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/resumo
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Este ensaio discute o tema do apagamento atribuido aos fatos historicos e aos negros escravizados no
Brasil, com o objetivo de rever formulagoes consagradas e oficializadas. Para isso, orienta-se pelo método
da metalinguagem critica, submetendo conceitos ao exame da pertinéncia a contextos historicos precisos.
Como hipdtese, toma a nogao de palimpsesto como revelacao, acompanhando o pensamento da historiadora
Beatriz Nascimento, que, contestando defini¢des historicas convencionais, chega a concepcao de quilombo
como forma de revisao historica do negro como ser humano. Abre, assim, dialogos com o pensamento negro
radical internacional e com producoes audiovisuais para verificacao dos argumentos.

Apagamento. Escravizacao. Historia. Ori. Quilombo.

Palimpsests of Raciality
in the Rough Written Lines
of our History

This essay discusses the subject of erasure
attributed to the historical facts and the Black
people enslaved in Brazil with the objective
of reviewing consecrated and officialized
formulations. Thus, the study is guided by the
critical metalanguage method to scrutinize the
relevance of concepts to a given historical context.
Taking the notion of palimpsest as a sort of
revealing as the main hypothesis, it follows the
historian Beatriz Nascimento, statements which
inquires the conventional historical definitions, to
reach the notion of quilombo as a form of historical
review of Blackness as a human beeing. It opens,
therefore, dialogues to the radical international
Black thoughts, and with audiovisual features, to
check the arguments.

Erasure. Enslavement. History. Ori.
Quilombo.

Palimpsestos de la racialidad
en las mal trazadas lineas
de nuestra historia

Este ensayo discute el tema de lo borrado
atribuido a los hechos historicos y a los negros
esclavizados en Brasil, con el objetivo de rever
formulaciones consagradas y oficializadas. Para ello,
se orienta por el método del metalenguaje critico,
sometiendo conceptos al examen de la pertinencia
a contextos historicos precisos. Como hipotesis,
toma la nocion del palimpsesto como revelacion,
siguiendo el pensamiento de la historiadora Beatriz
Nascimento que, refutando definiciones historicas
convencionales, llega a la concepcion del palenque
como forma de revision historica del negro como ser
humano. Abre, asi, dialogos con el pensamiento negro
radical internacional y con medios audiovisuales
para la verificacion de los argumentos formulados.

Borrado. Esclavizacion. Historia. Ori.
Palenque.
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Desde que foram iniciados os preparativos, entre 2018 e 2019, para as comemoracoes dos 200 anos
da chamada independéncia da colonia brasileira do reino de Portugal, surgiram indaga¢oes e questiona-
mentos sobre a importancia e a relevancia do evento em meio a tantas controvérsias historicas. Até bem
poucos anos atras, a comemorac¢ao da independéncia era apenas um evento civico do calendario oficial
do pais e celebrado sem referéncia aos povos originarios, lembrados apenas como “pecas folcloricas”. Isso
para nao falar no desdém com que eram tratados os acontecimentos sobre as guerras por independéncia
que aconteceram na Bahia nos séculos XVIII e XIX, integrando a “onda negra” (MATOS, 2013; REIS; GOMES,
2021) que se abateu sobre o continente americano e que teve como largada os levantes da Revolucdo Hai-
tiana. Liderada por uma insurreicao de escravizados autolibertos em Sao Domingos e tendo a frente Tous-
saint Louverture, os levantes tiveram inicio em 21 de agosto de 1791, saindo vitoriosos apenas em 1804, com
a independéncia que livrou o pais do dominio colonial francés. Tais acontecimentos, quando citados em
nossa historia oficial, sao subestimados em sua capacidade de organizacao e de elaboracao de demandas
republicanas, sendo ignoradas muitas das lutas pela independéncia, pela igualdade de direitos e por liber-
dades politicas.

Face a essas hoje visiveis incongruéncias dos fatos (LIMA JR.; SCHWARCZ; STUMPF, 2022; SANTOS, 2022;
SCHWARCZ; STARLING, 2015), seria bem mais razoavel se a data de 7 de setembro fosse um momento de refle-
xao da anomia de um evento que celebra uma independéncia sem ruptura com a metropole, sem a procla-
macao da Republica e, ainda, sem garantia de liberdades politicas e com a continuidade do trabalho escravo.
Tudo isso para que a monarquia fosse preservada, deixando intacta a anomalia de exclusao que sustentava
o regime colonial de subalternizacao da populacao negra escravizada e a perpetuagao de desigualdades hu-
manitarias que alimentou o racismo - que, na sociedade escravocrata, era uma tecnologia de poder (SODRE,
2003, p. 43). Racismo esse que condenou milhares de pessoas pretas ao apagamento e, consequentemente,
ao silenciamento sobre seu trabalho construtivo e formativo da nagao e da sociedade brasileira.

Apesar dos cuidadosos preparativos para a celebragao, o ano do bicentenario da independéncia foi
ocasiao para muitos questionamentos, tais como: afinal, o qué exatamente estava sendo tao ruidosamente
celebrado? - uma pergunta necessaria, mas nada original, sobretudo depois de as insurreicoes haitianas
terem plantado a semente da luta vitoriosa numa colonia das Américas. Essa pergunta que nos inquieta ja
havia ressoado também no solo estadunidense pela voz do estadista e escritor ex-escravizado Frederick
Douglass. Em seu discurso pronunciado em 1852 e logo publicado, Douglass indaga: “O que é o 4 de julho
para o escravo?” (DOUGLASS, 2021, p. 159-215).

Trata-se, pois, de uma pergunta necessaria entre nos, que mal iniciamos nossa reflexao sobre as
verdadeiras causas que levaram a triade insidiosa de nossa historia: a anomia da independéncia procla-
mada sem igualdade e sem Republica; a anomalia da exclusao que continuou relegando as gentes pretas a
condi¢oes de sub-humanidade; e 0 apagamento pelo racismo. Cada um dos eventos dessa triade demanda
reflexdes atualizadas.? Se, por um lado, a narrativa oficial tentou apagar o legado de violéncia, de sangue e
de resisténcia da historia do Brasil, por outro, textos escritos e circulados sob a forma de panfletos colados
nas paredes das cidades provocaram rebelides clamando por transformacoes estruturais.

“Onda negra” refere-se as insurreicoes que aconteceram em todas as regioes do continente responsaveis pelo trafico e escravizacao de povos
africanos. Influenciada pelos levantes do Haiti, a capital baiana promoveu a Conjuracao Baiana, também conhecida como Revolta dos Alfaiates
(1798), abrindo espaco para outras insurreigdes como: as do Reconcavo Baiano ao longo do século XVIII; a Revolugao Pernambucana (1817); e a
Revolta dos Malés (Salvador, 1835).

