; ou entdo dos soldados, mercenarios e
engenheiros que, a reboque dos multiplos conflitos da época, passavam
alegremente de um mercado da violéncia a outro (Mbembe, 2020b, p.
30).

E um mercado da violéncia que inclui tanto as migra¢des religiosas, quanto as
migracdes influenciadas pelas finangas, negdcios e conflitos. No século XXI os trés
ultimos tipos de migragdo continuam a operar, bem como os desastres ecologicos e
catastrofes ambientais e as circulagdes culturais. Noto como, na Modernidade, a violéncia
de fato gerou o estreitamento e o repovoamento da Terra, e aqui ndo hd uma carga
negativa ou positiva indicada, no entanto, através de Mbembe, ¢ explicito como ela ainda
produz esses dois movimentos, o que ¢ encarado como o primeiro aspecto de nosso
tempo.

Ainda € necessario relembrar outros trés aspectos fundamentais que sdo explicitos
na contemporaneidade para Mbembe: a plasticidade do biolégico do humano, as
modificacdes feitas através da medicina e da biologia cada vez mais comuns para um
aprimoramento genético pela tecnologia, afetando a ecologia de modo geral. A
codificagdo do humano no digital, com uma unido entre a tela e a vida, a partir da inser¢ao
computacional definitiva na sociabilidade humana, o que afeta a propria plasticidade do
biolégico do humano com a contribuiio tecnolégica e, principalmente, digital. E o poder
do capital, um poder que pode ser criativo no que diz respeito aos mercados, mas também
destruidor no que concerne a vida.

Esses trés aspectos, aponta Mbembe, coloca em divida se essa potencialidade
biodigital, exploradora do poder do capital nos levard a destruicdo absoluta, afinal o
mercado e a guerra estdo cada vez mais ligados na contemporaneidade. Esses aspectos do
nosso tempo colocam o paradigma da destruicao da “ideia do politico que até entdo servia
de suporte para esta forma de governo que ¢ a democracia” (Mbembe, 2020b, p. 34).

Dentro desses aspectos, existe um vetor que julgo necessario analisar, o qual ¢
mais um componente dessa argila que sera transformada em um assentamento teorico.
Falo sobre explorar o que ¢ o desejo do inimigo: em primeiro lugar, esse inimigo “se

refere a um antagonismo supremo [e, para Mbembe, necessario para nao cair em
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frustragdes]. Ele €, em seu corpo como em sua carne, aquele cuja morte fisica se pode
provocar, porque ele nega, de modo existencial, o nosso ser” (Mbembe, 2020b, p. 86).

Nesse antagonismo, o causar a morte, vazado maxima de um prazer proibido e
ebulicdo que extravasa o poder, pode ser a partir de uma ordem ou uma permissao do
Estado, mas também pode ser um sacrificio e literalmente o suicidio. Assim, quem comete
esse ato “ndo quer mais se comunicar, nem pela fala nem pelo gesto violento, exceto
talvez no momento em que dando cabo da propria vida, também pde um fim a vida dos
seus alvos” (Mbembe, 2020b, p. 87).

Esse martirio representa uma vontade de pureza, de escapar da vida impura
mundana, de fazer com que o inimigo tenha que confrontar a si mesmo, de estar com
Deus, da dissolugdo de seu corpo. E por mais irracional que isso possa parecer em um
primeiro momento, Mbembe aponta exatamente para uma comunhdo dentro de um
pensamento mitico-religioso, entre o divino, o mercado, o capital e a politica, os quais
tem um ponto em comum: “quase sempre sdo percebidos como uma for¢a imanente e
imediata, vital, visceral e energética” (Mbembe, 2020b, p. 90). O mitico e a razdo de
forma alguma, hoje, sdo antiteses.

Na realidade, o mitico é profundamente presente na Modernidade. Para Mbembe
(2020Db, p. 54-55) existem duas narrativas proeminentes em nosso tempo: o (re)comeco e
o fim, ambas possiveis a partir da destrui¢do, da aniquilacdo. E é exatamente nessa cruz
em que se opera as formas de dominacao.

E de se ressaltar que o (re)comego ¢ o fim sdo paradigmas muito presentes na
filosofia greco-judaica — a ideia de um apocalipse € um novo mundo apds diretamente
ligado com o destino do Ser —, a qual se infiltrou em diversas culturas e contrapds formas
de pensamento dissemelhantes ou opostos. A filosofia ubuntu aqui ¢ um nitido exemplo.

A filosofia ubuntu, segundo Ramose (2005, p. 46), entende o ser humano como
umuntu — um ser relacional que s6 se realiza na comunhdo com os outros, sejam eles
vivos, ainda por viver e ancestrais, sendo a reciprocidade um aspecto fundamental dessa
filosofia de raizes africanas. A vida ¢ instdvel, mas a resposta a essa instabilidade ¢ viver
buscando a harmonia cosmica. Essa harmonia € mantida por meio da justica, do consenso
e da relacdo com os ancestrais, sendo a base de toda pratica legitima em religido, politica,
direito e ecologia.

No entanto, e vale ndo se esquecer deste fato provocativo, Mbembe insiste que o
fim j& ocorreu para muitos na Modernidade e, portanto, o questionamento ndo seria mais

pensar sobre o fim, mas sim elaborar em torno da questao de como viver o ap6s, como
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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 ultimag¢ao do existente e a vinda de um outro mundo” (Mbembe, 2020b,
p. 57). Para culturas em que a relacdo reciproca, a memoria de antepassados, o
reconhecimento do outro para que o meu proprio exista sdo aspectos fundamentais, uma
transposi¢do transatlantica for¢ada que separou geragdes inteiras ¢ um marco que ndo €
possivel de ignorar.

Nessas outras terras, esses povos depararam-se com um tripla ordem, cujos pilares
— a democracia, a plantation ¢ a colonia — funcionavam em mutua colaboragio teodrica,
com um papel relativo de trocas, mesmo estando distante geograficamente. Essa dindmica
foi indispensavel para a manuten¢do da Modernidade.

A troca consistia na ostenta¢dao de uma classe dominante na ordem da democracia,
a qual era financiada pela economia através da ordem da plantation e mantida pela for¢a
e violéncia na ordem da colonia, o que nada mais ¢ que dizer que “a satisfacdo desses
novos apetites [pelo luxo] dependia da institucionaliza¢do de um regime de desigualdade
em escala global. A colonizagao foi o principal rotor desse regime” (Mbembe, 2020b, p.
41-42)*. A colonizagio foi a parte fundamental que produziu o movimento da diferenga
global a partir da inseminacdo autoritaria de um mercado internacional desigual
protagonizado pelos Estados europeus.

Esse mercado, por sua vez, precisou de técnicas, isto €:

Para apreender a contento a natureza dos vinculos entre, de um lado, a
ordem democratica e, de outro, a ordem imperial-colonial, e em seguida
o modo como essa relagdo determina a violéncia das democracias, é
importante levar em consideragdo diversos fatores (politicos,
tecnologicos, demograficos, epidemioldgicos e até mesmo botanicos)
(Mbembe, 2020b, p. 47).

Nesses fatores, Mbembe ressalta a importancia do contexto das técnicas e das
aplicagdes delas, principalmente as armamentistas, as medicinais e as de meios de
locomogao. Explico: ele ressalta como € necessario ndo se esquecer que em uma analise
a exploracdo, a povoacdo, as guerras ilegais ndo podem ser esquecidas, bem como o

contexto das primeiras revolugdes armamentistas na era industrial ndo pode ser ignorado.

20 A partir do original “la colonisation est la roue principale de ce régime” (Mbembe, 2016b, p. 35), o
tradutor Sebastido Nascimento optou por traduzir, na versdo brasileira, roue por rotor, isto ¢, uma parte
fundamental do motor (o que realiza o movimento). Também vale citar que roue pode ser traduzida por
roda sem que o significado inteiramente se perca.
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De forma geral, a submissao a crescente tecnologia ¢ crucial para se entender, para
Mbembe, os fatores que unem a ordem democratica e a ordem imperial-colonial, solar e
noturna, no que concerne a violéncia das democracias ¢ indicam um “caminho aos campos
de concentragao e as ideologias genocidas modernas” (Mbembe, 2020b, p. 49). Aqui a
base econdmica capitalista de exploragdo ¢ um pilar de sustentagdo.

E ¢ a partir de Mbembe que ¢ possivel classificar a democracia e a coldnia
enquanto um duplo inseparavel: a colonia com sua face noturna e a democracia com sua
face solar. A violéncia nessa argumentacao ¢ como uma ponte entre duas ilhas, ela ¢

transferida da democracia para a colonia e une umbilicalmente cada uma.

Apesar de externalizada especialmente nas coldnias, essa violéncia
permanece latente na metropole. [...] O grande temor das democracias
¢ que essa violéncia, latente em seu interior e externalizada nas coldnias
e em outros lugares alijados, volte repentinamente a tona e passe a
ameacgar a ideia que a ordem politica fez de si mesma (como se
instituida de um s6 golpe e de uma vez por todas) e que chegou mais ou
menos a se passar por senso comum” (Mbembe, 2020b, p. 54).

Latente por qué? Ha de se questionar como as contradigdes internas nas
metropoles continuam, mesmo com a externaliza¢do de violéncias, mas para responder
essa questdo, € necessario pensar um pouco sobre a forma mais proeminente na

contemporaneidade de um Estado ocidental: a democracia liberal.

A tensa democracia liberal

Essas contradi¢des ndo surgem com Mbembe, ele mesmo expde como existe uma
série de criticas historicas feitas por movimentos que particularmente enquadro no
espectro politico chamado de esquerda, assim, “a critica a violéncia das democracias, por
sua vez, ndo ¢ nova. Ela se oferece diretamente a leitura nos contradiscursos e praticas de
luta que acompanharam sua emergéncia e, subsequentemente, seu triunfo no século XX
(Mbembe, 2020b, p. 43). Essa critica parte do socialismo e do anarquismo durante seu
inicio no século XIX e do sindicalismo revolucionario francés no século XX.

Especificamente, a partir deste ultimo segmento:

Para quem a questdo ndo era tanto intervir no sistema existente, mas
destrui-lo por meio da violéncia. A violéncia se distingue da forga. A
forga, como escreveu Georges Sorel, tem o objetivo de ‘impor a
organizagdo de uma certa ordem social na qual uma minoria governa’.
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Procura ‘realizar uma obediéncia automatica’. A violéncia, por outro
lado, ‘tende a destruigdo dessa ordem’ e a ‘romper com essa autoridade’.
[...] A ideia era que a violéncia proletaria era moral, enquanto a do
aparato de Estado era reacionaria (Mbembe, 2020b, p. 45).

Para além do socialismo e anarquismo, Mbembe utiliza do sindicalismo
revolucionario e ressalta a diferenca entre forca e violéncia e percebe como a violéncia
se enquadra em um aspecto totalizante de destruicdo da ordem, inclusive, moralmente
aceita partindo do proletariado. Algo que enaltece um sacrificio, o que ndo
necessariamente ¢ algo positivo para Mbembe, ao mesmo tempo que deixa de investigar
uma dimensdo ndo explorada por essas criticas: o lado noturno da democracia. Um lado
que o autor se atém e precisa, aqui, ser explorada.

Esse lado noturno que ¢ o governo que o ocidente elegeu como o mais racional

tem suas raizes, por coincidéncia ou ndo, no mito.

A comunidade € politica na medida em que, consciente da contingéncia
de seus fundamentos e de sua violéncia latente, esta disposta a colocar
incessantemente em jogo suas origens. Ela é democratica na medida em
que, estando assegurada essa ampla abertura permanente, a vida do
Estado adquire um carater publico; os poderes sdo submetidos ao
controle dos cidaddos e estes sdo livres para perseguir e fazer valer,
incessantemente ¢ sempre que for necessario, a verdade, a razdo, a
justica ¢ o bem comum. [...] se a for¢a das democracias modernas
sempre decorreu de sua capacidade de se reinventarem e de
constantemente inventarem ndo apenas a forma, mas também sua ideia
ou concepgdo, isso ndo raro se dava ao custo da dissimulagdo ou da
ocultacdo de suas origens na violéncia. [...] De acordo com a narrativa
oficial, as sociedades democraticas seriam sociedades pacificadas. [...]
Nelas, a brutalidade e a violéncia fisica teriam sido banidas, ou ao
menos dominadas. Em decorréncia do monopolio da forga por parte do
Estado e da internalizacdo das restrigdes pelos individuos, o corpo a
corpo pelo qual se exprimia a violéncia fisica na sociedade medieval
até o Renascimento teria dado lugar ao autocontrole, a contengdo ¢ a
civilidade. A violéncia dos corpos teria sido substituida pela for¢a das
formas. A regulagdo dos comportamentos, o controle das condutas, a
prevengdo da desordem e da violéncia iriam se efetuar dali em diante
por meio de rituais plenamente aceitos (Mbembe, 2020b, p. 35-36).

E uma narrativa que na realidade, como revela Mbembe, ¢ uma reinven¢do, um
esforco dissimulado paradoxal e cadtico de transformar as origens violentas da
democracia, e até sua manuten¢do, em algo pacifico e com muita civilidade — com toda a
carga que essa palavra carrega.

A violéncia estd no cerne, no fundamento, das democracias e esta é precisamente

a critica que Mbembe realiza e se distancia do que ¢ a realidade de fato e a realidade
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mitologica: a suposta pacificidade da democracia liberal. Um governo de origem
ocidental que necessitou de mitos que o mascarassem € O sustentassem para sua
existéncia. Nao por acaso, esses mitos de uma democracia liberal, vao se ligar a tripla
ordem da colonia, da plantation e da democracia através de uma via comum ao nosso
tempo: a violéncia.

E ¢ assim que, ndo se ausentando de voltar ao passado para se olhar o presente e,
principalmente, o futuro, ¢ possivel afirmar como “no limite [...] a democracia liberal, s6
¢ possivel por meio desse suplemento do servil e do racial, do colonial e do imperial”
(Mbembe, 2020b, p. 111). Assim, afirmo como verdadeira a analise anteriormente feita
sobre os moldes que formaram nosso tempo de violéncia.

De fato, considero bem fundamentada — de forma historica e filosoéfica — uma
elaboragdo que aponta a democracia, a plantation € o império ordens que constituem uma
mesma matriz historica. Com isso, essas ordens s3o essenciais para uma compreensao da

violéncia em uma escala global contemporanea e sustentam o mito da democracia liberal.

Em outras palavras, as logicas mitoldgicas necessarias para o
funcionamento e a sobrevivéncia das democracias modernas sdo pagas
ao preco da externalizacdo da sua violéncia origindria em lugares
outros, os ndo lugares cujas figuras emblematicas sdo a plantation, a
coldnia ou, atualmente, o campo ¢ a prisdo (Mbembe, 2020b, p. 53).

,

E uma narrativa oficial inventada que, se investigarmos em conjunto apenas de
modo superficial, percebemos como ¢ uma grande mentira. “A ideia de que a vida em
democracia seria fundamentalmente tranquila, policiada e despojada de violéncia
(inclusive sob a forma da guerra e da devastagdo) ndo resiste nem por um instante ao
escrutinio” (Mbembe, 2020b, p. 36).

Parece um discurso fragil como uma rosa que nao aguenta um balangar, de inicio,
mesmo com a violéncia explicita nas colonias e nas nagdes colonizadoras como
consequéncias diretas desse governo. Nao por acaso tentativas de limitar essa violéncia
latente foram empregadas pelas democracias ocidentais. Existiram, Mbembe nao deixa

de fazer essa ressalva, tentativas de conter a violéncia individual:

[...] de regula-la, reduzi-la, at¢ mesmo suprimir suas manifestagdes
mais espetaculares e mais abjetas pela via da reprovagdo moral ou de
sancOes juridicas. Mas a brutalidade das democracias somente foi
abafada. Desde sua origem, as democracias modernas sempre deram
mostras de tolerancia em relagdo a certa violéncia politica, inclusive
ilegal (Mbembe, 2020b, p. 37).
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Novamente ¢ a marca¢do de uma sociedade notadamente ocidental, em que no
cerne de sua democracia, por mais cinica que possa parecer a narrativa oficial, existe um
fundamento, um pilar de sustentagdo, que € a violéncia. Um exemplo claro desse esquema
que Mbembe prové, através de Du Bois, ¢ a coexisténcia — ndo pacifica por parte dos
afro-americanos — entre a democracia estadunidense e a escraviddo. Uma democracia
escravista, uma comunidade que retne dois grupos notadamente separados: os
semelhantes, com plenos direitos, ao menos teoricamente, ao que se refere a igualdade; e
os dissemelhantes — Mbembe também os chama de sem-partes —, na qual a desigualdade
imperava, sem direito a direitos. “Se é que podia ser considerada uma comunidade, a
democracia escravista ndo podia ser sendo uma comunidade de separa¢do” (Mbembe,
2020Db, p. 38). E aqui o preconceito racial, inclusive amparado por lei, imperava em um
territorio cindido.

E nitido, portanto, que:

A paz civil no Ocidente dependia, pois, em grande medida, das
violéncias distantes, das fogueiras de atrocidades que sdo acesas ao
longe, das guerras de redutos e de outros massacres que acompanham
o estabelecimento das pracas-fortes e das feitorias nos quatro cantos do
planeta (Mbembe, 2020b, p. 41).

E um movimento egoistico e inconsequente do ocidente, dado que para satisfazer
os desejos aristocraticos de uma burguesia, para adquirir os bens da chamada alta cultura,
e para desenvolver uma civilidade ocidental que seria exportada como exemplo de pico
da civilizagdo humana, a violéncia no resto do globo era necessaria. O ocidente, para
manter sua democracia, sua parte, com civilidade, necessitou espalhar a violéncia por
toda a parte.

Essa exportacdo de violéncia também possui uma dimensdo muito refletida no
encarceramento em massa a partir do que foram as colonias penais, territorios que sao
prisdes onde a violéncia impera. Um exemplo didatico dessa violéncia que reflete até na
contemporaneidade ¢ o caso de Fernando de Noronha. De acordo com Beattie (2015),
Fernando de Noronha se tornou uma colonia penal com uma superpopulacdo carcerdria,
dentro da logica de uma sociedade escravocrata, exilada forgosamente em um ambiente
moral corrompido. Ora, ndo me parece muito diferente da situacdo de quem acaba tirando
férias em uma colonia penal atualmente, a qual notadamente remonta o passado em que

a violéncia constitui pilar dessa institui¢ao:
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A violéncia no tratamento dispensado aos prisioneiros ¢ as formas de
privacdo as quais sdo submetidos combinam duas logicas, a da
neutralizacdo e a do exilio. No fundo, desde suas origens, a democracia
moderna, para dissimular a contingéncia de seus fundamentos e a
violéncia que constitui suas partes baixas, sentiu a necessidade de se
involucrar em uma estrutura quase mitologica. [...] Esse fato originario
e estruturante esta no cerne de toda e qualquer compreensao histérica
da violéncia da ordem global contemporanea (Mbembe, 2020b, p. 46-
47).

A coldnia penal ¢, aqui, o que Mbembe encara enquanto uma parte do império
colonial e do Estado escravagista. A unido dessa colonia junto ao sistema de plantation
acaba por parir o que ele chama de corpo noturno da democracia. Mbembe descreve como
as democracias despejam os indesejados nos territorios conquistados e em territorios
especificos visando o encarceramento, exportando suas potenciais violéncias e se
mascarando de mitologias pacificas. Algo que ndo pode ser esquecido € como esse
movimento reverbera ainda hoje, como o encarceramento em massa da popula¢do negra
brasileira.

Vale a pena, por esse trabalho ser uma analise filosofica que reflete criticamente
sobre os problemas da atualidade e que pretende nao ignorar o local de quem o escreve,
desenvolver, ou pelo menos explicitar, esse exemplo.

Nesse sentido, € preciso pensar o que significa esse encarceramento em massa
com base nas elaboragdes feitas no artigo Racismo estrutural e encarceramento em massa
no Brasil (2024) das autoras Ingrid Medeiros Lustosa Diniz Ribeiro e Rosilene Marques
Sobrinho de Franca. Elas notadamente citam o papel do capitalismo neoliberal em dar
énfase no encarceramento como medida de repressdao do Estado e seletividade penal
apontada para as partes historicamente subalternizadas da sociedade brasileira,
segregando, marginalizando e controlando pessoas trabalhadoras, sobretudo os pobres,

negros, jovens e periféricos.

Percebe-se que a historia do carcere no Brasil se articula,
principalmente, com os usos da violéncia e, como consequéncia, da
seletividade penal para o exercicio do controle social pelo Estado, desde
os primérdios de sua formacgdo até a contemporaneidade, com as
diretrizes neoliberais na condu¢do das agendas sociais, politicas e
econdmicas no pais na atualidade. A formag@o social brasileira ¢
marcada por desigualdades que se articulam com os tragos do
colonialismo do escravismo, bem como com a bases em que se ancoram
o sistema hetero-patriarcal-racista-capitalista instaurado no Brasil, com
um liame entre a senzala e o carcere, visando o exercicio do controle
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social das pessoas pobres, negras e periféricas (Ribeiro; Franca, 2024,
p. 567).