Atualizagoes que sao realizadas nao apenas em livros, mas também com reportagens sobre o tema em 6rgaos da grande imprensa destinadas
ao plblico em geral. Ver, por exemplo, FARIAS, 2022.



Fazendo eco ao concerto internacional de lutas por independéncia, libertagao dos escravizados e
instauracao da Replblica, sintonizadas com as guerras por independéncia (dos Estados Unidos em 1775, e
do Haiti em 1791), as rebelides ocorridas neste pais, sobretudo na Bahia, evidenciam que as lutas pelo fim da
servidao eram renitentes e atravessaram séculos. Quanto mais as formas de luta ganhavam forcas, mais vi-
siveis se tornavam os acontecimentos historicos supostamente apagados. Tal como num palimpsesto — uma
superficie cujo texto € raspado para a reutilizagao do suporte —, aquilo que foi apagado deixa vestigios, e os
registros anteriores ressurgem e se confundem com as inscri¢oes recém-feitas, revelando o que estava ocul-
to. No palimpsesto, o suporte guarda a memoria dos registros e a poténcia do que resiste ao apagamento.
Observamos o0 mesmo com os acontecimentos da historia escrita com sangue e que ganha novos contornos
a cada traco recuperado, e cada vez possui maior legibilidade e abertura para interpretacoes - sim, porque
fatos historicos sao eventos comunicacionais enunciados em narrativas de testemunho suscetiveis a (re)in-
terpretacoes, com a reaparicao de tracos e imagens que foram supostamente apagados. Todavia, nem fatos
nem pessoas e muito menos coletividades podem ser “apagados” pela forca de interesses. Nem mesmo o
legado perverso do poder colonial conseguiu deter contestacoes e lutas, por mais que o arremedo da inde-
pendéncia e a ardilosa proclamacao da Republica brasileira tenham insistido — e continuem insistindo — em
manter as anomalias de exclusao.

Observa-se que o discurso oficial ja nao se sustenta com a mesma forca, e a historiografia vai rein-
corporando o que nao se queria ver publicado. Embora tal pratica sustente a preservacao das desigualda-
des, tal apagamento — muito em voga atualmente — nao passa de um palimpsesto. E este é o lugar de onde
se interroga: até que ponto a no¢ao de apagamento deve ser reconhecida para que, de seu interior, seja
possivel vislumbrar aquilo que realmente ameaca as instituicoes do poder que exerceram a agao de apagar?
0 que, afinal, foi apagado? E chegada a hora de examinar criticamente o conceito e o uso do tropo “apaga-
mento” - que, apesar de estar num circuito de grande circulagdo no momento, corre o risco de cair numa
polissemia esvaziada de sentido, tornando urgente o realinhamento dos fatos. Nesse sentido, é chegada a
hora de situar essa heran¢a mal dimensionada nas mal tragadas linhas de nossa historia.

Antes, porém, ha que se elucidar o carater de nossa abordagem, que nao € uma reflexao exclusiva
de historiadores, antropologos e de outros campos das humanidades, mas um estudo sobre enunciagoes
discursivas e seus efeitos de sentido. E uma reflexao necessaria para que os reais significados dos efei-
tos e, sobretudo, das lutas sociais sejam devidamente submetidos a lentes historicas dos mais diferentes
processos interpretativos das instancias socioculturais. Trata-se, pois, de um problema de agao comuni-
cativa a colocar em xeque a “semiose espacial do poder” colonial (SODRE, 2019, p. 33) pelo confronto com
diferentes esferas de significacao, em nome de linguagens e discursos de diferentes culturas e tradigdes.
Contudo, o confronto ao qual se refere aqui implica a possibilidade de a comunicacao ocorrer mesmo fora
da convergéncia entre as interacoes linguisticas, o que, do ponto de vista do pensamento comunicacional
de Muniz Sodré (2017, p. 23), “pode ser entendido como uma ‘tradugao’, no sentido de tornar uma pratica em
determinada cultura inteligivel para outra”. Sem inteligibilidade, nenhum processo interativo se sustenta,
por isso ele nao pode se restringir a esfera da lingua, mas deve sim atingir o campo semantico das relagoes
dialogicas que esta na base da comunicagao cultural entendida tal como se segue.

Emprega-se a palavra comunicacao quando se quer fazer referéncia a agao de tornar
comum tudo aquilo que, social, politica ou existencialmente, ndao deve permanecer
isolado. Isto significa que o distanciamento originario criado pela diferenca entre os
individuos, por meio da alteridade, se atenua gragas a um entrelagamento por recursos
simbélicos de atracdo, mediacao ou vinculacdo (SODRE, 1996, p. 13).

Num contexto de anomia, anomalia da exclusao e apagamento, pessoas pretas foram (e sao) apar-
tadas do processo comunicativo, sendo deixadas de fora da experiéncia de tornar-se comum e participar
do universo interativo da nagao - e alheias, portanto, ao processo da “ponte das relagoes éticas, econdmi-
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cas, estéticas e cosmologicas” do que Sodré define como comunicacao. Na auséncia do comum, segundo
Sodré (2023, p. 22), “o ‘outro’ esta entre nos, mas ndo é um de nos”, e, portanto, nao desfruta do “comum
nacional”. Isto, em Gltima analise, significa ser impedido de participar da eunomia (da ordem civil) que rege
a “harmonia consensual dos interesses politicos” que Sodré (1996, p. 14) atribui ao vinculo essencial da de-
mocracia praticada entre os gregos e erradicada no Ocidente. E essa a natureza do problema que compete
a nos examinar ao enfrentar os meandros da significacao de textos culturais da narrativa historica registra-
da a luz de um projeto colonial imperialista de expansao geopolitica. E como producdo discursiva que os
processos de significacao sao aqui revisitados, sobretudo pelos tropos em circulagao. Para isso, convoca-se
aqui a metalinguagem critica que o pensamento semidtico da cultura coloca a servico da compreensao da
dinamica de significacao de textos historicos de uma cultura na dinamica de suas temporalidades. O tropo
do apagamento em pauta & um problema discursivo de significacao na comunicagao social brasileira.
Reivindicar a dinamica dos processos de significacao a partir de fundamentos teoricos de uma
metalinguagem critica implica revisar significados de narrativas construidas com tintas da universalida-
de de um ponto de vista Unico, fruto da determinacao de uma historia cujos rumos ndo estao imunes as
contingéncias que deixam lacunas a serem preenchidas com lentes mais acuradas sobre a dindmica do
proprio processo historico. Duas foram as linhas argumentativas que nos guiaram em nossa reflexao: uma
orientada pela nocao de metalinguagem critica formulada pelo semioticista da cultura Yuri Lotman (1984;
1998); e a outra, modelizada pela historia “feita por maos negras” como concebida pela historiadora Beatriz
Nascimento (2021). Ambas as formulagées organizam a construcao do argumento do presente ensaio, e por
isso constituem a rota de fuga para o realinhamento de cadeias de significacao que vozes pretas entoam ha
séculos. A partir desse eixo, convoca-se aqui campos de estudos que revisitam a tradigao radical preta.

Convocar o conceito de palimpsesto para tratar de problemas historicos nao devidamente equa-
cionados em narrativas que abarquem as muitas vozes que compdem seu tecido polifénico pode parecer
apenas uma adesao a um modismo da era digital. E tal suspeita nao deixa de ser pertinente. Aqui, o con-
ceito foi revisitado a partir do estudo da relagao dos hipertextos digitais da era da informatica com os com-
portamentos juvenis realizado pelo tedrico colombiano Jesis Martin-Barbero a partir de um pensamento
de bases “humanistas, plurais e socialmente implicadas” (ROCHA, 2022). Seu alvo era preciso: alcancar as
mudancas sociais a partir do novo e do imprevisivel - ou, como ele mesmo afirma:

Utilizo a metafora do palimpsesto para me aproximar da compreensdao de um tipo
de identidade que desafia tanto nossa percepcao adulta quanto nossos quadros de
racionalidade, e que se assemelha aquele texto em que um passado apagado emerge
tenazmente, ainda que impreciso, nas entrelinhas que escrevem o presente. E a
identidade gerada no duplo movimento des-historizador e des-territorializador que as
demarcacdes culturais atravessam (MARTIN-BARBERO, 2022, p. &1).

Tal como Martin-Barbero, divisamos um texto supostamente apagado da histéria do Brasil pela nar-
rativa oficialesca. Tal texto refere-se ao espaco no qual escravizados, inconformados com a servidao e com
0s maus-tratos dessa condicao desumana, construiram formas de convivio, trabalho, resisténcia, luta em
torno de ideias politicas com vinculos humanitarios e afetivos. Esse “lugar” existiu, mas muito se fez para
que ele fosse tido como inexistente. Com muitas dificuldades, somente geracdes recentes de estudantes
puderam ler em seus livros de historia a existéncia do Estado livre de Palmares, com suas comunidades
criadoras de rocados, terreiros de fé e vinculos afetivos no trabalho agricola e na luta. Esse espaco nao



existia no projeto colonial e foi criado pela resisténcia dos negros escravizados que souberam planejar e
desenvolver uma organizacao social em que os negros fossem livres “para se entenderem como pessoas”,
como Beatriz Nascimento (2021, p. 95) entendeu o territorio livre criado em torno de Zumbi de Palmares e
que se consolidou como quilombos, perdurando por quase um século (1597-1694). Ndo apenas o lugar geo-
grafico, mas o espago quilombo amalgamado ao ser quilombo - como entendeu a autora -, enfatizado por
Osmundo Pinho (2014, p. 1, grifos nossos) ao afirmar: “O quilombo [é] um territorio na historia e no corpo”.

E é do significado desse espaco de emancipacao do escravizado, supostamente apagado, que nos
aproximamos para formular a hipotese do palimpsesto como revelagao a ser examinada no presente en-
saio. Afinal, ainda segundo Beatriz Nascimento (2021, p. 95), a declarada morte do lider Zumbi em 21 de
novembro de 1695 nao apagou da historia do Brasil as tradi¢oes socioculturais de Palmares. Pelo contrario,
as geracoes de quilombolas e o contingente de pessoas negras lancadas a seu proprio destino depois da
abolicao ampliou as comunidades, e floresceram quilombos em diferentes regioes do pais. Por que, en-
tao, continuamos a falar em “apagamento”? Para as demandas da reflexao deste estudo, trata-se de uma
busca pelo que se esconde, tal como num palimpsesto. Busca-se recuperar processos de significacao de
uma historia que nao foi escrita por quem viveu na condicao de escravizado - 0 que nao significa que nao
houve signos escritos a reivindicar a historia dos povos africanos e suas diferentes etnias que entraram na
composicao social brasileira.

Reatando os vestigios das tradicoes culturais que nao foram consideradas como dignas de partilhar
do comum e da composicao nds é possivel alcancar uma ampla e diversificada producao historica “escri-
ta” nao pelos signos alfabéticos da ocidentais autoproclamados como elementos de um Unico sistema de
escrita da historia, mas por meio da memoria e dos corpos que povos originarios e os diferentes grupos
étnicos do continente africano aqui desembarcados cultivaram (e cultivam) com todo seu sensorio. A pa-
lavra, que é a artéria fundamental dos signos verbais orais e escritos limitados, no Ocidente, ao registro
visual, excede esse limite ao se tornar voz, ritmo, entoagao, além de acompanhar gestualidades corporais.
Nas culturas orais, cuja historia € bem mais complexa do que o limite que a situou em oposicao a escrita,
significados e usos da palavra transcendem a comunicagao social e alcanca a interagao com o sagrado,
como lemos em Amadou Hampaté Ba (2010).

Nas tradi¢oes africanas - pelo menos nas que conhego e que dizem respeito a toda a
regido de savana ao sul do Saara - a palavra falada se empossava, além de um valor
moral fundamental, de um carater sagrado fundamental vinculado a sua origem divina
e as forcas ocultas nela depositadas. Agente magico por exceléncia, grande vetor de
“forcas etéreas”, ndo era utilizada sem prudéncia (HAMPATE BA, 2010, p. 169).

A nossa cultura oral cultivada em cantos, dancas, lendas, celebragoes e rituais indigenas e africanos
nao so nao perdeu a prudéncia, como convocou todo o sensorio na conjugacao de suas manifestacoes cul-
turais, tendo como aliado o tambor. Onde houver cantos, dancas, tambor havera desfrute do comum. Herda-
mos dessas culturas orais uma expressao cultural, a capoeira, que poderia ser considerada um dos sistemas
fundamentais de nossa cultura e de nossa historia. Como um corpo em luta e jogo, sem perder a cadéncia e
o ritmo, cultiva o legado africano em cultos do candomblé? Quantas historias de luta nasceram nos terreiros
de candomblé? E quantos passos da danca compuseram os passos de nossos sambistas, que traduziram as
dancas rituais para o asfalto das avenidas nos dias de carnaval?®* Vale lembrar que o toque da bateria de cada
escola de samba ressoa o tambor do assentamento de candomblé da escola, o que constitui a singularidade
de cada uma das baterias. Como festejo popular, o carnaval tornou-se desfrute comum, sem distingao.