O Brasil, hoje, ao se julgar e se portar enquanto uma democracia liberal cria
elementos argumentativos e factiveis na sua sociedade para que exista uma extensao da
critica de Mbembe as democracias liberais a esta nagdo. A partir, portanto, do exemplo
do encarceramento em massa brasileiro, passo a analisar no argumento de Mbembe como
se mascara toda a violéncia, através do mito.

Essas mitologias criadas, toda a constru¢do do que se costumou chamar de
democracia liberal, s3o marcantes para que Mbembe afirme o que de fato ela é e como a
atualidade dela ¢ fétida e violenta. A partir da obra de Fanon e da descolonizagdo,
Mbembe analisa como a guerra se tornou central em nossa época desde o fim do século

XX:

Interpelam-se, entre outras coisas, as consequéncias dessa inversao e os
novos termos em que se coloca agora a questdo das relagdes entre a
violéncia e a lei, entre a norma e a excegao, entre o estado de guerra, o
estado de seguranca e o estado de liberdade (Mbembe, 2020b, p. 12).

Nesse sentido, as democracias liberais exercem agdes antes excepcionais € agora
regulares de ditadura para além de seus territérios, bem como internamente. Afinal, ao
mesmo tempo que o véu parece ter caido, a violéncia cinicamente reprimida por mitos

grita para explodir.

A violéncia até entdo mais ou menos velada das democracias voltam a
tona, desenhando um circulo mortifero que envolve a imaginacao e do
qual € cada vez mais dificil escapar. A ordem politica, em quase todos
os lugares, reconstitui-se como forma de organizagdo para a morte.
Pouco a pouco, um terror de esséncia molecular e pretensamente
defensivo tenta se legitimar, turvando as relagdes entre a violéncia, o
assassinato e a lei, entre a fé, o comando e a obediéncia, entre a norma
e a excecdo, ou entdo entre a liberdade, a perseguigdo e a seguranca
(Mbembe, 2020b, p. 19).

A linguagem, enquanto instrumento de dominagdo, ja se faz presente nessa
analise. Mbembe chama esses segmentos de governos ocidentais de democracia liberais,
pelo fato de que ele estd em outra época de Fanon, o qual denominava tais organizagdes
politicas enquanto metropoles.

Dito isso, Mbembe aponta como ha, como j& comentado, um reavivamento das
relagdes coloniais marcadas pela dominagao e pela opressao, de modo tal que a violéncia

¢ colocada em jogo novamente de modo ativo, no entanto, de maneira turva. Um conceito
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que percorre a analise de Mbembe ainda merece um tratamento e refino. Ao comentar
sobre terror de esséncia molecular, o autor ndo explicita o que exatamente seria essa carga
bioldgica, essa esséncia. No entanto, ha uma necessidade de investigar esse aspecto, dado
que para além do terror, a dimensdo bioldgica que ele chama de molecular esta

diretamente ligada a violéncia.

A violéncia celular e molecular: um fio que une a Modernidade

Explicito como a Modernidade de fato ¢ um tempo em que a violéncia impera, a
minha proposta aqui € sugerir que ela possui dois sobrenomes, ela ¢ uma violéncia celular
e molecular. Comecemos pela colonia novamente. Para Mbembe, a ocupacdo colonial,

principalmente nas colonias de povoamento, fundamentalmente propunha-se a:

Renegar previamente toda e qualquer presenca autoctone e apagar seus
vestigios. Paralelamente aos grandes episodios sanguinarios, vigia uma
violéncia molecular, raramente contida, uma forca ativa e primitiva, de
natureza quase sedimentar ¢ miniaturizada, que saturava o campo social
em toda a sua extensdo (Mbembe, 2020b, p. 52).

Aqui estda um primeiro conceito fundamental: a violéncia molecular.
Especificamente sobre essa passagem, Mbembe faz referéncia a obra de Elizabeth Kolsky
intitulada Colonial Justice in British India: White Violence and the Rule of Law (2010).
A partir da leitura do texto ¢ possivel realizar uma investigagdo das influéncias na obra
de Mbembe.

Apesar de ndo necessariamente utilizar o conceito de violéncia molecular, Kolsky,
em sua obra, descreve um vasto arcabougo historico sobre os atos de violéncia do Império
Britanico no territorio da India, atos de violéncia do europeu para com o autdctone. O
ponto geral da obra, e que Mbembe parece se ater para o uso do conceito da violéncia
molecular, ¢ que Kolsky (2010) analisa como a violéncia praticada pelos britanicos era,
para além de brutal, cotidiana, assediadora, abusiva, difusa, generalizante, amparada por
lei — normalizada no aparato juridico —, simbolica, fisica e ndo se restringia a
determinados géneros ou determinados locais de habitacdo ou trabalho.

Outro trabalho que pode ajudar a refinar mais esse conceito ¢ o de Hans Magnus
Enzensberger intitulado Guerra civil (1995). Nessa obra existe o uso literal de violéncia
molecular. Enzensberger (1995) realiza uma ligagao indireta entre violéncia, a partir da

guerra civil, e seu aspecto molecular, em que tal caracteristica aparece enquanto sindnimo
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de pequenas dimensdes, miniaturizadas, em contraposi¢cao a guerras civis de grandes
dimensdes e macroscopicas.
O que foi explicito até agora com Kolsky e Enzensberger fica ainda mais nitido

na proxima passagem de Mbembe:

Postos de controle permanentes ou volantes, blocos de concreto e
amontoados de terra para bloquear estradas, controle do espago aéreo e
maritimo e dos fluxos de importagdo e exportagdo de todo tipo de
mercadorias, incursdes militares frequentes, demoli¢des de casas,
profanagdo de cemitérios, derrubada de campos de oliveiras,
obliteracdo da infraestrutura e sua redugdo a pd, bombardeios de alta e
média altitude, assassinatos dirigidos, artificios de contrainsurgéncia
urbana, estereotipagem de corpo e mentes, perseguicdes constantes,
fragmentacdo territorial, violéncia celular e molecular generalizagdo
dos campos, tudo ¢ mobilizado para impor um regime de segregacao,
cujo funcionamento depende, paradoxalmente, da intimidade da
proximidade (Mbembe, 2020b, p. 78).

Essa descricdo retoma o histérico conflito entre Palestina e Israel, do qual
Mbembe ndo se exime em evidenciar suas profundas criticas a um modelo de violéncia
brutal, apartheid e miniaturizagao, entendida como celularizagao da violéncia.

Uma tltima contribuicdo que pode acrescentar na analise sobre a violéncia celular
e molecular vem de Michel Foucault. Mbembe, notadamente, possui inumeras influéncias
do francés em sua escrita, a comecar pela carga bioldgica que essas violéncias trazem.
Edgard Castro em El vocabulario de Michel Foucault (2004, p. 41-42) quando recupera
o significado de biologia nesse grande compilado, ao contrapor com historia natural,
apresenta dois pontos. O explicito € que Foucault toma que um tema tido como central na
biologia, a partir do século XIX, ¢ a presenca do conceito de vida.

O que ¢ possivel parir a partir disso € que existe um segundo ponto implicito: ora,
a presenga de dimensdes bioldgicas na obra filosofica de Foucault ¢ notavel. E como
grande influéncia de Mbembe, a escrita foucaultiana no que tange a biologia ¢
plausivelmente uma raiz na genealogia dos conceitos de violéncia molecular e violéncia
celular. Nao por acaso, outros conceitos de Mbembe, como a necropolitica e o
necropoder, sdo leituras criticas dos conceitos foucaultianos de biopolitica e de biopoder.

Nesse sentido, vale mencionar que Mbembe, ao iniciar o capitulo II intitulado “A
sociedade da inimizade” da principal obra em estudo para este trabalho Politicas da
Inimizade, mostra-se extremamente aflito. O autor sugere que talvez a democracia
planetaria de todas as espécies nunca existird e as separagoes sempre foram o estado

normal na sociedade, inclusive e principalmente nas democracias, afinal uma comunidade
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de semelhantes, que ¢ uma das denominag¢des de democracia para Mbembe, pressupde
dessemelhantes, os quais sdo apontados como objetos, principalmente por movimentos
de odio.

Para Mbembe, esses movimentos de ddio, por serem movimentos, necessitam de
uma energia canalizada a um ponto de fixagdo, um objeto de fixagdo. “Ontem, esses
objetos tinham como nomes privilegiados negro e judeu. Hoje, negros e judeus tém outras
alcunhas: islamismo, muculmano, arabe, estrangeiro, imigrante, refugiado, intruso”
(Mbembe, 2020b, p. 76). Esses movimentos contra essas diversas alcunhas objetificadas
se enclausuram em uma fantasia que, fechados em si mesmos, isto é, em seus proprios
movimentos, possuem a necessidade de criar constantemente esses considerados objetos
perturbadores. Ou como Mbembe expressa, objetos que de fato nunca existiram e nunca
existirdo “a ndo ser na forma de um lugar vazio, mas cativantes, um circulo alucinatério,
ao mesmo tempo encantado e maléfico, que ele dali em diante habita como num
sortilégio” (Mbembe, 2020b, p. 77), um ndo lugar de que ¢ preciso defender-se ou
destruir.

Nada mais nitido em uma anélise de como esse objeto perturbador é encarado
pelos movimentos de 6dio do que no caso do conflito entre Palestina e Israel. Assim, para
além das violéncias moleculares e celulares presentes nesse territorio, faco questdo de
apontar todas as a¢des que ainda em 2016, o ano de publicagdo do Politicas da Inimizade,
eram nitidas para Mbembe e que hoje se mostram gritantes no escalonamento do conflito,
o qual pode-se tempestuosamente ser denominado enquanto genocidio. De fato, nota-se
como a separagdo e, especialmente, o desejo de inimigo, a fantasia de exterminio e o
desejo de apartheid — os vetores de nossa época — sdo temas que continuam a se
reatualizar em sua continuidade moderna. Afinal, todas essas agdes de fato se assemelham
ao apartheid “com seus bantustdes, vastos reservatorios de mao de obra barata; suas zonas
brancas; suas multiplas jurisdi¢des e sua violéncia brutal e corriqueira” (Mbembe, 2020b,
p. 78)

No entanto, por mais repugnante e revoltante que essa afirmacao possa ser, dado
que ela tem a poténcia de reviver o fogo de um sentimento de injustica que corta a
consciéncia do leitor como um raio e se alastra pelo seu corpo como um trovao, ela
necessita ser apontada: o apartheid palestino se assemelha ao apartheid sul-africano.

Nao obstante, ele possui outras dimensdes que garantem a violéncia, como a base
metafisica e existencial, os recursos de apelo a catdstrofe e ao apocalipse e as tecnologias

do século XXI empregadas nesse empreendimento acerca da morte. “E o caso da
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miniaturizacdo da violéncia, da sua celularizacdo ¢ molecularizacdo e das técnicas de
anulagdo tanto material quanto simbdlica” (Mbembe, 2020b, p. 79). Dentro dessa chave
argumentativa, portanto, a miniaturizagdo da violéncia, que ¢ sua celularizacdo e
molecularizacdo somada a objetificacdo de pessoas tornadas em objetos perturbadores,
encontram no genocidio palestino uma expressao e exemplificagdo maxima para
Mbembe. A atualizacdo da separacio, isto €, do apartheid sul-africano ocorre hoje na
Palestina.

E preciso ndo deixar dividas ou abrir espago para mas interpretagdes nessa

questdao em 2025:

A logica opressiva e repressiva escalou a um patamar inédito,
requerendo o uso de outra categoria analitica, como ‘genocidio
punitivo’. O adjetivo indica a intencionalidade das mortes,
assemelhando-se a outros genocidios coloniais, mas ocorrendo dentro
de um processo mais amplo de limpeza étnica como parte do regime de
apartheid e de sua logica de judaizagdo da populagdo e do territorio. A
peculiaridade de Gaza parece residir ai, o primeiro genocidio praticado
no ambito de um regime de apartheid, tornando desatualizada a
documentagdo produzida até entdo no tocante a negativa da destrui¢ao
do todo ou de parte do grupo racializado. (Sahd, 2024, p. 167).

Ainda assim, e aqui estd um ponto importante para Mbembe, se ndo houver uma
destruicao completa desse outro inventado, do objeto perturbador, a segregacao ndo sera

completa, a separacao nao estard completamente satisfeita:

No fundo, sou perfeitamente capaz de destruir tudo o que abomino, mas
isso nao me exime do vinculo que eu mantinha com o terceiro destruido,
ou com o terceiro de quem me separei. Isso porque o objeto mau e eu
nunca estamos completamente separados. Ao mesmo tempo, nunca
estamos completamente juntos (Mbembe, 2020b, p. 84).

Quando alguém, seja um africner, um sionista ou um racista brasileiro me aponta
como o outro, me inventa € me coloca em uma posicao social subalternizada e diferente
desse alguém que retira meu nome e meu sobrenome — restando-me o apelido que esse
quiser me dar — e me transforma em uma imagem e em um objeto, inevitavelmente estou
em um vinculo com esse alguém, por mais que ele tente me matar e aniquilar meus iguais.
A separagdo nao ¢ total, porque a criacao dele, o eu, continua sendo uma criagao dele. E
o reconhecimento mutuo tao pouco, dado que a separacao, e o exercicio dela, continua

ser constante.
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Da colonia ao apartheid palestino, ¢ nitido como uma violéncia molecular e
celular, isto ¢, miniaturizada e que atinge o material e simbolico, permeia a Modernidade
cindida em ragas.

A criagdo do outro e de imagens negativas, a objetificacdo, o inimigo e, enfim, a
racializagdo € ponto chave na escrita de Mbembe. Nesse sentido, € necessario explorar o
racismo de forma mais aprofundada, isto €, investigar as consequéncias de uma cisdo
hierarquica no interior do género humano. Ainda mais quando o racismo, de modo geral,

pode ser considerado uma violéncia no espectro filosofico do autor.

O racismo enquanto uma dimensao da violéncia

Para explicitar o racismo como uma dimensdo da violéncia em Mbembe, julgo
necessario lembrar que o conceito de raga ¢ uma invencdo. Assim, € possivel dizer que o
sujeito que foi racializado, apontado negativamente, foi criado por uma forga alheia a si
e a sua terra. Ele foi criado sem seu consentimento, mas que inicia, mesmo assim, seu ser
e sua inser¢ao na Modernidade.

E uma cisdo no interior do sujeito, assim como a luz que reflete nas goticulas de
agua quando vemos o arco-iris no céu, no entanto essa difragdo nada possui de belo, ou
algo positivamente transformador como o proprio movimento. E uma imagem fabricada
que substitui, subjuga e comanda o humano, outrora inteiro, na medida em que esse
desmembramento implica ao negro, mas também todas as outras ragas tramadas e
colocadas em uma condi¢do vil de sub-humanidades, significados inteiramente negativos
e demoniacos.

Nessa reconstru¢ao que Mbembe realiza sobre a criacao das ragas, o autor mostra
sua argumentacdo em relagdo ao desmembramento da pessoa humana. Especificamente
sobre o negro, Mbembe, baseando-se na critica francofona, consegue explicitar

nitidamente que:

Essa separagdo 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 tradi¢do), 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).
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Para Mbembe, o olhar ¢ um principio da violéncia racial, antes de apontar com os
dedos, o europeu em um primeiro momento olhou com julgamentos préoprios o africano
em um modo geral. No entanto, ele ressalta com base nos estudos de Fanon, outros

dispositivos como:

A divisdo espacial e a segregagdo também espacial, uma divisao racista
do ‘trabalho sujo’ (estipulando, a titulo de exemplo, que os ‘tirailleurs
senegaleses’ afogassem em sangue a insurreicdo malgaxe), e
tecnologias como a linguagem, o radio e até mesmo a medicina, dotadas
ocasionalmente de um poder mortifero (Mbembe, 2020b, p. 144).

Para além das tecnologias utilizadas enquanto ferramentas, existiu a incitacao de
uma luta entre semelhantes, como as tropas senegalesas criadas pela Franga no contexto
colonial. Nesses dispositivos ndo é surpresa o papel subjetivo do racismo empregado.
Nesse sentido, incluida na violéncia racial — a violéncia com base no racismo —, esta a
teoria negativa da representagdo, em que a concepg¢ao, o entendimento de algo ou alguém,
no contexto colonial € sindnimo de desfiguracdo. Assim, ¢ formado um esquema em que
o desfigurado ndo ¢ ele mesmo e ndo cria uma imagem acerca de si mesmo, mas sim luta
contra uma imagem criada sobre ele.

E notavel como a violéncia racial, o racismo enquanto dimensdo da violéncia, é
um conceito denso com diversas areas de proliferacao, da subjetividade ao meio material,
da institucionalidade a banalidade. E sobre esse ultimo aspecto, Mbembe reafirma sob o
nome de nanorracismo, o qual ¢ “divertido e desenfreado, completamente idiota, que tem
prazer em chafurdar na ignorancia e reivindica o direito a estupidez e a violéncia nela
fundada — € esse, pois o espirito dos nossos tempos” (Mbembe, 2020b, p. 105).

Mbembe elabora, através do conceito de Debord sobre sociedade do espetaculo,
que o racismo, no caso o nanorracismo estd tdo emaranhado na sociedade que se tornou
algo normalizado, banal e comum — ndo por acaso ele também ¢ miniaturizado,
molecularizado.

E um aspecto do racismo que retira aquele que o realiza de uma monotonia,
embora seja algo definitivamente que ndo ¢é inofensivo®!. De fato, essas brincadeiras,
como eles gostam de chamar, ndo sdo e ndo podem ser encaradas enquanto uma

autodepreciacdo ou uma satira, isto €, apontada contra os poderosos, os dominantes. No

21 £ oportuno, nesse aspecto e no sentido de aprofundar essa dimensdo de estudo no que concerne a
realidade brasileira, revisitar a obra Racismo recreativo (2019) de Adilson Moreira e a dissertagdo de
mestrado de Dagoberto José Fonseca A piada: discurso sutil da exclusdo — Um estudo do risivel no
“racismo a brasileira” (1994).
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caso, elas sao proclamadas sempre contra aqueles que estdo em uma posic¢ao inferiorizada
na sociedade: “o direito de rir as custas daquele que se busca estigmatizar” (Mbembe,
2020Db, p. 105).

A consequéncia direta dessa argumentagao ¢ que se 0 nanorracismo reivindica a
violéncia fundada na ignorancia, esse espirito de nossos tempos como Mbembe coloca,
ndo deixa de ser ele mesmo, portanto, uma dimensdo da violéncia racial. Afinal, o
nanorracismo ndo deixa de ser racismo, e consequentemente uma violéncia. Ainda ¢
possivel identificar que, por ser do cotidiano — como o prdoprio racismo € — ou por ser
considerado ¢ teorizado com algo miniaturizado, a teorizagdo do conceito de
nanorracismo ocorre no estabelecimento de uma ligagdo dessa dimensao da violéncia
racial com os aspectos celulares ¢ moleculares, analisados anteriormente. Assim, o
nanorracismo ¢ assimilado enquanto uma dimensao da violéncia racial ao mesmo tempo
que se demonstra também parte da violéncia celular e molecular.

Estou inclinado, a partir de Mbembe, a considerar que a violéncia até aqui
analisada na Modernidade ¢ um lamento que ao ser tocado, € absorvido por cada poro de
quem compoOe a roda em volta desse som.

O questionamento que me surge €: se, por conta dessas violéncias estarem tao
impregnadas na sociedade, € possivel vislumbrar um outro futuro em que o lamento vire
uma cangio de amor em uma roda de congas? E um questionamento que ¢ traduzido em
uma nitida preocupagdo de Mbembe, ele mesmo se desassossega em dizer que “¢ de se
temer o violento retorno a uma época em que o racismo ndo pertencia as ‘parcelas
vergonhosas’ de nossas sociedades, aquelas que, se ndo as erradicavamos, a0 menos nos
esforcdvamos por esconder” (Mbembe, 2020b, p. 106).

O temor de Mbembe ¢ que € nessa dire¢dao que parece que o mundo esta trilhando
seu caminho em nossa época. Exatamente quando estd ocorrendo um reavivamento da
fantasia de aniquilagdo, da luta até a morte e da derrota de inimigos inconcilidveis. Nao
por acaso, a historia ocidental esta recheada dessa fantasia que insistentemente tenta
universalizar os considerados ndo-lugares e ndo-seres. Um movimento direcionado
enquanto se autoconstruia uma propriedade de uma verdade tida como a universalidade
de ser, sendo o ocidente o Gnico ser.