Relacbes que foram recodificadas em imagens audiovisuais por Raquel Gerber e Beatriz Azevedo em Ori (1989), ao qual voltaremos.



Contudo, tal desfrute guarda uma historia de proibicoes. Sao conhecidas as proibi¢des de tambor,
de cantos e até condenagao ao siléncio de fala. Negar o partilhamento da lingua significa, para Sodré (2023,
p. 43), condenar ao siléncio. Para ele, “até a Abolicao, a sociedade brasileira era composta pelos protago-
nistas do ‘descobrimento’ [...] enquanto, apos o fim da escravatura, se poderia chama-la de sociedade do
‘encobrimento’ no sentido de uma formacgao social orientada para o apagamento do que houve antes”. E
Sodré cita Roland Barthes, que, ao distinguir quem fala como mestre e quem cala como objeto, situa o pri-
meiro no lugar de quem “dispoe de sua linguagem por inteiro”, enquanto o segundo se mantém fora “por
uma mutilacao mais absoluta do que todos os suplicios erdticos, do que qualquer acesso ao discurso, ja
nem mesmo pode merecer a palavra do mestre” (BARTHES, 1967 apud SODRE, 2023, p. 124). O também em-
blematico desenho da escravizada Anastacia,* icnico para Sodré, tornou-se o retrato vivo do “imperativo
do siléncio” lembrado pelo autor.

Figura 1: Castigo de escravizado, de Jacques Etienne
Arago, 1839 (Museu Afro-Brasil)

Fonte: Wikipédia.

Falta de inteligibilidade entre culturas, negacao do pertencimento ao comum e silenciamento do
falar constituem uma triade da configuracao “fascista da cor”, que nos remete a classica Aula de Barthes®
(1980), na qual ele declarou o “fascismo”, convulsionando o mundo das letras. A auséncia de textos escritos,
falados, fotograficos ou registrados de alguma forma como testemunhos de acontecimentos sao, certamen-
te, vias de acesso as variedades interpretativas dos eventos historicos pela lente dos atores sociais que
agenciam os acontecimentos como os sujeitos que, de fato, sao. Do ponto de vista de onde nos situamos,
tal auséncia deixou livre o caminho para a consolidagao do legado de uma narrativa de sentido (nico, com
0 apagamento de protagonistas da historia. Nunca é tarde, porém, para refazer o fio da historia. Dos ques-
tionamentos em curso, espera-se refazer os tragcos mal compostos de suas linhas, sobretudo com o cresci-
mento do nimero de pessoas pretas lutando pelo direito de serem alfabetizadas e de ocuparem cadeiras
em salas de aula e postos em universidades e na pesquisa, ampliando os titulos de publicagdes em que
assumem a plenivaléncia de seu discurso como porta-vozes da historia, que também é sua.

Nas narrativas populares, Anastacia viveu no século XVIII e era uma mulher cobicada por sua beleza e seus olhos azuis. Escravizada,
esquivou-se das relacbes sexuais com seu senhor, sendo condenada ao siléncio com o uso da mascara de ferro punitiva. E cultuada em
festas, e a ela foram dedicadas produgdes audiovisuais como Anastdcia, a mulher sem destino (TV Globo, 1967), protagonizada por
Leila Diniz (DICIONARIO..., 2003, p. 14).

Pronunciada e 7 de janeiro de 1977 na aula inaugural da cadeira de Semiologia Literaria do Collége de France.



Com isso, € evidente que, no palimpsesto da racialidade, comeca a se tornar visivel aquilo que estava
apagado. Nesse caso, a revelacao nao se manifesta na materialidade de uma superficie, mas nas memorias
que o0 corpo negro carrega geragao apos geracao. Negada por diferentes concepgoes da narrativa oficiales-
ca sob a capa da democracia racial - conforme Abdias Nascimento (2016) -, a racialidade rompe obstaculos
politicos, econdmicos, sociais, morais, culturais, religiosos para emergir como forca de luta, ainda que seja
ignorada. Afinal, o curso das ideias transformadoras, revolucionarias corre por artérias muitas vezes invisiveis,
semelhantes aos dutos que escondem capsulas explosivas que podem irromper quando menos se espera.

Se a ameaga de um movimento negro transnacional nao se concretizou do ponto de vista da con-
sagracao de um regime politico segundo o modelo haitiano, o0 mesmo nao se pode dizer com relagao a
propagacao das ideias que muito lentamente atravessaram os séculos até se tornar o que as pessoas afro-
-estadunidenses produziram em termos de enfrentamento amparadas em premissas ideologicas que ger-
minaram a forca do poder negro nos anos 1960 e 1970. Além do despertar para movimentos de participacao
politica em larga escala - no pais e no mundo -, a “onda negra” ampliou a producao artistica e intelectual
tornada referéncia para a construcdo de bases solidas dos estudos da pretitude (Black Studies) como objeto
de investigacdo para o conhecimento da pretitude (Blackness).5

Ainda que o objetivo do presente ensaio nao seja aprofundar sobre os complexos desdobramentos
que insurreicoes de movimentos por independéncia provocaram em relacao aos direitos civis dos escravi-
zados, a ameaca de um concerto transnacional, que assustou os escravocratas de toda a América, nos levou
a cogitar sobre o que poderia ser uma face oculta do apagamento. Segundo a metafora do palimpsesto, a
superficie guarda muitas camadas graficas que, reveladas, apresentam as mais variadas relacoes de senti-
do. Olhando por este viés, pode-se indagar: o que revela o apagamento da racialidade? Apenas a ameaca
de uma comunidade transnacional preta a interferir no sistema escravista afro-atlantico e a comprometer o
projeto colonial imperialista e expansionista? (NWANKWO, 2015, p. 8). Faltou atentar para o que Sodré (2019,
p. 41, n. 52) ja alertara ao afirmar que

O homem negro ja havia sido excluido - por ocasiao do Pacto Social implicado no
Movimento da Independéncia - da composicao de classes que exerceria, através do
Estado, o controle da Nacao brasileira. A busca de legitimidade da ocupagao territorial
incluiriasimbolicamente o indigena, mas nao o negro. Este seria materialmente excluido
da possibilidade de acesso as terras devolutas, a partir de 1850, com a chamada Lei
de Terras. Por essa legislacao (que instituia a compra e venda de terras que, durante o
regime escravocrata, eram de facil apropriacao), o negro pobre ficava impossibilitado
de adquirir terras.

E isso Fred Moten (2023) sintetizou como a falaciosa impossibilidade de pessoas pretas tidas como
propriedades possuirem propriedade, invertendo a ordem estabelecida. E isso justifica todas as praticas de
condenacao do poder negro que investe contra tal ordem em nome da eunomia. Assim, se € verdade que
a ameaca que 0s negros apresentam aos brancos incide diretamente sobre o direito de propriedade, como
nos fazem crer os estudos da pretitude, Moten nos leva a reconhecer que a redugao das pessoas pretas a
condicao animalesca de selvagens e brutos esconde o real significado do apagamento: a dialética entre ter
valor e nao ter valor. Se essas pessoas sao assim confinadas a categoria das bestas é porque nao tém valor,
certo? Nao segundo Moten, que, na contabilidade econdmica, nao confunde o escravizado com mercadoria
- ainda que seu corpo tenha sido objeto de comercializagao. Em um de seus estudos publicados em livros,
apos referéncias a concepgao de Marx sobre o individuo conter valor e nao-valor, afirma:

Adotamos preferencialmente os termos preta/preto/pretitude e suas variagoes plurais. Usamos o termo “negro” apenas quando faz parte
de uma expressao convencionalizada. Dois motivos nos levaram a analise comparativa com o contexto do movimento Black estadunidense:
a integracao do movimento negro brasileiro dos anos de 1970 aos movimentos dos Estados Unidos e o volume de producao académica de
estadunidenses cuja historia é anterior a nossa e cujos intelectuais procederam de varias ex-colonias europeias. A produgao intelectual de
pessoas brasileiras pretas cresce a revelia das dificuldades de acesso a educagao e a universidade plblica de pesquisa, mas ainda é penalizada.



[...] este livro € uma tentativa de descrever a reprodutividade material da performance
preta e reivindicar para ela o status de uma condicao ontologica. Esta é a historia de
como o aparente nao-valor funciona como criador de valor; € também a historia de
como o valor anima o que aparece como nao-valor (MOTEN, 2023, p. 45).

Estamos diante de nogoes ambivalentes de mercadoria, propriedade, valor, o que Denise Ferreira
da Silva (2019) procurou enfrentar discutindo valor, colonialidade e capital.” O complicador é o corpo que,
tomado como mercadoria, tem valor, mas que, fora do ambito da mercadoria, nao tem valor. E ai se esconde
uma dimensao fundamental do apagamento que incide sobre a falta de reconhecimento do ser humano.
E para essa complexidade que se dirigem os estudos da pretitude desenvolvidos por Moten (2023, p. 45) e
pelos que, como ele, fazem parte da tradicao radical preta.®

E muito importante atentar para o cuidado que os pensadores dos estudos da pretitude dedicam
aos termos na elaboracao de seus conceitos. Esse respeito a semiose dos processos que 0s termos possam
designar aproxima muitas das formulagdes que procuram compreender a pretitude na “performance preta
e [no] discurso preto sobre a performance preta”, como alerta Moten (2023, p. 45). Aqui, sdo os proprios pen-
sadores pretos que se tornam porta-vozes de seu discurso, falando “de dentro”, do interior de sua pretitude.
Nesse sentido, a concepcao de radicalidade da pretitude se baseia na nogao de ruptura que Moten (2023)
formula como “na quebra”; que Christina Sharpe (2023), por sua vez, sintetiza na expressao “no vestigio”; e
que W.E.B. Du Bois (2021) sugere com a metafora do “véu”. Todas estas expressdes sao formuladas em ter-
mos de tropos - isto &, como metaforas conceituais de um processo disruptivo em curso.

Deslocando-nos para o contexto brasileiro, encontramos a forca da metafora conceitual da trans-
migracao concebida por Beatriz Nascimento entre os anos 1980 e 1990, ao se voltar para os significados
que as travessias transatlanticas durante a diaspora afro-americana legaram para as culturas e residem no
encontro entre Ocidente e Oriente - e, consequentemente, culminaram no nascimento de uma civilizagao
hemisférica, como a autora manifestou no filme Ori (1989), aqui examinado mais adiante. Travessias essas
sobre as quais, mais recentemente, Leda Maria Martins formulou sob o conceito de encruzilhada. Ao referir-
-se a nocao de transmigragao, a autora observa que

[...] o sistema escravocrata e a divisdo do continente africano em guetos europeus nao
conseguiram apagar no corpo/corpus africano e de origem africana os signos culturais,
textuais e toda a complexa constituicao simbélica fundadores de sua alteridade, de
suas culturas, de sua diversidade étnica, linguistica, de suas civilizacoes e historia
(MARTINS, 2021, p. 31).

Nesse sentido, o corpo € o portador de memorias culturais, com suas tradicoes e temporalidades.
Engajados em dancas e misicas de festejos e rituais, os corpos interagem e participam daquilo que os torna
comuns, isto &, a linguagem, que nas manifestacoes de origem africana & materializada nos codigos da ges-
tualidade corporal e das ressonancias de tradigoes ancestrais. A linguagem, que torna os corpos participes
do comum, resulta prioritariamente de suas performances em encruzilhadas que Martins (2021, p. 34) situa
“nas manifesta¢des culturais e religiosas brasileiras de predominancia nagd e naquelas matizadas pelos
saberes banto”. Como operador conceitual, a nogao de encruzilhada concentra-se “nos processos inter e
transculturais, nos quais se confrontam e dialogam, nem sempre amistosamente, registro, concepgoes e
sistemas simbolicos diferenciados e diversos” que encontram na performance “lugar radial de centramento
e descentramento” das relagoes dialogicas que dela emergem e que as constitui (MARTINS, 2021, p. 34).

Ver, particularmente, Capitulo IV de A divida impagavel, intitulado “Lendo cenas de valor contra a flecha do tempo” (SILVA, 2019, p. 148-184).

Em linhas gerais, por tradigao radical preta (Black Radical Tradition) entende-se o pertencimento como possibilidade de narrar um passado
comum e ter uma prospectiva de acesso a uma possibilidade de um futuro igualmente comum. Nesse sentido, nao se trata de nenhuma filiagao
a pele preta, visto que a cor preta nao comporta nenhuma ontologia, nao garante nenhum modo unificado de ser, de ver, de se situar e de se
entender no mundo como pessoa. Trata-se, sim, de um imaginario social de identidade historica e comunidade (SCOTT, 2013, p. &).
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E essa memoria manifestada no corpo e na diversidade de seus signos e codigos culturais que con-
fere visibilidade e, de certo modo, audibilidade as performances, recuperando assim, a cada interpretacao,
os designios da cultura oral, que, no Brasil, resistiu e resiste a todos os impedimentos. Mesmo calados, o
rufar dos tambores nao deixaram de se manifestar na ginga dos movimentos dos corpos em marchas, em
dancgas, em gestualidades rituais, como ouvimos em baterias de escolas de samba, nas gingas e giras da
passista ao requebrar os quadris e no ato de os passistas desenharem em riscos no ar e no asfalto aquilo
que a memoria guarda de integracao com o cosmos. Nem mesmo as contor¢des que sofrem os corpos ne-
gros no auge de acoitamentos se mantém inertes sob a intensidade da dor que ressoa ou nao em vocaliza-
¢oes de lamentos, geralmente silenciados. Mais uma vez, sao os vestigios de um palimpsesto que acabam
revelando das interdicdes frustradas, mas que permitem vislumbrar o apagamento de fatos historicos na
dupla face de fronteiras que escondem ao mesmo tempo que revelam tragos fundamentais da historia.