Ramose ¢ novamente aqui um grande aliado na elaboracdo critica sobre a
universalidade, principalmente no papel da filosofia ocidental na Modernidade. Em seu
artigo anteriormente ja utilizado neste trabalho, Sobre a legitimidade e o estudo da

filosofia africana, Ramose (2011, p. 9) argumenta que existe uma tentativa de impor uma
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posicdo de autoridade para que se possa definir quem faz ou nio filosofia. E uma busca
de uma unilateralidade para que a Filosofia tenha um significado especifico que satisfaca
os detentores da autoridade. A partir dos comentarios de Ramose nessa obra, bem como
na anteriormente citada African Philosophy through ubuntu, ¢ de se notar como o racismo
epistemologico e o epistemicidio se mostram visiveis no contraponto da filosofia
ocidental para com o resto do mundo.

O universal se torna problematico, dado que para Ramose (2011, p. 10) é um
conceito que parte de uma unilateralidade, mesmidade (sameness) em busca de uma
totalizacdo e hegemonia. Nesse sentido, ele opta pela utilizagdo e conceitualiza¢do do que
ele chama de pluriversal.

Essa pluriversalidade possui a necessidade de levar em consideracdo as diversas
particularidades, multiplicidades dos seres. Nesse sentido, Ramose (2011, p. 11)
argumenta que a diferenca constitui o ser e a pluriversalidade € originaria e ndo pode ser
eliminada no contexto humano. O problema ¢ quando uma particularidade, como uma
filosofia especifica, considera a si mesma como fundamento geral, quer se tornar absoluta
e primeira. Quer se julgar universal, sendo este conceito para Ramose (2011, p. 11), uma
imposi¢ao de uma verdade tnica para todos — tal como foi a colonizagao e a cristianizagao
—, a grande elaboradora da verdade que pretende possuir todo o conhecimento e
determinar todos os outros conhecimentos. E aqui incluo a presuncao de representar todos
0s que ndo sdo eles.

E uma construgdo em que é possivel identificar a teoria negativa da representacio

enquanto produto direto:

O universal, nesse caso, ¢ o nome dado a violéncia dos vencedores de
guerras que sdo naturalmente conflitos de predacdo. Mas esses conflitos
de predacdo sdo também e sobretudo conflitos onto-histoéricos, pois
neles se desenrola uma historia com uma verdade fatidica (Mbembe,
2020b, p. 107).

Veja, a universalidade ocidental como se desenrolou na Modernidade ¢
extremamente limitada e singular — e acredito que nunca é excessivo reiterar esse fato. E
uma universalidade particular que tentou, e tenta ainda hoje, absorver para eliminar outras
ontologias durante o decorrer do que entendiam como sua historia, o que também faz
parte da cinica missao civilizatodria, isto €, de predagdo e destrui¢do por parte do ocidente

para com o resto do mundo.
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Com essa eliminagdao de outras ontologias, a representagdo — ou melhor, a
desfiguragcdo — do outro para o europeu € o caminho légico de uma elaboragdo do que se
vé e, posteriormente, aponta com todos os dispositivos disponiveis para uma classificagao
negativa e racista.

E perceptivel como seria impossivel ndo ter essa se¢do nesse capitulo. O racismo
¢ um ponto central na Modernidade e para Mbembe ¢ nitidamente encarado enquanto
uma violéncia e “estando todos presos nas tramas dessa violéncia, em seus diversos
espelhos, ou em suas diferentes refragdes, todos sdo, em graus variados, sobreviventes
dela” (Mbembe, 2020b, p. 135). Sejam os racializados, ou quem criou os ditos
racializados, todos estdo em um grande tabuleiro de violéncia, a qual aqui € o racismo.

Dito isso, talvez seja a partir da forma objetificada da imagem, que o
autoproclamado branco criou e que toma meu lugar e minha consciéncia com uma falsa
representacdo, que o racismo enquanto violéncia suscita o medo. Existe, portanto, um
medo que esse criador de imagens falsa tem de mim, um medo que o outro tem de mim
pelo que me fez, mas também, um medo a partir do que ele imagina que eu poderia fazer
em retribuicdo aos seus atos. Essa elaboracdo, ¢ digna de nota, que ndo aparece apenas
em Mbembe, mas ressalto aqui que o medo também ¢ um tema caro a Fanon.

De forma ampla, ¢ possivel dizer que para além de situacdes objetivas no tecido
social, a violéncia que ¢ o racismo, percorre, para além do medo, as areas da mente, da
loucura, da neurose, da psicose e do erotismo. Sendo assim, um tempo para debrucar

nossa mente sobre este tema € preciso.

Ter medo daquele de quem previamente se subtraiu todo e qualquer
atributo de forga ndo significa, porém, ser incapaz de lhe infligir
violéncia. A violéncia exercida contra ele se assenta numa mitologia, a
que sempre acompanha a violéncia dos dominantes. Fanon nunca se
cansa de lembrar que esses tltimos tém uma relagdo com sua propria
violéncia, da qual sdo os autores, que geralmente passa pela
mitologizagdo, isto ¢, pela constru¢do de um discurso desrealizado,
desligado da historia. A funcdo do mito €, pois, tornar as vitimas
responsaveis pela violéncia de que sdo justamente as vitimas (Mbembe,
2020b, p. 141).

Ao escrever essa passagem, percebo que na argumentagdo de Mbembe, o autor
possui a intengdo de demonstrar que mesmo com a destitui¢ao de atributos do negro, ou
do classificado enquanto uma raga subalterna ao pensar de modo generalizado, o medo
possui um papel continuo na sociabilidade. Nesse sentido, mesmo com a subtragdo de

atributos, a violéncia infligida ao negro, como exemplo fundamental, ocorre também por
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conta de que uma mitologia criada, tal qual a mitologia da democracia liberal, sustenta
que quem executa a violéncia ¢ na realidade uma vitima.

Essa mitologia, ou imagem construida, constitui uma mentira que, para o
dominador, ¢ a mais pura verdade e tem o papel e a funcionalidade de ser uma justificagao
de seus atos. Por sua vez, esses atos, bem como os mitos, possuem o intuito de separar
quem subjuga de quem ¢ subjugado, um sistema em que o europeu, ou o branco, ndo ¢ o
mesmo ser, no sentido ontolégico, que o africano e nem pode ser tornado em um africano,
ou um negro. Um sistema historicamente construido na Modernidade.

A diferenciagdo entre as categorias de eles e nés € clara e para isso ¢ formada “uma
situacdo insana, que, para sua perpetuagdo, requer uma violéncia incessantes, mas ¢ uma
violéncia que desempenha uma fungdo mitica, na medida em que ¢ constantemente
desrealizada” (Mbembe, 2020b, p. 141).

Parece-me um ciclo infernal em que, pelo medo da violéncia retornar contra quem
a aplica, o dominador se coloca em um local puro de vitima. Nessa roda, para essa loucura
mitoldgica ser fixada e tida como verdade, a violéncia deve ser continuada, no entanto —
e aqui estd um aspecto de cinismo da violéncia — mesmo nao cessada ou nao amenizada,
ela ndo possui sujeito!

A pergunta ¢ 6bvia: quem € o racista que, em seu interior, sabe que pratica a
violéncia? A partir desse racismo sem sujeito, um exercicio que poderia ser didatico
responderia esse questionamento. Pergunte a um racista sobre o ato discriminatorio que
acabou de praticar e, mesmo lembrando do que fez, prontamente ird dizer que essa
pergunta ndo possui nenhuma raiz de verdade e credibilidade, visto que apenas um louco
falaria sobre violéncia racial. Alids, para quem pratica um ato racista pode existir uma
dimensdo de verdade nessa intimagdo sobre violéncia racial, mas essa verdade, para o
sujeito que inflige o racismo, provavelmente remeteria a ele ao estupro de mulheres
brancas por negros, ou mais especificamente, também pelos seus falos.

Sao duas afirmagdes que ndo devem ser usadas levianamente, tampouco nao
aprofundada. Para entender a posi¢do de vitima do racista em que ele ndo se reconhece,
é possivel tomar como referéncia a sociabilidade brasileira a partir do artigo de Angela
Figueiredo e Ramon Grosfoguel intitulado Racismo a brasileira ou racismo sem racistas:
colonialidade do poder e a negagdo do racismo no espago universitario (2009). No

artigo, as autoras afirmam:
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Ainda que a maioria dos brasileiros reconheca que o Brasil ¢ uma
sociedade desigual racialmente, ha controvérsias ndo somente acerca
dos motivos ou da origem da desigualdade racial ¢ da forma de
combaté-la, mas ainda em relagdo a enorme dificuldade de identificar
praticas racistas no cotidiano da sociedade brasileira. Desde as
pesquisas desenvolvidas por Florestan Fernandes, temos conhecimento
de que os brasileiros tém preconceito de ter preconceito (Figueiredo;
Grosfoguel, 2009, p. 228).

Algo tipico na sociedade brasileira ¢, para Mbembe, o que ele aponta como o nao
reconhecimento, a0 mesmo tempo que ndo deixa de negar o racismo empregado. De fato,
o emprego de insano por Mbembe ¢ acertado.

Por outro lado, o vitimismo do racista € caracterizado também pelo ja mencionado
medo do que eu poderia realizar a partir do que ele faz. A violéncia racial mencionada
que ele consideraria possivel em uma relagdo entre o eu e ele mesmo possui raizes
profundas na analise que Mbembe realiza sobre o falo negro e, principalmente, sobre a
sexualidade.

Para Mbembe (2020b) se em uma situacao colonial o falo ¢ a intrusao expansiva
—ndo apenas o pénis ou algo psicanalitico — pelo qual se reconhece o poder, o negro do
falo ¢ a0 mesmo tempo um membro ultrajante, em sua dimensdo dionisiaca, e um
estuprador, em sua dimensao sadomasoquista. Através de Fanon, o autor comenta como
essa ¢ uma fantasia infantil, dado que dizer “o negro me chicoteia! O negro me estuprou!
[...] Significa dizer: ‘eu me machuco como o negro faria se ele de fato estivesse no meu
lugar; se ele tivesse a oportunidade” (Mbembe, 2020b, p. 138).

Nao por acaso, nessa argumentacao, Mbembe (2020b) relembra o linchamento de
homens negros norte-americanos com o objetivo de castra-los, preservar a poténcia
sexual do homem branco e a suposta pureza da mulher branca.?? Diante de um esquema
sem sujeito que me condena, no que tange a minha sobrevivéncia, o racista tem uma

resposta simples:

Sejam diferentes de nos. Essa renovacao permanente da divisdo entre
‘eles’ e ‘nos’ ¢ uma das condigdes de reprodugdo, numa escala
molecular da violéncia do tipo colonial e racial. Mas, como se pode
constatar hoje, ¢ da natureza da violéncia racial sobreviver as condigoes
histéricas do seu nascimento. [E uma separagdo continua que percorre
o tempo e se adapta ao terreno da historia e, nesse sentido, sobre] a
violéncia racial, Fanon parte de uma questdo que parece anddina: o que

22 Esse tema merece um cuidado e aprofundamento que extrapolaria os objetivos deste trabalho no que
tange a analise de obras especificas de Frantz Fanon e Achille Mbembe. Nesse sentido ¢ imprescindivel
uma investigacdo minuciosa de duas obras da militante e intelectual Angela Davis: Mulheres, raca e classe
(2016) e Mulheres, cultura e politica (2016).
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acontece no encontro entre o negro (Noir) e o branco? Segundo Fanon,
o encontro se realiza sob o signo de um mito compartilhado — o mito do
negro (Negre) (Mbembe, 2020b, p. 142).

J4

A separagdo ¢ percebida enquanto continua por conta da existéncia, na
sociabilidade, do mito do negro nao enquanto sujeito ativo, mas enquanto uma imagem
criada — e inclusive absorvida pelos negros — de um objeto que amedronta. Um medo por
meio do olhar, mas que ndo cessa apenas nele.

Como demonstrado no capitulo anterior, tanto para Fanon, quanto para Mbembe,
a violéncia deve extravasar para algum lugar. E mais que necessario, portanto, uma
analise sobre o que Mbembe chama ndo de violéncia emancipadora do colonizado, tal

qual Fanon, mas sim de forma generalizada de contravioléncia.

A relacao sem desejo e a contravioléncia

A primeira dimensao que exponho nessa se¢ao parte do que Mbembe chama de
terror e terrorismo, “duas faces da mesma realidade, a relagdo sem desejo” (Mbembe,
2020b, p. 61). O terror, nesse caso, pode ser visto por vdarias facetas de acordo com
Mbembe e um deles ¢ o terror Estatal. Este em que o recém feito Estado utilizava da
repressdao, da despolitizagdo e do divisionismo étnico para conter qualquer tipo de
contestagcdoes. O caso dos Estados recém organizados atinge especialmente as nacoes

africanas recém independentes:

Onde regimes estabelecidos se sentiam mais ameagados, levaram a
logica da radicalizacdo a sua conclusao logica, instigando ou apoiando
o surgimento de quadrilhas ou milicias controladas fosse por acolitos e
outros despachantes da violéncia operando nas sombras, fosse por
liderangas militares ou politicas ocupando posigoes de poder dentro das
estruturas formais do Estado (Mbembe, 2020b, p. 64).

E uma violéncia utilizada enquanto ferramenta, uma instrumentalizagdo da
violéncia por grupos dentro e fora do Estado e atingem, neste ltimo caso, o ponto de se
tornarem forgas paralelas e autobnomas.

Dito isso, o que mais concerne na analise de uma possivel contravioléncia seria
uma segunda forma de terror, a qual Mbembe descreve a partir do ndo monopdlio da forca
por parte do Estado, isto €, o que pode acarretar no ndo monopdlio da violéncia de forma
generalizada, em que as armas estdo dispersas pela sociedade e, portanto, também estao

dispersos os veiculos que podem e costumeiramente levam ao terror. H4 uma divisao

88



entre quem possui essas armas e, por conta desse dominio, esta protegido e quem nao
possui esses meios, € assim, se encontra em uma situacao de exposi¢do a violéncia. Nesse

sentido, as lutas politicas t€ém a maior propensao a serem resolvidas pela violéncia.

A perda gradual do monopolio da violéncia pelo Estado teve como
contrapartida sua progressiva devolugdo a uma multiplicidade de
instancias operando seja fora do Estado, seja de dentro dele, mas com
relativa autonomia. A quebra desse monopoélio também levou ao
surgimento de operadores privados, alguns dos quais adquiriram
paulatinamente a capacidade de capturar e remobilizar os recursos da
violéncia para fins econdmicos, ou mesmo a capacidade de travar
guerras seguindo todas as formalidades (Mbembe, 2020b, p. 64-65).

Ora, se a violéncia ¢ instrumentalizada, ela pode ser usada para satisfazer
interesses politicos, mas também para perseguir os interesses econdmicos de grupos,
novamente, de dentro e de fora do Estado. Nao por acaso, existe essa névoa intoxicante
que paira no ar da pos-colonia®®, a qual coloca em suspensdo qualquer certeza sobre a
vida, a0 mesmo tempo que ativa uma possibilidade iminente de morte.

Essa configuragdo acentua o carater funcional, e principalmente instrumental, do
terror, suscitando a possibilidade de destruicao de qualquer vinculo social que ndo seja o

da inimizade, assim:

E esse vinculo de inimizade que justifica a relagdo ativa de dissociagdo
da qual a guerra é uma das expressdes violentas. E também o vinculo
de inimizade que torna possivel instituir € normalizar a ideia de que o
poder s6 pode ser obtido e exercido a custa da vida dos outros
(Mbembe, 2020b, p. 65).

Ressalto, portanto, como a sociedade da inimizade que Mbembe descreve, mais
uma caracteristica central da contemporaneidade, ¢ dimensionada a partir da violéncia da
e na Modernidade. E aqui o terror, enquanto violéncia e parte da relacdo sem desejo, ¢
algo fundamental j& que ele se une, a0 mesmo tempo, a existéncia de uma tensa relagao
entre a vida e a morte, ou seja, conceitos que perpassam o pensamento de Mbembe e,

principalmente, nesta obra que tomo como referéncia fundamental deste trabalho.

23 Sobre esse conceito, é nitido como Achille Mbembe utiliza-o extensamente em seus escritos, inclusive
em sua obra de 2001 “On the postcolony [Sobre a pos-colonia a qual] sugere que Mbembe se encaixe
nitidamente nos estudos pods-coloniais [...], algumas diferengas importantes dos argumentos de Mbembe
sao perceptiveis” (Dorestal, 2020, p. 284, tradugdo propria). No caso, Mbembe (2006) diferencia a pos-
colonia (postcolony) do pds-colonialismo (postcolonial) no sentido de demarcar que esse conceito nasce de
uma variedade de problemas estéticos e politicos ao mesmo tempo em que nao se limita extensamente a
diferenca e alteridade e que foge do conhecido conflito da relagdo colono-colonizado.
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Nao por acaso, os dois movimentos que formam o terror, a saber, o terrorismo € o
antiterrorismo, sao tidos para Mbembe como expressoes negativas de uma €poca. Assim,
a configuragcdo de uma sociedade e de politicas da inimizade é estruturada da seguinte

forma no que se refere ao terror:

De um lado, o projeto terrorista ¢ levar a ruina da sociedade de direito,
ameacando objetivamente seus alicerces mais profundos. De outro, a
mobiliza¢do antiterrorista se funda na ideia de que apenas medidas
excepcionais podem suplantar inimigos sobre os quais deveria poder se
abater, sem reservas, a violéncia do Estado (Mbembe, 2020b, p. 61-62).

De fato, Mbembe ndo enxerga com bons olhos essa sociedade marcada pelo terror.
Para o autor, esses dois movimentos se configuram, ambos, enquanto uma mesma coisa:
a relagdo sem desejo, na qual o direito e os direitos sdo diretamente atacados. Nao
coincidentemente, quando o antiterrorismo aponta que “proteger o Estado de Direito
contra o terror exigiria violentar o proprio direito” (Mbembe, 2020b, p. 62), as
consequéncias dessa tentativa de sobrevivéncia significam colocar em suspensido o
proprio direito.

De fato, o terror para Mbembe ¢ uma construcdo de uma argumentacdo em que,
feitas suas acOes materiais, ele realiza algo que embaca a linha entre a retaliacdo e a
vinganga, uma neblina densa em que as quebras de direito ndo sdo apenas excecdes. E
uma generaliza¢do de relagdes belicosas que outrora estava confinada, ou pelo menos
ressaltadas, nas colonias. Notadamente, essa relagdo de terrorismo e antiterrorismo
também ocorre na, agora, pos-colonia.

Explicitamente, portanto, sobre a violéncia terrorista, um aspecto do terror e nao
exatamente uma contravioléncia, violéncia insurgente, ¢ preciso pontuar que ela acaba
sendo influenciada pelos contextos climaticos e culturais de certos grupos em certas

localidades:

Esse é particularmente o caso do espago sahelo-saariano na Africa,
onde as dinamicas da violéncia tendem a se unir as da mobilidade
espacial e da circulagdo topicas dos mundos nomades desérticos ou
semidesérticos. Nesse caso, enquanto estratégia dos Estados desde a
época colonial se baseia no controle dos territorios, a estratégia das
diversas formas de violéncia (incluindo a violéncia terrorista) se baseia
no controle do movimento ¢ das redes sociais ¢ mercantis (Mbembe,
2020b, p. 67).
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Tal qual o movimento das dunas, que sempre coloca suas formas em constante
mobilidade, as relagdes sociais nesse contexto se assemelham ao espago. Naturalmente,
em determinados lugares do movimento — o controle dele, das trocas e das conexdes —, a
violéncia instrumentalizada incide sobre os cursos que ela encontra.

No entanto, para além da violéncia terrorista, ¢ possivel comentar sobre uma outra
dimensdo da violéncia, em especifico da contravioléncia. Nesse segmento ¢ a partir do
texto que se torna impossivel isolar Mbembe de Fanon. Explico: ¢ preciso relembrar um
pouco da violéncia emancipadora do colonizado de Fanon para que possamos lapidar o
que Mbembe chama de violéncia revolucionaria. O seu entendimento sobre uma violéncia
insurgente, uma contravioléncia, e que tende a se aproximar, mas nao a igualar, a
violéncia emancipadora do colonizado?*.