Nao ha como contestar que a nocao de apagamento em referéncia as populagdes negras & marcada
pelas auséncias, invisibilizacoes e por todo um sentimento de repugnancia que, historicamente, a dominan-
te cultural ocidentalizada dedicou a pessoas pretas - cuja consequéncia mais perversa é a composicao de
um campo semantico no qual se encontram os seres inferiozados, que, na escala animal, € um grupo que
retne selvagens e bestas, deixando bem clara a “linha de cor” (DU BOIS, 2021) que instituiu na divisoria que
separa brancos de pretos. A estes ltimos, nao se credita nenhuma capacidade cognitiva, emotiva, volitiva
e até sensoria, podendo eles sofrer as mais cruéis atrocidades e violéncias que dilaceram suas carnes “sem
serem atingidos pela dor” (WILDERSON l11, 2021). Nao faltam relatos dessas atrocidades.

A propriedade e a pertinéncia dos argumentos arrolados em diferentes obras de nossa bibliografia
evidenciam que a nocao de apagamento sem nenhuma ponderagao se perde no limbo da generalidade,
nao sem antes causar estragos. Contra o risco de confinar as vivéncias e os eventos a uma polissemia vazia,
faz-se necessario destilar o veneno que corre pelas artérias da generalidade para ponderar sobre a possibi-
lidade de o apagamento investir contra qualquer vestigio de resignacao para, assim, deixar emergir aquilo
que Du Bois (2021) denomina como uma tomada de “consciéncia de si mesmo”. Segundo formulagao de suas
proprias experiéncias - relatadas também por Wilderson 111 (2021) -, o autor trata de um momento de grande
dor - fisica ou espiritual - no qual uma pessoa negra comeca “a alimentar uma vaga sensacao de que, para
conquistar seu lugar no mundo, precisaria ser ele mesmo, e nao outra pessoa” (DU BOIS, 2021, p. 27). Em seu
estudo sobre “as almas do povo negro”, Du Bois buscou formas de configurar o mundo espiritual dos negros
de seu pais, dedicando um espaco para focalizar o mundo dentro e fora do véu e alcancar “a questao central
da formacdo dos homens para a vida” (DU BOIS, 2021, p. 15-16). Com isso, 0 Véu nao apenas encobre, mas
também permite o acesso a interioridade e, no seu caso, permitiu-lhe entrar em contato “com uma historia
contada mais de uma vez, porém raramente escrita” (DU BOIS, 2021, p. 2021). Se a “linha de cor” cria uma
fronteira que separa por fora, ela também permite a transposicao para o interior de um outro espaco,’ e as
metaforas do véu e do palimpsesto parecem conjugar esse movimento que, ao saltar de um espaco para
outro, transporta-se para uma outra dimensao, uma outra qualidade. E esse salto que é necessario enfatizar
como traco fundamental do apagamento para alcancar a dialética de um sentido que nao caminha para a
sintese, mas desvia-se para uma outra dimensao nem sempre previsivel.

Estamos considerando aqui o entendimento cultural, ndo geopolitico, de fronteira tal como formulado por Yuri Lotman: fronteira
como possibilidade de ndao apenas separar, mas também de unir gracas a mecanismos de traducao e de recodificacao, afinal, o que se
confrontam sdo textos culturais, e ndo interesses de dominagao para a expansao de propriedade e de poder (LOTMAN, 1990, p. 131-142).
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Desse lugar, as diferencas cruzam a “linha da cor” e alcancam o pensamento da tradicao radical pre-
ta, que, segundo nosso entendimento, conta com a investigacao de Beatriz Nascimento e uma descoberta
reveladora sobre o apagamento em nossa historia que muda o foco de observacao e encontra o racismo
tantas vezes apagado dessa historia. Por séculos, o Estado brasileiro vem conseguindo negar a segregagao
racial porque dispoe até de instrumentos legais para isso, tal como o impedimento do direito a terra pelos
ex-escravizados.

Guiada pelo método historico descritivo, a autora busca significacoes e significados para acontecimen-
tos, processos e pessoas supostamente apagados, mas que, na verdade, fizeram a histéria de um pais continen-
tal com suas maos negras. Esta €, para ela, a metafora conceitual cuja radicalidade revela os sujeitos historicos
supostamente apagados, mas que, pelo dissenso, construiram uma organizacao social comunitaria apartada do
dominio de propriedade. Aqueles cujo “valor” tem de ser negado, tamanho o grau de ameaca e amedrontamento
que evocam. E no quilombo as pessoas pretas exercitam o valor de humanidade de que sao portadoras. Essa é
a revelacao que a historiadora formula e oferece como desafio a propria investigacao historica™®

Se o ponto de partida é o questionamento do fato historico da escravizacao, ao longo da analise
de Beatriz Nascimento surgem caminhos interpretativos que adentram a propria ontologia do ser negro
em sua existéncia cosmoldgica. O percurso desse raciocinio foi desenvolvido na roteirizacao do filme Ori
(1989), de Raquel Gerber. Além de roteirista, Nascimento é a narradora que nao apenas elabora a instancia
ensaistica do filme, como também nele atua como conferencista nas cenas iniciais de arquivos e como uma
participante que colheu muitas imagens in loco, fossem elas paisagens de diferentes lugares da Africa ou
de comunidades do Brasil, de terreiros de candomblé, de bailes funk e de desfiles de carnaval. Ela trata-se,
assim, de uma legitima portadora de um discurso pleno de ideias, de embates, de vivéncias que sua voz
delicada entoa numa conversa de questoes igualmente delicadas. Como bem observou Gilberto A. Sobrinho
(2020, p. 18) em sua analise minuciosa do processo audiovisual de composicao das ideias arrojadas apre-
sentadas no filme,

Em sua estruturacdo, Ori inscreve materialmente a voz de Beatriz Nascimento, em que
ela comunica seus pensamentos proprios sobre a diaspora e os sentidos particulares
que a ancestralidade assume no Brasil. Ela escreveu seu proprio texto e narrou
suas proprias ideias, algo que contingencia o pessoal, o politico e o estético como
abordagem.

A voz é o discurso das ideias, e &€ também reveladora da emancipacao que Nascimento anuncia
teoricamente. Com posicionamentos questionadores, a autora convoca, para dela divergir, a distincao entre
0 “negro escravo” e 0 “negro pessoa”, e assim examinar o quanto a consolidacao da populagao escraviza-
da como mao de obra barata nas plantagdes e na mineragao dominou a historia do negro no pais como a
Unica possivel, como ela afirma. O dogmatismo de tal dominante historica &€ o ponto de partida de sua fala,
apresentada num encontro académico, que o filme incorpora como material de arquivos. Nesse evento, ela
apresenta a possibilidade de uma outra historia a partir do quilombo, que resgata a condicao de pessoa e
lhe confere a dignidade que lhe fora negada. O quilombo explicita emancipagao, como ouvimos no trecho
de sua fala transcrito a seguir.

[...] o termo quilombo passa a ter uma conotagdo ideologica, basicamente doutrinaria
no sentido de agregacao, no sentido de comunidade, no sentido de luta como se
reconhecendo homens, como se reconhecendo pessoas que devem realmente lutar por
melhores condigdes de vida, por que merecem melhores condi¢des de vida na medida
em que fazem parte dessa sociedade (Ori, 1989, 11"22"-11"52").

Reservamos um outro estudo para o quilombo como espago existencial conforme Beatriz Nascimento.
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Seu discurso deixa claro que a grande questao que lhe interessa é o reconhecimento, ou melhor, a
falta de reconhecimento de que o debate sobre classe atrelado a condi¢oes economicas anula e enfraquece
- discussao apresentada por uma participante do piblico, mas contestada pela palestrante e contextuali-
zada pela cineasta Juana Elbein dos Santos, presente no auditorio. Para Nascimento, uma das razoes para
essa falta de reconhecimento é a existéncia de distancias culturais que separam o Ocidente do continente
africano e, consequentemente, o desconhecimento de todo um saber, de toda uma civilizagao e, sobretudo,
das pessoas dessas culturas. Em busca desse conhecimento, ela toma como objetivo de estudo o quilombo
na sua dualidade constitutiva: o quilombo pessoas e o quilombo espago - que, no Brasil, encontrou sua
sintese num homem, Zumbi de Palmares, que a historia do povo negro transformou em “consciéncia negra”,
a ser celebrada em 20 de novembro, dia de sua morte.

O fato historico, contudo, nao nomeia o significado de quilombo como consciéncia da pessoa no
espaco de sua cultura, e é esta a concepgao que orienta o filme. Todavia, & assim que Beatriz Nascimen-
to entende a fuga da plantacao, quando escravizados tomam consciéncia da necessidade de fugirem da
condicao de ser propriedade de outro e deixar de ser valor-mercadoria e ganho de capital. O sentido de
quilombo desloca-se para um sentido mais amplo, como se pode entender na continuidade do pensamento
da autora, que busca ampliar o conceito ao firmar que o quilombo

[...] estabelece um sentido de nagao estritamente africano e Bantu, a nagao aculturada.
Essa textura do Bantu, essa rede de relacdes que o Bantu estabelece na Africa entre as
varias etnias esta fundamentado na propria raiz da lingua Bantu, que é a raiz “NTU", e 0
sentido de “NTU” é a relacdo de pessoa para pessoa (Ori, 1989, 19"24'-19"46").

Na lingua, a raiz de uma palavra é seu morfema nuclear irredutivel e, por isso mesmo, gerador de
outras palavras formadoras de familias linguisticas. Bantu designa “seres humanos”, sendo o radical ntu o
nicleo gerador associado ao prefixo ba, indicativo de plural, conforme Nei Lopes (2011, p. 102). Ainda se-
gundo Lopes, trata-se de um povo que se encarregou de implantar em terras africanas “técnicas agricolas e
de pastoreio, ja que, ferreiros e agricultores que eram, foram, entre os povos negros-africanos, um dos pri-
meiros a dominar a metalurgia do ferro” (LOPES, 2011, p. 102). Estamos, pois, falando de um nicleo gerador
de civilizagbes e, portanto, de nagdes, o que tanto corrobora a formulacao de Nascimento quanto coloca
em xeque as categorias de “nao-valor” e de “bestas”, que foram atribuidas aos escravizados pela diaspora
afro-atlantica. Se os colonizadores ignoravam tais habilidades - o que é duvidoso -, o realinhamento da his-
toria a partir do quilombo formulado por Beatriz Nascimento revela a qualidade do potencial cognitivo e de
habilidades praticas das pessoas pretas. O sentido de quilombo pessoa expande relagdes de comunidades
onde atividades comuns de trabalho, de culto, de lazer criam os lagos de pertencimento comunitario.

Assim, o filme convoca para o cenario do espaco quilombo as festas populares e o carnaval de
escolas de samba, que sao extensoes dos terreiros, das praticas religiosas, dos cultos dos ancestrais e que
implicam, sobretudo, um convivio com as ancestralidades e estabelece um modo de ser e estar no mundo e
com ele compartilhar estados de consciéncia. Isso & Ori - que o texto de Nascimento esclarece na conjuga-
cao de cenas fragmentadas de diversas manifestacoes culturais. A propria referéncia audiovisual ao planeta
Terra, amparada pela voz da autora no inicio do filme, retorna, no final, como Terra, mae, nicleo, articulando
o significado de 6ri, que, “Na tradicao dos orixas, [é] denominagao de cabeca humana como sede do conhe-
cimento e do espirito. Também, forma de consciéncia presente em toda a natureza, inclusive em animais e
plantas, guiada por uma forca especifica que é o orixa” (LOPES, 2011, p. 515).

O percurso do raciocinio de Nascimento no filme foi aqui destacado para mostrar como é possivel
realinhar a historia feita por seus sujeitos e coletividades. Nesse sentido, os estudos da autora tornam-se uma
contribuicao fundamental para a ampliacao do referencial teorico de autores brasileiros empenhados numa
revisao critica do conceito de apagamento em circulacao. O método proposto por Beatriz Nascimento nao
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segue generalizagoes nem verdades Unicas, e por isso, na leitura de suas formulagoes, nos diferentes registros
compartilhamos de um pensamento incansavel que nao da trégua aos significados historicos sem uma ampla
investigacao de suas possibilidades de sentido nos mais diferentes contextos de sua manifestacao.