Nesse sentido, Mbembe retoma que “a vida psiquica esta fortemente implicada
nesse processo de emancipagdo, que, para Fanon, deriva naturalmente de uma pratica
absoluta da violéncia e de um processo de extracdo de si mesmo, se necessario, pela via
da insurreicao” (Mbembe, 2020b, p. 133). Isso ¢ dizer que esse racializado subjugado se
volta contra si mesmo e tenta romper com essa logica que o criou e que criou a imagem
demoniaca. Tido como exemplo o sujeito negro volta-se contra essa dominacao racial que
afeta sua psique tanto no desenvolvimento de sua criacdo, quanto no processo de
emancipacdo, o qual possui a violéncia como caminho central para esse rompimento no
entendimento de Fanon. Essa violéncia apontada para uma revolugdo, no entendimento

de Mbembe:

E planejada. Por ocasido dos eventos revolucionarios, ela pode ter como
alvos pessoas que encarnam a ordem em vias de ser derrubada. Apesar
de inevitavel, deve ser limitada e voltada contra as estruturas e as
instituicdes. A violéncia revolucionaria tem efetivamente algo de
irredutivel (Mbembe, 2020b, p. 44)

Nesse sentido, esse evento possui varias dimensdes, como por exemplo a agdo
direta sendo ela mesma uma agdo violenta, mas também a greve geral expropriatoria, que
possui a revolucdo como horizonte, um evento violento marcado por uma violéncia
planejada e direcionada mais as estruturas e instituicdes do que as pessoas. Aqui estao,

para Mbembe, os principais pontos do que seriam atos que visam um anarquismo, no que

24 Essas nuances entre as duas violéncias irei tratar no terceiro capitulo.
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tange a acao direta, e a¢des tipicas de movimentos socialistas, encarnadas na greve geral
expropriatdria.

Uma violéncia revoluciondria, passando pelo anarquismo ou socialismo, deve, no
entanto, nao ser uma pratica usada de forma acritica, dado que uma questao fundamental
de nossa época “é saber em que condi¢des as forcas radicais que visam precipitar o
advento da sociedade do futuro podem se fazer valer de um direito a utilizar a violéncia
para assegurar a realizagdo de suas utopias” (Mbembe, 2020b, p. 43).

Aqui, Mbembe ja comeca a dar indicios sobre seu julgamento sobre essa
violéncia, afinal para além de saber se a politica pode ser algo para além do Estado — e
aqui falo explicitamente sobre a violéncia —, Mbembe possui a preocupagdo em saber o
que deve ser feito em nossa época, diante de uma estrutura que ¢ utilizada para os
beneficios de poucos. Isso significa investigar em que condigdes e termos a violéncia,
pelas forcas radicais, pode ser empregada.

O comeco dessa investigacdo, que se tornara uma critica, parte da nocdo de
pharmakon, um remédio que a depender da dose pode curar ou intoxicar a sociedade
como um todo. Afinal, por ser direcionada a um outro grupo, esse deve ser levado em
conta na analise de forma sobria, e ndo apenas como um inimigo absoluto. Falo
especificamente sobre as democracias liberais, que “ndo querendo se lembrar de mais
nada, muito menos de seus proprios crimes e transgressoes, engendram objetos maus que
acabam por efetivamente assombra-los e dos quais passam a tentar violentamente se
desfazer” (Mbembe, 2020b, p. 13).

E o entendimento de Mbembe da guerra como pharmakon, transformagdo em
sociedades de inimizade tipica da colonizacdo, isto €, uma reintrodugdo dos aspectos
coloniais em escala global na p6s-colonia — embora me pergunto se ¢ uma reintrodugao
ou uma continuacdo e ampliacdo. Esse pharmakon é a violéncia que ¢ invocada
imediatamente diante de uma guerra colonial e contrainsurgéncias que criaram nas
sociedades a sensagdo iminente de onipoténcia e de ndo existéncia. E aqui esta um dos
principais cernes da critica, que retoma o medo do racista, um Estado focado em
seguran¢a — um estado de inseguranga permanente —, 0 ndo reconhecimento e algo ainda
nao explorado devidamente: o papel do divino.

Especificamente ¢ na consumacao do divino que o discurso religioso aparece
impregnado na violéncia. E quando Mbembe explicita que “a ideia de que existe uma

for¢a fundamentalmente libertadora que emanara praticamente do nada quando o fim
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realmente se consumar esta no cerne das violéncias politicas de conotagao tecnoldgica da
nossa época” (Mbembe, 2020b, p. 61), consequéncias religiosas sdo imediatas.

A tradicdo judaico-crista, ele expde, tem essa ansia pelo fim e pelo (re)comego —
notadamente diferente de outras tradigdes, como algumas africanas que focalizam em
transformagdes na continuidade, harmonia e nio exatamente em rupturas de mundo®.
Essa ansia sobre a destrui¢ao derradeira do mundo ¢ continua na caracteriza¢ao de nossa
época, mesmo que para muitos, em que a perda e a separagdo signifiquem o fim, ela ja
tenha ocorrido e estdo, portanto, vivendo o apos.

O entusiasmo pelas origens e o fim dos tempos, a saida do mundo, se encaixam
enquanto movimentos dentro dessa ansia judaico-cristd. Mbembe ainda cita a influéncia
da linguagem religiosa na pos-colonia, a qual é encarada enquanto “uma forma especifica
de captacdo e de emasculacdo do desejo de revolta e da vontade de luta [onde as forcgas
da sociedade apontam para uma] fruicado sem mediagao, imediata, que € a0 mesmo tempo
vazio de prazer ¢ predacdo de tipo libidinal” (Mbembe, 2020b, p. 57). Noto como o
desejo, enquanto categoria, tem um papel proeminente nesse movimento. O que pode
explicar em partes a falta de hegemonia dos governos da pds-colonia e a falta de
transformagdes revoluciondrias pelas energias investidas em outras partes que nao a
transformagao. Talvez, ainda, investidas em outras partes do desejo.

O entusiasmo pelas origens ¢ demonstrado por um movimento narcisistico de
repulsa ao outro em que a verdade ¢ aquilo que esse eu proprio acredita e que, tomada de
assalto a partir de uma linguagem religiosa, principalmente, e de uma equalizagdo dos
desejos entre dominados e dominantes, a vontade se torna vontade pelo fim — algo que
também pode explicar a minimizagdo das tentativas de lutas.

Nesse sentido, no movimento que tem como ponto principal a origem — sempre
com o outro interpretando um papel indispensavel — se prefere sempre a si mesmo do que
o outro. Isso ocorre a partir de uma andlise que encara as guerras com uma dupla
dimensao, ou seja, no plano subjetivo e no plano material. Explica-se: ¢ uma justa defesa
atacar o inimigo, o perigo ¢ externo, sendo eles proprios “os arautos da propria ruina”

(Mbembe, 2020, p. 59). A questdo ¢ viver pela espada, pela guerra e o grande objetivo ¢

25 Tomemos como exemplo a filosofia € a ética ubuntu. Ramose ao dizer que “a concepgdo ubuntu do direito
¢ parte integrante da filosofia do “Nos” que define a comunidade como uma entidade dindmica com trés
esferas, a saber: a dos vivos, a dos mortos-vivos (‘ancestrais’) ¢ a dos ainda nao nascidos. A justica ¢ a
efetivacdo e a preservagao de relagdes harmoniosas em todas as trés esferas da comunidade, e o direito é o
instrumento para alcangar esse fim” (2010, s. p.) expde um paradigma circular de necessario respeito e
reconhecimento mutuo.

93



se colocar no papel de quem consegue ter a politica mais repressiva, com a generalizagao
do medo sendo algo corriqueiro inclusive nas democracias contemporaneas.

As implicacdes sdo perigosissimas e nitidas quando pensadas a partir do fato que
o sofrimento do outro possui ele mesmo como culpado. Isso ¢ feito com base no que o
individuo acredita. As ameacas estdo por toda a parte, a luta politica ¢ feita diante dessas
ameagas que o individuo acredita, uma generalizagdo do medo, por toda a parte, que
também se alimenta do fim do mundo e do humano.

Isso escancara o problema da violéncia revoluciondria hoje.

Como a grande oposi¢do ndo ¢ mais a que separa o verdadeiro do falso,
0 pior passa a ser agora a duvida. Pois na luta concreta que nos opde
aos nossos inimigos, a duvida bloqueia a liberagdo total das energias
voluntaristas, emocionais e vitais necessarias ao emprego da violéncia
e, se preciso for, ao derramamento de sangue (Mbembe, 2020b, p. 95).

A verdade, hoje, ndo ¢ mais algo inquestiondvel, a ilusdo e a convic¢do se
tornaram, para muitos, o motor do real. O Estado de seguranga, alimentado pelo estado
de inseguranca e energizados pelos desejos dos movimentos de ddio pode ser uma sintese
desse excedente da ilusdo capturados ndo mais por religides, mas sim pelo proprio capital,
objetos e tecnologias.

Esses desejos, somados a falta de uma verdade, aponta para o decaimento do status
promissor da davida, afinal era ela que colocava em movimento o debate, tdo importante
para a deliberagdo publica, a verdade e a justica. Sem a davida, hoje, a interrupgao da
retroalimentagdo entre o Estado de seguranca e o estado de inseguranca pode nio ocorrer,
ao mesmo tempo que, sem ela, a liberacdo total de desejos que em tltima instancia aponta
para a violéncia contra os inimigos, faz-se possivel. O que ressalto, no entanto, € que ela
¢ caracterizada com uma sintese do que foi exposto até agora.

O desejo pelo fim e de um inimigo, a fantasia do exterminio, as energias libidinais
apontadas para quaisquer que sejam os lugares ou pessoas que nao instituigoes especificas
e o desejo de forma geral acabam por ser pontos extremamente importantes na analise
critica de Mbembe no que se refere a essa violéncia revolucionéria. O que ainda sera
corroborado a seguir.

De forma nitida, Mbembe indica que nossa €época ¢ feita de hordas e ndo mais de
massas, hordas virtuais e passionais influenciadas e impulsionadas por estimulos que
advém da forga. “O que cla exige de seus herodis ¢ fortaleza, até mesmo violéncia. Quer

ser dominada e oprimida, quer temer os seus senhores” (Mbembe, 2020b, p. 96). Hordas
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heroicas que mais creem do que possuem uma verdade alimentadas de desejos
desorientados. Essas novas condi¢des sdo cruciais para uma critica do que Mbembe

entende por violéncia revoluciondria:

Como sera possivel infletir a propria democracia, ou até abandona-la,
de tal forma que a transbordante violéncia social, econdmica e
simbolica possa ser captada, se necessario confiscada, em todo caso
institucionalizada e dirigida contra um °‘grande inimigo’ — pouco
importa qual for — que devemos a todo custo aniquilar? (Mbembe,
2020b, p. 70-71).

Como a democracia ¢ transformada de tal forma que a violéncia ¢ uma ferramenta
tdo importante para a destrui¢do necessaria de um grande inimigo? Essa ¢ a questdo que
Mbembe coloca para o leitor, mas o inimigo ele ndo tem um lado definido, o ponto chave
que Mbembe quer mostrar ¢ que a excepcionalidade ¢ uma droga que vicia a democracia,
a violéncia intoxica a democracia para fins Gltimos “Essa ¢ a questdao que nossa época nao
para de se colocar: a inversdo da democracia” (Mbembe, 2020b, p. 71).

Precisamente, e aqui estd o maior ponto da talvez incerteza e receio de Mbembe
ao pensar a pos-colonia, € essa violéncia que acredita ser regenerativa ou até mesmo ser
a violéncia emancipadora do colonizado. No entanto, inclusive essa “tinha uma dimensao
incalculavel e, devido a essa incalculabilidade, era essencialmente imprevisivel”
(Mbembe, 2020b, p. 129). Nessa analise de mundo, em que as independéncias dos paises

africanos foram formalmente realizadas:

O que Achille Mbembe chama de pesadelo de Fanon continua. Que seu
diagndstico da violéncia permanece, apenas trocando quem representa
os papéis. Como no pior pesadelo de Frantz Fanon, a violéncia segue
sendo perpetrada por quem sé aprendeu a violéncia, e isso chegando ao
paroxismo da logica do massacre, da logica da necropolitica, onde o
que importa ndo € mais o poder de decisdo sobre quem vive, mas sobre
quem morre. Achille Mbembe fala sobre uma leitura de Fanon para
além da leitura da pratica da violéncia. Uma leitura que perceba que a
violéncia utilizada como praxis absoluta tem um fim, deve ter um fim.
(Thuin, 2017, p. 144).

E ndo por acaso Silvio Almeida em Necropolitica e Neoliberalismo (2021, p. 1)
aponta precisamente que em obras posteriores ao seu ensaio Necropolitica publicado em
2003, como Politicas da inimizade que tomamos como referéncia nesse capitulo, Achille
Mbembe da um salto em sua andlise ao delimitar que “as formas contemporaneas que
subjugam a vida ao poder da morte (necropolitica)” (Mbembe, 2016a, p. 147) estdo

diretamente relacionadas ao colonialismo e ao apartheid, uma espécie de transcendéncia
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de espaco e tempo. Uma afirmacgao que ¢ util ao lembrarmos que as formas de dominagao,
exploragdo e administracdo das sociedades humanas anteriormente utilizadas e que
percorrem a Modernidade a partir das classes dominantes, elites, colonizadores e
dominadores. Essas formas servem de ferramentas e bases de inspiragdo para uma
dominacao.

Vale notar que, embora as bases de dominagdo ainda hoje sejam pilares de
inspiragdes, a dependéncia, a dominagdo, a exploracdo e a administracdo nao sido as
mesmas que ontem. Evidentemente que essas formas de dominio ainda existem, mas ha
certa autonomia politica por parte dos paises de Africa que ndo existia antes das lutas de
libertagdo e independéncia capitaneadas pelo movimento anticolonial. Especialmente
durante a formacao desses Estados recém independentes, mesmo que ndo inteiramente na
dimensdo econdmica, questdes eram colocadas como objetivo de andlise fundamentais,

como o nacionalismo e a pertenca:

A constitui¢do da nova identidade consistia, de inicio, em aceitar a
africanidade essencial das diversas nac¢des culturais. Os territorios das
administragdes coloniais passaram a constituir, em todos os casos, a
definicdo territorial daquilo que os africanos comecaram a considerar
como Proto-Estados, em torno dos quais procuravam desenvolver na
populagdo um sentimento de pertenga (Ki-Zerbo, 2011, p. 658 apud
Ndaya, 2025, p. 6).

Definitivamente, ndo se pode perder de vista os ganhos que a luta anticolonial
trouxe para o povo africano. Caso isso fosse levianamente — ou intencionalmente — feito,
estaria cometendo uma injusti¢a ndo s6 com os que se foram durante a luta anticolonial,
como o proprio Fanon, mas também com os herdeiros contemporaneos dessas lutas. Essa
¢ uma ingratiddo que nao se deve cometer.

Pensando, portanto, na atualidade das bases societarias africanas — ou na propria
poOs-coldnia —, € possivel analisar que diante dos fundamentos da dominagao colonial, a
contemporaneidade traz uma problematica: essas praticas podem ser parcialmente
recuperadas e reatualizadas por aqueles que, ontem, eram vitimas do colonialismo e, hoje,
se transformaram em carrascos de suas proprias sociedades. Também por aqueles que
mesmo continuando vitimas, tornaram-se intermediarios entre o carrasco € a vitima, ou
ainda, entre aqueles que se encontram em uma violéncia fratricida.

Nesse sentido, a violéncia revoluciondria se torna mais problematica e encarada

de forma critica por Mbembe em uma contemporaneidade da crenga, afinal, hd um grande
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esquema em que o carrasco € a vitima — se € possivel identifica-los puramente — trocam
de lugares, se invertem, modificam a si mesmos e um perante o outro.

Esse ponto emblematico pode ser deduzido a vista de que “o conceito de
necropolitica leva em consideracdo as dimensdes que envolvem a guerra e a politica,
demonstrando como se tornaram indistinguiveis em seus métodos” (Federico, 2020, p.
117). Se a violéncia e a politica se confundem em um mundo de crencas permeado pela
fantasia de aniquilamento e desejo de um inimigo difuso, quem pode encarnar esse
personagem hoje e talvez nao amanha, a violéncia revolucionaria se mostra cada vez mais
problematica.

E nitido que, a partir desse pensamento:

O inimigo - o carrasco - encarna a forma absoluta de crueldade. A
vitima, cheia de virtude, ¢ incapaz de produzir violéncia, terror ou
corrupgdo. Neste universo fechado, onde ‘fazer historia’ ndo passa de
expulsar inimigos ou destrui-los, qualquer forma de divergéncia ¢é vista
como extremismo. Existe um sujeito negro apenas dentro de uma luta
violenta pelo poder — acima de tudo, o poder de derramar sangue. O
Homem Negro é um sujeito castrado, um instrumento passivo para o
gozo do Outro, ¢ se torna ele mesmo somente através do ato de tomar o
poder de derramar sangue do colonizador e usd-lo — o poder — ele
mesmo. No final, a historia se move dentro de uma vasta economia de
feitigaria (Mbembe, 2017, p. 42, tradug@o propria).

Além de tudo, Mbembe se coloca em uma preocupacao nitida com o conceito de
violéncia tomado as ultimas consequéncias a partir da imprevisibilidade notavel da
violéncia revoluciondria. Em mais uma prova argumentativa, Mbembe afirma que essa
violéncia teria consequéncias diretas no entendimento, em um sentido negativo, do
homem negro — e adicionado aqui quem foi colonizado —, enquanto sujeito que so se torna
sujeito através da luta, do derramamento de sangue e da violéncia. Veja, nunca ¢ uma
relacdo de autossuficiéncia ou, de modo mais positivo ainda, uma relagdo de
reconhecimento e reciprocidade que possuem como base a mutualidade. E uma visao,
muito afetada por uma violéncia que perpassa o tempo € os territorios € segue no mundo
pOs-colonial.

A partir de Fanon, e na época de Fanon, a violéncia emancipadora do colonizado
era um ponto central na esperanga do mundo, na elevacdo do mundo na escalada em
humanidade. E hoje? Julgo que uma recapitulagdo ¢ necessaria, mas antecipo que essa

analise da filosofia de Mbembe ndo estd desprovida de um receio.
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As consequéncias desse pesadelo real

De inicio, a partir da analise feita até agora, faz-se perceptivel que, na colonia, a
luta de classes era inseparavel da luta de ragas. Hoje, para Mbembe, outras novas formas
de racismos ndo apoiadas diretamente na biologia ou em ragas passaram a ser
constituintes do tecido social, elas representam uma suplementac¢ao ao nacionalismo, em
um momento em que essa forma de ideologia e governo, bem como a propria democracia
estao esvaziadas devido uma pratica e um desenvolvimento neoliberal no que concerne a
globalizacdo, a qual ocorre com a prioridade do capital, do lucro e ndo o humano ¢ as
relagdes de reconhecimento mutuo entre os individuos.

De modo paradoxal, “estd em curso, portanto, um complexo processo de
unificacdo do mundo, no contexto de uma expansao sem fronteiras (embora desigual) do
capitalismo” (Mbembe, 2020b, p. 199), ao mesmo tempo que sdo reinventadas as
diferengas ou em outros termos: ¢ refor¢ado o segregacionismo em uma globalizagdo do
apartheid, isto ¢, um mundo de separagdes.

Mbembe argumenta que, a partir de uma andlise que constata nossa €poca
enquanto a €época das separacdes e da luta contra o inimigo — seja qual for esse inimigo
que esta diretamente ligada com o passado colonial —, as democracias liberais — ou os
mitos em que elas historicamente se apoiavam — estdo passando por um processo de
inversdo. A ideia de uma democracia universal e planetaria fica cada vez mais distante
com a existéncia de Estados que definem e dividem os seus cidadaos e, de forma taxativa,
os indesejaveis, 0s quais nao estdo em uma perspectiva de preservacao da vida, mas sim
estdo relegados ao deixar morrer e ao deixar matar, tipico da necropolitica.

Mbembe ainda define e expde o que restou a nds em nosso tempo. A nossa época
¢ universal como o Iluminismo desejava? Para o autor ela ¢ a do ndo universal, uma
contemporaneidade de grupos separados em diversas categorias usualmente encaradas de
forma negativa. Como ja dito, o carrasco e a vitima se confundem, trocam de posi¢do, a
vitima de um vira o carrasco de outro. E a época da inversdo da democracia em que a
politica se assenta na diferenca de um eu para com o um outro, o qual ¢ sempre encarado
como um objeto. E a objetificacdo do outro, do indesejado que, embora ainda faca parte
do ego do primeiro individuo, ¢ deixado ao esquecimento e a aniquilagdo. Nessa
constru¢do, o militarismo possui um papel central, bem como a criagdo incessante de

inimigos, ou nas proprias palavras do autor:
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Vestido com as indumentarias do direito internacional, dos direitos
humanos, da democracia ou simplesmente da ‘civilizagdo’, o
militarismo ndo precisa avangar disfarcado. Para reavivar o d6dio, os
cumplices de ainda ontem sdo subitamente transformados em ‘inimigos
da humanidade toda’ e a violéncia bruta ¢ retificada. [...] Sem inimigos,
¢ dificil para elas se manterem de pé por conta propria. Se tais inimigos
realmente existem ou ndo ¢ irrelevante. Basta cria-los, encontra-los,
desmascara-los e expd-los a luz do dia (Mbembe, 2020b, p. 91).

Essa criagao e apontamento de sujeitos indesejados pelas democracias ndo ocorre
apenas em relacdo aos terroristas, mas também ¢ passivel de ser aplicado aos Estados de

forma generalista.