Nao deixa de ser paradoxal a proposta de conclusao de raciocinios e conhecimentos que mal co-
mecaram a ser esbocados. Contudo, infere-se aqui que a concepcao de Nascimento sobre o quilombo como
organismo espacial e humano é uma grande contribuicao da autora aos temas que estao em pauta nos
discursos contemporaneos, e contribui, assim, para entender que o suposto apagamento nao deixa de ser
uma nocao parcial que esconde tanto as ambicoes de um projeto colonial imperialista quanto algo impen-
savel por esse projeto: a sujeicao do negro como forma de subjugacao da inteligéncia do quilombo espaco
e pessoa, que, em Gltima analise, sustentou um processo emancipatorio.

A nocao de inteligéncia aqui invocada nao é aquela direcionada para fins utilitarios cultuados em
nosso tempo, como a inovagao tecnologica. Estamos falando da inteligéncia que nasce no interior de um
pensamento e de uma pratica de vida radicais e que, segundo Muniz Sodré (2019, p. 153), resulta de uma

[...] postura radical - distante das apdstrofes neopanteistas do ecologismo pequeno-
burgués - porque nao resulta de nenhum voluntarismo individualista, mas de uma
cosmovisao de grupo, que torna essencial a confraternizagao com plantas, animais
e minerais. Para o grupo negro, o territorio como um todo & um patrimonio a ser
respeitado e preservado. Ele sabe, um provérbio nago-cubano reitera, que s6 aprende
quem respeita.

Supera-se, assim, a convencao historica que relegou os povos negros afro-diasporicos a condicao
sub-humana de bestas e, portanto, desprovidos de habilidades cognitivas, e a persisténcia dos quilom-
bos e suas comunidades ecologicas jamais poderia ser considerada como transformadora de estados de
consciéncia. A tais mentalidades Sodré (2019) contrapde o argumento do papel de uma tradi¢ao firmada no
respeito, como se pode ler no fragmento que se segue.

Na verdade, toda mudanga transformadora, toda revolugao ocorre no interior de
uma tradicao, seja para recusar o negativo, seja para retomar o livre fluxo das forcas
necessarias a continuidade do grupo. Desconhecer a forga da tradigdo na mudanca é
supor, como observa Spinoza, que os homens nao poderiam ter forjado o ferro sem ter
um martelo (de ferro). [...]

0 ferro pode efetivamente ser forjado porque a experiéncia prévia das técnicas (a
tradicao) era tao sélida quanto o proprio material novo. A transformacédo ocorreu como
uma conquista do que ja era. E a tradicao afirma-se, desse modo, como enraizamento
num territorio e como possibilidade de agdo coletiva. A comunhdo ou a comunidade
dos homens é consequéncia ética da adesao aos valores de uma tradigao positiva.
Esses valores nao sao, claro, indiferentes, isto €, nao se trata de qualquer valor de
mudanca - é preciso alinha-lo com a Arkhé do grupo (SODRE, 2019, p. 156).

Com esse pensamento, podemos afirmar que Beatriz Nascimento conhecia a magnitude desse respei-
to comunitario ético, e nele entendemos ter depositado o percurso destemido de suas analises, sempre cui-
dadosas com a elaboragao dos conceitos e duvidosas com relacao a significados certeiros. Sua voz, sua postu-
ra e seu discurso operam em sintonia com a organicidade dos temas e problemas que investiga, conduzindo
suas formulagdes para um entendimento politico, cosmoldgico e de redimensionamento das ancestralidades.

Resta-nos dizer que, além da analise critica rigorosa dos sentidos construidos historicamente, Nas-
cimento exercita com maestria aquilo que Frank Wilderson Ill concebeu como metateoria: um processo de
analise critica fundamental aos estudos da pretitude, que, nao raramente, se ajustam aos moldes das teo-
rias que condena. Tentando escapar desse risco, o autor afirma que
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O afropessimismo, assim, € menos uma teoria e mais uma metateoria: um projeto
critico que, ao utilizar a negritude como lente de interpretacao, interroga a logica
tacita e presumida do marxismo, do pds-colonialismo, da psicanalise e do feminismo
por meio de rigorosa consideragao tedrica de suas propriedades e l6gicas presumiveis,
como seus fundamentos, métodos, forma e utilidade; e que o faz, de novo, num nivel
mais alto de abstracao do que aquele em que se da a interrogacao dos discursos e
métodos das teorias (WILDERSON Ill, 2021, p. 23-24).

Nao se trata de rejeitar todas as teorias para fazer valer uma outra, mas sim de compreender limi-
tes e conduzir a analise pela critica. No caso de Beatriz Nascimento, trata-se de compreender o carater de
povos que, por contingéncia da historia, operaram suas travessias por imposi¢ao, desviando-se de suas ci-
vilizagoes, mas sem abandonar sua alma e preservando o que os definia como pessoas e como nagoes num
lugar radicalmente hostil. A metateoria de Nascimento, assim, parte do entendimento desse deslocamento
olhando para sua propria historia para, assim, reparar desajustes em sua propria experiéncia. Com isso, seu
pensamento opera desvios e distancia-se de adaptacoes a modismos, sem precisar rejeitar formulagoes
consagradas. Nao sendo pertinentes aos objetos de estudo que a autora investiga, questiona significados
consolidados apoiada naquilo que o quilombo desenvolveu de signo primordial da cultura negra: “ser um
espaco na historia e no corpo”. Ou, simplesmente, o quilombo espaco e o quilombo corpo.

Espacos-corpo esses que, dimensionados em suas relagoes, alcangam as cosmologias das civiliza-
goes ancestrais de que se alimentam as almas dos povos negros, revestindo comportamentos politicos com
formas estéticas. Com o olhar voltado para os processos dessas interagoes estético-politicas, as articula-
¢oes do pensamento radical de Nascimento operam em escalas com diferentes niveis de abstragao. Por isso
que ao ler seus textos e ouvir suas conferéncias hoje percebemos que sua metateoria antecipou, e muito,
uma pratica pela qual os espagos-quilombo contemporaneos sao entendidos como comunidades ecoldgi-
cas cujo traco segue a linha da historia de vinculos com ancestralidades em direcao ao futuro.

Se nao foram claramente explicitados os alinhamentos das mal tragadas linhas de nossa historia,
pelo menos chegamos ao lugar de uma mentalidade radical que reivindica o enfrentamento dos desafios,
gue nao sao poucos, sobretudo quando se trata de buscar aproximagoes com a complexidade das formas
politicas configuradas em formas estéticas. E para esse desafio que nos dirigimos em nossa investigacao,
apenas iniciada.
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