Atuando em conjunto, movimentos de 6dio, formagdes engajadas na
economia da hostilidade, da inimizade e das lutas multifacetadas contra
0 inimigo contribuiram, no final do século XX, para um aumento
significativo das formas e dos niveis aceitaveis de violéncia que podem
(ou devem) ser infligidos aos fracos, aos inimigos e aos intrusos (todos
os que ndo foram considerados como sendo dos nossos); contribuiram
para uma intensificagdo das relacdes de instrumentalizagdo na
sociedade; para mudangas profundas nos regimes contemporaneos do
desejo e dos afetos coletivos (Mbembe, 2020b, p. 93).

E aqui estd o cerne das consequéncias de tudo que foi descrito nas secdes
anteriores, esses movimentos de 6dio aumentam o nivel de tolerancia da violéncia sobre
os inimigos e, Mbembe continua em sua argumentacao, eles ajudaram na consolidagdo
de um Estado de seguranga e vigilancia diante de uma generalizacdo de um estado de
inseguranga. “Se o estado de seguranga ¢ uma estrutura, o estado de inseguranga ¢ uma
paixao, ou um afeto, uma condi¢do, ou mesmo uma for¢a de desejo” (Mbembe, 2020b,
p- 93). Logicamente, esses movimentos de 6dio também contribuem para o deslocamento
dos desejos e afetos coletivos de forma negativa aos inimigos criados e, portanto, para o
fortalecimento do estado de inseguranca.

A ambiguidade reside em uma diferenciagdo, se € que existe, entre os movimentos
de 6dio e os que se utilizam da violéncia para uma perspectiva, ou horizonte,
revolucionario. Dado que parece que por ambos se utilizarem dela, de uma forma para
Mbembe instrumental, a diferenciacdo se torna dificil. O desejo pelo inimigo parte dos
dois, a utilizagdo passional da violéncia também, bem como o uso religioso do martirio e
do fim de mundo.

Ainda trazendo para a contemporaneidade, Mbembe ndo esquece da questdo

ecoldgica que cada vez mais aparece no debate publico, afinal, o autor explicitamente cita
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como “os distarbios ecoldgicos acarretados pela vasta drenagem humana e seu cortejo de
violéncias nao foram, até o momento, objeto de qualquer estudo sisteméatico” (Mbembe,
2020b, p. 178). Isso ¢ dizer que, o trafico atlantico humano, as guerras de captura, todas
violéncias que afetaram fundamentalmente africanos no comércio triangular possuem
implicagdes ecologicas, um dado que Mbembe ressalta, embora seja algo ainda nao
devidamente estudado na perspectiva do autor.

Embora critico da ideia do fim, realmente parece que ele chegou para muitos ou,
no minimo, esta proximo. No entanto, o parecer nao traduz a realidade argumentativa de

Mbembe e a velha pergunta de um revoluciondrio aparece nesse capitulo: o que fazer?

A outra aposta

Nesse momento que parece ser de nao retorno, a ansiedade toma conta da escrita
de Mbembe. Se nem com a violéncia, a qual possui uma impossibilidade de ser captada,
como pensar um novo mundo? Ora, se ndo ousarmos de modo coletivo construir esse
novo mundo, esse trabalho enquanto contribuicdo ndo teria motivo de existir. Diante
desse esquema, o abandono do pensamento democratico, ou dos desejos de uma
democracia que seja de fato, € o que ocorre. O questionamento que Mbembe dirige ao
leitor ¢ sobre como a democracia ¢ transformada de tal forma que a violéncia ¢ uma
ferramenta tdo importante para a destruigdo necessaria de um grande inimigo? Essa ¢ a
questdo que move o pensamento sobre um novo mundo no que concerne a violéncia.

E importante frisar que o inimigo ndo possui um lado definido, o ponto chave que
Mbembe quer demonstrar € que a excepcionalidade € uma droga que vicia a democracia,
a violéncia intoxica a democracia para fins Ultimos de interesses restritos: “essa ¢ a
questdo que nossa €poca ndo para de se colocar: a inversdo da democracia” (Mbembe,
2020b, p. 71).

E por mais que o ocidente tenha se esfor¢ado por introjetar a racionalidade nas

subjetividades de todas as culturas com quem teve contato:

O nosso tempo esta de fato longe de se orientar pela razo, e ndo é certo
que volte a fazé-lo, pelo menos no curto prazo. A reboque da demanda
por mistérios e do retorno do espirito das cruzadas, ele se mostra mais
inclinado as disposi¢cdes paranoicas, a violéncia histérica, aos
procedimentos de aniquilacdo de todos aqueles que a democracia
converteu em inimigos de Estado (Mbembe, 2020b, p. 73).
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De acordo com Mbembe, ¢ uma violéncia generalizada, aparentemente sem
controle, contra todos que a democracia rejeita, esse ¢ um marco de nosso tempo. A
revogagdo de direitos e liberdades conquistados — tidos como certos — ¢ um discurso
generalizado para um mundo que Mbembe chama de desvinculado, de saida, da
democracia, onde uma reafirmacao do outro enquanto apenas um objeto ¢ o usual. Mas
sera esse mundo possivel de continuar a ser vivido ou pelo menos vidvel para a
humanidade continuar nesse paradigma global de separacao?

Mbembe aposta em uma necessidade de copertenga € na impossibilidade de nao
mais encarar o exterior como distante, a impossibilidade de olhar apenas para o interno e
esquecer de um outro lugar, onde o terror e a violéncia era exportada e imperava.

Mais do que nunca, os mundos estdo conectados e muito proximos. Mbembe
aponta ndo para o universal, ou seja, “a inclusdo em alguma coisa ou em alguma entidade
ja constituida” (Mbembe, 2020b, p. 72), mas sim para o em comum, o qual “pressupde
uma relagdo de copertenca e compartilhamento” (Mbembe, 2020b, p. 72). Essa nova
democracia de fato, uma democracia planetaria das espécies, portanto, necessita de um
compartilhamento mituo do mundo, incluindo as responsabilidades sobre o presente, o
futuro e o passado e, nesse sentido, a justica e a reparagao sao incontornaveis.

Para esse novo mundo, o questionamento sobre o humanismo criado
historicamente continua: “sera suficiente desqualificar o velho conceito de humanismo
abstrato e indiferenciado, cego a sua propria violéncia e as suas paixdes racistas?”
(Mbembe, 2020b, p. 200)

Esse questionamento ¢ um impasse que ¢ colocado ao mundo, isto €, como lidar
com uma globalizacdo que rompe fronteiras a0 mesmo tempo em que ocorre uma
globalizacdo do apartheid? A reinvencao das diferengas impera ao mesmo tempo que a
emancipacao dos escravizados grita para acontecer. Nesse sentido, Mbembe coloca a
questdo para se pensar se a desqualificagdo do humanismo, o ocidental, derivado do
Iluminismo e de uma tradi¢do particularista europeia, isto €, preenchido de violéncia e
racismo, seria suficiente para a emancipacao, que aponte mais para complementaridades
que diferencas.

A resposta, ou alguns caminhos que o autor indica, pode estar talvez, em um
primeiro momento, na ética do passante — ndo por acaso o titulo da conclusdo da obra
Politicas da inimizade. Para Mbembe (2020b) essa ética € a0 mesmo tempo rememoragao

e desprendimento de um local, seja de nascenca, seja um outro: ndo ¢ um nomadismo sem
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raizes ¢ jamais uma indiferenga, mas sim “uma questdo de jornada, circulagdo e
transfiguragao” (p. 209).

E exatamente o que o autor chama de devir-humano-no-mundo, um pertencimento
da espécie humana em todo o planeta, nos varios lugares, sem que seja algo rigido ou
determinante, afinal “ndo pertencer a nenhum lugar que lhe seja insito € o que ¢ ‘insito ao
ser humano, pois o ser humano, como um composto de outros seres vivos e de outras
espécies, pertence a todos os lugares conjuntamente” (Mbembe, 2020b, p. 209). E como
se 0 movimento e 0 ndo inatismo do ser humano seja o que de fato movimenta e ¢ inato
ao humano.

Ressalto o papel do movimento, dado que o passante ¢ necessariamente alguém
que carrega consigo os pensamentos de passagem e da travessia.

Ainda, Mbembe (2020b) expde outros pontos dessa ética: € o encarar a vida a
partir do excedente e ndo do excesso, afinal viver a vida nessa ética ¢ ndo percorrer o
caminho do sacrificio e da perda. Em uma analise que concerne a violéncia, o passante
ndo vive pela espada, ndo possui a violéncia enquanto ponto fundamental de sua praxis,
mas ¢ impossivel ndo se perguntar: e os conflitos? “Algumas questdes se resolverao por
sis0s” (Mbembe, 2020b, p. 211) pensando um mundo em comum, sem a Europa enquanto
centro da gravidade mundial, com a habitacdo de todos os lugares — o reconhecimento e
acolhimento do estrangeiro no territorio diferente de seu nascimento, permitindo-se
atravessar e ser atravessado.

Essa ¢ uma dimensao da aposta de Mbembe para um novo humano, um novo
mundo ¢ especificamente um novo corpo que “sera convidado a tornar-se membro de uma
nova comunidade. Desenvolvendo-se de acordo com seu proprio plano, caminhara entao
com outros corpos e, ao fazé-lo, recriara o mundo” (Mbembe, 2020b, p. 212). No entanto,
muitas lacunas ainda aparecem nesse desejo de um mundo livre da relagdo sem desejo e
da inimizade.

Trés anos antes do lancamento de Politicas da inimizade, em 2013, Mbembe
lancou a obra chamada Critica da razdo negra. Nela Mbembe (2020a) explicita a
importancia de saber que: existe um s6 mundo — também o que nomeia a conclusdo da
obra —, onde a mutualidade e reciprocidade devem ser conceitos centrais entre os humanos
e entre os humanos e o ambiente com todas as outras espécies para a criagao de reservas
de vida. Novamente a questdo da violéncia ndo € colocada, no entanto nao € apenas o

desejo de um novo mundo a partir da constatagdo que esse € o Unico que temos, existe
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uma outra ética que aponta para a reinvengao da comunidade, uma comunidade universal

regida pela ética da restituicdo e da reparagao:

Para construir este mundo que nos ¢ comum, sera preciso restituir
aqueles e aquelas que foram submetidos a processos de abstracao e de
coisificagdo na histéria a parte de humanidade que lhes foi roubada.
Nessa perspectiva, o conceito de reparacdo, além de categoria
econdmica, remete ao processo de recomposi¢do das partes que foram
amputadas, a reparagdo dos lacos que foram rompidos, o reinicio do
jogo de reciprocidade sem o qual nio pode haver elevagdo em
humanidade (Mbembe, 2020a, p. 313-314).

Uma elevacdo do mundo em humanidade, tal qual o sonho emancipatério de
Fanon. O afropolitanismo aponta para o fim do fardo da raga em que a diferencga seja parte
de um projeto maior e mais amplo sem o ressentimento e a vinganca. Novamente sem a
violéncia, mesmo enquanto violéncia direcionada a quem se beneficia e pratica o racismo,
com uma énfase na mutualidade, reparacao e restituicao.

Nessa aposta, essas duas éticas podem ser encontradas dentro de um conceito de
Mbembe: o afropolitanismo®®. Em Sair da grande noite. Ensaio sobre a Africa
descolonizada Mbembe (2019) descreve o afropolitanismo enquanto possuidor de dois
momentos, o primeiro sendo o da escrita de si, na pos coldnia, espiralar e turbilhonante.
Mbembe (2019, p. 227) explicita que essa primeira fase, o autor se afasta da negritude,
através principalmente do pensamento em 1970 de Yambo Ouolonguem, por nao ser
fetichista pelas origens; por interrogar a realidade por conta de encarar raca, tradigdo,
passado e poder com existente, mas para além do existente; e por conta desse excedente,
a escrita espiralar se mostra preocupada também com o outro e com o mundo, na pos-
coldnia, afundada no sofrimento e na violéncia.

O segundo momento descreve a entrada da Africa em uma nova era de circulagio
e dispersdo. Aqui, para Mbembe (2019, p. 227-233), Africa é movimento, um intervalo,
uma passagem, circulacdo e abertura, um movimento tdo amplo que implica na questdo
de saber quem € o africano, dado que existe uma heranca e imbricacao tanto com povos

ndo especificamente negros que passaram a habitar o continente e se considerar africanos,

26 Do original em francés em 2013, afiopolitisme, foi traduzido em 2014 por Narrativa Tragada na versdo
angolana e portuguesa das editoras Edigdes Mulemba da Faculdade de Ciéncias Sociais da Universidade
Agostinho Neto e Edigdes Pedago da obra Sair da grande noite. Ensaio sobre a Africa descolonizada
enquanto afropolitanismo. No entanto, na versao brasileira traduzida por Fabio Ribeiro, da Editora Vozes
em 2019, afropolitisme aparece como afropolitismo. Sem querer debater as diferengas de significado entre
ambos os termos, neste trabalho opto pela utilizacdo de afropolitanismo, assim como aparece na edigdo
brasileira da obra Critica da razdo negra (2020a) da n-1 edi¢cdes com traducao de Sebastido Nascimento.
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mas também com a didspora negra por todo o mundo. Noto como a ética do passante ¢
muito presente nesse segundo momento, o qual se mostra enquanto um pulmao na
imersao de mundos e na dispersdo deles. Esse pulmdo ¢ tido, ou deveria ser, como

fundamental para o mundo.

Assim, ndo é s6 que existe uma parte da historia africana que se
encontra em outro lugar, fora da Africa: existe igualmente uma historia
do resto do mundo na qual os negros sdo, inevitavelmente, os atores e
representantes. Em suma, seu modo de ser no mundo, seu modo de ‘ser
mundo’, de habitar o0 mundo, tudo isso sempre se efetiva sob o signo,
se nao da mestigagem cultural, pelo menos da imbricagdo dos mundos,
numa danca lenta e as vezes incoerente com os signos que eles nao
puderam escolher livremente, mas que, da melhor maneira possivel,
domesticaram e puseram a seu servico. A consciéncia dessa imbricagdo
entre o aqui e o ali, a presenca do ali no aqui e vice-versa, essa
relativizagdo das raizes ¢ dos pertencimentos primarios e essa maneira
de aceitar, com total conhecimento de causa, o estranho, o estrangeiro
e o distante, essa capacidade de reconhecer seu rosto na face do
estrangeiro e valorizar os tragos do distante no préximo, de domesticar
o ndo familiar, de trabalhar com aquilo que tem toda a aparéncia de
contrarios — ¢ essa sensibilidade cultural, histdrica e estética que € bem
indicada pelo termo ‘afropolitanismo’” (Mbembe, 2019, p. 233-234,
tradugdao modificada).

O cerne aqui ¢ o movimento inclusive epistemologico; a presencga e a distancia; a
solidariedade e a ndo indiferenca; a circulacdo e a imbricagdo do mundo. Vale notar que
de forma alguma Mbembe traz o conceito de violéncia para dentro do conceito de

afropolitanismo, o qual, de forma geral:

E uma estilistica e uma politica, uma estética e uma certa poética do
mundo. E uma maneira de ser no mundo que recusa, por principio, toda
forma de identidade de vitima — o que ndo significa que ndo tenha
consciéncia das injusticas e da violéncia que a lei do mundo infligiu a
esse continente e a sua gente. E também uma tomada de posigio politica
e cultural em relagdo a nacao, a raga e a questdo da diferenca em geral
(Mbembe, 2019, p. 237).

E aqui esta a ética da restituicdo e da reparacao. O ndo esquecimento € a reparagao
das injusticas sdo pontos primarios para se pensar a restituicdo daqueles que foram
despedacados com o objetivo de uma elevacao do mundo.

Até que ponto o afropolitanismo de Mbembe pode ser uma aposta da humanidade
para a elevacao do mundo, o que fundamentalmente implica em um distanciamento no
que concerne a violéncia de modo geral? Esse distanciamento seria uma recusa da

violéncia emancipadora do colonizado de Fanon ou de fato o mundo de Fanon, por mais
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inegavelmente diferente de nos, esta tdo proximo que essa violéncia pode ser reatualizada,
ou pelo menos repensada na atualidade? Essas questdes sdo centrais, dado que exposto as
leituras de ambos os autores, coloca-los em didlogo sera sobre o que o proximo capitulo
ira tratar.

Com as tensdes, as aproximagdes ¢ os distanciamentos sobre o entendimento dos
argumentos sobre a violéncia para dois autores preocupados com um novo mundo, uma
elevacdao da humanidade, um novo humano ou um novo corpo pretendo realizar o tltimo

grande movimento deste trabalho.
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A violéncia entre Mbembe e Fanon: Fértil como terra preta é a mente

do vilao.

Nesse terceiro capitulo proponho explorar alguns pontos fundamentais para que a
analise comparativa seja de fato realizada. O objetivo € mostrar as aproximagoes e tensoes
entre a violéncia emancipadora do colonizado, de Fanon e o afropolitanismo, de Mbembe,
de modo a ilustrar as diferengas entre o cerne das propostas de emancipagdo dos dois
autores.

Assim, julgo necessario explorar como essas tensoes aparecem a partir das criticas
que Mbembe dirige aos trabalhos de Fanon. Nesse sentido, vale destacar dois aspectos:
primeiro, que os diferentes momentos histéricos em que cada autor se insere esta ligado
ao modo de compreender as diferentes formas de lidar com a violéncia; segundo, que o
método e a visdo de mundos dos dois autores possuem centralidade nas respectivas

elaboracdes sobre Africa e sobre o mundo.

A dialética de Fanon

Quais seriam, portanto, as diferencas do entendimento da violéncia em Fanon e
Mbembe? Julgo inicialmente que a compreensdo da dialética para cada um € central em
suas analises, para além do tempo socio-histdrico em que cada um esta inserido, isto &,
Fanon no cerne das lutas de independéncia anticoloniais e Mbembe no pds-colonia com
todas suas problematicas. Comecemos pela andlise da dialética fanoniana que tanto
distingue o entendimento sobre a violéncia em ambos.

Eu atribuo a essa dialética fanoniana dois pontos fundamentais: a experiéncia e o
incognoscivel com uma carga politica fundamentalmente aberta. No entanto, antes da
propria dialética € necessario pensar a antidialética enquanto critica. Mostrar o que ndo €
para se apropriar do que é.

Como ja mencionado, o mundo colonial ¢ ‘“compartimentado, maniqueista,
imovel” (Fanon, 2022, p. 48), ou seja, ndo pressupde movimento: o mundo colonial, nesse
sentido, € uma antiadialética.

Para Ato Sekyi-Otu em Fanon'’s Dialetic of Experience (1996, p. 55-56), o mundo
colonial nao pode ser analisado propriamente a partir da reciprocidade hegeliana, dado
que a dialética € constantemente evocada nessa analise, mas sim a partir de uma logica

aristotélica de exclusividade mutua em que as zonas do colono e do colonizado ndo se
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complementam, mas se excluem totalmente. “O mundo branco, o inico honesto, rejeitava
minha participacdo. [...] Uma vez que o outro hesitava em me reconhecer, s6 havia uma
solucdo: fazer-me conhecer” (Fanon, 2008, p. 107-108)?’.

Esse mundo compartimentado ¢ maniqueista tem uma consequéncia direta na
apreensao do conhecimento, o qual se mostra imediato e ndo propriamente dialético para

o colonizado:

Quando se apreende o contexto colonial em seu imediatismo, fica
patente que o que divide o mundo ¢ antes de mais nada o fato de
pertencer a tal espécie, a tal raca. Nas colonias, a infraestrutura
econdmica € igualmente uma superestrutura. A causa ¢ consequéncia:
a pessoa ¢ rica porque € branca, € branca porque ¢ rica (Fanon, 2022, p.
36)

A carga politica, nesse sentido, ¢ fundamental para que a dialética fanoniana leve
em consideracdo a experiéncia do colonizado, afinal, para Sekyi-Otu (1996, p. 28) no
universo teérico de Fanon, ter como pilar a copia direta da dialética hegeliana, isto ¢, o
trabalho que a consciéncia realiza sobre si mesma, ¢ impossivel. O percurso da
experiéncia ndo ¢ um movimento puramente 16gico ou autoconsciente, mas um processo
profundamente atravessado por relagdes politicas concretas, contingentes e conflituosas
como continua a argumentacdo de Sekyi-Otu (1996, p. 29). Por isso, a ideia de culminar
em um saber absoluto ndo faz sentido em Fanon, ja que sua reflexdo esta enraizada nas
lutas reais de poder e na experiéncia colonial, isto ¢, a politica que atravessa as relagcoes
coloniais ¢ uma dimensdo fundamental para se pensar a dialética fanoniana da

experiéncia, pois:

E rigorosamente falso pretender e acreditar que esta descolonizagio
seja fruto de uma dialética objectiva que toma mais ou menos
rapidamente as aparéncias de um mecanismo absolutamente
inaceitavel. [...] O optimismo em Africa [sobre a descolonizag¢io] é o
produto directo da acdo revoluciondria, politica ou armada — muitas
vezes das duas simultaneamente — das massas africanas (Fanon, 1980,
p- 206, grifo proprio)

27 Analiso a questdo do reconhecimento com mais profundidade em meu artigo, junto dos colegas Jilia
Araujo Carvalho e Thiago Rodrigues Costa, O Sistema Das Autoconsciéncias a vista De Frantz Fanon:
Uma analise a partir do reconhecimento e da Negritude. Mas, de antemao, posso explicitar que “o nao
reconhecimento de uma parte, a parte branca na relagdo entre as autoconsciéncias, impede —
propositalmente ou ndo — qualquer ontologia, principalmente se considerarmos o reconhecimento enquanto
fundamental na teoria do sistema das autoconsciéncias” (2025, p. 28)
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A complexidade dessa dialética da experiéncia politica parte essencialmente da
violéncia. A luta, a violéncia emancipadora do colonizado € o principal motor da quebra
do imobilismo na cena colonial, outrora imével. Novamente para Sekyi-Otu (1996, p.
98), essa violéncia trata, antes de tudo, de um ato puro e radical que escapa as exigéncias
de uma necessidade dialética prévia. Como de fato ndo aparece na situagdo colonial, mas
também possui um papel formador central como for¢a viva que molda o mundo, ela revela
a temporalidade das coisas, educa politicamente as massas — a base de uma pratica
revolucionaria, uma ruptura mais profunda na ordem do mundo.

Essa compreensdao da violéncia em uma dialética da experiéncia
fundamentalmente politica é central no entendimento da prépria violéncia. Expor essa
relacdo ¢ explicitar como a analise de mundo de Fanon passa por essa dialética, mas
consequentemente e principalmente pela violéncia. A violéncia emancipadora do
colonizado surge, portanto, como o elemento que quebra a imobilidade da antidialética,
transformando o colonizado passivo que assiste a desgraca em um ator ativo que escolhe
suas proprias falas no palco da historia®®. E a criagio do humano novo, como ja exposto
nessa dissertagdo em que a violéncia em Fanon aparece também como autocriagdo € nao
apenas destrui¢do. Notadamente isso ocorre pensando na situa¢do colonial e sua
materialidade, as condi¢des socio-historicas que a colonia oferece ao colonizado.

No entanto, essa dialética ndo ¢ restrita apenas a esses termos, ela ¢ expandida ao
nivel incognoscivel e psiquico — afinal, ndo poderia de nenhuma maneira esquecer que
Fanon também ¢ psiquiatra: “a consciéncia tem necessidade de se perder na noite do
absoluto, unica condi¢do para chegar a consciéncia de si” (Fanon, 2008, p. 121). E uma
critica que Fanon realiza a nocao sartreana de dialética no que tange ao movimento de
Negritude, mas que revela algo fundamental no estudo dessa dialética: “a busca por
liberdade ndo deixa de ser atravessada por pulsdes e reagdes inconscientes a movimentos
internos e externos” (Faustino, 2020, p. 97).

Em especial, “essa incognoscibilidade da dialética era inconcebivel a nogao
sartreana de sujeito, que buscava afastar, a todo custo, todas as determinagdes extra-

conscientes do agir humano” (Faustino, 2020, p. 94). Somado a isso, a psique nesse

28 E para que ndo reste nenhuma divida que enquadre Fanon, ou sua dialética, enquanto um apologético
barbaro da violéncia, preciso ressaltar que “o fato de a dialética da experiéncia de Fanon relatar uma
estratégia de violéncia ‘totalizante’ caracteristica de uma determinada classe de agentes sociais ndo o torna
adepto do totalitarismo” (Sekyi-Otu, 1996, p. 44, tradugdo propria), como pdde e ainda pode aparecer as
criticas ndo tdo fundamentadas ou atentas o suficiente para compreender a complexidade da teoria
fanoniana.
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arcabouco dialético ¢ fundamental, pois ela mesma tem uma raiz na condi¢do do
colonizado enquanto produto do colonialismo, ¢ a sociogenia que Fanon tanto deixa
explicito em Pele negra, mascaras brancas (2008) e que Deivison Faustino (2020, p. 79)
define enquanto a “dimensao social do sofrimento psiquico”.

E nas pesquisas psiquiatricas de Fanon, expostas a partir da anélise de Nicolau
Gayao acerca dos norte-africanos, que também ¢é possivel apreender a sociogénese do
problema psiquico, marcado em sua analise de mundo: “O é4rabe ndo tem trabalho, s6 o
procura; nao tem relagdes amorosas. A sua sensa¢gdo de morte, quando nao sua morte
fisica prematura, emergem [sic] de uma morte social — ndo uma morte abstrata,
imaginaria, mas uma série de mortes concretas, reais” (Gayao, 2019, p. 5). E uma dialética
sentida na carne, na experiéncia traumatica e corporal para atingir a verdadeira

consciéncia de si. Uma linguagem muito bem explicita em suas pecas de teatro:

Num estilo enérgico de escrita que marcara todo o seu trabalho ao longo
da vida, temas como a morte, a vida, o amor, o tempo, a esperanga € o
futuro, sdo temperados por uma prosa e verso que parecem gingar
astutamente entre o sonho surrealista calibanizado por Césaire e a livre
associacdo psicanalitica a respeito do que foi sonhado, desejado ou
temido (Faustino; Gaydo, 2022, p. 41)%.

Esse movimento passa por um esclarecimento generalizado com um horizonte
proximo, a consciéncia nacional. O objetivo, a partir desse método dialético de Fanon ¢
a transi¢do da imediatez para o conhecimento racional das complexidades da colonia. A
dialética ¢ nitida quando as solidariedades raciais Obvias colapsam, revelando
contradi¢des internas de classe, género e regido.

A partir dessa dialética, Fanon (2022, 141) mostra que o povo deixa um
maniqueismo abstrato para adquirir consciéncia social e econdmica, ao perceber que a
divisdo simples entre um colonizador mau e um colonizado bom ¢ iluséria. Isso porque
as elites nativas também exploram a guerra em beneficio proprio. Fanon (2022, 142)
ainda explicita e discute que o militante descobre que, ao destruir o aparelho colonial,
pode estar ajudando a erguer outra forma de dominagdo: essa tomada de consciéncia ¢
dolorosa e desfaz a clareza idealizada do inicio da luta. No entanto, ela é necessaria, pois

¢ a partir da dialética que se pode exigir que se ultrapasse o nacionalismo estreito — e

2 A grafia do termo calibanizado ¢é proposital e justificado nessa passagem dos autores que se refere ao
Fanon: “Ao que parece Fanon foi um receptor dessa tradi¢do [ocidental], mas tal como Caliban, a
personagem monstruosa de The Tempest, escrito por Shakespeare no inicio do século XVII, apropria-se da
linguagem e significados ocidentais para devolvé-los subversivamente como ofensa politica aos
paradigmas canonicos” (Faustino; Gayao, 2022, p. 49).
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maniqueista — em dire¢do a uma consciéncia nacional que seja uma mediacdo entre a

particularidade da experiéncia local e a universalidade humana, um oximoro radical®.

Em Fanon, a consciéncia nacional aparece apenas quando as relagdes
de subordinagdo e alienacao sdo deliberadamente desafiadas. Ela toma
forma por meio de lutas colaborativas — primeiro para expulsar pessoas,
vontades e interesses fundamentalmente opostos ao surgimento da
vontade dos cidaddos nativos; depois para ir além disso e concentrar-se
no desenvolvimento de instituigdes que desenvolvam uma nacdo
outrora subordinada a outro centro metropolitano. Isso seria continuo e
dialético, exigindo que cada geracao desse o passo de responsabilidade
seguinte, buscando idealizar modelos que refletissem necessidades e
aspiragoes locais. Mesmo nesse caso, fica claro que, embora seja
possivel alimentar a consciéncia nacional (que podera até, em alguns
casos, vir a aflorar), ela funciona primeiramente como um ideal
normativo por meio do qual a meta de legitimidade politica, de relagdes
que deixaram de ser fundamentalmente abusivas, pode ficar clara e bem
entendida (Gordon, 2013, p. 274).

O trecho acima ajuda a entender que o método de superag@o para Fanon passa por
uma dialética continua, uma praxis continua. Assim, para além da violéncia inclusa, o
incognoscivel, a psique e a experiéncia, a dialética também ¢ continua e permeada pela
politica. E uma dialética que perpassa a época da violéncia emancipadora do colonizado
e permanece na reestrutura¢ao do mundo, permeada pela apropriacao e pelo humanismo

radical. Quando se considera a apropriacdo ¢ possivel apreender que, para Ato Sekyi-Otu:

Essa instidncia concreta da pratica de apropriagdo, entendo eu,
encapsula a compreensdo de Fanon sobre a dialética entre necessidade
e liberdade na condig@o pos-colonial. Pois, se recordarmos com Fanon
o significado etimoloégico da palavra, entdo ‘apropriacdo’ ndo ¢ de
modo algum a atividade nefasta que se tornou no uso corrente e na
politica cultural contemporanea, mas assume antes o carater de uma
resposta irrepreensivel por parte dos cidaddaos pds-coloniais ao que
podemos chamar de problema de sua ontologia historica vivida: a saber,
como ¢é possivel uma relagdo autonoma com as consequéncias de uma
modernidade invasiva? Nessa perspectiva, a apropriagdo seria a
atividade de tornar-se aquilo que se ¢, quando ndo ha um eu primordial
ao qual retornar, nenhuma esséncia nativa inviolada a ser recapturada;
consequentemente, trata-se do empreendimento de transformar em
tradicdo propria de possibilidades uma ordem imposta de praticas e,

30 Essa nog¢do advém do entendimento de Deivison Faustino acerca da necessidade e limites do movimento
da Negritude, em seu artigo Sartre, Fanon e a dialética da Negritude: dialogos abertos e ainda pertinentes
(2020). No entanto, considero que Fanon pode ser um oximoro radical também no entendimento geral entre
o particular e o de fato universal, assim, “tomo emprestado a nogdo linguistica de “oximoro” empregada
pelo fildésofo ganés Ato Sekyi-Otu (1996) ao se referir a Fanon. O termo — que expressa uma figura de
linguagem que relaciona ou exprime conceitos opostos em uma mesma locugdo — fora empregado
originalmente por Gramsci para descrever Maquiavel como um ‘partidario do universal’. Para Sekyi-Otu,
Fanon, assim como Maquiavel, se expressariam como ‘oximoros radicais’ que apontam para a possibilidade
de articulacdo “dialética” de interesses particulares e universais (Faustino, 2020, p. 77)
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assim, superar sua violéncia (Sekyi-Otu, 1996, p. 184, traducgdo
propria).

O entdo colonizado precisa converter técnica e cultura de dominagdo em algo que
lhe ¢ proprio, transformando instrumentos de alienacao em ferramentas de soberania. A
partir da violéncia imposta e da coldnia, ele pode transforma-las em algo novo, com o
intuito de liberdade, uma necessidade humana.

Para Frantz Fanon (1965, p. 71-72), a radio na Argélia colonial ¢ o exemplo
perfeito de como um instrumento técnico nao ¢ neutro, mas sim carregado de significados
politicos que se transformam radicalmente durante uma revolugdo. Esse instrumento &,
em um primeiro momento, um simbolo colonial: o radio era um elo do colono com a dita
civilizagdo, com a metropole francesa, servindo para evitar a "arabiza¢ao” e reforgar seu
direito de conquista e sua propria cultura. No entanto, como insiste Fanon (1965, p. 82-
83), com o inicio da luta armada em 1954, mas especialmente em 1956 com a criagdo da
estagdo "A Voz da Argélia Combatente", o radio deixou de ser um objeto inimigo para se
tornar um instrumento de libertacao, de revolucao.

Esse processo culmina na busca por um novo humanismo que reconheca a
independéncia das pessoas e que, talvez — e aqui concordo com as formulagdes de Sekyi-
Otu (1996, p. 214) — tenha a emancipa¢ao da mulher como medida da dignidade humana,
justamente para onde a dialética fanoniana aponta e usa como medida esse novo
humanismo.

A descolonizagdo auténtica ndo ¢ apenas a libertacdo do territério ou a
independéncia nacional, mas uma mudanga drastica nas relagdes sociais mais intimas.
Fanon descreve a entrada da mulher na histéria como um evento cataclismico que

subverte a ordem patriarcal e colonial simultaneamente:

Ele v€ na entrada das mulheres no drama da agéo histérica uma ruptura
tdo radical com os modos tradicionais de sua corporificagdo e
espacialidade que ele a evoca em uma linguagem que antecipa sua
descricao da descolonizagdo nos pardgrafos iniciais de Os condenados
da terra [..]. A revelagdo da agéncia feminina, seu
‘desenclausuramento’, €, nessa perspectiva, um acontecimento tao
subversivo da ordem das coisas quanto — e talvez até mais cataclismico
do que — o proprio programa de libertagdo nacional. Talvez a esséncia
da descolonizacdo auténtica consista precisamente em suas
manifestagdes em relagdes sociais transformadas, como as de género
(Sekyi-Otu, 1996, p. 225, tradugdo propria).
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Em O ano V da revolugdo argelina, escrito em 1959, traduzido em sua versao em
inglés como A dying colonialismo (1965), Fanon narra a derrota do pai e o colapso da
autoridade autocratica doméstica, permitindo que a mulher emerja como um sujeito moral
independente, capaz de criar seus proprios valores.

Fanon descreve explicitamente a perda da soberania tradicional do patriarca no
contexto revolucionario. Ele afirma que "esta derrota do pai pelas novas forgas que
estavam surgindo ndo poderia deixar de modificar as relacdes que prevaleciam
anteriormente na sociedade argelina" (Fanon, 1965, p. 105, tradugdo propria). Ao fazer
da mulher a medida da dignidade humana, Fanon substitui o antigo humanismo centrado

no homem por um projeto de reconhecimento reciproco:

Compreenderemos plenamente a dimensdo da derrota do pai se
reconhecermos nela ndo apenas o fim de sua autocracia epist€émica, mas
também o inicio de um novo modo de conhecer, julgar e falar. Pois, se
a morte do colonizador possibilita o retorno das forgas produtivas e dos
principios de acao as maos da nagdo, a derrota do pai liberta a agéncia
humana no ‘nivel mais elementar’ da existéncia (Sekyi-Otu, 1996, p.
234, tradugdo propria).

Nesse sentido ¢ possivel observar que Fanon (1965, p. 108) mostra que a mulher
destinada apenas ao casamento desapareceu para dar lugar a "mulher para a acdo", que a
"mulher-militante" substitui a filha passiva. Esse ¢ um debate ético e moral que sera
melhor debatido em trabalhos posteriores devido a sua densidade, mas ainda vale

mencionar que:

De acordo com [...] [Butler], a questdo que concerne ao humanismo
seria muito mais ampla do que fazer oposicdo a um sistema politico
especifico —no caso, o colonialismo —, tal como a loégica “masculinista”
parece implicar. Trata-se, antes, de trans-formar [sic] as precondi¢des
que ddao margem para que mecanismos colonialistas possam vir a se
instaurar (Tosold, 2018, p. 147).

Justamente o que Fanon tenta advertir com tanta precaucao em sua obra: o esforgo
para garantir que ndo seja mais possivel o ressurgimento de formas coloniais em Africa

ou em qualquer outra parte do mundo.

O dialogo que Mbembe estabelece

Antes de mergulhar nas criticas de Mbembe a Fanon: existe uma passagem que —

por mais tangente ao debate que ela possa parecer — ¢ fundamental para compreender uma
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contraposi¢do a expectativa de Fanon, ao mesmo tempo que, comega a expor a vivéncia
de Mbembe na pds-colonia e como ele analisou os movimentos de independéncia e os

atores dessa cena.

De fato, tanto antes quanto durante e apos a coloniza¢do, o poder na
Africa sempre buscou se revestir com a aparéncia da virilidade. Seu
estabelecimento, atuagdo e significagdo operam em grande parte sob o
modo de uma erec¢do infinita. A comunidade politica sempre pretendeu
ser, antes de mais nada, o equivalente de uma sociedade dos homens
ou, mais precisamente, dos ancidos. Sua efigie sempre foi o pénis ereto.
Alias, pode-se dizer que o conjunto de sua vida psiquica sempre se
organizou ao redor do evento que € o inchago do 6rgdo viril. De resto,
o romance africano pos-colonial soube expressar isso muito bem. Na
obra de Sony Labou Tansi, por exemplo, o processo de turgescéncia faz
parte dos principais rituais do déspota pds-colonial. Com efeito, ele &
vivido como o momento no qual o déspota dobra de altura e se projeta
para além de seus limites. Quando ocorre essa arremetida para as
extremidades, ele se multiplica e produz um duplo fantasmatico cuja
funcao ¢ apagar a distingdo entre a poténcia real e a ficticia. Nos jogos
de poder e de subordinagdo, o falo pode desempenhar a partir desse
momento uma fungdo espectral. Mas, ao buscar ultrapassar seus
proprios contornos, o pénis do poder expde, inevitavelmente, sua nudez
e seus limites e, ao expd-los, expde o proprio déspota e proclama, de
modo paradoxal, sua vulnerabilidade no proprio ato através do qual ele
pretende manifestar sua onipoténcia. O déspota ¢é entdo, por definigdo,
sexual. O déspota sexual se baseia numa praxis do gozo. O poder pods-
colonial, em particular, literalmente se imagina como uma maquina de
g0z0. Aqui, ser soberano ¢ poder gozar absolutamente, sem reserva nem
entraves. A gama dos prazeres se estende (Mbembe, 2019, p. 221-222).

A partir desse trecho, € possivel apreender uma contraposi¢ao entre a derrota do
pai, seja no ambito familiar ou nacional, com uma roupagem revolucionaria de Fanon e
0 que Mbembe descreve como a reinstalagao — ou continua¢ao — de um poder masculinista
na pos-colonia, em que o autocrata utiliza rituais de virilidade e erup¢do falica como
linguagem de comando. De fato, a aposta de Fanon, muitas vezes ignoradas, contra um
masculinismo e a medi¢gdo do novo humanismo a partir de uma situagdo niao apenas
concreta das mulheres, mas o que elas significam num contexto social, poderia ter sido
um ponto fundamental para uma descolonizacdo que ocorresse de fato.

Uma vez apresentado o ponto de partida da andlise de mundo que afeta o
entendimento acerca da violéncia na obra de Fanon, julgo necessdrio mostrar as criticas

de Mbembe a essa nogao, para também entender as naturezas dessas criticas.
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A leitura de Mbembe, em relacao aos escritos de Fanon, se baseia na realidade do
que a pos-colonia mostrou para o camaronés, ou seja, a problematica de uma violéncia

infinita e quao criativa a violéncia pode ser.

Nessas condigdes, pensava Fanon, a descoloniza¢do enquanto evento
politico constituinte ndo podia de modo nenhum se privar da violéncia.
[...] Contudo, por mais criativa que pudesse ser, a violéncia pura e
ilimitada ndo era totalmente imune a uma possivel cegueira. Bloqueada
numa repeticao estéril, ela podia a todo momento se degenerar e ver sua
energia colocada a servico da destrui¢do pela mera destruicdo
(Mbembe, 2020b, p. 18).

Notadamente ha uma critica, por parte de Mbembe, a nogdo de violéncia que
Fanon apresenta. No entanto, vale relembrar que essa critica aparece de forma postuma,
se assim posso dizer, dado que ndo se dirige exatamente a violéncia enquanto conceito
fanoniano, mas sim como a violéncia operou ap6s as independéncias formais dos paises
africanos e apds a morte de Fanon. A independéncia formal e ndo completa — economica
e da mentes dos colonizados — sempre foi um alerta colocado por Fanon — bem como sua
certeza da potencialidade do povo e nao especificamente de um partido ou de um lider.
Veja, nao sou um missionario do Deus dos preto, acusagdo que ja foi dirigida ao Fanon,
de forma abertamente pejorativa. O ponto central que quero mostrar aqui € a analise de
um autor que ¢ referéncia no debate sobre um novo mundo, sem que isso signifique
blinda-lo de possiveis criticas.

Nessa argumentacao, quando Mbembe (2019, p. 44) se questiona se 0 povo recém
independente era realmente livre, ele indica que esse povo herdou as grandes
problematicas da colonia, um povo “autdnomo na tirania”, independente, mas nao livre.
Eu concordo quando Mbembe (2019, p. 44-45) comenta que para além da falta de
infraestrutura e das leis abusivas da época colonial, ndo se herdou muita coisa positiva.
Nao houve de fato uma descoloniza¢ao economica e das mentes dos colonizados, existia
uma dependéncia explicita em que o povo ndo continuou a ser o protagonista do processo
de descolonizacgdo. O que afetou Mbembe em sua visdo de mundo na pos-colonia, e ele
deixa isso explicito, € que “para bom entendedor: apesar de sermos independentes, ndo
se pode descolonizar tudo de uma vez” (Mbembe, 2019, p. 45). Por isso, ler os dois
autores pode ser um modo de contribuir com todos os povos que lutaram pela

descolonizacdo e ainda vivem esses ecos do colonialismo:

Hoje, um dos desafios da leitura de Les damnés de la terre (Os
condenados da terra) é o fato de o texto ser inexoravelmente

114



revolucionario, mas vivermos em um momento contrarrevolucionario
ou em um contexto global que ndo tem medido esforcos para
desacreditar a mais remota possibilidade de revolugido (Gordon, 2013,
p. 260).

O receio de Mbembe tem raizes em como Africa se moldou nos pos
independéncias e ndo s6: como o mundo acabou se tornando cada vez mais refém dos
interesses particulares de poucos através do chamado mercado, um esquema em que as
proprias elites africanas tém parte! No entanto, essa aflicdo ndo ¢ como a estatua do
general na antiga colénia que imobiliza o colonizado e o subjuga: “A hora da Africa
chegara. Talvez ela esteja proxima. Mas, para precipitar seu advento, ndo poderemos
economizar novas formas de luta” (Mbembe, 2019, p. 255). Nao julgo prudente, portanto,
considerar Mbembe enquanto pessimista, ¢ um receio do autor que provém, e esse ¢ meu
ponto de argumentacdo no inicio desta se¢do, do que os paises pds independentes
mostraram a ele.

“Mbembe, ao longo de seu percurso de vida e de producado intelectual, parte de
um tom pessimista e decepcionado com as vicissitudes que tematiza para um tom mais
otimista e integrativo” (Brites, 2022, p. 168). Nao por acaso, Brites (2022, p. 165-167)
narra o inicio da vida intelectual e politica de Mbembe, com sua dissertagao enunciando
um herdi colonial em sua visdo — e proibido de ser ressaltado na vida publica na época
em que Mbembe cresceu —, sua tese denunciando o primeiro presidente camaronés
Ahmadou Ahiodjo enquanto chefe de um governo ditatorial.

Tudo isso resulta na expatriagao do autor: “Mbembe define esse desfecho como
as sombras de ‘imbecibilidade’ combinada nao s6 de brancos, como também de negros,
seguindo de consideragdes sobre a colonizagdo com um processo de dominagdo plena
pela violéncia” (Brites, 2022, p. 167).

Essa violéncia continuou no pds independéncia na forma do fratricidio, como
outrora na situagcdo colonial. Mbembe comenta sobre um episddio que Fanon descreve
em sua atua¢dao como psiquiatra, em que um policial internado encontra um outro interno,
alguém que ele torturava. O que vale ser destacado nesse ponto ¢ como a violéncia
infligida, tanto para Fanon quanto para Mbembe, também afeta a mente, de forma
negativa, do torturador. “A violéncia que havia sido levado a produzir agora o trancava
no personagem do louco” (Mbembe, 2020b, p. 151). Mais do que isso, ela continua a
pairar na atmosfera e parece infinita — a violéncia atmosférica é continua! — e agora

preenche as mentes e coragdes dos recém independentes.
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O outro paciente de Fanon era acometido pela colera e pela raiva [...]
Seus testiculos haviam sido praticamente esmagados em uma horrivel
sessdo de tortura. Passou a sofrer de impoténcia e sua masculinidade foi
afetada. Nao sabia o que fazer com a violéncia que tinha dentro de si
por causa da violéncia que teve que suportar. Sua propria esposa fora,
sem duvida, estuprada. Duas instancias de violéncia, portanto — uma
que ¢ dada externamente, mas que produz a outra, a violéncia que habita
0 sujeito internamente e¢ nele desperta raiva, colera e, por vezes,
desespero (Mbembe, 2020b, p. 151).

Um ponto, novamente nesses relatos de Fanon que Mbembe resgata ¢ o
apontamento no fato de que a violéncia introjetada passa a habitar o interior dos sujeitos.
Essa tltima deve fluir para algum lugar e dar vazao em certos sentimentos ou agdes, €
essas andlises de Mbembe apontam justamente para um momento de confluéncia entre
ambos os autores, isto ¢, a presenga do incognoscivel e da importancia da psique do
colonizado na dialética de Fanon.

Exatamente para Fanon na leitura de Mbembe, “é preciso sair do mito e escrever
a historia — vivé-la ndo sob a forma de histeria, mas com base no principio segundo o qual

299

‘eu sou meu proprio fundamento’” (Mbembe, 2020b, p. 151). Acontece que nem sempre
1sso ocorre de fato, dado que “na época pos-colonial, ¢ o irmdo e ndo o colono que agora
¢ o inimigo, ¢ o direito soberano de matar estd sendo exercido de maneira fratricida
primeiramente contra o proprio povo” (Marriot, 2011, p. 60-61, traducdo propria). O que

novamente retoma o proprio titulo da obra Politicas da Inimizade:

Mbembe reflete sobre como a inimizade tornou-se o motor da pratica
politica contemporanea, atualizando uma leitura de Fanon segundo a
qual a violéncia guardaria a condi¢@o incontornavel de um pharmakon,
cuja dosagem pode produzir a cura ou em doses exageradas pode trazer
a morte. (Federico, 2020, p. 76)

Enquanto Fanon foca na violéncia que desintoxica e reabilita 0 homem oprimido,
Mbembe observa o resultado histérico de quando essa dose foi excessiva ou mal
administrada, tornando-se uma repeticdo estéril voltada para a destrui¢cdo pura em que o
proprio colonizado é quem mais sofre. E o receio de Mbembe de que a violéncia
emancipadora do colonizado teorizada por Fanon se transforme em violéncia fratricida
na pés-colonia.

Esse € o pesadelo da farm4cia fanoniana, isto €, o receio de que a dose da violéncia
de fato saia do controle. Mas insisto, se isso ocorreu, ndo foi por falta de teorizagdo sobre

essa possibilidade. A partir do que Fanon viveu e viu na Argélia, ele apontava para uma
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necessidade de insurreicao que ndo excluia a violéncia como possibilidade. Essa violéncia

era total, mirava a ordem colonial e qualquer coisa que enclausurasse o colonizado:

Diante da debilitagdo e da destruigdo resultantes, Fanon acreditava que
a violéncia era necessaria. Violéncia essa que tinha um alvo duplo: o
sistema colonial enquanto tal e os diversos sistemas de inibicdo que
mantinham os colonizados sob o jugo do medo, da supersticdo ¢ de
tantos complexos de perseguicdo e de inferioridade (Mbembe, 2020b,
p- 129).

Além de total, ela era criadora e regenerativa:

Para entender a importincia que Frantz Fanon atribui a violéncia
criativa e ao seu poder de cura, € necessario lembrar duas coisas. A obra
de Fanon se insere perfeitamente em trés dos debates e controvérsias
mais marcantes do século XX: o debate sobre os géneros do humano
(racismo); sobre a partilha do mundo e as condi¢des de cominagdo
global (imperialismo e direito dos povos a disporem de si mesmos); €
sobre o status do maquinario da guerra e seu destino (nossa relagdo com
a destruicdo e a morte). Essas trés questdes espicagam a consciéncia
europeia desde o século XVI e, no inicio do século XX, abriram
caminho para um profundo pessimismo cultural (Mbembe, 2020Db, p.
112).

Violéncia criativa dotada de um poder de cura, essa € a visdo de Mbembe sobre a
obra de Fanon. Notadamente, essa relagdo vem de um aprofundamento do estudo de
Fanon no século em que ele esta inserido e nos debates mais marcantes da época: sobre o
humano e os ndo considerados enquanto tal; a autodeterminagdo dos povos diante do
imperialismo e a relagdo nossa com uma extensdo maquindria destrutiva que em ultima
instancia significa a morte. Sdo esses trés marcos do século XX, os quais desembocam
no que Mbembe chama de pessimismo cultural, ndo se pode esquecer que sao construidos
no imaginario europeu desde o século XVI.

Esses pontos, para Mbembe, indicam a relagdo da violéncia criativa com um poder
de cura. No entanto, a critica central de Mbembe ¢ que a violéncia € incalculdvel e

imprevisivel.

Ao fazer tabula rasa da ordem opressiva, ela permitia abrir o terreno
necessario para a criagdo do novo. Ao tornar a ordem colonial caduca e
inoperante, a violéncia atuava como instrumento de ressureicdo. |[...]
ndo se tratava tanto de conquistar o Estado, mas de engendrar uma outra
formagao de soberania. Como momento privilegiado de surgimento do
novo, a violéncia regenerativa da descolonizagio almejava a producao
de outras formas de vida. Tinha uma dimensao incalculavel e, devido a
essa incalculabilidade, era essencialmente imprevisivel. Uma vez
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desencadeada, podia se tornar incontrolavel. Desse ponto de vista era
ao mesmo tempo algo capaz de salvar e também a fresta por onde o
perigo invadia a casa (Mbembe, 2020b, p. 129).

Ora, foi exatamente o que Mbembe viveu em Camardes no po6s independéncia, ele
¢, assim como Fanon, produto de sua época. Nessa perspectiva, sou contrario a visoes
reducionistas, Fanon e Mbembe sustentam que a violéncia — apesar de sua
imprevisibilidade para o segundo —ndo constitui um artificio mecanico ou isolado de luta.
A violéncia ¢, de fato, totalizante, a0 mesmo tempo que se afasta de ser um mero

instrumento cru e simplista.

A cura se operava por meio de um colossal trabalho sobre si mesmo,
por meio de novas experiéncias do corpo, do movimento, do estar junto
(ou seja, da comunhio), como esse fundo comum daquilo que o ser
humano tem de mais vivo e mais vulneravel, e eventualmente por meio
do exercicio da violéncia. Violéncia essa dirigida contra o sistema
colonial. [...] Mais ainda, a violéncia colonial tinha por func¢io captar a
forca do desejo no subjugado e desvid-la para investimentos
improdutivos. (Mbembe, 2020b, p. 17).

Para o fim do fardo da raca, Fanon, na propria leitura de Mbembe, indicava uma
cura que passava pela linguagem e pela percepcao; por si mesmo, de maneira integral, e
pelo coletivo; e eventualmente pela violéncia. Noto essencialmente a construcdo de lagos,
as experiéncias do corpo e o movimento. Nao ¢ uma investida bruta, ela ¢ reforcada pelo
que o humano tem mais, acredito eu, de humano. E isso ¢ feito mesmo com a perversa

pressdo colonial sobre o desejo’’.

Nao tenho dom pra vitima

Relembrar que Mbembe (2019, p. 45-48) saiu de Camardes, passando por Franga,

Estados Unidos da América e Africa do Sul ¢ fundamental para minha analise. Realizar

31 Reproduzo as tltimas paginas de Pele negra, mdscaras brancas (2008) para reafirmar o quanto o roubo
do desejo ¢é perverso: “Reencontrando a oposi¢ao do outro, a consciéncia de si tem a experiéncia do Desejo;
primeira etapa do caminho que conduz a dignidade do espirito. Ela aceita arriscar a propria vida e
conseqiientemente ameaga o outro na sua presenca corporal. [...] Assim a realidade humana em-si-para-si
s6 consegue se realizar na luta e pelo risco que envolve. Este risco significa que ultrapasso a vida em diregdo
aum bem supremo que ¢ a transformagao da certeza subjetiva, que tenho do meu proprio valor, em verdade
objetiva universalmente valida. Peco que me considerem a partir do meu Desejo. Eu ndo sou apenas aqui-
agora, enclausurado na minha coisidade. Sou para além e para outra coisa. Exijo que levem em consideragao
minha atividade negadora, na medida em que persigo algo além da vida imediata; na medida em que luto
pelo nascimento de um mundo humano, isto ¢, um mundo de reconhecimentos reciprocos” (Fanon, 2008,
p. 181).
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esse movimento ¢ rememorar que o proprio caminho do autor ¢ de deslocamento, de um

transeunte, de um passante, tal qual o afropolitanismo pressupoe:

O caso de Mbembe, sua condi¢do como expatriado vigora no que
muitas vezes o autor enunciou enquanto ‘ferida’ do ndo pertencimento,
tendo em vista a sua expulsao de Camaroes, seu pais natal, devido a sua
critica a ditadura de Paul Biya. O percurso itinerante que caracterizou
sua trajetdria de vida apds a sua moradia na Franca, nos Estados Unidos
e por tiltimo na Africa do Sul (Brites, 2022, p. 193).

E uma cautela sem ressentimento, sem desejo de vinganga e sem se autoafirmar
enquanto vitima. O tempo de ambos ¢ diferente, mais que isso: 0 método de ambos se
diferencia essencialmente pensando — e detendo como horizonte — na emancipagao que
cada um considera.

A diferenga fundamental entre os métodos de Frantz Fanon e Achille Mbembe
reside na transi¢cao de uma dialética da experiéncia e da praxis revolucionaria para uma
arqueologia e genealogia das relacdes de poder na pds-coldnia. Enquanto Fanon utiliza a
dialética para romper com o imobilismo do mundo colonial, Mbembe adota um método
que mapeia a formacdo de discursos e as tecnologias de morte que persistem apods as
independéncias.

Nesse sentido, Fanon se utiliza de uma dialética da experiéncia vivida,
profundamente enraizada na fenomenologia e na psicanalise e busca compreender como
a estrutura colonial deforma a psique — através da sociogenia — para, através da praxis
violenta, quebrar a antidialética colonial — um mundo que ele descreve como imodvel e
petrificado. Para Fanon, a dialética ndo ¢ puramente l6gica, mas um processo politico e
contingente que visa a ressurreicao do tempo e a invenc¢do de um novo humano. Mbembe,
por outro lado, percorre um método que ¢ primordialmente arqueologico e genealogico,
fortemente influenciado por Michel Foucault. Em vez de focar na ruptura dialética,
Mbembe mapeia os jogos de relagdes que constituem a pos-coldnia, investigando como
institui¢des, normas e o capital se entrelagam para produzir a necropolitica. Ele ndo busca
apenas o nao absoluto a dominagdo, mas analisa a indocilidade e as artes de fazer das

sociedades que subvertem o poder de dentro.

Assim como o debate das relacdes de poder multifacetadas que ressoam
fortemente em Michel Foucault. O escopo teorico, filos6fico, historico
e psicanalitico utilizado pelo autor, sobretudo a partir de ferramentas de
analise do campo das humanidades, é gigantesco. Mbembe abrange
fortemente as contribui¢cdes de Frantz Fanon, Félix Guatarri e Gilles
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Deleuze, além de Michel Merleau-Ponty, Lacan e autores mais
proximos da critica pos-colonial e dos estudos culturais, como Dipesh
Chakrabarty, Gayatri Spivak, Arjun Appadurai e o proprio Paul Gilroy,
que € seu amigo pessoal (Brites, 2022, p. 19).

Apontar para a influéncia de Foucault no pensamento de Mbembe ndo significa
dizer que o autor camaronés seja menos revolucionario que Fanon. Afirmar isso € repetir
um grande erro da academia que percorreu décadas: encarar o prefacio de Sartre do
Condenados da Terra como mais importante que a propria obra de Fanon. Mbembe ¢ um
autor de nome proprio que a partir de suas diversas influéncias tedricas e seu tempo
historico desenvolve uma analise de mundo que invariavelmente vai se diferenciar de
Fanon. Nao hé nada de errado sobre isso, negros podem nao ser todos iguais.

Apontar isso ndo significa, e preciso destacar, que Mbembe ndo tem a violéncia
enquanto ponto importante de sua teoria geral direcionada para a emancipagdo, mas sim
que, enquanto a violéncia para Fanon ¢ uma préxis absoluta e um instrumento de cura e
desintoxica¢ao para o colonizado — metodologicamente, a violéncia ¢ o motor que retira
o sujeito da ndo humanidade e o torna um ator da Histéria. Para Mbembe, embora
reconhega o carater criativo da violéncia em Fanon, a violéncia ¢ analisada sob a logica
do pharmakon: um remédio que, se administrado em dose errada na pds-coldnia, torna-
se um veneno destrutivo e estéril. Seu método foca na imprevisibilidade da violéncia, que
frequentemente resulta em lutas fratricidas em vez de libertagdo, ou na continuidade dela.

O horizonte metodoldgico de Fanon, portanto, ¢ um humanismo radical que exige
a destrui¢do das estruturas coloniais para que o nos possa emergir de uma base totalmente
nova ¢ desalienada. A meta ¢ a autonomia do sujeito que surge através do confronto
dialético.

A emancipacdo para Mbembe tem como base o afropolitanismo como uma poética
do mundo ¢ uma ética da circulagdo. O seu método recusa a identidade de vitima e a
fixidez das raizes, focando na restituicdo, reparacdo e copertenca em um mundo que ele
enxerga como uma cubata — casa coberta de folhas — sem chaves e em constante
movimento.

Em um caminho um pouco distinto, “Fanon, reiteradamente, identifica uma
correlagdo direta entre o ‘mundo colonial’ enquanto ‘maniqueista’, ‘compartimentado’,
‘encolhido’ e ‘semeado de interdigdes’ e o corpo colonizado em sua ‘imobilidade”,
‘contratura” e °‘rigidez’” (Tosold, 2018, p. 173). Para Fanon a emancipacdo ¢ o

rompimento fisico da cidade proibida do colono. J4 para Mbembe, e aqui uma arvore
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cheia de frutos aparece aos olhos do faminto, a Africa contemporanea ¢ uma cubata sem
chaves definida pela itinerancia e dispersdo, onde a identidade nao ¢ mais uma clausura
da raga, mas um corpo em movimento. De todo modo, existe uma linha que liga a analise
fanoniana sobre a situacdo colonial a uma expectativa de mundo presente em um
momento ndo exatamente revolucionario. Essa linha, por sua vez, ajuda a revelar o poder
argumentativo de Mbembe: “Visto da Africa, o fenémeno da circulagio dos mundos tem
pelo menos duas faces: a da dispersdo que acabamos de evocar, ¢ a da imersdo” (Mbembe,

2019, p. 232) e muito mais que isS0:

Alguma coisa fecunda brotara dessa Africa-gleba, um campo imenso
de trabalho da matéria e das coisas, alguma coisa capaz de se abrir sobre
um universo infinito, extensivo e heterogéneo, o universo aberto das
pluralidades. Esse mundo-africano-que-vem, cuja trama complexa e
movel desliza incessantemente de uma forma a outra e desvia todas as
linguas e sonoridades porque ndo se liga mais a nenhuma lingua ou som
puro; esse corpo em movimento, jamais num lugar sd, cujo centro se
desloca por todos os lados (Mbembe, 2019, p. 14).

E uma esperanga — e se eu ou nds nao tivermos, esse trabalho ndo faz sentido —
que, no fim, tenho certeza de que a apropriagdo de uma visdo classista no que toca os
temas em discussdo também parece frutifero em relacionar ambos os autores, mesmo que

ndo muito presente em Mbembe, ela ainda ocorre:

Cada pais tem as elites que merece. E um problema de relagdes de
forgas entre as classes dominantes e a sociedade. Com o risco de utilizar
uma linguagem um pouco anacrdnica, eu diria que a democracia ndo se
enraizarda na Africa sem um minimo de antagonismos de classe.
Enquanto a estrutura social permanecer gelatinosa e as classes
dirigentes ndo prestarem contas a ninguém, elas podem fazer o que
quiserem com as riquezas nacionais € ndo t€m nenhuma razdo para
servir o interesse publico. Por outro lado, elas se servem do alibi étnico
para disciplinar grupos humanos inteiros e dissuadi-los de qualquer
vontade de mudanga enquanto consolidam seus interesses proprios
(Mbembe, 2019, p. 255-256).

O ponto de encontro dessa diferenciagdo exige, para ambos, a recusa de uma
consciéncia vitimista. Enquanto Fanon conclui que o homem nao deve ser prisioneiro da
histéria, mas seu criador, Mbembe propde o afropolitanismo como uma politica de estar
no mundo que transcende as fronteiras da raca e do Estado-nacdo. Essa ética do passante
reconhece a fragilidade universal e busca a restitui¢ao e reparacdo dos lacos rompidos,
ndo através da vinganga, mas de uma sobriedade da memoria que rompa com a repeticao

da tragédia.
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Retomando a epigrafe desta dissertacao, relembro que Fanon quer uma linguagem
que fere para romper o siléncio colonial. No entanto, Mbembe alerta que essa voz brutal

ndo deve se estagnar no ressentimento, no vitimismo, mas precisa evoluir:

A consciéncia vitimista é uma consciéncia perigosa, pois se trata de
uma consciéncia emudecida pelo ressentimento e desejo de vinganga,
que sempre estd procurando infligir ao outro — um outro geralmente
mais fraco, ndo necessariamente o real culpado — a quantidade de
violéncia que ela sofreu. Acredito que ha perigo nessa forma vitimista
da consciéncia. A questdo ¢ como as pessoas que sofreram um trauma
historico e real, como uma guerra ou um genocidio, podem se lembrar
do acontecido e usar a reserva simbolica da catastrofe historica para
projetar um futuro que rompa com a repeti¢cao das violéncias sofridas
(Mbembe apud Brites, 2022, p. 202).

Nos ultimos paragrafos deste capitulo, eu preciso pontuar que a emancipagao em
Fanon passa pela ressurreicao do tempo e pela invencao de uma nova humanidade através
da luta. Em Mbembe, ela se projeta no devir-mundo da Africa, um territorio que, como
cubata sem chaves, define-se pela circulagao, plasticidade e pela capacidade de habitar a
Terra como um patrimonio comum. A proposta de Mbembe ndo € o esquecimento, mas
a reparacgao dos lagos rompidos.

O afropolitanismo pode ser a continuacdo de uma luta com um horizonte para a
ascensdao em humanidade pretendida por Fanon. Enquanto Fanon buscava a libertagdo na
ruptura armada nacional contra o colonialismo, Mbembe encontra essa emancipa¢do na
copertenga planetéria e na reparagdo dos lagos rompidos.

A emancipacdo, para estes autores, ndo tem um valor fixo em termos de sangue
ou vitoria militar, mas sim, na capacidade de criar um novo mundo humano. Seja através
da voz brutal que exige o fim do mundo colonial ou da ética do reencontro que liquida o
impensado da raga, o objetivo final permanece o mesmo: garantir a emancipa¢ao humana.

Assim, neste capitulo, procurei demonstrar que o a emancipa¢do nao € um evento
estatico, mas um movimento de transfiguragdo do humano que ocorre sob tensodes
dialéticas fundamentais. Enquanto para Frantz Fanon a emancipacdo exige a ruptura
violenta com a antidialética colonial —um mundo de estatuas e imobilidade forcada — para
Achille Mbembe, o desafio da pos-colonia reside em escapar da repeticdo estéril da
violéncia que, se mal dosada, converte-se em veneno — relembrando o pharmakon — e
instaura a violéncia fratricida. Essa fertilidade na mente — e na pratica — de quem sempre
foi categorizado enquanto vildo — o Outro, o negro, o colonizado — que procurei mostrar

a partir de Fanon e Mbembe nesse capitulo, mas também ao longo de toda a dissertagao.
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A divergéncia fundamental repousa no método influenciado pelos tempos
historicos de cada autor: a dialética da experiéncia de Fanon, que busca o
desenclausuramento do sujeito através da praxis revolucionaria na virada para a
independéncia, ¢ confrontada pela arqueologia dos poderes, das for¢as e dos atores na
poOs-colonia de Mbembe, que mapeia as tecnologias de morte e as formas de governo que
capturaram o desejo de libertagdo nacional. No entanto, ambos convergem na recusa
radical de uma consciéncia vitimista. Para Fanon, o homem deve ser o criador de sua
histéria; para Mbembe, a superacdo do trauma exige uma sobriedade que purifique a
lembrancga da tragédia sem repeti-la.

O humanismo radical fanoniano, que toma a emancipacdo da mulher como
medida da dignidade humana e a derrota do pai como fim da autocracia epistémica que ¢
o movimento colonial e seus desdobramentos, encontra eco e distensdo no
afropolitanismo de Mbembe. Este ultimo propde um devir-humano-no-mundo que
substitui o direito soberano de matar pela ética da restituicao e da copertenca planetaria.
A Africa deixa de ser vista como uma clausura da raga para ser imaginada como um corpo
em movimento, definida pela itinerancia e pela plasticidade cultural.

Portanto, a comparagao entre a violéncia absoluta de Fanon e o mundo em comum
de Mbembe revela que a libertacdo ndo se encerra na independéncia formal. Ela ¢ um
processo continuo de criagdo do novo através do grito brutal que obriga o mundo a vir ao
mundo e reconheca direitos de fato universais. Assim, a0 me perguntar quanto vale a
emancipacao? Posso responder que vale a vida que insiste em florescer para além das

sombras da grande noite colonial.
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Consideracoes finais: Acreditar que sonhar sempre ¢é preciso.

Ao encerrar esta caminhada, retorno ao solo que sustentou meus passos para
reafirmar que este trabalho ndo foi meramente um exercicio académico de cumprimento
de créditos ou obtengao de um titulo, mas um projeto profundo de reconstrugao historica
e de busca por justica epistemologica.

Através de uma andlise conceitual comparativa, busquei investigar como as
filosofias de Frantz Fanon e Achille Mbembe nos permitem — enquanto pessoas que
vivem os ecos do colonialismo — pensar a violéncia ndo como um fim em si mesma, mas
como um elemento central na busca por uma emancipacdo que resgate a humanidade
plena. Para percorrer esta estrada, fui guiado pelo rigor tedrico e pela relevancia social,
compreendendo que a filosofia africana e afro diaspdrica pode ser fundamentalmente um
convite para o auténtico exercicio de pensar a partir do movimento ¢ da mudanca.

No primeiro momento deste estudo, dedicado a imersao no pensamento de Frantz
Fanon, ndo foi apenas uma revisao teérica, mas um mergulho na dialética da experiéncia
que sustenta a praxis descolonizadora — assim posso considerar apds todas as paginas
escritas. Pontuo que ¢ impossivel considerar Fanon sem sua faceta de psiquiatra, pois a
violéncia em sua obra ndo ¢ um conceito abstrato, mas uma atmosfera que penetra os
corpos e as mentes. O capitulo estruturou-se na analise de como essa maquina de ndo
pensar que € o colonialismo afeta a razao e a psique dos seres colonizados.

A base fundamental deste primeiro momento foi a compreensdo da violéncia
atmosférica e de todas as violéncias nela contida: a violéncia colonial; emancipadora do
colonizado; e nas relagdes internacionais.

A violéncia colonial €, como explicito, parte fundamental da violéncia atmosférica
que impregna a totalidade da existéncia do colonizado. As fontes, bem como minha
analise, enfatizaram que o colonialismo nao deve ser entendido como um corpo dotado
de razdo. Essa engrenagem opera através de forcas que ndo utilizam apenas a persuasao,
mas principalmente uma linguagem de pura forca para levar a dominagdo para dentro das
casas e, fundamentalmente, para dentro do cérebro do colonizado.

Essa violéncia gera consequéncias psicopatologicas devastadoras, que explorei
através da experiéncia de Fanon como psiquiatra. A dominagdo imposta em territdrio
autoctone desmembra a personalidade e fere a racionalidade coletiva. Nesse sentido,
casos clinicos da "Série C" ilustram a face mais abjeta dessa violéncia: a tortura, que foi

realizada através de métodos como a injecdo de adgua, a introducdo de objetos no orificio
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anal e a imobilidade for¢ada que resultam em quadros de depressao agitada, anorexia
mental e uma fobia de contato humano que destroi a possibilidade de comunicagdo e
reciprocidade. E uma violéncia que visa a desumanizagdo completa, transformando o
sujeito em uma coisa.

Aqui reside um dos eixos centrais e mais densos deste trabalho, o resgate do quinto
capitulo de Os Condenados da Terra em que Fanon aborda a "Guerra colonial e distirbios
mentais": uma compreensao dos casos clinicos para ilustrar como a violéncia colonial
desestrutura o colonizado.

Em contraposicdo a paralisia imposta surge a violéncia emancipadora do
colonizado. Para Fanon, essa ndo ¢ uma ode gratuita a agressao, mas uma praxis absoluta
e um instrumento de desintoxica¢do. Ela funciona como o motor que retira o sujeito da
condi¢do de "nao humanidade" e o transforma em um ator ativo no palco da histoéria,
quebrando a imobilidade da antidialética colonial.

Descrevo essa contravioléncia como um processo de autocriagdo. Ao romper a
violéncia ostensiva do colono, o colonizado descobre o real e o transforma através de seu
projeto de libertagdo. Mbembe, ao analisar Fanon, destaca que o que confere dimensdo
¢ética a essa violéncia ¢ sua relacdo com a cura: ela ¢ uma intimagao para que um povo
encurralado pela historia se encarregue de si mesmo, arrisque sua existéncia e brote para
a vida. O objetivo final ¢ fazer irromper um sujeito humano inédito, capaz de habitar o
mundo e restaurar a linguagem humana e o reconhecimento muituo. No entanto, ressalto
que essa violéncia organizada, embora necessaria para cessar a dominagdo, deixa
cicatrizes indeléveis tanto no solo quanto na psique africana

A terceira dimensdo que foi analisada € a violéncia nas relagdes internacionais,
que demonstra que a atmosfera de violéncia ndo se extingue com a cerimdnia das cores
nacionais ou a independéncia formal. Fanon posiciona o Terceiro Mundo no centro da
tormenta, inserido em um contexto global.

Essa dimensdao ¢ marcada pela analise geopolitica da Guerra Fria em que as
poténcias imperialistas eram movidas pelo medo de que o socialismo fosse adotado de
forma generalizada no Terceiro Mundo. Fanon realiza uma anélise na qual a violéncia
nas relagdes internacionais e a coexisténcia pacifica entre os blocos acabam por alimentar
a violéncia nos paises coloniais. Mesmo apos a libertacao integral dos territérios, ele
preveé acertadamente que esse campo da violéncia pode se deslocar para novas frentes,
como a questdo das chamadas minorias. Portanto, a violéncia nas rela¢des internacionais

perpetua o descontentamento e a instabilidade, exigindo uma vigilancia constante sobre
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como as estruturas coloniais persistem sob novas roupagens, o que predispde os
colonizados a compreenderem a atmosfera de ameaga constante. A partir deste percurso
¢ possivel aprender que a violéncia atmosférica em Fanon pode ser resumida como a
condic¢do de pressao constante e for¢a pura que define a realidade do mundo colonial e se
expande para além dele.

Outro ponto fundamental foi a analise das forgas no esquema colonial. Identifico,
a partir de Fanon, o papel das burguesias (externas e locais), das massas (campo e cidade),
dos intelectuais e dos partidos politicos. Dediquei especial atencdo ao conceito de nao
violéncia, que Fanon descreve como uma cria¢ao da situacao colonial. Nesse tabuleiro
das forgas procurei mostrar como as elites intelectuais e econdOmicas utilizam esse
discurso para proteger interesses comuns com a burguesia colonialista, buscando pactos
de salvacdo comum através de negociagcdes que evitem gestos irreversiveis ou o
derramamento de sangue. O capitulo denunciou o risco dessas descoloniza¢des por
negociatas, que pariam burguesias locais atreladas de forma material e ideologica ao pais
dominador, resultando em ditaduras étnicas e regionalismos oportunistas.

Em contrapartida, ressaltei a espontaneidade das massas. Fanon argumenta que
diante dessa erup¢ao do povo, a politizacdo do campo e do lumpemproletariado é o que
transforma a guerra camponesa em uma guerra revolucionaria lucida. A consciéncia
nacional ndo surge de fetiches sobre o passado, mas do combate travado contra as forgas
de ocupacgdo. Nesse sentido, a cultura foi analisada em suas trés fases: a assimilag¢do da
metropole, a rememoracdo romantizada das tradi¢des e, finalmente, a fase de combate,
quando o intelectual mergulha no povo e o sacode. A danca, por exemplo, deixa de ser
uma técnica de resisténcia passiva amarrada a um passado distante para se adaptar ao
novo momento histdrico da luta pela emancipagao.

No segundo momento desta caminhada, minha andlise centrou-se na obra de
Achille Mbembe, especialmente em Politicas da Inimizade, para realizar uma atualizagao
temporal indispensavel ao entendimento do mundo contemporaneo. Diferente da
urgéncia muscular de Fanon, Mbembe nos convida a uma arqueologia das formas
governamentais ocidentais, expondo a relacdo intrinseca entre a democracia liberal e a
violéncia.

O primeiro grande conceito explorado foi o do corpo noturno da democracia.
Demonstrei como as democracias modernas, para manterem suas mitologias pacificas,

necessitaram dissimular a violéncia que constitui suas partes intrinsecas.
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Nesse sentido, Mbembe revela que a democracia liberal exporta seus indesejados
para territorios de excegdo, colonias penais e sistemas de plantation, mascarando-se de
ordem enquanto se organiza para a morte. Esta andlise do autor permitiu uma conexao
visceral com a realidade brasileira, em que o encarceramento em massa da populagao
negra e periférica funciona como um exemplo da ligagdo entre a senzala e o carcere,
mantendo o controle social sob diretrizes neoliberais.

Aprofundo, entdo, a tipologia das violéncias que consegui encontrar no
pensamento de Mbembe: a violéncia molecular e a violéncia celular. A partir da
interlocu¢do com Elizabeth Kolsky, pude compreender a violéncia molecular como
aquela que ¢ cotidiana, assediadora, difusa e normalizada no aparato juridico, atingindo
os sujeitos de forma generalizada. J4 a violéncia celular refere-se a logica de
miniaturizacdo e ao modelo de apartheid — como no genocidio causado por Israel na
Palestina —, no qual a biologia e o conceito de vida sdo capturados pelo poder politico e
soberano.

No subcapitulo dedicado ao racismo enquanto dimensdo da violéncia, minha
compreensdo € que a raga, como uma inven¢ao colonial, provoca uma cisdo no interior
dos sujeitos. Para Mbembe, o racismo opera um desmembramento da pessoa humana,
relegando o sujeito a uma identidade alienada, inerte e despojada de familiaridade consigo
mesmo. Contra esse epistemicidio que fere a racionalidade coletiva, mobilizei o
pensamento africano para afirmar, inspirado por Césaire, que nenhuma raga possui o
monopdlio da beleza ou da inteligéncia.

O conceito de nanorracismo € nessa argumentacao introduzido: uma forma de
violéncia miniaturizada e banalizada que se manifesta em ditas brincadeiras e
estigmatizagdes que refor¢am a inferioridade do outro sob o pretexto do riso. Esta
violéncia racial € cinica, pois sobrevive as condi¢des historicas de seu nascimento e se
reproduz sem um sujeito que se reconhega como agressor.

Ao tratar da relagdo sem desejo, Mbembe critica as formas contemporaneas de
terror e terrorismo como duas faces da mesma realidade estéril. Nesse sentido, analiso
como o Estado pds-colonial, muitas vezes, utiliza a repressao e o divisionismo étnico para
conter opositores, o que acaba por transformar a politica em uma organizagdo para a
morte. Mbembe argumenta que vivemos uma época de hordas passionais em vez de
massas, 1sso significar expressar que o desejo pelo exterminio do inimigo e a fantasia do

fim do mundo substituem a busca por uma libertagdo auténtica.
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O conceito de Necropolitica surgiu como ligacao que une colonialismo, apartheid
e as formas contemporaneas de subjugacdo da vida ao poder da morte. Foi possivel inferir
que o mundo atual vive uma globalizagdo do apartheid em que se reinventam as
diferencas para justificar o deixar morrer ¢ o deixar matar daqueles considerados
indesejaveis. Diante desse ciclo infernal de predagcdo, Mbembe questiona se desqualificar
o humanismo abstrato ocidental — cego a sua propria violéncia — ¢ suficiente para a
emancipa¢do. Em contraposi¢do a esse cenario, o capitulo explorou a ética do passante e
da travessia, o que sustenta a proposta final de Mbembe: o afropolitanismo.

Nesse momento, a proposta do autor camaronés procura apresentar o
afropolitanismo como uma estilistica e uma poética do mundo que recusa a identidade de
vitima, sem ignorar as injusticas histéricas. E uma postura politica que aposta na
circulagdo, na imbrica¢do de mundos e no acolhimento do estrangeiro, sem o fetiche das
origens. A resposta a predagdo ¢ a ética do afropolitanismo, uma maneira de ser no mundo
que aposta na itinerancia e no reconhecimento muatuo

Assim, neste segundo capitulo conclui que, para Mbembe, a emancipagao exige
um deslocamento epistemoldgico e fisico: a habitacdo de todos os lugares e o
reconhecimento de que o mundo ¢ um bem comum. A andlise de Mbembe oferece,
portanto, a cautela e a imprevisibilidade necessarias para pensar o futuro além da grande
noite colonial, apontando para a necessidade de reparar os lagos rompidos e de uma vida
que ndo percorra o caminho do sacrificio e da perda.

O terceiro e ultimo capitulo desta dissertagao constituiu um ponto de descanso e
de tomada de folego desta caminhada, no qual realizei uma andlise conceitual
comparativa entre a dialética da experiéncia de Frantz Fanon e a arqueologia do poder de
Achille Mbembe, o que de fato, em minha argumentacdo € o cerne da diferenca entre
ambos os autores.

Este exercicio ndo foi apenas um confronto de textos, mas um didlogo orientado
pela relevancia tematica e pela necessidade de justica epistemoldgica, buscando enfrentar
o silenciamento historico de filosofias potencialmente de libertacdo e o epistemicidio que
frequentemente exclui o pensamento africano do debate académico. Ao longo deste
capitulo — e de todo o trabalho —, pretendi demonstrar que a filosofia, quando mobilizada
a partir de autores africanos e afro diasporicos, pode ser um projeto de reconstrugao
historica, permitindo pensar a violéncia e a emancipa¢do como movimentos vivos de

transformacao.
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Na primeira secdo deste ultimo momento concentrei-me na dialética da
experiéncia em Fanon, enfatizando que ¢ impossivel dissociar sua produgao filosofica de
sua atuacdo como psiquiatra. Analisei como a violéncia atmosférica colonial afeta a
psique do colonizado, transformando o territorio em um espaco de imobilidade que exige
uma violéncia emancipadora para romper com essa rigidez.

Demonstrei que, para Fanon, essa violéncia ndo ¢ uma celebragdo gratuita a
agressao, mas uma praxis absoluta e um instrumento de autocriagdo que transforma o
colonizado de um espectador passivo em um ator ativo na historia. Esta se¢ao também
explorou a derrota do pai, conceito que simboliza o fim da autocracia no seio familiar e
colonial e o nascimento de um novo modo de conhecer e agir, personificado na figura da
mulher-militante que substitui a filha passiva colonizada no processo revolucionario.

No segundo subcapitulo comparativo final estabeleci um didlogo a partir das
criticas que podem ser encontradas em Mbembe no que concerne o exposto sobre Fanon.
Argumentei que a violéncia para o camaronés atua como um pharmakon, ou seja,
enquanto a violéncia para Fanon ¢ o motor que retira o sujeito da ndo humanidade e o
cura da paralisia colonial, Mbembe a analisa como um remédio que, se administrado em
dose errada na pés-coldnia, converte-se em um veneno destrutivo e fratricida.

Nesse sentido, consigo inferir que Mbembe reconhece e valida a dimensao ética
da violéncia em Fanon, interpretando-a como uma tematica ligada a cura. Para Mbembe,
o didlogo com Fanon revela que a violéncia do colonizado ¢ uma intimagdo para que um
povo encurralado pela histdria exerga sua liberdade, arrisque sua existéncia e brote para
a vida.

Esta andlise ¢ fundamental para entender por qual motivo Mbembe aborda a
violéncia com cautela e imprevisibilidade, sugerindo que a emancipagao plena exige uma
transi¢do da logica do combate para a ética do afropolitanismo

A andlise demonstrou que a libertacdo ndo se encerra na independéncia formal,
mas exige uma inven¢do do humano através de um grito brutal que obrigue o mundo a
reconhecer direitos verdadeiramente universais. A descolonizagdo das mentes ¢ a
superacdo das ditaduras étnicas e masculinistas na pds-colonia sdo os desafios que
permanecem. Na realidade da pds-colonia, Mbembe observa que, em vez dessa libertagdo
medida pela libertacdo feminina, o que ocorreu foi a reinstalacdo de um poder

masculinista.
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Em suma, este capitulo final consolidou a hipdtese que mais me motivou a
continuar no mestrado: de que estudar a violéncia através de Fanon e Mbembe ¢ um
convite para o auténtico exercicio filosofico a partir do movimento e da mudanga.

Ao confrontar, de forma mais acertada, a cautela com a esperanga da praxis
revolucionaria a partir da violéncia emancipadora do colonizado, ndo me sinto satisfeito
em parar por aqui. Tal qual quem possui a boca que tudo come, essa dissertacdo
contribuiu para me dar mais fome de continuar as investigagdes a partir dos meus
referenciais construidos até aqui e outros vindouros.

Concluo reforgando que o esforco de reescrever esses conceitos de forma critica
¢ um ato de resisténcia e amor pela sabedoria, honrando aqueles que, como Fanon,
arriscaram sua existéncia para se tornarem um humano em meio a outros humanos. Se
me perguntar novamente quanto vale a emancipag¢ao? Posso responder que, para além de
valer a vida que insiste em florescer para além das sombras, ela também ¢ sustentada pela
fé inabaldvel no poder das massas e na capacidade humana de reconstruir o mundo em
reciprocidade.

Acreditar que sonhar sempre ¢ preciso ndo ¢ apenas um desejo, ou um dentre
tantos versos do Racionais MC’s que acompanharam a formag¢do de minha identidade e
a propria escrita desta dissertagdo, mas também a propria pedra que alicerca o caminho

filosofico que escolhi trilhar, a minha okuta.
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